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ବ୍ଯାଖ୍ଯା 


ସ୍ବାମୀ ଚିନ୍ମୟାନନ୍ଦ 


ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ପରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତରେ ବେଦାନ୍ତ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଚାର ଓ 
ପ୍ରସାର କରିବାରେ ସୁଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କରିଥବା ପୂଜ୍ୟ ଗୁରୁଦେବ ସ୍ବାମୀ ଚିନ୍ମୟାନନ୍ଦ 
(୧୯୧୬-୧୯୯୩) ମାନବ ସମାଜ ନିମନ୍ତେ ଏକ ସୁସମୃଦ୍ଧ ଏତିହ ଛାଡ଼ି 
ଯାଇଛନ୍ତି। ଜୀବନର ବାସ୍ତବ ଅଭିପ୍ରାୟକୁ ହୃହୟଙ୍ଗମ କରି, ସେ ଚାରି ଦଶନ୍ଧି ଧରି 
ପ୍ରବଳ ଉର୍ଜାର ସହ ଅକ୍ଳାନ୍ତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଦ୍ବାରା ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାର 
କରିଛନ୍ତି। ସେ ଏକାଧାରରେ ଜଣେ ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ, ତେଜସ୍ବୀ ବକ୍ତା, ଦାର୍ଶନିକ, 
ଚିନ୍ତାଶୀଳ ସୁଲେଖକ, ମାନବ ସମାଜର ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ, ଦେଶପ୍ରେମୀ ସନ୍ନ୍ଯାସୀ ଓ 
ଆଧାମ୍ବିକ ଗୁରୁ ଥ୍ବଲେ। ବିଶ୍ବ ଦରବାରରେ ଭାରତୀୟ ବୈଦିକ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଏତିହର 
ସେ ଜଣେ ଅନୁପମ ପ୍ରତିନିଧ୍ଵ। 


ଦେଶ ବିଦେଶରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସଂଗଠନ “ଚିନ୍ମୟ ମିଶନ” ଏହି ମହାନ 
ସନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ତ ମଶାଲକୁ ବହନ କରୁଅଛି। 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ସ୍ବାମୀ ଚିନ୍ମୟାନନ୍ଦ 


© ସେନ୍ଡଜ୍‌ାଲ ଚିନ୍ମୟ ମିଶନ୍‌ ଟ୍ରଷ୍ଟ 


ଏ 


ମୁମ୍ବାଇ - ୪୦୦୦୭୨ 


ପ୍ରଥମ ସଂସ୍କରଣ ୨୦୧୭ 
ମୁଦ୍ରଣ ସଂଖ୍ୟା ୨୦୦୦ 


ଅନୁବାଦ : ସ୍ଵାମୀ ପ୍ରଭବାନନ୍ଦ 
ଶ୍ରୀମତୀ ଇନ୍ଦୁଲତା ମହାନ୍ତି 
ଡ. ଶ୍ରୀମତୀ ସୌଦାମିନୀ ମିଶ୍ର 


ସଂପାଦନା : ଡ. କେ. ବେଣୁଗୋପାଳ ପାତ୍ର 
ଶ୍ରୀ ବିଶ୍ଵନାଥ ପାଢ଼ୀ 
ଶ୍ରୀ ଗୋବିନ୍ଦଚରନ୍ଦ୍ର ମିଶ୍ର 
ଶ୍ରୀ ବାଲାଜୀ ପଣ୍ଡା 
ଶ୍ରୀ ସନତ୍‌ କୁମାର ଶତପଥୀ 
ଶ୍ରୀମତୀ ଅଞ୍ଜନା ପାଣି 


ପ୍ରକାଶନ : 

ସେଣ୍ଟ୍ରାଲ ଚିନ୍ନୟ ମିଶନ ଟ୍ରଷ୍ଟ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରକାଶନ ବିଭାଗ 

ପ୍ଲଟ ନଂ - ୧୮୦, ଭି.ଆଇ.ପି. ଏରିଆ, ପୋଷି - ଆଇ.ଆର.ସି. ଭିଲେଜ 
ଭୁବନେଶ୍ବର - ୭୫୧୦୧୫, ଫୋନ୍‌ : (୦୬୭୪) ୨୫୫୪୦୦୪ 
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ମୁଦ୍ରଣ : 

ପ୍ରିଣ୍ଟଟେକ୍‌ ଅଫ୍‌ସେଟ୍‌ ପ୍ରା. ଲି. 

ଏଫ୍‌ - ୬୬/ ୧, ଚନ୍ଦକା ଶିଳାଞ୍ଚଳ, ଭୁବନେଶ୍ର-୭୫ ୧୦ ୨୪ 
ଫୋନ୍‌ : (୦୬୭୪) ୨୭୪୦୭୩୭ 


ମୁଲ୍ଯ : ଝି 500/- ( ପାଞ୍ଚଶହ ଟଙ୍କା ମାତ୍ର) 


ପ୍ରକାଶକୀୟ 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଜ୍ଞାନୋପଦେଶ “ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା. 
ନାମରେ ସୁବିଖ୍ୟାତ। ଗ୍ରନ୍ରରୂପରେ ଏହାର ରଚନା ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପର ପରିଗୟକ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଅଛି । 
ବୈଦିକ ଧର୍ମର ପତନ କାଳରେ ତାର ପୁନରୁଦ୍ଧାରକ ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଗୀତା ଉପରେ ଭାଷ୍ୟ ଲେଖୁ 
ସେଥ୍ବରେ ନିହିତ ତନ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନକୁ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି। ଆଧୁନିକ କାଳରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷାଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥବା 
ଭାରତୀୟ ଲୋକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏହି ମହାନ୍‌ ଗ୍ରନ୍ଦୁର ଉପେକ୍ଷା ହେଉଥଲା, ଯାହାର ଦୁଷ୍ପମରିଣାମ ମଧ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର 
ହେବାକୁ ଲାଗିଥ୍ୁଲା । ସମାଜର ବର୍ତମାନ ସ୍ଥିତିରେ ଗୀତୋପଦେଶର ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଜାଣି ପରମ 
ପୂଜ୍ୟ ସ୍ଵାମୀ ଚିନ୍ଲୟାନନ୍ଦଜୀ ଗୀତାଜ୍ଞାନ ଯଜ୍ଞଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ଯମରେ ଏହି ଗ୍ରନ୍ଦର ପ୍ରଗର କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିଥିଲେ 
ଏବଂ ଗୀତା ଉପରେ ଅଙ୍ଗ୍ରେଜୀରେ ଏକ ବିସ୍ତୃତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମଧ୍ଯ ଲେଖୁଛନ୍ତି, ଯାହାକି 716 |1୦0)/ ୦661 
ନାମରେ ସାରା ବିଶ୍ଵରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିପାରିଛି । ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଲୋକପ୍ରିୟ ହେବା 
ସହିତ ମନୁଷ୍ୟର ଚରିତ୍ର ନିର୍ମାଣରେ ମଧ୍ଯ ପରମ ସହାୟକ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଛି କିନ୍ତୁ ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଅଙ୍ଗେଳୀ 


ଭାଷାରେ ହୋଇଥୁବା ହେତୁ ସେହି ଭାଷାରେ ଅନଭିଜ୍ଞ ଜିଜ୍ଞାସୁଗଣ ତା'ର ଲାଭ ପାଇପାରୁ ନ ଥୁଲେ। 


ପରମପୂକ୍ୟ ସ୍ଵାମୀ ଚିନ୍ମୟାନନ୍ଦଜୀଙ୍କ ମହାନିର୍ବାଣ ସନ ୧୯୯୩, ଅଗଷ୍ଟ ୩ ତାରିଖରେ 
ହେବାପରେ, ତାଙ୍କ ସ୍ମ୍ାନରେ ଆନ୍ତର୍ଜାତୀୟ ଚିନ୍ନୟ ମିଶନ୍‌ର ପ୍ରମୂଖ ରୂପେ ପରମ ପୂଜ୍ୟ ସ୍ଵାମୀ 
ତେଜୋମୟାନନ୍ଦଳୀ କାର୍ଯ୍ୟଭାର ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । ତେଣୁ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଅନୁସାର ଅଙ୍ଗେେଜୀ ଭାଷାରେ 
ରଚିତ ଗ୍ରନ୍ଥ୍‌ ବିଭନ୍ନ ପ୍ରାଦେଶିକ ଭାଷାରେ, ଯଥା- ତେଲୁଗୁ, ମରାଠୀ, କନ୍ନଡ଼, ତାମିଲ୍‌, ମାଲାୟାଲାମ୍‌, 
ଗୁଜୁରାଟୀ, ବଙ୍ଗାଳୀ, ପଞ୍ଜାବୀ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଅନୁବାଦ କରାଯାଇ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । 


ପରମ ପୁଜ୍ୟ ସ୍ଵାମୀ ତେଜୋମୟାନନ୍ଦଜୀଙ୍କ ପ୍ରେରଣାରେ 7୩୮6 |4୦ା)/' ୦©661'ର ଓଡ଼ିଆ 

ଅନୁବାଦ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । ପ୍ରତି ଅଧ୍ୟାୟର ଅନୁବାଦିତ ପୁସ୍ତକର ପ୍ରକାଶନ ସରିବା ପରେ ଏହି ବୃହତ୍‌ 

କଳେବର ବିଶିଷ୍ଟ ଗ୍ରନ୍ଦୁର ପ୍ରକାଶନ ହୋଇଛି । ଏହି ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଆମେ ଆଶା କରୁଛୁ ଏହାକୁ ପାଠ କରି 

ଜିଜ୍ଞାସୁମାନେ ପରମ ଆନନ୍ଦ ଓ ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରିପାରିବେ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ଆଧୃମିକ ସାଧନାରେ 

ଅଗ୍ରଗତିର ଆରମ୍ଭ ନିମନ୍ତେ ତଥା ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଥମ ତଥା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ରୂପେ ଏହି 
ପୁସ୍ତକଟି ସମସ୍ତଙ୍କର ସହାୟକ ହୋଇପାରିବ । 

-ପ୍ରକାଶକ 


ଧନ୍ୟବାଦ 


ଏହି ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶନ ପାଇଁ ସ୍ଵର୍ଗତାଃ ଡ. ବାସନ୍ତୀ ପଟ୍ଟନାୟକ, 
ଡଗରପଡ଼ା, କଟକ ଆର୍ଥ୍ରକ ସାହାଯ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରିଥିବାରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଗୀତା 
ପ୍ରେମୀ ପାଠକ ପାଠିକା ବୁନ୍ଦ ତାଙ୍କ ଅମର ଆତ୍ମା ପ୍ରତି କୃତଜ୍ଞତା ଜ୍ଞାପନ 
କରିବା ସହ ତାଙ୍କ ପରିବାରର ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଓ ସମୃଦ୍ଧି କାମନା କରିଛନ୍ତି । 


¬ ପ୍ରକାଶକ 
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ବାସୁଦେବ ସୁତଂ ଦେବଂ କଂଶ ଚାଣ୍ଡର ମର୍ଦନମ୍‌ । 
ଦେବକୀ ପରମାନଂହଦଂ କୃଷ୍ଣଂ ବନ୍ଦେ ଜଗଦ୍‌ ଗୁରୁମ୍‌ ॥ 


ବିଷୟ-ସୂଚୀ 


ବିଷୟ ପୃଷ୍ଠା 
ଗୀତା ବିଷୟରେ ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କ ମତ ୧ 
ଗୀତା ସାର ୭ 
ଗୀତାରେ ବଣିତ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଭିନ୍ନ ନାମ `” 
ଗୀତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ୧୫ 
୧. ଅର୍ଜୁନବିଷାଦ ଯୋଗ ୭୫ 
୨. ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ୧୧୬ 
୩. କର୍ମଯୋଗ ୨୨୧ 
୪. ଜ୍ଞାନକର୍ମସନ୍ୟାସ ଯୋଗ ୨୭୭ 
୫. କର୍ମସନ୍ଯାସ ଯୋଗ ୩୪୬ 
୬. ଧାନ ଯୋଗ ୩୯୨ 
୭. ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନ ଯୋଗ ୪୭୬ 
୮, ଅକ୍ଷୟବହ୍ନ ଯୋଗ ୫୨୪ 
୯, ରାଜବିଦ୍ୟାରାଜଗୁହ୍ୟ ଯୋଗ ୫୭୬ 
୧୦. ବିଭୂତି ଯୋଗ ୬୫୧ 
୧୧. ବିଶ୍ବରୂପଦର୍ଶନ ଯୋଗ ୭୨୭ 
୧୨. ଭକି ଯୋଗ ୮୦୬ 
୧ ୩, କ୍ଷେତୃକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଚବିଭାଗ ଯୋଗ ୮୪୯ 
୧୪, ଗୁଣତ୍ରୟବିଭାଗ ଯୋଗ ୯୨୦ 
୧୫. ପୁରୁଷୋଭମ ଯୋଗ ୯୭୩ 
୧ ୬. ଦୈବାସୁରସମ୍ପଦ୍‌ ବିଭାଗ ଯୋଗ ୧୦୦୮ 
୧୭, ଶ୍ରଦ୍ଧାତ୍ରୟବିଭାଗ ଯୋଗ ୧୦୪୮ 


୧୮. ମୋକ୍ଷସନ୍ୟଯାସ ଯୋଗ ୧୦୮୨ 


#୪ ୩୭ ୩୭ ୩୭ ୩୭ 


ଗୀତା ବିଷୟରେ ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କ ମତ 


ଗୀତା ଜଗତ-ଜନନୀ ଅଟେ।| ସେ କାହାକୁ ନିରାଶ କରି ଫେରାଇ ଦିଏ ନାହି । ଯେଉଁମାନେ 
ସେଥୁରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ଗ୍ରହାଁନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ତା'ର ଦ୍ଵାର ସର୍ବଦା ଖୋଲା ଥାଏ, ଗୀତାର ପ୍ରକୃତ 
ଭକ୍ତ ଏବଂ ଅନୁଗାମୀ କଦାପି ନିରାଶ ହୁଏ ନାହି। ତା'ର ତାପୂର୍ଯ୍ୟକୁ ବୁଝୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବା ପାଠକ, ଜିଜ୍ଞାସୁ, 
ଶାଶ୍ଵତ-ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତିରେ ନିରନ୍ତର ବାସ କରେ। କିନ୍ତୁ ସେହି ସୁଖ-ଶାନ୍ତି ସଂଶୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସନ୍ଦେହ କିମ୍ବା 
ନିଜ ବୁଵି ଓ ଜ୍ଞାନର ଅଭିମାନୀକୁ ମିଳେ ନାହିଁ। ତାହା କେବଳ ସେହି ନିରଭିମାନୀଙ୍କ ପାଇଁ ଉପଲବ୍‌ଧ 
ଅଟେ, ଯାହାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ତା! ପ୍ରତି ପୂର୍ଣ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବୁଛିରେ ଦୃଢତା ନିଶ୍ଚୟ ଥ୍ବବ । ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି 
ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଭାବରେ ତାକୁ ପୂଜା କରି ନିରାଶ ହୋଇନାହିଁ। 


ମୋତେ ଗୀତାରୁ ସେହି ଶାନ୍ତି ଓ ସନ୍ତୋଷ ମିଳିଛି, ଯାହାକି ପର୍ବତ ଉପରେ ଦିଆଯାଇଥୁବା 
ଉପଦେଶ ( ସରମନ୍‌ ଅନ୍‌ ଦି ମାଉଣ୍ଟ୍୍‌) ରେ ମଧ୍ଯ ଉପଲବ୍‌ଧ ନୁହେଁ । ଯଦି କେତେବେଳେ ମୋତେ ନିରାଶା 
ଅନୁଭବ ହୁଏ ଏବଂ କୌଣସିଠାରୁ କିଛି ପ୍ରକାଶ କିରଣ ମିଳେ ନାହିଁ, ତେବେ ମୁଁ ଅବିଳମ୍ବେ ଭଗବଦ୍‌ 
ଗୀତାର ଆଶ୍ରୟ ନିଏ, ତା” ପାଖକୁ ଯାଏ ଅତ୍ର ତତ୍ର କିଛି ଶ୍ଳୋକକୁ ପଢି ଚିନ୍ତନ କରିବା ମାତ୍ରକେ ହି ଘୋର 
ନିରାଶରୂପୀ ଅନ୍ଧକାରରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସନ୍ନତାର ଏକ କିରଣ ଚମକି ଉଠେ | ମୋର ଜୀବନ ବାହ୍ୟ ଦୁଃଖକଷ୍ଟରେ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଟେ। ଯଦିଓ ମୋ' ଉପରେ ଗୀତାର କୌଣସି ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ି ପାରିନାହି, ତଥାପି ମୋତେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥିବା ସଫଳତାର ଶ୍ରେୟ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାର ଶିକ୍ଷାକୁ ହି ଯାଏ। 
- ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ 


ଗୀତା ଗ୍ରନ୍ଦୁ ରଚନା ହେବାର ବହୁ କାଳ ବିତିଗଲାଣି ଏବଂ ସେହିଦିନ ଠାରୁ ମାନବର ବିଚାର 
ତଥା ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକରେ ବଡ଼ ପରିବର୍ତନ ହୋଇଯାଇଛି | ବର୍ତମାନ, ଏହି ଯୁଗରେ ଗୀତାର ସନ୍ଦେଶ କ'ଣ, 
ତା'ର ବ୍ୟାବହାରିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ କ'ଣ ଏବଂ ମାନବ-ମନ ପାଇଁ ତା'ର ଆଧାମିକ ଉପଯୋଗିତା କ'ଣ ? 
ମନୁଷ୍ୟ ବୁଦ୍ଧି ସର୍ବଦା ଉନ୍ନତି ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହେଉଛି, ତା'ର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ବଦଳିବାକୁ ଲାଗୁଛି ଏବଂ 
ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ର ବ୍ୟାପକ ହେଉଛି । ଏହା ଦ୍ଵାରା ପୁରୁଣା ବିଗ୍ର ପଦ୍ଧତି କାଳବାଧ୍ଵତ ହୋଇଯାଏ ଅଥବା ତାକୁ 
ଯଦି ସ୍ଫ୍ରିର ରଖାଯାଇପାରନ୍ତା, ତେବେ ସେଥୁରେ ବିକାଶ ଓ ପରିବର୍ତନ ହୋଇ ତା'ର ମୁଲ୍ୟ ଭିତର କିମ୍ବା 
ବାହ୍ୟ ରୂପରେ ବଦଳି ଯାଆନ୍ତା। ପ୍ରାଚୀନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକର ଉପଯୋଗୀତା ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଛି, ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ଏହି ପରୀକ୍ଷାରେ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି । ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେତେ ପୁରୁଣା ହୋଇଥ୍ବଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ 
ନିହିତ ସତ୍ୟ ଯଦି ବର୍ଭମାନ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଅଛି, ତେବେ ତାହାର ମହତ୍ତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। 


॥ ୧॥ 


ଗୀତା ବିଷୟରେ... ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଗୀତା ଅଦ୍ବିତୀୟ ଗ୍ରନ୍ଥ ଅଟେ, ତାହା ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ଯ ନୂଆ ଭଳି ରହିଛି ଏବଂ ତା'ର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ 
ବିଷୟ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନୂତନତାକୁ ଧାରଣ କରିରଖୂଛି । ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ ମଧ୍ୟରେ ଗୀତୋପଦେଶ କରିବା ବେଳେ 
ତଥା ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ ଯେତିକି ଜୀବନ୍ତ ଥୁଲା, ଆଜ୍ଚି ମଧ୍ୟ ତାହା ସେହିଭଳି ଅନୁଭବରେ 
ଆସେ । ଆଜି ମଧ୍ଯ ତାକୁ ସେହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗୁଡ଼ିକର ସଂଗ୍ରହ ରୂପେ ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯାଏ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ଧାମିକ 
ବିଚାରଧାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୁଏ । ସମସ୍ତ ମତ ମତାନ୍ତରର ଲୋକମାନେ ହୁଏତ ତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ନ ପାରନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ତାଂର ଶିକ୍ଷାକୁ ସର୍ବତ୍ର ସର୍ବୋକୃଷ୍ଟ ରୂପେ ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯାଇଛି । ତାଂର କେବଳ ଦାର୍ଶନିକ ଏବଂ 
ଶୈକ୍ଷିକ ମୁଲ୍ୟ ନାହିଁ, ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଖୁବ୍‌ ଉପଯୋଗୀତା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ତାଂର ପ୍ରଭାବ ଉଭୟ 
ବିଗ୍‌ର ଓ କର୍ମ ଉପରେ ଅଛି। ଏହି ବିଗ୍ନର ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ସଂସ୍କୃତିର ନବ-ନିର୍ମାଣ ତଥା ଉତ୍‌ଥାନରେ ମଧ୍ଯ 
ସହାୟକ ହେଉଅଛି । ବର୍ତମାନ ସମୟରେ ଏହି ପ୍ରକାରର ସନ୍ଦେଶ ଜୋର ଧ୍ଵନିତ ହେଉଛି ଯେ, ଆଧା୍ାମିକ 
ଜୀବନଯାପନ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକ, ତାହା ଗୀତାରେ ପୂର୍ଣ୍ରରୂପେ ଉପଲବ୍‌ଧ | ଏହାକୁ 
ଆକ୍ଷରିକ ରୂପରେ ସତ୍ୟ ମାନିନେବା ଫଳରେ ପୁସ୍ତକୀୟ ବିଷୟରେ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ବଢେ । ଆତ୍ମାର ସତ୍ୟ ବା 
ସତ୍ତା ଅନନ୍ତ ଅଟେ। ତାକୁ ଏହିପ୍ରକାର ସୀମିତ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ କି 
ମୁଖ୍ୟ ସୂତ୍ର ସେଥିରେ ଉପଲବ୍‌ଧ ଅଛି | ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଅନୁଭବ ଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରଗତି କରିବା ଏବଂ ସବୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା ପରେ ସେଥୁରୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରେରଣା ଓ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ | ଭାରତ ବାହାରେ ମଧ୍ଯ 
ସବୁ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଏହି ଗ୍ରନ୍ଦୁକୁ ସଂସାରର ମହାନ୍‌ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଦୁଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ଵକାର ବା ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଏ। 
ୟୁରୋପରେ ଏହି ପୁସ୍ତକକୁ ଆମ୍ବିକ ସାଧନାର ରହସ୍ୟ ଜାଣିବା ଅପେକ୍ଷା ତା'ର ବିଚାରଗୁଡ଼ିକୁ ଅଧକ 
ପ୍ରେରଣାଦାୟୀ ବୋଲି ମନେକରାଯାଏ। 
- ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ଘୋଷ 


ଗୀତାର ଶିକ୍ଷା ସେହି ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଯ୍ୟ ନୁହେଁ, ଯେଉଁମାନେ ସ୍ଵାର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ସାଂସାରିକ 
ଜୀବନ ବିତାଇବା ପରେ ଅବସର ପାଇ ଖାଲି ଖାଲି ବସି ରହି ଏଣୁ-ତେଣୁ ପୁସ୍ତକ ପଢିବାକୁ ଲାଗନ୍ତି । 
ସୁତରାଂ ତାହାକୁ ସଂସାରୀଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ କୌଣସି ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ସାଧନା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହି। 
ଏଥରେ ସେହି ଦାର୍ଶନିକ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇଛି କି ଆମକୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଦୃଷ୍ଟି ରଖ ସାଂସାରିକ କର୍ତବ୍ୟ କିପରି 
କରିବା ଉଚିତ | ଏଥରେ ମନୁଷ୍ୟର ସଂସାରରେ ବାସ୍ତବିକ କଉଁବ୍ୟ ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି କୁହାଯାଇଛି । ତେଣୁ 
ମୋର ଅନ୍ତିମ ପ୍ରାର୍ଥନା ଏହି କି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ବିନା କୌଣସି ବାଦ-ଅପବାଦରେ ତା'ର ଜୀବନର 
ପ୍ରାରମ୍ଭିକ କ୍ଷଣରେ ଗୀତାରେ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଗୃହସ୍ଥ୍‌ ଧର୍ମର ଶିକ୍ଷାକୁ ଭଲଭାବେ ଶିକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ । 
- ଶ୍ରୀ ଲୋକମାନ୍ୟ ତିଲକ୍‌ 


| ୨॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଗୀତା ବିଷୟରେ... 


“ ମହାଭାରତ ' ନାମକ ହିନ୍ଦୁ-ମହାକାବ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଅମୂଲ୍ୟ ଉପଦେଶ ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ, 
ସେଥ୍ଵମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗବଦ୍ଗୀତା ଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ ଆଉ କିଛି ନାହି ଯେହେତୁ ତାହା ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ମୁଖାରବିନ୍ଦରୁ ନିଃସ୍ୂତ ହୋଇଅଛି ଏବଂ ସେ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ତଥା ମିତ୍ର ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମାନସିକ ଉଦ୍‌ବେଗକୁ 
ଶାନ୍ତ କରିଛନ୍ତି। ଏହି ହେତୁ ସେ ଅନେକ ବ୍ୟଥ୍ବତ ହୃଦୟକୁ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ସାନ୍ବ୍ଵନା ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି ତଥା 
ବହୁତ କ୍ଳାନ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିଥୁବା ମନ୍ଦ ଜୀବମାନଙ୍କୁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର କରାଇଛନ୍ତି। ଏହାର 
ଉପଦେଶ ଶୁଣି ସାଧକ ପ୍ରଥମେ ନିମ୍ନସ୍ତରକୁ ତ୍ୟାଗ କରେ। ଅର୍ଥାତ୍‌, ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ଭୌତିକ ଅଭିଳାଷ 
ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ, ପୁନଶ୍ଚ ଉଚ୍ଚସ୍ତରୀୟ ତ୍ୟାଗ କରି ନିଜର ମାନସିକ କାମନାଗୁଡ଼ିକୁ ଛାଡ଼ି ଦିଏ। ଏହି ସ୍ତରରେ 
ଯୋଗୀ ତା'ର ଜୀବନରେ କରଁବ୍ୟ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ କରି ମଧ୍ଯ ନିଜ ଭିତରେ ଶାନ୍ତ ରହେ ଏବଂ ଅନୁଚିନ୍ତନରେ 
ନିମଗ୍ନ ହୋଇଯାଏ। ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ପୁରୁଷକୁ କୌଣସି ଏକାନ୍ତ ସ୍ତ୍ରାନକୁ ଚାଲିଯିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି, କାରଣ 
ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହିତ ମିଳନ ହେବା ଲାଗି ଯେଉଁ ସବୁ ବାଧାବିଘ୍ନ ଆସେ, 
ସେସବୁ ବାହ୍ୟ ଜଗତରୁ ଆସି ନଥାଏ, ବରଂ ଅନ୍ତଃଜଗତରୁ ଆସିଥାଏ | ଭଗବଦ୍ଗୀତାରୁ ଏହି ପ୍ରମୁଖ ଶିକ୍ଷା 
ମିଳେ। 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାକୁ “ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର' ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ। “ ଯୋଗ 'ର ଶାହିକ ଅର୍ଥ ହେଉଛି - 

'ମିଳନ' | ଅର୍ଥାତ୍‌, ପରମାମ୍ବାଙ୍କ ସହିତ ଏକାମୂଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା । ବାହ୍ୟ ଜଗତ ଆଡ଼କୁ ପ୍ରବାହିତ 

ହୋଇଥୁବା ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହିତ ଯୋଡ଼ିବାକୁ ହି“ ଯୋଗ” କୁହାଯାଏ | ଏଥ୍ଵପାଇଁ ଅନ୍ତରରେ 
ସନ୍ତୁଳନ ବା ସମତାର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ। ତା” ପରେ ଜୀବର ପରମାମ୍ବାଙ୍କ ସହିତ ମିଳନ ହୋଇଥାଏ। 
ପୁନଶ୍ଚ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ସମସ୍ତ ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ ଅଥବା ସେହି ଦ୍ବନ୍ଦ୍ଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୁଏ ନାହି, 
ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ ପୂର୍ବରୁ ତାକୁ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ଅବସ୍ଥାକୁ ନେଇଯାଉଥୁଲେ । ଅତଏବ, ଗୀତାର ମୁଖ୍ୟ ବିଷୟ ହେଉଛି- 
ସନ୍ତୁଳନ ତଥା ମନୁଷ୍ୟର ସବୁ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ାମ୍ମକ ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ସମନ୍ଵୟ ସ୍ଥାପନା କରିବା । ଶେଷରେ ତାକୁ 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହିତ ଏକାମ୍ବଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଇବା ହେଉଛି ଗୀତାର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ସାଧକ ତା'ର ଦୃଷ୍ଟ ସାମ୍ବାରେ 
ଏହି ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖୁବା ଉଚିତ । ସାଧକକୁ ଅନୁକୂଳ ବ୍ୟକ୍ତି, ବସ୍ତୁ, ପରିସ୍ଥିତିମାନଙ୍କ ସହିତ ରାଗ ଏବଂ 
ପ୍ରତିକୂଳ ସହିତ ଦ୍ଵେଷ କରିବା ଅନୁଚିତ । ସେ ଉଭୟକୁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ବୋଲି ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ଯାହା ଫଳରେ କି ସେହି ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ଵାମ୍ବକ ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକ ତାଂର ଜୀବନର ବନ୍ଧନ ନ ହୋଇ ପ୍ରଗତିରେ ମାର୍ଗଦର୍ଶକ 
ହି ହୋଇପାରିବେ । ଘୋର ଅଶାନ୍ତି ବେଳେ ମଧ୍ଯ ସେ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଶରଣରେ ରହି ପୂଣ୍ଠ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମର୍ପଣ 
ଭାବରେ ନିଜର କରଁବ୍ୟ କର୍ମ କରିବା ବିଧେୟ । ସେ କର୍ମଫଳର ଅଭିଳାଷ ରଖୁ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ସେସବୁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ଭାବି କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ସାଧକର ହୃଦୟ ହେଉଛି ପୂଜା- 
ମଣ୍ଡପ ଏବଂ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପ୍ରତି ତା'ର ପ୍ରେମ ହିଁ ସେହି ବେଦୀ ବା ମଣ୍ଡପ ଉପରେ ଜଳୁଥିବା ଦୀପର ଶିଖା ସଦୃଶ 


॥ ୩॥ 


ଗୀତା ବିଷୟରେ... ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଅଟେ। ତା'ର ଶାରୀରିକ ତଥା ମାନସିକ - ସବୁ କର୍ମ ସେହି ବେଦୀ ଉପରେ ସଜା ଯାଇଥିବା ପୁଜାଫୁଲ 
ମାତ୍ର। ଥରେ ସମର୍ପଣ କରାଯାଇଥ୍ଵବା ବସ୍ତୁ ସହିତ ନିଜର ଆଉ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହି । 


ସତେ ଯେପରି ଉପଦେଶକୁ ଅଧ୍ନକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ କରାଇବା ପାଇଁ ତାକୁ ଯୁଦ୍ଧ ଭୂମିରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରାଯାଇଅଛି ଯୋଦ୍ଧା ଅର୍ଜୁନ ନିଜ ଅଗ୍ରଜଙ୍କର ରାଜ୍ୟାଧ୍ଵକାରକୁ ପୁନଃ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ତଥା ଦେଶର 
ଜନତାକୁ ପୀଡ଼ିତ କରୁଥୁବା କୌରବମାନଙ୍କୁ ବିନାଶ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ । ଜଣେ ରାଜକୁମାର ଓ ଯୋଦ୍ଧା 
ହୋଇଥୁବା ହେତୁ ସେ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟକୁ ଜାଣିଥୁଲେ ଯେ, ରାଷ୍ଟ୍ରର ସୁରକ୍ଷା ଓ ସେଥୁରେ ଶାନ୍ତି ତଥା ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ବଜାୟ ରଖୁବା ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏହି ସଂଘର୍ଷକୁ ଅଧ୍ଵକ ତୀବ୍ର ଓ ଗମ୍ଭୀର ରୂପେ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରିୟ ଭାଇ ଓ ମିତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଜଣେ ଅନ୍ୟ ଜଣଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହେବାର 
ଦେଖାଯାଏ। ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କଉଁବ୍ୟର ବିରୋଧ ନୁହେଁ, ବରଂ ନିଜ ନିଜ ଭିତରେ ବିଦ୍ଵେଷ ମଧ୍ଯ 
ରହିଥିଲା । ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନ ଥିଲା ଯେ, ଯେଉଁ ଲୋକମାନଙ୍କ ଠାରେ ସେ ସ୍ନେହ ଓ ଆଦର ଭାବ ରଖୁଛନ୍ତି, 
କ'ଣ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଅସ୍ତ ଉଠାଇବେ ? ଏକ ପକ୍ଷରେ ଯୁଦ୍ଧ କରି ବଂଶ ନାଶ କରିବା ପାପକର୍ମ ତଥା 
ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଆତତାୟୀମାନଙ୍କୁ କ୍ଷମା କରିଦେବା ମଧ୍ଯ ପାପ ଅଟେ। ତେଣୁ ଏଭଳି ଦ୍ବନ୍ବଵାତ୍ରକ ସ୍ଥିତିରେ 
କାହାକୁ ଧର୍ମ ବୋଲି ମାନିବେ ? ନ୍ୟାୟ କରିବା ଜରୁରୀ ଥିଲା, ଅନ୍ଯଥା ନ୍ୟାୟର ବିନାଶ ହୋଇଥାନ୍ତା । 
ଏଭଳି କ'ଣ ଉପାୟ ଥୁଲା କି, ସେମାନଙ୍କୁ ମାରିଦେଇ ମଧ୍ଯ ପାପରୁ ରକ୍ଷାପାଇପାରିବେ- ଏହି ସବୁ ଜଟିଳ 
ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତର ହି ଏହି ଗ୍ରନ୍ଦୁର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ । କର୍ମଫଳରେ ନିଜର ଆସକ୍ତି ନ ରଖୂ ନିଜର 
କରଉଁବ୍ୟ କର୍ମକୁ ସତତ କରିବା ଏବଂ ଏହାକୁ ଧ୍ୟାନରେ ରଖିବା ଯେ, ଇଶ୍ଵର ନିୟାମକ ଓ ସ୍ଵାମୀ ହୋଇ 
ସବୁକିଛି କରାଉଛନ୍ତି। ସେ ଜଗତକୁ ବିକଶିତ କରି ପୁର୍ଣ୍ବତା ଆଡ଼କୁ ନେଉଛନ୍ତି, ଯେଉଁଠି ପରମାନନ୍ଦ ଓ 
ଶାନ୍ତିର ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ରହିଛି। ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ତାଙ୍କ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ରଖୁ ନିଜର କଉଁବ୍ୟ କର୍ମ କରିଗଲିବା। 
ବିଗତଜ୍ଵର ଓ ନିଷ୍କାମ ହୋଇ ତଥା କ୍ରୋଧ ଓ ଘ୍ମଣାଭାବ ନ ରଖୁ ସଂଘର୍ଷ କରିବା। ଏହି ପ୍ରକାର କର୍ମର 
ବନ୍ଧନ କଟିଯିବ, ଯୋଗସିଦ୍ଧ ହେବ ଏବଂ ଆମେ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବା | 


ଏହି ଗ୍ରନ୍ଦୁର ଏହାହିଁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଉପଦେଶ ଅଟେ। କିନ୍ତୁ ଯେଭଳି ଅବତାରଙ୍କର ସବୁ କର୍ମ ପ୍ରତୀକାତ୍ମକ 
ହୋଇଥାଏ, ସେହିପରି ଆମେ ସ୍ତୁଳରୁ ସୁକ୍ଷ୍ମ ସ୍ତରକୁ ଯାଇ ଦେଖୂପାରିବା ଯେ ଆମ ହୃଦୟ- କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯୁଦ୍ଧ ଚାଲିଛି। ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମା ଓଁ ଅସତ୍‌ ବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବଦା ଚାଲିଛି । ଅର୍ଜୁନ ସଂଘର୍ଷ କରୁଥିବା 
ଜୀବାମ୍ବା ଓ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି ତା'ର ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ପରମାତ୍ମା। ଅତଏବ, ପ୍ରାଚୀନକାଳର ଯୁଦ୍ଧ ସମୟର 
ପରବର୍ତୀ ପିଢିର ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ହୋଇଗଲା। କଣ୍ଟକମୟ ଓ କଥିନ ଅଙ୍କାବଙ୍କା 
ପଥୁରିଆ ରାସ୍ତାରେ ଆଗକୁ ବଢ଼ୁଥିବା ସାଧକମାନଙ୍କୁ ଏହି ଗୀତୋପଦେଶରୁ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ମିଳେ । ପୂର୍ବ ତଥା 
ପଶ୍ଚିମର ସମସ୍ତ ସାଧକମାନେ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, କାରଣ ସମସ୍ତଙ୍କର ପଥ ଏକ, ଯଦିଓ ନାମ ଭିନ୍ନ 


॥ ୪॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଗୀତା ବଷୟରେ... 


ଭିନ୍ନ ଏବଂ ସମସ୍ତ ସାଧକଙ୍କୁ ଏକ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚୁବାକୁ ପଡ଼ିବ ଯଦିଓ ସେମାନେ “ ଏକତ୍ବ' ବୋଧ 
କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 
- ଡ. ଆନି ବେସାନ୍ତ 


ଗୀତା ହେଉଛି, ଉପନିଷଦରୂପୀ ଉପବନ ଗୁଡ଼ିକରୁ ତୋଳା ଯାଇଥିବା ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସତ୍ୟତା ରୂପୀ 
ସୁନ୍ଦର ପୁଷ୍ପ ଗୁଡ଼ିକରେ ତିଆରି ଏକ ପୁଷ୍ପଗୁଛ୍ଛ । 
- ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 


ମୋର ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ସଂସାରର ସମସ୍ତ ପ୍ରଚଳିତ ଭାଷାଗୁଡ଼ିକରେ ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ପରିପୂଣ୍ଠ ଏତେ 

ଛୋଟ ପୁସ୍ତକ କିଛି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ, ଯେତେ ଛୋଟ, ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଅଟେ | ଏଥରୁ ମନୁଷ୍ୟକୁ 

ସବୋଚ୍ଚ ଜ୍ଞାନ, ପବିତ୍ରତମ ପ୍ରେମ ଓ ସର୍ବୋକୃଷ୍ଟ କର୍ମର ଶିକ୍ଷା ମିଳେ । ଗୀତା ଆତ୍ମ ସଂଯମ, ତ୍ରିବିଧ ତାପ, 

ଅହିଂସା, ସତ୍ଯ, କରୁଣା, କର୍ତବ୍ୟ ଆଦି ପାଇଁ କର୍ଭବ୍ୟର ପାଳନ କରିବା ଏବଂ ଅଧର୍ମ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂଘର୍ଷ 

କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଏ। ମୋ' ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିଶ୍ଵ ସାହିତ୍ୟରେ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଭଳି ମହାନ୍‌ ରଚନା କିଛି ନାହିଁ 
ଯାହାକି କେବଳ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ନୁହେଁ, ବରଂ ମନୁଷ୍ଯ ମାତ୍ରର ଧର୍ମର ଭଣ୍ଡାର ଅଟେ | 

¬ ମଦନ ମୋହନ ମାଲବ୍ଯ 


ଗୀତା ସନାତନ ଦର୍ଶନର ସ୍ପଷ୍ଟତମ ଓ ସର୍ବଗ୍ରାହୀ ସାର ସଂଗ୍ରହ। ଏହା କେବଳ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ 

ପାଇଁ ନୁହେଁ, ବରଂ ମନୁଷ୍ୟ ମାତ୍ର ପାଇଁ ସ୍ଥାୟୀ ମୂଲ୍ୟର ଗ୍ରନ୍ଛୁ ଅଟେ । ଏହା ସମ୍ଭବତଃ ସନାତନ ଦର୍ଶନର 
ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ରକ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଚିନ୍ତନ। 

- ଏଲ୍‌ଡ଼ୁଅସ୍‌ ହକ୍ସଲେ 


| ୫ | 


ଗୀତା ସାର 


( ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ) 


କ୍ର.ସଂ ବିଷୟ ଅଧ୍ଧାୟ ଶ୍ଳୋକ 
୧. ଭଗବାନ କିଏ ? ୯ ୧୭ 
୧୮ ୬୧ 
୨. ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତି କିପରି ? ୪ ୬ 
୧୦ ୨୦ 
୩. ଭଗବାନଙ୍କ କାମ କ'ଣ ? ୪ ୭, [୮ 
୪, ଭଗବାନ କେଉଁ କେଉଁ ଠାରେ ବ୍ୟକ୍ତ ? ୮ ୪ 
୧୦ ୪୧ 
` ଭଗବାନ କେଉଁଠାରେ ଥାଆନ୍ତି ? ୬ ୩୦ 
୧୫ ୧୫ 
୬, 'ଓ” କ'ଣ ? ୮ ୧୧, ୧୩ 
୧୭ ୨୩, ୨୪ 
୭, ଭ୍ଛାନ୍ତି ଆମକୁ କିପରି ପ୍ରଭାବିତ କରେ ? ୧ ୨୯ 
୭ ୨୭ 
୮. ମାୟା ଆମର କ'ଣ କରେ ? ୨ ୭, ୬୩ 
୯; କାମନା ଆମକୁ କିପରି ଧ୍ଵଂସ କରେ ? ୨ ୬୨ 
୧୬ ୨୧ 
୧୦. ମୋହ ଆମକୁ କିପରି ବାନ୍ଧିଦିଏ ? ୩ ୩୮, ୩୯ 
୧୬ ୧୬ 
୧୧. ମୋହଳକୁ ଆମେ କିପରି ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିବା ? ୨ ୬୧ 
୬ ୨୪, ୨୫ 


॥ ୭॥ 


ଗୀତା ସାର ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


କ୍ରଚସଚ ବିଷୟ ଅଧ୍ଯାୟ ଶ୍ଳୋକ 

୧୨. କ୍ରୋଧକୁ ଆମେ କିପରି ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିବା ? ୫ ୨୩ 
୬ ୧୪ 
୧୩. ଶୋକ ସନ୍ତପ୍ତଙ୍କୁ ଆମେ କିପରି ସାନ୍ତ୍ଵନା ଦେବା ? ୨ ୨୭ 
୬ ୪୦ 
୧୪. ମୋହଗ୍ରସ୍ତଙ୍କୁ ଆମେ କିପରି ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ¢ ୨ ୨୮ 
୪ ୩୫ 

୧୫. ନିରାଶାଗ୍ରସ୍ତଙ୍କୁ ଆମେ କିପରି ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ¢ ୧୩ ୮ 
୧୮ ୬୨ 
୧୬. ନୈତିକ ସ୍ତରରେ ଅଧୋପତିତଙ୍କୁ ୪ ୩୬ 
ଆମେ କିପରି ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ? ୯ ୩୦ 
୧୭. ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ସ୍ତରରେ ଅଧୋପତିତଙ୍କୁ ୬ ୪୩ 
ଆମେ କିପରି ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ? ୧୫ ୨୨ 
୧୮. ରାଜନୀତିଜ୍ଞଙ୍କୁ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ୨ ୩୮ 
୩ ୨୧ 
୧୯. ବ୍ୟବସାୟୀଙ୍କୁ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ୪ ୩୧ 
୧୭ ୨୦ 
୨୦. କିଶୋର କିଶୋରୀଙ୍କୁ ମାର୍ଗ ଦର୍ଶନ ୪ ୩୯ 

୫ 

୨୧. ବିଶ୍ଵ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଦିବ୍ୟ ଦର୍ଶନ ୧୫ ୧, ୨, ୩ 

୨୨. ସଠିକ୍‌ କର୍ମ ୨ ୪୮ 
୧୮ ୨୩ 
୨୩. କାର୍ଯ୍ୟଦକ୍ଷତା ବୂଝି ୩ ୩୦ 


॥ ୮ ।॥ 


ଖ୍ରୀମଫ୍‌ ଭଗବଦ ଗୀତୀ ଗୀତା ସାର 


କ୍ରସଂଚ ବିଷୟ ଧା ଶ୍ଳୋକ 
୨୪. ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତ ୨ ୭୧ 

୫ ୧୨ 
୨୫. ଏକାଗ୍ରତା ୬ ୨୫, ୨୬ 
୨୬. ଅନ୍ୟ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ୬ ୩୦ 

୧୨ ` 
୨୭. ନିଜ ପାଇଁ ଆନନ୍ଦ 9 ୬୪ 

୧୮ ୩୭ 
୨୮. ଧ୍ପାନର ଲକ୍ଷ୍ୟକେନ୍ଦ୍ର ୬ ୨୫ 

୧୮ ୫୭ 
୨୯. ଧ୍ୟାନ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତି ୬ ୧୧, ¢୩ 
୩୦. ନ୍ପାନର ସୁଫଳ ୬ ୧୫, ୨୨ 
୩୧. ଧ୍ଧାନାବସ୍ଥାର ମନ ୬ ୧୯, ୨୦ 
୩୨. ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନ ଓ ଧ୍ଧାନ ୬ ୧୬, ୧ଲ 
୩୩, ଧ୍ଧାନର ପଥ ୬ ୨୪, ୨୫ 
୩୪. ପରିପିର୍ଣ ବ୍ଯକ୍ତି ୨ ୫୫ 

୧୪ ୨୫ 
୩୫. ଆଧ୍ଯାତ୍ଲିକଭାବେ ବିକଶିତ ବ୍ୟକ୍ତି ୫ ୧୦, ୧୮ 
୩୬. ଆଧ୍ୟାତ୍ଲିକ ବିକାଶର ଲକ୍ଷଣ ୧୭ ୧୪, ୧୫, ୧୬ 
୩୭. ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପତନର ଲକ୍ଷଣ ୧୪ [୮,୧୩ 
୩୮, ଆଧ୍ଯାଚ୍ଭିକ ନିଷ୍କ୍ରିୟତା ୧୮ ୩୨, ୩୫ 


୩୯. କ୍ଷୈତ୍ରର ସ୍ଵଭାବ ୧୩ ୫,୬ 


॥ ୯1 


ଗୀତା ସାର 


କ୍ର.ସଂ. 


୪୦. 
୪୧. 


୪୨) 
୪୩, 
୪୪. 
୪୫. 
୪୬. 


୪୭. 
୪୮. 


୪୯. 


୫୦. 
୫୧. 


॥୧୦॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 
ବିଷୟ 


କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସ୍ଵଭାବ 
ଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ 


ଭଗବାନଙ୍କ ସହ ସମ୍ପର୍କ 

ଦିବ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚବାର ମାର୍ଗ 
ଗୀତା ମହାତ୍ନ୍ୟ 

ଭକ୍ତି 

ସମର୍ପଣ 


ସେବା 
ଜ୍ଞାନ 


ଆତ୍ନ ସଂଯମ 


ସଠିକ୍‌ ଆହାର 
ସଠିକ୍‌ ବାଣୀ 


ଅସ୍ଠାୟ 


ଗୀତାରେ ବର୍ଣିତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବିଭିନ୍ନ ନାମ 


ଅନଘ - ନିଷ୍ନାପ 

ଅର୍ଜୁନ - ପବିତ୍ର ମନା / ଶିଷ୍ଟମନା 

ଭରତର୍ଷଭ - ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭରତ ବଂଶଧର 

ଭରତ - ରାଜା ଭରତଙ୍କ ବଂଶଧର / ସତ୍ୟାନୁଗାମୀ 


ଭରତ-ସତ୍ତମ - ଭାରତମାନଙ୍କରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 

ଭାରତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ - ଭାରତମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାଧୁଶ୍ରେଷ୍ଠ 

.ଧନଞାୟ - ଧନର ମୋହକୁ ଜୟ କରିଥିବା ( ରାଜସୂୟ ଯଜ୍ଞ ସମୟରେ ଅର୍ଚୁନ ଅନେକ ରାଜାଙ୍କୁ 
ପରାସ୍ତ କରିଥିଲେ ଓ ନିକମା ଶାସକମାନଙ୍କର ସମ୍ପରି ବ୍ୟାଜାପ୍ତ କରି ତାକୁ ଜନହିତରେ 
ବ୍ୟବହାର କରିଥିଲେ) 


ଗୁଡ଼ାକେଶ - ନିଦ୍ରାକୁ ଜୟ କରିଥିବା ( ଗୁଡ଼କର ଅର୍ଥ ନିଦ୍ରା ଓ ଭଶାର ଅଥ ପ୍ରଭୁ) 

କୌନ୍ତେୟ - କୁନ୍ତୀଙ୍କ ପୁତ୍ର 

କିରୀଟି - ମସ୍ତକରେ ମୁକୁଟ ( ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ପ୍ରଦଭ) ଧାରଣ କରିଥିବା 

କୁରୁ ନନ୍ଦନ - କୁରୁମାନଙ୍କ ଆନନ୍ଦ 

କୁରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ - କୁରୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 

କୁରୁ ପ୍ରବୀର - କୁରୁ ବଂଶରେ ଅତିଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୀର 

କୁରୁସତ୍ତମ - କୁରୁକୁଳରେ ଉପୁନ୍‌ ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ 

ମହାବାହୁ - ଶକ୍ିଶାଳୀ ବାହୁ ଥିବା ( ସାହସୀ) 

ପାଣ୍ଡବ - ପାଶୁଙ୍କ ପୁତ୍ର ( ସମସ୍ତ ପାଣ୍ଡବଙ୍କ ମୁଖ୍ୟ ହୋଇଥିବାରୁ, ଏହା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ ବ୍ୟବହାର 
। ହୁଏ) 

ପାର୍ଥ - ପୁଥା (କୁନ୍ତୀଙ୍କ ଅନ୍ୟ ଏକ ନାମ) କ୍କ ପୁତ୍ର 

ପରନ୍ତପ - ଶତୃମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତାପିତ କରୁଥିବା 

ତାତ - ପ୍ରିୟ 

ଦେହଭୂତାଂ ବର - ଦେହଧାରୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 

ପୁରୁଷର୍ଷଭ - ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 


ପୁରୁଷ-ବ୍ୟାଘ୍ର - ମନୁଷ୍ଯ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବାଘ ( ପରି ପ୍ରତାପୀ) 
ସବ୍ୟସାଚୀ - ବାମ ହାତରେ ତୀର ଚାଳନା କରିପାରୁଥିବା 


॥୧୧॥ 


ଗୀତାରେ ବସ୍ତ୍ିତ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଭିନ୍ନ ନାମ 


ଅଚ୍ୟୁତ - ଯିଏ ନିଜ ଦିବ୍ୟ ସଭାରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ 
ଅନନ୍ତ - ସୀମାରହିତ 
ଅନନ୍ତରୂପ - ଅନନତରୂପ 
ଅନନ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟ - ଅନନ୍ତ ସାମର୍ଥ୍ଯ ସମ୍ପନ୍ନ 
ଅପ୍ରତିମ ପ୍ରଭାବ - ଅତୁଳନୀୟ ପ୍ରଭାବଯୁକ୍ତ 
ଅରିସୂଦନ - ଶତୃହନ୍ା 
ଭଗବାନ୍‌ - ଭୋଗ ବା ଏଶର୍ଯ୍ୟଶାଳୀ ( ଶକି, ସାଧୁତା, କୀରି, ଗୌରବ, ଅନାସକ୍ତ ଓ ସ୍ବାଧୀନ 
ଆଦି ଷଡ୍‌ ଏ୍ଵର୍ଯ୍ୟ) 
ଦେବଦେବ - ମହାପ୍ରଭୁ 
ଦେବବର - ଦେବତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଦେବେଶ - ଦେବତାମାନଙ୍କର ଦେବତା 
ଦେବ - ଆଲୋକ ((8ଜ୍ଞାନ) ଦାତା 
ଗୌବିନ୍ଦ - ଳୀବାମ୍ବାଙ୍କୁ ଜାଣିଥିବା 
- ଇନ୍ଦିୟମାନଙ୍କ ଶାସକ 


- ଗୋଧନର ରକ୍ଷାକରା 
- ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଗୁଣ ପ୍ରକାଶନ ବିଶେଷଣ ଶବ୍ଦ-ଗୋଧନ ଖୋଜୁଥିବା ଅର୍ଥରେ ( ଶାନ୍ତ ପର୍ବର 


ପୁରାଣ କଥା ଅନୁଯାୟୀ ପୂଥୁବୀକ ପୁନଃ ଜୟ କରିଥିବାରୁ ଏହି ନାମ) 


ହରି - ପାପମୋଚକ, ଅହଙ୍କାର ନିମୁଁଳକ 
ହୃଷୀକେଶ - ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ପ୍ରଭୁ ( ହୃଷୀତ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଭଶା = ପ୍ରଭୁ) 
- କୁଞ୍ଚୁତ କେଶୀ 


- ଛୋଟ ଛୋଟ (ସଳଖ) କେଶଥୁବା, [ହୁଷୀ = ଶେଷରେ 
(କୁଞ୍ଜୁତ ବା ଆନନ୍ଦରେ) ଠିଆ ହେବା, କେଶ = କେଶ] 
ଜଗପ୍ଵତେ - ଜଗତର ପାଳନ ପୋଷଣକର୍ା 
ଜଗନ୍ନିବାସ - ବିଶ୍ଵର ଆଧାର ( ବିଶ୍ବରୂପର ଗୋଟିଏ ବାହୁରେ) 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଗୀତାରେ ବସ୍ଢ୍ରତ... 


ଜନାର୍ଦନ - ଭକ ମନୋବାଞ୍ଚା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରି ମହିମାନ୍ଵିତ 
- ଜନାସୁରର ନିହନ୍ତା 

କମଳ ପତ୍ରାକ୍ଷ - କମଳ ପତ୍ରରୂପୀ ନେତ୍ର ବିଶିଷ୍ଟ 

କେଶବ - ସୁନ୍ଦର କେଶଯୁକ୍ତ 


- ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାର ନିବୃତ୍ତକର୍ଭା (‹ କ୍ଲେଖବ” ଶବ୍ଦର ଅପଭ୍ରଂଶ ଘଟି କେଶବ ହୋଇଛି, 
କ୍ଲେଶବର ଅର୍ଥ କ୍ଲେଶହତ୍ତା) 

- ତରିମୂର୍ଭଙ୍କ ପ୍ରଭୁ 
' କେ” ବ୍ରହ୍ମା ବା ସୃଷ୍ଟିକର୍ଭାଙ୍କୁ ସୂଚାଏ 
“ଅ” ବିଷ୍ଣୁ ବା ପରିପାଳକଙ୍କୁ ସୂଚାଏ 
“ଭୁଶ” ଶଙ୍କର ବା ଧ୍ଵଂସକର୍ତାଙ୍କୁ ସୂଚାଏ 
“ବ” ବପୁ (ସ୍ଵରୂପ ବା ଶରୀର) କୁ ସୂଚାଏ 

କେଶିନିସୂଦନ - କେଶି ନାମକ ଦୈତ୍ୟର ନିହନ୍ତା 


କୃଷ୍ଣ - କୃଷ୍ଣ ବର୍ଣ୍ା 

- ପାପ ବିମୋଚକ 

ଯିଏକି ବ୍ରହ୍ମ 

- ଆକର୍ଷକ 
ମାଧବ - ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ପ୍ରଭୁ ( ମା'ମାନେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଏବଂ ଧବମାନେ ପ୍ରଭୁ) 
ମଧୁସୂଦନ - ମଧୁନାମକ ଦୈତ୍ୟର ନିହନ୍ତା 


- ବାସନା ବିନାଶକାରୀ (ବେଦର ପରତୀକାମୂକ ଭାଷାରେ “ ମଧୁ'ମାନେ କର୍ମଫଳ - 
ପୂର୍ବ କର୍ମର ବାସନା) 


ପରମେଶ୍ବର - ଏାଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟବାନ୍‌ 

ପୁରୁଷୋତ୍ତମ - ପୁରୁଷ ଉତ୍ତମ ବା ପୁରୁଷ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 

ପ୍ରଭୋ - ସର୍ବସମର୍ଥ 

ବାଷ୍ତେୟ - ବୃଷ୍ି ବଂଶୀୟ 

ବାସୁଦେବ - ବସୁଦେବଙ୍କ ପୁତ୍ର / ସମସ୍ତଙ୍କଠାରେ ବିଦ୍ୟମାନ 
ବିଷ୍ଣୁ - ସର୍ବବ୍ୟାପକ 

ବିଶ୍ଵମୁତେ - ବିଶ୍ବ ଯାହାର ମୁଭି ସ୍ଵରୂପ 


| ୧୩॥ 


ଗୀତାରେ ବର୍ଣିତ... ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ବିଶ୍ଵରୂପ - ବିରାଟ ସ୍ବରୂପ 

ବିଶ୍ଵେଶ୍ଵର - ସମସ୍ତ ସଂସାରର ସ୍ବାମୀ 
ଭୂତଭାବନ - ସମ୍ପୂଣ୍ଠ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଉପ୍ପନ୍ନକାରୀ 
ଭୂତେଶ - ସମ୍ପୂର୍ଣ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସ୍ଵାମୀ 
ମହାତ୍କଳନ - ମହାନ ସ୍ଵରୂପ 

ମହାବାହୋ - ବିଶାଳ ଭୁଜ 

ଯାଦବ - ଯଦୁବଂଶୀୟ 

ଯୋଗେଶ୍ଵର - ଯୋଗର ପ୍ରଭୁ 

ଯୋଗିନ୍‌ - ସଦା ଯୋଗସମ୍ନ୍‌ 

ସଖେ - ମିତ୍ର 

ସର୍ବ - ସର୍ବରୂପ 


ସହସ୍ରବାହୋ - ସହସ୍ରବାହୁ 


| ୧୪॥ 


ଶ୍ଳୋକ କ୍ରମାଂକ 


୧-୩ 
୪-୯ 
୧୦-୧୨ 
୧୩ 
୧୪-୧୫ 
୧୬-୧୮ 


ଗୀତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ 
ବିଷୟ 


ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଅର୍ଜୁନବିଷାଦ ଯୋଗ 
ଉପକ୍ରମ 
କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଦୃଶ୍ୟ 
କୌରବ ଯୋଦ୍ଧା - ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର ଗର୍ବ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନ - ଦିବ୍ୟ ସାରଥୀ ଓ ସମ୍ଭ୍ରାନ୍ତ ଯୁବରାଜ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶକୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପାଳନ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବିଷାଦ - ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନୀରବତା 
ଯୁଦ୍ଧ ବିପକ୍ଷରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ଯୁଦ୍ଧ ହେବା ଦ୍ଵାରା ହାନି - ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଅନୁକୂଳ ଯୁକ୍ତି 
ପରିବାରର ନୈତିକ ଅଖଣ୍ଡତା ନଷ୍ଟ ହେବାର ପରିଣାମ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଯୁଦ୍ଧ ବିଷୟକ ଉତ୍କୁଣ୍ଠାବସ୍ତାର ବିକାର, 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନୀରବତା 


ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ 
ସାଂଖ୍ୟ ଯୋଗ 
ଉପକ୍ରମ 
ଭଗବାନଙ୍କ କରୁଣା 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମପଣ 
ଅଜଜୁନ ରୋଗର ଚିକିତ୍ସା ନିମନ୍ତେ କୃଷ୍ଣ ଉପଚାର ଆରମ୍ଭ 
ଅବତାରବାଦରେ ନିହିତ ସତ୍ୟ 
ବାହ୍ୟ ଆହ୍ବାନର ଅତ୍ପ୍ଧାୟୀ ସ୍ବରୂପ ଓ ମନର ସମତା ବଜାୟ ନିମନ୍ତେ 
ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍ର ସ୍ଵରୂପ, କ୍ରିୟାଶୀଳତା ପାଇଁ ଡାକରା 


ପୂଷ୍କା 


୧୧୬ 
୧୧୭ 
୧୨୧ 
୧୨୯ 
୧୩୫ 
୧୩୬ 
୧୩୯ 


॥ ୧୫॥ 


ଗୀତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ 


ଶ୍ଳୋକ କ୍ରମାଂକ 


୧୯୨୪ 
୨୫-୩୦ 
୩୧¬୩୨ 
୩୩-୩୬ 
୩୭-୩୮ 
୩୯-୪୧ 
୪୨-୪୪ 
୪୫-୪୬ 
୪୭-୪୮ 
୪୯-୫୩ 
୫୪ 

୫୫ 

୫୬-୫୭ 
୫୮-¬୬୧ 
୬୨-୬୩ 
୬୪¬୬୮ 
ଝି 

୭୦-୭୨ 


୧-୨ 
୩-୪ 
୫¬୮ 
୯-୧୧ 


॥ ୧୬॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 
ବିଷୟ 


ଅସୀମ ସତ୍ୟର ବଣ୍ଣ୍ରନା 

ଶୋକର ସମାପ୍ତି ପାଇଁ ଉପଦେଶ 
ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଅ - କ୍ଷତ୍ରିୟର ଧର୍ମ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ନିମନ୍ତେ ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ମତ ଓ ଯୁକ୍ତି 
ଉଠ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ନିମନ୍ତେ ନିଶ୍ଚୟକର 
ଏକାଗ୍ର ମନରେ ଅବଧାର୍ଯ୍ୟ 

ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣା 

ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣା ଦୂରୀକରଣ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତାବ 
ପ୍ରକୃତ କର୍ମୀ 

“ ବାସନାର ଶୋଧନ ' ଓ ଆତ୍ଲୋପଲବ୍ଧ 
ସ୍ତ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ କିଏ ? 

ପରିପୁଣ୍ଣ୍ବର ଅନ୍ତରିକ ଅଭିଜ୍ଞତା 

ମୌନ ସାଧୁ - ପରିପୁର୍ଣ୍ରଙ୍କ ଭାଷା 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 

ସମସ୍ତ ବିଷାଦର ଉତ୍ସ 

ଉଦ୍ଧାରର ଉପାୟ 

ଅଜ୍ଞ ଓ ବିଜ୍ଞ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 

କାମନାର କାମୀ 


ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ 
କର୍ମ ଯୋଗ 

ଉପକ୍ରମ 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଭ୍ରମ 

କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମବିକାଶ 

ଅକର୍ମ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମ ଉକ୍କୃଷ୍ଟ 

ଯଜ୍ଞାର୍ଥେ କର୍ମର ଭାବ 


ମୂଷ୍ଠା 


୧୪୩ 
୧୫୧ 
୧୫୯ 
୧୬୧ 
୧୬୪ 
୧୬୯ 
୧୭୩ 
୧୭୫ 
୧୭୯ 

୧୮୪ 
୧୦୧ 

୧୯୨ 

୧୯୪ 

୧୯୮ 

୨୦୫ 

୨୦୭ 

୨୧୩ 
୨୧୫ 


୨୨୧ 
୨୨୪ 
୨୨୬ 
ଦ୍ଧ 
୨୩୪ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଗୀତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ 

ଶ୍ଳୋକ କ୍ରମାଂକ ବିଷୟ ପୃଷ୍ଠା 
୧୨-୧୩ ସାମାଜିକ ଚୋର ୨୩୭ 
୧୪-୧୬ ସହବନ୍ଧିତ କର୍ମର ଜାଗତିକ ଚକ୍ର ୨୪୦ 
୧୭-୧୯ ଅନାସକ୍ତ କର୍ମ ଯୋଗୀ ୨୪୩ 
୨୦-୨୧ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନର କାରଣ ୨୪୬ 
୨୨-୮୨୪ ଭଗବାନ କାହିକି କର୍ମ କରନ୍ତି ? ୨୪୮ 
୨୫-୨୬ ଜୀବନର ସକ୍ରିୟତା ଓ କର୍ମ ୨୫୧ 
୨୭-୨୯ ଆସକ୍ତିହୀନ କର୍ମ ୨୫୪ 
୩୦ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ସମର୍ପଣ ୨୫୮ 
୩୧-୩୨ ଉଚିତ୍‌ କର୍ମର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ୨୬୦ 
୩୩-୩୪ ସ୍ବଭାବ ଓ ସଂଯମ ୨୬୩ 
୩୫ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସନ୍ଦେଶ “ ବାସନାକୁ ଜାଣ” ୨୬୬ 
୩୬ ଉଚ୍ଚତର ପ୍ରେରଣାର ବାଧକ ୨୬୭ 
୩୭ ଶତୃରୂପୀ “ କାମ କ୍ରୋଧାଦି ଆବେଗ” ୨୬୮ 
୩୮-୩୯ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦର କ୍ଷମତା ୨୬୯ 
୪୦-୪୧ ଅନ୍ତନିହିତ ଶତ୍ଦୃର ଗୋପନ ଦୂର୍ଗ-କାମନା- ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 

ସଂଯମ ନିମନ୍ତେ ଉପଦେଶ ୨୭୧ 
୪୨-୪୩ ଆତ୍ନଲ-ଆବିଷ୍କାରର ଶ୍ରୁଙ୍ଖଳାବଦ୍ଧ ଯୋଜନା ୨୭୩ 

ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଜ୍ଞାନକର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ ଯୋଗ 

ଉପକ୍ରମ ୨୭୭ 
୧-୩ ଯୋଗ ରହସ୍ୟର ଇତିହାସ ୨୭୯ 
୪-୬ “ ଅବତାରବାଦ ' - ଅବତାରୀଙ୍କ ସ୍ଵାଧୀନତା ୨୮୩ 
୭-୮ ଅସୀମଙ୍କ ପରିଚ୍ଛିନତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ୨୮୭ 
୯-୧୦ ମୁକ୍ତିର ପଥ ୨୯୦ 
୧୧ ଜୀବନର ମୌଳିକ ନୀତିର ନିରପେକ୍ଷତା ୨୯୩ 


॥ ୧୭ ॥ 


॥ ୧୮॥ 


ଗୀତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 

ଶ୍ଳୋକ କ୍ରମାଂକ ବିଷୟ ପୃଷ୍ଠା 
୧୨ ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ ଓ ବହିର୍ମୁଖୀ ହେବାର ଆଧାର ୨୯୪ 
୧୩ ବହିମମୁଖୀ ସୁକ୍ଷ୍ମ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ୨୯୬ 
୧୪-୧୫ ଆତ୍ଗୋନ୍ନତିର କୌଶଳ ୨୯୮ 
୧୬-୧୭ କର୍ମ ଓ ଅକର୍ମର ସ୍ଵଭାବ ୩୦୧ 
୧୮-୨୨ ଅହଂଶୂନ୍ୟ କର୍ମ ୩୦୪ 
୨୩ ପୁର୍ଣ୍ଣତାପ୍ରାପ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଓ ମନୋଭାବ ୩୧୫ 

୨୪-୨୮ କର୍ମକୁ ନିଷ୍କାମ କରିବାର ଉପାୟ- ସଠିକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ସମସ୍ତ 
କର୍ମକୁ ଯଜ୍ଞ କରିଦିଏ ୩୧୭ 
୨୯-୩୨ କର୍ମକୁ ନିଷ୍କାମ କରିବାର ଉପାୟ ( କ୍ରମଶଃ) ୩୨୫ 
୩୩-୩୪ ଉଭଚିଚ୍‌ କର୍ମ ଜ୍ଞାନର ମହତ୍ତ୍ଵ ୩୩୦ 
୩୫-୩୬ ଢଭଚିଚ୍‌ କର୍ମ ଜ୍ଞାନର ମହତ୍ତ୍ଵ ( କ୍ରମଶଃ) ୩୩୩ 
୩୭-୩୮ ଜ୍ଞାନ ପାପକୁ ଧ୍ବଂସ କରେ ୩୩୬ 
୩୯ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣ ୩୩୯ 

୪୦-୪୨ ଯୋଗର ଆଶ୍ରୟ ଦ୍ଵାରା ହୃଦୟସ୍ଥ୍‌ ଅଜ୍ଞାନକୁ ଦୂର କରିବା 
ନିମନ୍ତେ ଉପଦେଶ ୩୪୨ 

ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟ 
କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ ଯୋଗ 

ଉପକ୍ରମ ୩୪୬ 
୧-୨ କର୍ମ ଓ କର୍ମର ସମର୍ପଣ ଦ୍ଵାରା ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ୩୫୦ 
୩ ନିତ୍ୟ ସନ୍ନ୍ୟାସୀଙ୍କ ଲକ୍ଷଣ ୩୫୩ 
୪-୭ କର୍ମ ଯୋଗ ଓ ସନ୍ନ୍ୟାସର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏକ ୩୫୪ 
୮-୯ କର୍ମମୟ ଜଗତରେ ଅନୁଭବୀ ୩୬୦ 
୧୦-୧୨ ଅନାସକ୍ତ ଭାବେ କର୍ମ ସମ୍ପାଦନ ୩୬୨ 
୧୩-୧୬ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ସମ୍ପର୍କ ୩୬୬ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଗୀତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ 


ଶ୍ଳୋକ କ୍ରମାଂକ ବିଷୟ ପୂଷ୍ଠା 
୧୭ ନିଜ ଭିତରେ ସତ୍ୟର ଜଗତର ଅନୁଭବ ୩୭୨ 
୧୮-୨୩ ସମର୍ପଣର ଉପାୟ ୩୭୪ 
୨୪-୨୯ ଶାନ୍ତି ଓ ମୁକ୍ତି ଲାଭର ମାର୍ଗ ୩୮୩ 
ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟ 
ବାନ ଯୋଗ 
ଉପକ୍ରମ ୩୯୨ 
୧-୪ କର୍ତାପଣ ଓ କର୍ମଫଳ ଆସକ୍ତିର ତ୍ୟାଗ ଦ୍ଵାରା ଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତି ୩୯୫ 
୫ ଆତ୍ଲଚୈତନ୍ୟ ସାହାଯ୍ୟରେ ମାୟାମୁକ୍ତ ହେବା ୪୦୨ 
୬-୯ ସଦାସର୍ବଦା ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରେମ ୪୦୬ 
୧୦-୧୮ ଯୋଗ ନିମନ୍ତେ ସୂଚନା ଓ ଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତି ୪୧୧ 
୧୯-୨୩ ସିଞଦ୍(ଯୋଗୀଙ୍କ ପ୍ରଗତିର ସ୍ତର ୪୨୭ 
୨୪-୨୬ ଯୋଗ ନିମନ୍ତେ ଉପଦେଶାବଳୀ ୪୩୪ 
୨୭-୩୨ ଧ୍ଧାନ ଯୋଗର ଫଳାଫଳ ୪୩୯ 
୩୩-୩୬ ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ମନର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ୪୪୯ 
୩୭-୪୦ ଉତ୍ତମ କର୍ମରେ ରତ ଉଦ୍‌ଯୋଗୀଙ୍କୁ ଶୋକ 
କରିବାକୁ ପଡେନାହିଁ ୪୫୯ 
୪୧-୪୫ ପୁୂଣଥ୍ଣତା ପଥରେ ସମ୍ଭାବିତ ସମସ୍ତ ଅବସ୍ତା ୪୬୫ 
୪୬-୪୭ ଯୋଗୀ ହୁଅ ୪୭୨ 
ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନ ଯୋଗ 
ଉପକ୍ରମ ୪୭୬ 
୧-୬ ମୋର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପରେ ' ମୁଁ” ୪୭୮ 
୭-୧୧ ଜାଗତିକ କୋଷରେ ଚୈତନ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ ୪୮୭ 


॥୧୯॥ 


॥ ୨୦॥ 


ଗୀତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 
ଶ୍ଳୋକ କ୍ରମାଂକ ବିଷୟ ପୃଷ୍ଠା 
୧୨-୧୫ ତ୍ରିଗୁଣର ଦିବ୍ୟମାୟା ୪୯୩ 
୧୬-୨୦ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନୀ ୪୯୮ 
୨୧-୩୦ ଭ୍ରାନ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନ ୫୦୭ 
ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଅକ୍ଷରବ୍ରହ୍ମ ଯୋଗ 

ଉପକ୍ରମ ୫୨୪ 

୧-୪ କେବଳ ପରମାତ୍ନା ହି ସତ୍ୟ ୫୨୬ 
୫ ଜୀବାତ୍ନା ଚିହ୍ନଟ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ପ୍ରକୃତି ୫୩୦ 
୬-୭ “ ଯେପରି ଭାବନା ସେପରି ମଣିଷ ” ୫୩୨ 
୮-୧୦ ପୁରୁଷ ( ଆତ୍ମା)ର ଗୁଣ ୫୩୭ 
୧୧-୨୧ ପୂର୍ଣ୍ରତାର ମହତ୍ତମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ ତାକୁ ହାସଲ କରିବାର ସାଧନ ୫୪୫ 
୨୨-୨୮ ଅନ୍ତିମ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚୁବା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ପଥ ୫୬୫ 

ନବମ ଅଧ୍ୟାୟ 
ରାଜବିଦ୍ୟାରାଜଗୁହ୍ୟ ଯୋଗ 

ଉପକ୍ରମ ୫୭୬ 

୧-୩ ଆତ୍ନକୁଶଳତାର କଳାର ମହାତ୍ନ୍ଯ ୫୭୮ 
୪-୮ ସସୀମ ଓ ଅସୀମ ୫୮୪ 
୯-୧୦ “ ଅପରିଚନ୍ ଓ କର୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ”- ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ୫୯୨ 
୧୧ ନିଜର ମହତ୍ତର ସ୍ଥ୍ରିତିର ଅଜ୍ଞାନତା ୫୯୬ 
୧୨-୧୫ ଆସୁରୀ ଓ ଦୈବୀ ପ୍ରକୃତି ୫୯୮ 
୧୬-୧୯ ସମସ୍ତ ଉପାସନା ଆତ୍ମ ଉପାସନା ଅଟେ ୬୦୭ 
୨୦-୨୧ କାମନାର ସହ ଉପାସନା ୬୧୫ 
୨୨ ନିଷ୍କାମ ଉପାସନା ୬୧୭ 
୨୩-୨୫ ଅନୁଚିତ୍‌ ଓ ଉଚିତ୍‌ ଉପାସନା ବିଧ୍ଵ ୬୨୦ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଗୀତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ 
ଶ୍ଳୋକ କ୍ରମାଂକ ବିଷୟ ପୃଷ୍ଠା 
୨୬ ଭକ୍ତିରେ ଆନ୍ତରିକତା / ଉଚିତ୍‌ ଭାବେ ଅର୍ପଣ ୬୨୭ 
୨୭-୨୮ ଧର୍ମନିଷ୍ଟ ଅର୍ପଣର ଭାବ ୬୩୦ 
୨୯-୩୩ ଭକ୍ତ କେବେବି ନଷ୍ଟ ହୁଏନାହିଁ ୬୩୪ 
୩୪ ନିରନ୍ତର ସଚେତନତା- ସଫଳତାର ରହସ୍ୟ ୬୪୯ 
ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟ 
ବିଭୂତି ଯୋଗ 
ଉପକ୍ରମ ୬୫୧ 
୧-୩ ଭୌତିକ, ମାନସିକ, ବୌଵିକ ଜୀବନ ପ୍ରାରମ୍ଭର ଜ୍ଞାନ ୬୫୪ 
୪-୫ ଭୂତାଦିର ଗୁଣ ୬୬୦ 
୬-୮ ନିଶ୍ଚଳ ଯୋଗ ୬୬୨ 
୯-୧୧ ବୂଦ୍ଧିଯୋଗ ନିମନ୍ତେ ଯୋଗ୍ୟହେବା ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର 
ଉପଚାର ଏବଂ ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ୬୬୮ 
୧୨-୧୮ ସର୍ବତ୍ର ଦିବ୍ଯତାର ଦର୍ଶନ ନିମନ୍ତେ ଉପାୟ ବିଷୟରେ 
ଅଜ୍ଜୁନଙ୍କ ସନ୍ଦିସତ୍ସା ୬୭୫ 
୧୯-୨୦ ସବିେୈେଭୂତରେ ଆମ୍ବାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି- ଭଗବାନଙ୍କ ମହିମା ୬୮୫ 
୨୧-୩୯ ଅନନ୍ତ ପ୍ରକାରର ଜାଗତିକ ବସ୍ତୁ ଓ ଜୀବ ମଧ୍ଯରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଉପସ୍ତିତି ୬୮୮ 
୪୦-୪୨ ଦିବ୍ଯ ମହିମାର ଅନ୍ତ ନାହିଁ ୭୨୨ 
ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
ବିଶ୍ବରୂପଦର୍ଶନ ଯୋଗ 
ଉପକ୍ରମ ୭୨୭ 
୧-୪ ସମସ୍ତ ନାମ ରୂପର ସତ୍ତା ଓ ସକ୍ଦିୟତାର ପ୍ରଦର୍ଶନ ପାଇଁ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା ୭୩୦ 
୫-୮ ଦର୍ଶନ ନିମନ୍ତେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରସ୍ତୁତି ୭୩୪ 


॥ ୨୧॥ 


ଗୀତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 
ଶ୍ଳୋକ କ୍ରମାଂକ ବିଷୟ ପୃଷ୍ଠା 
୯-୧୩ ସଞ୍ଜୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନଙ୍କ ବିଶ୍ଵରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା ୭୩୯ 
୧୪-୧୭ ବିସ୍ଫୟ ବିମୁଢ଼ତା ! ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ଅନୁଭୂତି ୭୪୪ 
୧୮-୨୪ ଅଜ୍ୁନଙ୍କ ଉପସଂହାର - ଅବିନଶ୍ବର ସତ୍ୟର ବର୍ଣ୍ରନା ୭୫୦ 
୨୫-୩୧ ଅସୀମଙ୍କ ଭୟଙ୍କର ରୂପ ୭୬୧ 
୩୨ ସମୟର ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍ଵ ୭୭୧ 
୩୩-୩୪ ତାଙ୍କ ହସ୍ତରେ ଏକ ଉପକରଣ ୭୭୩ 
୩୫-୩୭ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଆତ୍ନ ସମର୍ପଣ- ଆରାଧନା ୭୭୬ 
୩୮-୪୦ ଅଇର୍ଜ଼ୁନଙ୍କ ଭଗବାନଙ୍କୁ ହୃଦୟସ୍ପର୍ଶୀ ପ୍ରାର୍ଥନା ୭୮୨ 
୪୧-୪୨ ଅବୋଧତା ହେତୁ କ୍ଷମା ପ୍ରାର୍ଥନା ୭୮୬ 
୪୩-୪୪ ସାଷ୍ଟାୀଙ୍ଗ ପ୍ରଣାମ ୭୮୮ 
୪୫-୪୬ ତୂୃପ୍ତିଲାଭ ୭୯୧ 
୪୭-୪୯ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନର ବିରଳତା ବିଷୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଘୋଷଣା ୭୯୪ 
୫୦ ସଞ୍ଜୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପୁନର୍ବାର ଭୟ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ରନା ୭୯୮ 
୫୧ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସାଧାରଣ ମାନସିକ ଅବସ୍ଥାର ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ ୭୯୯ 
୫୨-୫୩ କତଷ୍ଟଲବ୍ଧ ଅଭିଜ୍ଞତା- ବିଶ୍ଵରୂପର ମହିମା ୮୦୦ 
୫୪୮୫୫ ଅବିଭାଜିତ ଭକ୍ତି ଓ ପରିଣାମତଃ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତି ୮୦୨ 
ଦ୍ଵାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଭଳ୍ତି ଯୋଗ 

ଉପକ୍ରମ ୮୦.୬ 

୧ ସାକାର ଓ ନିରାକାର ଉପାସକଙ୍କର ଶ୍ରେଷ୍ଠତାରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନ ୮୧୦ 
୨ ସଚ୍ଚା ଭକ୍ତ ୮୧୧ 
୩-୫ ସାଧକ ୮୧୪ 
୬-୭ ସଚ୍ଚା ଭକ୍ତ ହେବା ସକାଶେ ସର୍ତ ୮୨୦ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଗୀତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ 
ଶ୍ଳୋକ କ୍ରମାଂକ ବିଷୟ ପୃଷ୍ଠା 
୮ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ନିବେଶ ୮୨୩ 
୯ ନିରନ୍ତର ଅଭ୍ୟାସ ବଳରେ ଯୋଗ ସାଧନ ୮୨୫ 
୧୦-୧୧ ଭଗବାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଭି - କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ ୮୨୭ 
୧୨ ପ୍ରସ୍ତାବିତ ପଥ ସମ୍ବନ୍ଧାୟ ଉପସଂହାର ୮୩୨ 
୧୩-୮୧୪ ସମସ୍ତ ସାଧକଙ୍କ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ୮୩୪ 
୧୫-୧୬ ପ୍ରକୂତ ଭକ୍ତର ଲକ୍ଷଣ ୮୩୬ 
୧୭ ଅନ୍ତରର ଆଡ୍ନ ପ୍ରକୃତି ପ୍ରତି ଜାଗ୍ରତ ହେବା ୮୪୧ 
୧୮-୨୦ ମନର ପ୍ରଶାନ୍ତ ବା ସ୍ଦରତା ୮୪୩ 
ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞବିଭାଗ ଯୋଗ 
ଉପକ୍ରମ ୮୪୯ 
୧-୩ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ - “ ଜଡ଼ ଓ ଚେତନ ” ୮୫୨ 
୪-୭ କ୍ଷେତ୍ରର ସଂଗଠନ - ଜଡ଼ ୮୫୮ 
୮-୧୦ ଜ୍ଞାନର ଉପାଦାନର ବର୍ଣନା ୮୬୫ 
୧୧-୧୨ ଜ୍ଞାନର ସୋପାନ ୮୭୦ 
୧୩-୧୬ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ଅବିନଶ୍ଵର ସତ୍ୟର ବଣ୍ଠନା ୮୭୩ 
୧୭-୧୯ ଜୀବୀତ୍ନା ହି ପରମାତ୍ନା ୮୮୨ 
୨୦-୨୩ ଜଡ଼? ଚେତନର ସମ୍ପର୍କ ( ପ୍ରକୃତି) ୮୮୯ 
୨୪-୨୬ ଆଧପତ଼୍ଗଜ୍ଞାନର ସୋପାନ ୮୯୫ 
୨୭-୨୯ କ୍ଷେଚ୍ର କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଜ୍ଞାନର ପରିଣାମ ୯୦୩ 
୩୦-୩୧ ଏକତ୍ବରେ ବିବିଧତା, କିନ୍ତୁ ଏକତ୍ବର ନୁହଁ ୯୧୦ 
୩୨-୩୩ ଆତ୍ଗୀର ସ୍ଵଭାବ ୯୧୩ 
୩୪ କ୍ଷେଢ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ସମ୍ପର୍କରେ ଜ୍ଞାନର ଉପଲବ୍‌ଧ ଦ୍ଵାରା 
ପରମ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତି ୯୧୬ 


॥ ୨୩॥ 


ଗୀତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 
ଶ୍ଳୋକ କ୍ରମାଂକ ବିଷୟ ପୂଷ୍ଠା 
ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଗୁଣତ୍ରୟବିଭାଗ ଯୋଗ 
ଉପକ୍ରମ ୯୨୦ 
୧-୪ ଜଡ଼ ଓ ଚେତନ ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ପର୍କ ୯୨୩ 
୫ ଜଡ଼ ଅଭ୍ୟନ୍ତରର ଚେତନ ପଛରେ ଥୁବା ଗୁଣ ସମୂହ ୯୩୧ 
୬ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ - ଜ୍ଞାନ ଓ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ୯୩୨ 
୭ ରଜୋଗୁଣ - କର୍ମ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ୯୩୫ 
୮ ତମୋଗୁଣ - ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତି ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହେତୁ ଉତ୍ପନ ହେବା ଭ୍ରମ ୯୩୭ 
୯-୧୦ ତ୍ରିଗୁଣ କିପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ୯୩୮ 
୧୧-୧୩ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୁଣର ପ୍ରାଧ୍ଯାନର ପ୍ରଭାବ ୯୪୦ 
୧୪-୧୬ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଗୁଣର କ୍ରିୟା ସମ୍ପାଦନରେ ଫଳାଫଳ ୯୪୫ 
୧୭-୧୮ ମନୋବୁଵି ସ୍ତରରେ ଗୁଣମାନଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତି ଜନିତ କ୍ରିୟା ୯୫୧ 
୧୯-୨୦ ଗୁଣାତୀତ ୯୫୫ 
୨୧-୨୭ ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ବ୍ୟକ୍ତିର ବିଶେଷତ୍ବ ୯୫୯ 
ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଯୋଗ 

ଉପକ୍ରମ ୯୭୩ 

୧-୩ ଜୀବନ ବୃକ୍ଷ ଓ ତାହାର ପରମାତ୍ଳା ସହ ସମ୍ପର୍କ ୯୭୪ 
୪-୬ ଦିବ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ଯ ୯୮୦ 
୭-୯ ଅହଂ( ଜୀବ) ର ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରକୃତି ୯୮୭ 
୧୦-୧୧ ଆତ୍ନାନୁଭୁତି ୯୯୧ 
୧୨-୧୫ ଆତ୍ଲାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ୯୯୪ 
୧୬-୧୭ କ୍ଷର, ଅକ୍ଷର ଓ ପରମ ' ପୁରୁଷ ' ୧୦୦୧ 
୧୮-୨୦ ପରମାତ୍ନାଙ୍କ ବାସ୍ତବ ପ୍ରକୃତିର ଜ୍ଞାନ ୧୦୦୪ 


॥୨୪॥ 


ପଢ” ଠଠଠ୦ଫ୦ଅ_୮ "`... ଚ(|(୯.....୩ 


ଶ୍ଳୋକ କ୍ରମାଂକ 


୧୩୨ 
୩-୬ 
୭-୧୦ 
୧୧-୧୩ 
୧୪-୧୭ 
୧୮-୧୯ 
୨୦-୨୨ 
୨୩-୨୪ 
୨୫-୨୮ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 
ବିଷୟ 


ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଦୈବାସୁରସମ୍ପଦବିଭାଗ ଯୋଗ 
ଉପକ୍ରମ 
ହିନ୍ଦୁ ଜୀବନଧାରାରେ ସଂସ୍କୃତି ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଉତ୍ତମ ଗୁଣ 
ଆସୁରିକ ସ୍ଵଭାବର ବର୍ଣ୍ବନା 
ଦୁଇଟି ସ୍ଵଭାବର କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା 
ଶୁଦ୍ଧ ଜଡ଼ବାଦୀ 
ଜଡ଼ବାଦୀର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ଜୀବନପ୍ରତି ଜଡ଼ବାଦୀର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ଜଡ଼ବାଦୀର ଗୁଣ 
ବିକାଶ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ 
ନର୍କର ତିନୋଟି ଦ୍ଵାର 
ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟର ପଥ - “ ଶାସ୍ତରାନୁମୋଦିତ ନିର୍ଦେଶର ପାଳନ ” 


ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଶବଦ୍ଧାତ୍ରୟବିଭାଗ ଯୋଗ 

ଉପକ୍ରମ 

ତିନି ପ୍ରକାର ଶ୍ରଦ୍ଧା 

ସ୍ଵଭାବ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ପର୍କ 

ତିନି ପ୍ରକାର ଆହାର 

ତିନି ପ୍ରକାର ଯଜ୍ଞ 

ସାବ୍ଦ୍ଵିକ ତପ 

ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ତପ 

ତିନି ପ୍ରକାର ଦାନ 

ପରମ ସତ୍ୟ 

ଓ ତତ୍‌ ସତ୍‌ 


ଗୀତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ 


ପୂଷ୍ଠା 


୧୦୦୮ 
୧୦୧୦ 
୧୦୧୯ 
୧୦୨୧ 
୧୦୨୩ 
୧୦୨୯ 
୧୦୩୩ 
୧୦୩୭ 
୧୦୪୦ 

୧୦୪୨ 

୧୦୪୩ 


୧୦୪୮ 
୧୦୫୦ 
୧୦୫୨ 
୧୦୫୮ 
୧୦୬୨ 
୧୦୬୫ 
୧୦୭୨ 
୧୦୭୪ 
୧୦୭୬ 
୧୦୭୮ 


॥ ୨୫ ॥ 


ଗୀତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଶ୍ଲୋକ କ୍ରମାଂକ ବିଷୟ ପୃଷ୍ଠା 
ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
ମୋକ୍ଷସନ୍ନ୍ୟାସ ଯୋଗ 

ଉପକ୍ରମ ୧୦୮୨ 
୧-୩ କର୍ମରେ ଶୃଙ୍ଖଳା - ସନ୍ନ୍ଯାସ ଏବଂ ତ୍ୟାଗ “ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା 

ପରମାତ୍ନାଙ୍କୁ ସର୍ବୋତ୍ତମ ସମ୍ମାନର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ” ୧୦୮୫ 
୪-୬ କୃଷ୍ଣ ମାର୍ଗର କର୍ମ ୧୦୮୯ 
୭-୧୦ ତ୍ୟାଗର ପ୍ରକାର ଭେଦ ୧୦୯୨ 
୧୧ କର୍ମ ଜୀବନର ସୂଚକ ୧୦୯୭ 
୧୨ କର୍ମର ଫଳ । ତିନି ପ୍ରକାର ତ୍ୟାଗରୁ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ୧୦୯୮ 
୧୩-୧୫ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାର ପାଞ୍ଚୋର୍ଟି ଅଙ୍ଗ ୧୧୦୧ 
୧୬-୧୭ ସ୍ଵୟଂର କର୍ତାପଣ ମାୟା ଅଟେ ୧୧୦୪ 
୧୮-୧୯ କର୍ମର ପ୍ରେରଣା ଓ କର୍ମର ଆଧାର ୧୧୦୮ 
୨୦-୨୨ ଜ୍ଞାନର ତିନି ପ୍ରକାର ସ୍ଵଭାବ ୧୧୧୦ 
୨୩-୨୫ ତିନି ପ୍ରକାର କର୍ମର ତିନି ପ୍ରକାର ସ୍ଵଭାବ ୧୧୧୪ 
୨୬-୨୮ ତିନି ପ୍ରକାର କର୍ତା ୧୧୧୯ 
୨୮-୩୨ ତିନି ପ୍ରକାର ବୁଝି ୧୧୨୨ 
୩୩-୩୫ ତିନି ପକ୍ରାର ଧୃତି ୧୧୩୦ 
୩୬-୩୯ ତିନି ପ୍ରକାର ସୁଖ ୧୧୩୫ 
୪୦ ସତ୍ତ୍ଵ୍‌ ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ସବୁ ଭୁତରେ ବିଭିନ୍ନ ମାତ୍ରାରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ ୧୧୩୯ 
୪୧ ସ୍ଵଭାବ ଓ ସ୍ଵଧର୍ମ ଅନୁସାରେ ମାନବ ଜାତିର ବର୍ଗୀକରଣ ୧୧୪୨ 
୪୨-୪୪ ମତନଜସ୍ତାବ୍ବ୍ରିକ ଗୁଣ ଅନୁସାରେ ଚାରିପ୍ରକାର ସାମାଜିକ ଚଳଣୀ ୧୧୪୩ 
୪୫-୪୬ ନିଳ କର୍ମ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା- ପୂର୍ଠତା ପ୍ରାପ୍ତି ୧୧୪୯ 
୪୭-୪୮ ସ୍ଵବରପଧର୍ମ ହଁ ପାଳନ ଯୋଗ୍ୟ ୧୧୫୨ 
୪୯-୫୦ କର୍ମରୁ ମୁକ୍ତିର ପରମ ସ୍ପ୍ରିତି ୧୧୫୬ 
୫୧-୫୨ ଧ୍ଧାନର କୌଶଳ ୧୧୫୯ 


॥ ୨୬॥ 


ଗୀତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 
ଶ୍ଳୋକ କ୍ରମାଂକ ବିଷୟ ପୃଷ୍ଠା 
୫୩ ଜୀବନର ମୁଲ୍ୟବୋଧ ୧୧୬୨ 
୫୪-୫୭ ପରମାତ୍କା ପ୍ରାପ୍ତ ୧୧୬୪ 
୫୮-୬୦ ତୁମର ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଉଚିତ ୧୧୭୦ 
୬୧ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାର ପରିପ୍ରକାଶ ପଛରେ ପରମାତ୍କା ଅଛନ୍ତି ୧୧୭୫ 
୬୨ ତାଙ୍କ ଠାରେ ଆତ୍ମ ସମର୍ପଣ କର ୧୧୭୭ 
୬୩-୬୪ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ବିଚାର କରି ନିର୍ଣ୍ଣୟ ନିଅ ୧୧୭୯ 
୬୫ ସଫଳ ସାଧକ ପାଇଁ ଚାରୋଟି ସର୍ତ ୧୧୮୩ 
୬୬ ନିଜ ଭକ୍ତର ତତ୍ତ୍ବାବଧାନ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟଇଚ୍ଛା ୧୧୮୫ 
୬୭-୭୧ ଜୀବନ ବିଜ୍ଞାନକୁ ବୁଝାଉଥବା ଶାସ୍ତ୍ରଗ୍ରନ୍ମର ଉପଦେଶ ଓ 
ପଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ୧୧୮୯ 
୭୨-୭୩ ସନ୍ଦେହ ଦୂରୀଭୁତ- “ ଆପଣଙ୍କ ଅଦେଶ ମୁତାବକ ମୁଁ ଚଳିବି”ଂ ୧୧୯୯ 
୭୪-୭୭ କି ଅଭୁତ ଉନ୍ମୋଚନ ୧୨୦୨ 
୭୮ ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଧନୁର୍ଦିର ପାର୍ଥଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତିର ମହିମା ୧୨୦୯ 


॥ ୨୭ ॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ଗୀତା ଧ୍ୟାନ 


ଓ ପାର୍ଥାୟ ପ୍ରତିବୋଧ୍ଵତାଂ ଭଗବତା ନାରାୟଣେନ ସ୍ଵୟଂ 
ବ୍ୟାସେନ ଗ୍ରଥ୍ତାଂ ପୁରାଣମୁନିନା ମଧ୍ଯେମହାଭାରତମ୍‌ । 


ଅଦ୍ଵୈ ତାମୃତବର୍ଷି ଣୀଂ ଭଗବତୀ୧ଂ ଅଷ୍ଟାଦଶାଧ୍ଯାୟ ନୀମ୍‌ 
ଅମ୍ବ 85,009 ଭଗବଦ୍‌ଗୀତେ ଭବଦ୍ବେପଷିଣୀମ୍‌ ॥ ୧॥ 


= ଓ ( ପରଂବ୍ରହ୍କୁ ସୂଚିତ କରୁଥିବା ଏକାକ୍ଷର), ପାର୍ଥାୟ ପ୍ରତିବୋଧତାମ୍‌ = ଯାହାଦ୍ଵାରା ପାର୍ଥ 
ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ, ଭଗବତା = ଭଗବାନ, ନାରାୟଣେନ = ନାରାୟଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ସ୍ବୟମ୍‌ = 
ନିଜେ, ବ୍ୟାସେନ = ବ୍ୟାସଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ଗ୍ରଥିତାମ୍‌ = ସଂଲଗ୍ନ ବା ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ କଲେ, ପୁରାଣମୁନିନା = 
ଆଦି ମୁନିଙ୍କଦ୍ଵାରା, ମଧ୍ୟେ ମହାଭାରତମ୍‌ = ମହାଭାରତ ମଧ୍ଯରେ, ଅଦ୍ଵୈତ ଅମୃତ ବର୍ଷିଣୀମ୍‌ = 
ଅଦ୍ଵୈତ ( ବାଦ)ର ଅମପତ ବୃଷ୍ଟି କରୁଥିବା, ଭଗବତୀମ୍‌ = ଦେବୀ ଭଗବତୀ, ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ାୟନୀମ୍‌ 
= ଅଠରଟି ଅଧାୟ ବିଶିଷ୍ଠ, ଅମ୍‌ = ହେ ମାତା, ତ୍ବାମ୍‌ = ଆପଣଙ୍କୁ, ଅନୁସନ୍ଦଧାମି = ମୁଁ ନିରନ୍ତର 
ସ୍କରଣ (ଧ୍ଧାନ) କରୁଛି, ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତେ = ହେ ଭଗବତ୍‌ ଗୀତା, ଭବଦ୍ବୈଷିଣୀମ୍‌ = ଭବ ବା 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସଂସାରର ଆପଣ ଉଚିତ ବିନାଶକାରୀ ( ଜନ୍ମ-ମୃତ୍ୟୁ ଚକ୍ରର ବିନାଶୀ) | 


ଥ⁄ 6ହ ଦଜବକ୍‌ ଜୀତ, ଯାହାଳ ମାଧ୍ମନେ ଯାର୍ଥ (ଥର୍ଚୁନ) ମୁଂ ଜନକନ ଲରାଯଣାକ 
ଦୃରଜ/ @ନ 9 ଯୋଇଥିଲ, ଯାହା ଯାଚୀନ ନହି କସମ ଭୁରଜ/ ମହକ/ରଜନେ ବର୍ଶିତ 
6 ହୋଇଛି - 6ସେହି ଦିବମୀଜ/ ନିଏ ଅଠର ଅଧାୟ ରୁଫ/ ଅନୁତମୟ ଥ6କିନ ଦର୍ଶଳନ ଥମୁତ 
ବର୍ଷା ଥମ ଠେ କରୁଛନି (6£ ଜକିତ ମାଜ) ନ୍ୁଁ ଚୁନକୁ ନିଜନନଜ ଷାନ କରୁଛି - ଯାଳିବର୍୍ନନ 


ଏନି ଥବ୍ଥିର ଥଳୁଜବନୁ ନୁଇ ମାଳ ଝୁନେ କି ଏଜଳମ/ ଜଜସ/, ଥର୍ଥନ ଦୁନକକୁ ଚ/ ଦଂସଦ/୨୫ 
ଝୁନେ ଛ କିଲାଶଳ /୧/ 


ପାର୍ଥିବ କିମ୍ବା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଯେ କୌଣସି ଶୁଭକର୍ମର ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା 


ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଏକ ସାଧାରଣ ପରମ୍ପରା । ଗୀତାର ଏହି ନଅଟି ଶ୍ଳୋକ ସାଧାରଣତଃ ଯାହାର ଶ୍ରେୟ ଶ୍ରୀ 


ମଧୁସୂଦନ ସରସ୍ବତୀଙ୍କୁ ଦିଆଯାଏ - ଗୀତା ଅଧ୍ୟୟନ କରୁଥିବା ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିଜର ଦୈନନ୍ଦିନ ଶିକ୍ଷା 
ଆରମ୍ଭ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରତ୍ୟହ ପାଠ କରାଯାଏ। 


॥ ୨୯॥ 


ଧ୍ଲାନ ଶ୍ଳୋକ ୧ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ପ୍ରାୟତଃ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଓ ଉତ୍ତେଜନାମୂଳକ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍୍‌ ଯୋଗୁଁ ଆମର ମନ ଏକ 
ଅସ୍ଥିର ଓ ପରିଶ୍ରାନ୍ତ ସ୍ଥିତିରେ ଥାଏ। ଏପରି ଏକ ମନ ନେଇ ଯଦିଓ ଆମେ ବଜାର ହାଟ କରିପାରିବା କିନ୍ତୁ 
ସେତିକି ଦକ୍ଷତା ପୂର୍ବକ ଦାର୍ଶନିକ ଚର୍ଚ୍ଚା ସମୟର ସୁକ୍ଷ୍ମ ଯୁକ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବା ନାହି । ବିଗ୍ବର ଓ 
ଜ୍ଞାନଗ୍ରହଣର ଉପକରଣ ପାଇଁ କିଛି ସ୍ଵଚ୍ଛତା ଓ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆବଶ୍ୟକ । ଏଥ୍ରପାଇଁ ପ୍ରାୟତଃ ବ୍ରାହ୍ମ 
ମୁହୁର୍ଭକୁ ଶିକ୍ଷାଦାନ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଓ ଶାରୀରିକ ସ୍ଵଚ୍ଛତା ପାଇଁ ସ୍ନାନାଦି, ପ୍ରାର୍ଥନା ଗ୍ରହର ଉପଯୁକ୍ତ 
ବାତାବରଣ ଓ ଜଣେ ଶ୍ରଦ୍ଧେୟ ଗୁରୁଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତି ଆଦି ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ। ତଥାପି ପୂଜା ଗୂହ ବା ପଢା 
ଟେବୁଲରେ ବସିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ସମସ୍ତ ଦକ୍ଷତା ଗୁଡ଼ିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କରିବା ପାଇଁ ଆମକୁ 
ନିଜର ମାନସିକ ପ୍ରସ୍ତୁତିରେ ଆଉ କିଛି ସୃଷ୍ଣ୍ମ ସମାଯୋଜନ କରିବାକୁ ପଡିଥାଏ । ଏହାର ଏକ ସୁନ୍ଦରତମ 
ଉଦାହରଣ ହେଲା, ଆଧୁନିକ ପ୍ରୟୋଗଶାଳା ଯେଉଁଠି ଜଣେ ବୈଜ୍ଞାନିକଙ୍କ ପାଖରେ ତାଙ୍କର ଅଣୁବୀକ୍ଷଣ 
ଯନ୍ତ୍ରକୁ ବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରିବା ପାଇଁ ଜଣେ ସହାୟକ ଥାଆନ୍ତି। ସେହି ସହାୟକ ନିଜର ଦୃଷ୍ଟି ଅନୁସାରେ ଯନ୍ତ୍ରଟିକୁ 
ଠିକ୍‌ ଭାବେ ବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରି ରଖନ୍ତି। ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ସହାୟକଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଥାଇପାରେ, 
ଯାହାପାଇଁ ସୁକ୍ଷ୍ମ ସମାଯୋଜନ (ସଜାଡିବା) ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ । ଭଲ ରୂପେ ନିରୀକ୍ଷଣ କରିବା ପାଇଁ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଯନ୍ତ୍ରଟିକୁ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟି ଶକ୍ତି ଅନୁସାରେ କିଛି ବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ସୀଧନାର ସାଧାରଣ 
ପ୍ରଣାଳୀ ଏବଂ ଗୀତା ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ସାଧକ ମନର ବ୍ୟଗ୍ରତା ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ଵା, ଭାବନା ଓ ବିଚାରକୁ ବ୍ୟବସ୍ଥିତ 
କରିବାର ସାଧନ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ଯରେ ସଠିକ୍‌ ସମତା ଲାଭ କରିବା ତଥାପି ଆବଶ୍ୟକ 
ହୁଏ । ସାଧକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନଅଟିଯାକ ଶ୍ଲୋକର ଅର୍ଥ ଓ ମହତ୍ତ୍ଵକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ବୁଝି, ଭାବ ଓ ଅର୍ଥପୂର୍ବକ 
ଗାନ କରି ଏହି ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅନୁକୂଳନକୁ ଲାଭ କରି ହେବ। 


ସମ୍ମାନ, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭକ୍ତି ଓ ବିଶ୍ଵାସ ନ ଥାଇ କୌଣସି ପୁସ୍ତକକୁ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ଅଧ୍ଯୟନ କରାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଦେବୀ ମାତା ଗୀତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମ୍ମାନ ଜଣାଇବାକୁ ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକ 
ଉସ୍ବର୍ଗୀକୃତ । 


କୁହାଯାଏ ଯେ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଏପରି ଏକ ଗ୍ରନ୍ଗ୍‌ ଯେଉଠି ଉପନିଷଦ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ପରି କୌଣସି ଯଶସ୍ଵୀ 
ଗୁରୁ ଏକ ବିଚକ୍ଷଣ ଶିଷ୍ୟକୁ ଉପନିଷଦ ବିଷୟକ ଶିକ୍ଷା ଦେଉ ନାହାନ୍ତି ବରଂ ଜଣେ ସରଳ ରାଜକୁମାର, 
ଏକ ସାଦାସିଧା ମଣିଷ, ସହସ୍ର କାମନା ଓ ଉକ୍ଣ୍ଠାରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇପଡିଥ୍ୁବା ଏକ ବୁଵିଜୀବୀ - ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ଦିଆଯାଇଛି। ଅର୍ଜୁନ ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଓ ପରିଚିତ ପାଣ୍ଡବ ରାଜକୁମାରଙ୍କୁ ମହାଭାରତରେ ପାର୍ଥ ମଧ୍ଯ 
କୁହାଯାଏ। ଏହିପରି ପ୍ରଥମ ପଙ୍କ୍ତିରୁ ହି ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଗୁରୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମହାଗୁରୁ ଏଠାରେ ଶିକ୍ଷକ ଓ ଆମକୁ 
ବଞ୍ଚିବାର କଳାର ସଠିକ ଜ୍ଞାନ ଦେବା ପାଇଁ ତାଙ୍କଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ ଯୋଗ୍ୟତା ସମ୍ପନ୍ନ ଆଉ କେହି ମିଳିବେ 
ନାହ। 


$| ୩୦ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ନ୍ପାନ ଶ୍ଳୋକ ୧ 


ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଦର୍ଶନ ବିଷୟକ କଥା ଶୁଣିଲେ ଡରିଯାଏ କାରଣ ତା 'ର ଅନୁଭବ ଅନୁସାରେ 
ସେ ଜାଣେ ଯେ ଜଣେ ମହାନ୍‌ ଗୁରୁ ଜଣେ ମହାନ୍‌ ଶିଷ୍ୟକୁ ବୁଝାଇବା ସମୟରେ ଜଣେ ସାମାନ୍ୟ ଵ୍ୟକ୍ତି 
କେବଳ ବସିବ, ଶୁଣିବ ଓ ପ୍ରଶଂସା କରିବ କିନ୍ତୁ କେବେହେଲେ ନା ବୁଝିପାରିବ ନା ଏହା ଦ୍ଵାରା ଲାଭାନ୍ବିତ 
ହୋଇପାରିବ । ଏହି ସମସ୍ୟା ଗୀତାରେ ନାହିଁ କାରଣ ଏଠାରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି ଯେ ଏହି ଉପଦେଶ ଏପରି 
ଏକ ଶିଷ୍ୟକୁ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି ଯିଏ ସାମାନ୍ୟରୁ ମଧ୍ଯ କମ୍‌ ବୁଵି ସମ୍ପନ୍ନ ତେଣୁ ଏହି ସହଜ ଶିକ୍ଷଣୀୟ 
ବାଉ୍ଭାଳାପ ଦ୍ଵାରା ଆମ୍ଭେମାନେ ମଧ୍ଯ ଉପକୃତ ହୋଇପାରିବା । 


ମହାଭାରତ ଯୁଗରେ ଗୀତା ଏକ ମହାନ୍‌ ଗୁରୁ ଓ ଏକ ସାମାନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯରେ ହୋଇଥବା 
ଉପନିଷଦ୍‌ ବିଷୟକ ବାଉାାଳାପ ହୋଇଥାଇପାରେ କିନ୍ତୁ ଏହାର ତତ୍ତ୍‌ ସୁକ୍ଷ୍ମତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ସଠିକ୍‌ ଭାବରେ 
ପ୍ରତିପାଦିତ ନ ହୋଇଥବା ସମ୍ଭବ । କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ସମ୍ପାଦିତ ବୋଲି କୁହାଯାଉଥବା ଏହି ବାଉଁାଁଳାପ ଅନ୍ୟ 
ଯେ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ, ଯେ କୌଣସି ଅନ୍ୟ ଏକ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଇପାରେ । ଯେତେବେଳେ 


ଆମେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ରୂପେ ଏହାକୁ ଶୁଣିନେ, ତେଣୁ ଆମକୁ ବିତରିତ ତଥ୍ୟ ଉପରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ନିର୍ଭର 
କରିବାକୁ ପଡିବ। 


ଦ୍ବିତୀୟ ପଙ୍କ୍ତିରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଗୀତାର ଗାୟନ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରଥମ ତୀର ନିକ୍ଷେପ ହେବା 
ପୂର୍ବରୁ କରାଯାଇଥ୍ଲା। ପ୍ରାଚୀନ ରଷି ବ୍ୟାସ ନିଜର କାଳଜୟୀ ଗ୍ରନ୍ଥ୍‌ “ ମହାଭାରତ ' ର କେନ୍ଦ୍ର ଭାଗରେ 
ଏହାକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ ଓ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କଲେ। ଏଠାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦ ଗୁରୁତ୍ବପୁର୍ଣ୍ଣ ଓ ଶବ୍ଦ ଗୁଡ଼ିକ ନିଜର ଗମ୍ଭୀର 
ସାର୍ଥକତାର ଭାରରେ ନମିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ବେଦମାନଙ୍କର ପିତା ବ୍ୟାସ, ଯିଏ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ବେଦର ବିଷୟବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ସଂଗ୍ଗହୀତ, ସମ୍ପାଦିତ ଓ 
ପ୍ରକାଶିତ କରିଥୁଲେ ଓ ପରେ ନିଜର ` ବ୍ରହ୍ମ-ସୂତ୍ର' ମାଧ୍ୟମରେ ଆମକୁ ବେଦାନ୍ତର ସାର ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ, 
ସ୍ଵୟଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନୀ ଥିଲେ ଓ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ସେ ସବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବ୍ୟକ୍ତି ଥିଲେ। ଏହି ପ୍ରାଚୀନ ରଷିଙ୍କ ପାଖରେ 
ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ପରମାତ୍ମା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପ୍ରାୟୋଗିକ ଅନୁଭବ, ଉଭୟ ଥଲା | 


ସେ ଯେ କେବଳ ଏହି ବାର୍ତାଳାପକୁ ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୋହର ଗୀତିକବିତା ରୂପେ ଗୀତାରେ 
ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି ତା ନୁହେଁ, ବରଂ ତା'କୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର ପରିପକ୍‌ ଅବସ୍ଥାରେ ରଚିତ ବିଶ୍ଵର ସବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
କାଳଜୟୀ ଗ୍ରନ୍ଛ୍‌ “ ମହାଭାରତ 'ରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ ବିବେଚିତ କରିଛନ୍ତି। ଗୀତା 
ମହାଭାରତର ଭୀଷ୍ମ ପର୍ବରେ ଅବସ୍ଥିତ ଓ ସେହି ଅଲୌକିକ ଗ୍ରନ୍ଦୁର ପ୍ରାୟ ଜ୍ୟାମିତିକ ମଧ୍ଯଭାଗକୁ ଅଧ୍ଵକାର 
କରିଛି । ପ୍ରକୃତରେ ମହାଭାରତର ଯେ କୌଣସି ଅଧ୍ଷେତା ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରିବେ ଯେ କେବଳ ଗୀତା 
ରୂପୀ ରନ୍ନକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିବା ପାଇଁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମହାଭାରତ ଗାଥା ଏକ ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ପୃଷ୍ଠଭୂମି । 


|॥ ୩୧॥ 


ବାନ ଶ୍ରେଳ ୧ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଯଦ୍ୟପି ଏକ ସର୍ବଜ୍ଞାନୀ ଜଣେ ଅତି ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିର ହିତ ପାଇଁ ଏହି ଉପଦେଶ ଦେଲେ ଓ 
ଯଦ୍ୟପି ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନୀ ଏହାକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କଲେ ଓ ନିଜର କାଳଜୟୀ ଗ୍ରନ୍ଦୁରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ତନ 
ଦେବା ପାଇଁ ବିବେଚନା କଲେ କିନ୍ତୁ ଆମେ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ମାନବ, ଏହାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଦ୍ଵାରା 
ଆକର୍ଷିତ ନ ହେଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଟିକିଏ ହେଲେ ବି ପ୍ରଭାବିତ ହେବା ନାହି । ତୃତୀୟ 
ପଙ୍କ୍ତିରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଏହି ଦିବ୍ୟ ସଙ୍ଗୀତର ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟ ଗୁଡିକରେ ବେଦାନ୍ତ 
ଉପନିଷଦ୍‌ଗୁଡ଼ିକର ସାରମର୍ମ ଅଦ୍ଵୈତ ରୂପୀ ଅବିନଶ୍ଵର ଲକ୍ଷ୍ୟର ଚର୍ଚ୍ଚା କରାଯାଇଛି । 


ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟର ଅନୁଭୂତି ପରେ ଏକ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ବାହ୍ୟଜଗତ ସହ ନିଜର ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝି 
ଦ୍ଵାରା କାର୍ଯ୍ୟନିର୍ବାହ କରୁଥୁବା ସମୟରେ ଯେଉଁ ଦୁଃଖ ଓ ପରିଛିନ୍ନତାର ଅନୁଭବ କରେ, ତାହା ସମାପ୍ତ ହୁଏ 
ଓ ବ୍ୟକ୍ତ ନିଜକୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର, ଦିବ୍ୟ ଓ ଆନନ୍ଦର ବିସ୍ତାରିତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଏ । 


ଅନ୍ତିମ ପଙ୍କ୍ତିରେ ଗୀତାକୁ ମାତା ରୂପେ ସମ୍ବୋଧ୍ଵତ କରାଯାଇଛି ଓ ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯାଇଛି ଏବଂ 
ଏହାକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵର ସହ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଦିବ୍ୟ ଗର୍ଭା ଗୀତା ମାତା, ଯେଉଁ ସାର୍ବଭୌମିକ 
ଧର୍ମକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଛନ୍ତି, ତା ପାଖକୁ ଯେ କୌଣସି ଆୟୁର ବ୍ୟକ୍ତି, ଅସଂଖ୍ୟ ଦୋଷ କଲେ ମଧ୍ଯ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ କ୍ଷମା 
ଓ ପୁର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରେମର ଆଶା ନେଇ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସର ସହ ଯାଇପାରିବ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି, ଏଠାରେ ଜୀବନର ଗ୍ରନ୍ଥ 
ଗୀତାକୁ ଆମେ “ମାତା' ବୋଲି ମାନୁ କାରଣ ସେ କେବେହେଲେ କାହାରିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିରାଶ ହେବାକୁ 
ଦିଅନ୍ତି ନାହି ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଯିଏ ମା-ମା-ମା ଡାକି ଡାକି ତାଙ୍କ ପ୍ରାଙ୍ଗଣକୁ ଯାଏ ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇପାରେ 
ଯେ ସେ ତା'କୁ ତା'ର ପୁର୍ବ ଅପରାଧ ଓ ଦୋଷ ସଜକ୍ତେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ। 


ଗ୍ରନ୍ଥର ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ପୂଜା କରି ଦେଲେ ଗୀତାର ଉପାସନା ଶେଷହୁଏ ନାହାଁ। ଏହି ଦିବ୍ଯ କବିତା 
ସଠିକ ଜୀବନଯାପନ ଓ ଅନୁଭୂତିର ଚର୍ଚ୍ଚା କରୁଥୁବା ଏକ ଗ୍ରନ୍ଛ। ଆମେ ପ୍ରାୟ ନିଜର ଦୂଢୀଭୁତ ବିଶ୍ଵାସ 
ଅନୁସାରେ ବଞ୍ଚୁ ଏବଂ ଯେପରି ଆମର ବିଶ୍ଵାସ ସେପରି ଆମର ବିଚାର ଓ ଯେପରି ଆମର ବିଚାର ସେହିପରି 
ଆମର କର୍ମ ହୋଇଥାଏ। 


ହିନ୍ଦୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଶିକ୍ଷା ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଏହି ଆବଶ୍ଯକ କ୍ରାନ୍ତିକୁ ସମ୍ପାଦନ କରିଥାଏ ଓ ଏହା 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମ ବିଗ୍‌ରକୁ ଅଧକ ସୁସ୍ତ କରିଥାଏ। ଏହି ବିଗର ଗୁଡ଼ିକ ହି ଜଗତରେ କର୍ମରୂପେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହୁଅନ୍ତି। ତାଂପରେ ଆମର ସ୍ଵଭାବ ଆମକୁ ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ବ 
ପ୍ରଦାନ କରେ। ଗୀତାରେ ଦର୍ଶାଯାଇଥୁବା ବଞ୍ଚୁବାର କଳା ଓ ଜୀବନର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ନିରନ୍ତର ମନେ 


୭୯୧୫ ୬୧ ୬୭୭ 


ରଖୁଲେ ତାହା ହିଁ ଗୀତା ମାତାଙ୍କ ପ୍ରତି ନିଶ୍ଚିତ ଓ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନର ଉପାୟ ହେବ। 


॥୩୨॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ନ୍ପାନ ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ନମୋଏଃସ୍ତୁ ତେ ବ୍ୟାସ ବିଶାଲବୁଦ୍ଧେ 
ଫୂଲ୍ଲାରବିନ୍ଦାୟତପତ୍ରନେତ୍ର । 


ୟେନ ତ୍ଵୟା ଭାରତତୈଲପୂର୍ଣ୍ତଃ 
ପ୍ରକ୍କାଲିତୋ ଜ୍ଞାନମୟଃ ପ୍ରଦୀପଃ ॥ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନମଃ = ନମସ୍ତେ, ଅସୁ = ହେଉ, ତେ = ଆପଣଙ୍କଠାରେ, ବ୍ୟାସ = ବ୍ୟାସ, ବିଶାଲ ବୁଝେ = 
ଖୁବ ବିଦ୍ଵାନୀଃଜ୍ଞାନୀ, ଫୁଲ୍ଲ୍‌ ଅରବିନ୍ଦ ଆୟତ ପତ୍ର ନେତ୍ର = ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକଶିତ କମଳର ପାଖୁଡା ପରି 
ଚକ୍ଷୁ ବିଶିଷ୍ଟ, ୟେନ = ଯାହାକି, ତୟା = ଆପଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ଭାରତ ତୈଲ ପୁର୍ଣଃ = ମହାଭାରତ 
ରୂପୀ ତୈଳ ପୂର୍ଣ୍ର, ପ୍ରଜ୍ଵାଲିତଃ = ପ୍ରଜ୍ବଳିତ, ଜ୍ଞାନମୟଃ = ଜ୍ଞାନପୂର୍ଣ, ପ୍ରଦୀପଃ = ଦୀପ | 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ମୂର୍ଵ କିଳଣିନ ଯଢ଼ ଯାଝୁଁଜା ନାନି ନନ୍ଧୁଁ କିଛି, ମାନ୍‌ ଚିତ୍ନନ 6୭ ବ୍ୟାସଦେବ ଆଣଣଙ୍କୁ 
9 ଣାମ, ଯାହାନ ଦ଼ର/ ମହାଜଜଜ ରୁଫ/ 6ନୈଳଳେ ମୁର୍ଵ ଥକ ଜ୍ଞାନର 9ଦୀଫ ତ 
ହଳୁଳିତ ୋନଳଛି //୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା 2: ଗୀତା ଗ୍ରନ୍ଦୁକୁ ପ୍ରଣାମ କରି ସାରିବା ପରେ ସାଧକମାନଙ୍କୁ ଏହାର ରଚୟିତା ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କୁ 
ପ୍ରଣାମ କରିବା ପାଇଁ ଉତ୍ସାହିତ କରାଯାଇଛି। ଆମେ ସହଜରେ କାହାକୁ ପ୍ରଣାମ କରିବା ନାହିଁ ଯେଉଁ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମର ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇ ନଥାଏ ଯେ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଆମଠାରୁ ସମ୍ମାନ ପାଇବା ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟତା 
ଅଛି। ଏହି ଧ୍ୟାନ ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ୟାସ ଦେବଙ୍କର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । 


କେବଳ ଯେ ତାଙ୍କର ବିଚାରଶକ୍ତି ମହାନ୍‌ ତା ନୁହେଁ ବରଂ ସେ ସମ୍ପୂଣ୍ଟର ସହନଶୀଳ ଏବଂ ନିଜର 
ଅସୀମ ସ୍ଵେହରେ ସକଳ ବିଶ୍ଵର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ବାନ୍ଧି ରଖୁଛନ୍ତି । ବ୍ୟାସଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ଜୀବନ ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ 
ନ ଥିଲା। ଏହା କେବଳ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦର୍ଶନ ନୁହଁ । 


ଏହା ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବେ ବ୍ୟବହାର ଯୋଗ୍ୟ ଓ ମାନବ ଜାତିକୁ ଅଭିଭାଷିତ । ଏହାର ବ୍ୟଗ୍ରତା 
ଜନସମାଜ ପାଇଁ ଆନନ୍ଦ ଉଚ୍ଛ୍ଵାସର ଏକ ଜୀବନ ଆଣିବା ନିମନ୍ତେ । ଏହା ସ୍ଵାଭାବିକ ଯେ ସେହି ଦାର୍ଶନିକ 
ଯିଏ ଏପରି ସାର୍ବଜନୀନ ଧର୍ମ ଗ୍ରନ୍ଦୁ ଗୀତା, ଯାହାକି ମାନବ ଜାତିକୁ ଦେଇଛନ୍ତି, ସେ ନିଜେ କେବଳ ଜଣେ 
ସୁସଂସ୍କୃତ ଓ ବିଚକ୍ଷଣ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଥ୍ବେ ତା ନୁହେଁ, ବରଂ ଦିବ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଅଟନ୍ତି । 


ଏହି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନୀ ରଷିଙ୍କର ଶାରୀରିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆକର୍ଷଣୀୟ ଯାହା ବିଷୟରେ 
ଦ୍ବିତୀୟ ପଙ୍କ୍ତିରେ କୁହାଯାଇଛି। ତାଙ୍କର ଚକ୍ଷୁଦ୍ବ୍‌ୟରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରଶାନ୍ତି ଆନନ୍ଦର ଗଭୀର ଆକର୍ଷଣ 


॥ ୩୩ | 


ଧ୍ୟାନ ଶ୍ଳୋକ ୩ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଯେପରି କୌଣସି ରହସ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରେମଗୀତର ସମ୍ମୋହକ ପ୍ଲାବନକୁ ସୂଚାଉଛି । ଏହି ଆଖ ଦୁଇଟିକୁ ନୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ପ୍ରସ୍ମୁଟିତ ପଦ୍ମର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପାଖୁଡାରେ ଥବା ଅନନ୍ତ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସହ ତୁଳନା କରି ଦର୍ଶାଯାଇଛି । 


କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେ ଉଦାର ବୁଝି ସମ୍ପନ୍ନ ହେଲେ ବା ଯେତେ ଆକର୍ଷଣୀୟ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଅଧ୍ଵକାରୀ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ସମାଜରେ ସୁଖର ଅଭିବୃଵି ପାଇଁ କୌଣସି ମୌଳିକ କାର୍ଯ୍ୟ ନ କରିଛନ୍ତି, 
ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାରତର ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ ସମ୍ମାନ ପାଇପାରୁନଥଲେ। ଏହି ନିର୍ଵିଷ୍ଟ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମଧ୍ଯ 
ଆର୍ଯ୍ୟ-ବୁଵି, କବି ଓ ଦାର୍ଶନିକ ବ୍ୟାସଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପୁର୍ଣ୍ତଃ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଥିବ । ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ମହାଭାରତ 
ରୂପୀ ତୈଳରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଥୁବା ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଦୀପ “ ଗୀତା” ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ହୋଇଛି । 


ଆମେ ଜାଣିଥିବା ସମସ୍ତ ପ୍ରକାରର ଜ୍ଞାନ, ଅନ୍ୟ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ବିଜ୍ଞାନରୁ ଆନୀତ ହୋଇଥିବାରୁ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ ଜ୍ଞାନ କହିପାରିବା ନାହିଁ। କାରଣ ସେସବୁ ସୀମିତ, ସଗର୍ଭ ' ଜ୍ଞାନ' | ଭୌତିକ ବିଦ୍ୟାର 
ଜ୍ଞାନ, ରସାୟନ ବିଦ୍ୟାର ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ୟୋତିଷ ବିଦ୍ୟାର ଜ୍ଞାନ, ଗଣିତ ବିଦ୍ଯାର ଜ୍ଞାନ- କେଉଁଟି ହେଲେ ସ୍ଵୟ 
ଜ୍ଞାନ ନୁହଁ ବା ମୌଳିକ ଜ୍ଞାନ ନୁହଁ ବରଂ କାହାର ନା କାହାର ଜ୍ଞାନ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନ ଏସବୁର 
ଆଧାର | “ ଗୀତା 'ର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଜ୍ଞାନର ସ୍ଵସ୍ବରୂପ, ଯାହାର ଆଲୋକରେ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନକୁ ଜାଣିହୁଏ | 


ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୃତ ଏହି ରୂପକଟି ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅର୍ଥ ସଙ୍କେତ ତଥା ପ୍ରତିପାଦିତ କରୁଛି ଯେ 
କିପରି ' ଗୀତା'ର ଅଧ୍ୟୟନ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକକୁ ଏକ ଉତ୍ତମ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ଏକ କଳାକାରକୁ ଏକ ଉତ୍ତମ 
କଳାକାର କରିଥାଏ। ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନକୁ ଗୀତା ଅଧ୍ପୟନର ଆଲୋକରେ ଭଲ ଭାବରେ ଏବଂ ସୂଜନଶୀଳତାର 
ସହ ଆହରଣ କରାଯାଇପାରେ। ବସ୍ତୁତଃ ଏହି ଦିବ୍ୟ କବିତା ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଦୀପ ହିଁ ଅଟେ। 


ପ୍ରପନ୍ନପାରିଜାତାୟ ତୋତ୍ତବେତ୍ରୈକପାଣୟେ | 
ଜ୍ଞାନମୁଦ୍ରାୟ କୃଷ୍ଣାୟ ଗୀତାମ୍ୂତଦୁହେ ନମଃ ।।୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ରପନ୍ନ ପାରିଜାତାୟ - ଶରଣାଗତର ଅଭିଳାଷ ପୁର୍ଣ୍ଣ କରୁଥିବା ପାରିଜାତ ବା କଳ୍ତରୁ ବୃକ୍ଷ, 
ତୋତ୍ର ବେତ୍ର ଏକ ପାଣୟେ = ଏକ ହାତରେ ଗୋଧନ ଅଡାଉଥୁବା ବେତ ଧରିଛନ୍ତି, ଜ୍ଞାନମୁଦ୍ରାୟ 
= ଜ୍ଞାନମୁଦ୍ରାଧାରୀ, କୃଷ୍ାାୟ = କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ, ଗୀତା ଅମୃତ ଦୂହେ = ଗୀତା ରୂପୀ ଅମୁତକୁ ଦୁହୁଥିବା, 
ନମଃ = ପ୍ରଣାମ। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଶ୍ରକୃଷଙ୍କୁ ୟୂଣୀମ ନଦିଏଳି ସମସ୍ତ ଶରଣାରଜନ୍କ ଯାଳୀ କଛନନୁ ଓଯାଳିଲଚ କା କଛଚନୁ 
ବୂକ୍ଧ - ନ୍ଦ ସମସ୍ତ ଅର୍ଜନ ଠୂର୍ଶ କେ), ନିଏ ଳି ର୍ୟନନ୍ୂଜକୁ କୁକିଛଳୀ 
୩୮ଜନୁଇଘଥ/ଜ/ ନିଳ ସୁରନ୍ଷାଣନ ୧ଜୋୌଧଳ ଥଜାଳବ। କାନ୍ଦ ରୋିଏ ନ୍ତ 6ଚଢ୍ 
ଥାରଣୀ କଳଣିଛନି /??/ 


|| ୩୪॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ବାନ ଶ୍ଳୋକ ୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୁର୍ବ ଶ୍ଲୋକ ଗୁଡ଼ିକରେ “ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା” ଏବଂ ଏହାର ରଚୟିତା ବ୍ୟାସଙ୍କ ଧ୍ଯାନ 
କରାଗଲା ଏବଂ ତାଙ୍କର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଵ ନିବେଦନ କରାଗଲା । ଏଠାରେ ଆମ ପାଖରେ ଏହି ଆଧ୍ଞାମ୍ନିକ ଗ୍ରନ୍ଦର 
ବିଶିଷ୍ଟ ଗୁରୁ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ସ୍ତୁତି ରୂପରେ ଏକ ଶ୍ଳୋକ ଅଛି। ଭାରତରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦାର୍ଶନିକ ଗ୍ରନ୍ଧ୍‌ ଗୁଡ଼ିକୁ ବାଉ୍ତାଳାପ 
ଶୈଳୀରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରି ଅଧ୍ବକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ କରାଯାଇଛି । 


ସମସ୍ତ ଉପନିଷଦଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ ଜ୍ଞାନୀ ଗୁରୁ ଏବଂ ଏକ ବା ଏକାଧ୍ରକ ସାଧକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ରହ୍ମ 
ବିଷୟକ ଚର୍ଚ୍ଚା। ଅବିନଶ୍ଵର ଉପନିଷଦଗୁଡ଼ିକର ଶୈଳୀକୁ ଅନୁସରଣ କରି ଗୀତାରେ ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ୟ ସାରଥୁ ଭଗବାନ୍‌ 
କୃଷ୍ଣ, ସମସାମୟିକ ପ୍ରତିନିଧ୍ଵ୍‌ ସାଧକ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ ଜୀବନଯାପନର ସଠିକ ମୁଲ୍ୟବୋଧର 
ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନ ଆତ୍ମ ଅନୁସନ୍ଧାନର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବେ | ଆମ ପାଖରେ ଗୁରୁଙ୍କ 
ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନଥିଲେ, ସିଏ ଦେଇଥୁବା ଉପଦେଶର ସାରମର୍ମକୁ ଜୀବନରେ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଓ 
ବ୍ୟବହାର କରିବା ଆମ ପାଇଁ ଅସମ୍ଭବ। 


ଲୌକିକ ବିଜ୍ଞାନର ବିଷୟବସ୍ତୁ ବସ୍ତୁ ନିଷ୍ଠ ହୋଇଥ୍ବବାରୁ ଗୁରୁ ଓ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନିବିଡତାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ନ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଦିଆଯାଇଥୁବା ବିଷୟକୁ ଶିଷ୍ୟ କେବଳ ଆବୁୂଭି କରିବା ଶିଖୂଥାଏ । 


କିନ୍ତୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବିଜ୍ଞାନରେ ଗୁରୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଜ୍ଞାନରେ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ଆଦର୍ଶକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ତେଣୁ ଯେତେବେଳେ ଆମେ ନିଜ ॥୍ଞାନ ଅନୁସାରେ ନିଜକୁ ପରିବର୍ିତ କରିବାକୁ 
ଗହବା, ଏପରି ଜଣେ ଆଦର୍ଶ ଗୁରୁଙ୍କ ଉପସ୍ତିତି ଆବଶ୍ୟକ ହେବ ଯିଏକି ସ୍ଵୟଂ ପରିପୂଣ୍ଠ ହୋଇଥବେ। 


ଆମେ ଏବେ `' ଗୀତା' ସମ୍ବାଦର ଗୁରୁ- କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କରିବା । ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କଠାରେ ଶରଣାଗତ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ସବୁ ଇଚ୍ଛା ପୂଣ୍ଠ କରିପାରନ୍ତି । ପାରିଜାତ ବୃକ୍ଷ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଏକ ପୌରାଣିକ ଅବଧାରଣା ଏବଂ 
ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ ଯେ ଏହା ଏପରି ଏକ ବୃକ୍ଷ ଯାହା ମୁଳରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର କାମନା ପରିପୂର୍ଣ ହୁଏ। 
ଏହିପରି କୃଷ୍ଣ, ପରମାମ୍ବାଙ୍କର ଲୌକିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି, ଏକ ହାତରେ ବେତ ଧରିଛନ୍ତି ଯାହାଦ୍ଵାରା ଗୋପାଳମାନେ 
ନିଜର ଗୋରୁମାନଙ୍କୁ ଗରଣ ଭୂମିକୁ ନେଇ ଯାଆନ୍ତି ଓ ଗୁହାଳକୁ ଫେରାଇ ଆଣନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଅନ୍ୟ ହାତଟି 
ଜ୍ଞାନମୁଦ୍ରାରେ ଥ୍ଵବାର ବର୍ଣ୍ରିତ ହୋଇଛି, ଯାହାକି “ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରତୀକ | 


' ମୁଦ୍ରା' ଏକ ଶାରୀରିକ ପ୍ରତୀକ ଯାହାକି କିଛି ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ବା ଅର୍ଥକୁ ବୁଝାଏ। ଆମ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ 
ଜ୍ଞାନ ମୁଦ୍ରା ବିଷୟରେ ବଣ୍ଠନା ମିଳେ। ହିନ୍ଦୁ ପୌରାଣିକ କଥାକୁ ନିଜର ବିଷୟ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥବା 
ଅନେକ ଚିତ୍ରକଳା ଓ ସ୍ଥାପତ୍ୟ କଳାରେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଦେଖାଯାଏ। ସାଧାରଣତଃ ଏହା ହାତ ପାପୁଲି ଓ 
ବୃଦ୍ଧାଙ୍ଗୁଷ୍ଠି ଦ୍ଵାରା ଦର୍ଶାଯାଇଥାଏ। ଏହି ମୁଦ୍ରାରେ ମଧ୍ଯମା ଅନାମିକା ଓ କନିଷ୍ଠ ଅଙ୍ଗୁଳି ଏକାଠି ହୋଇ ସିଧା 
ଉପରକୁ ଥାଆନ୍ତି । ତର୍ଜନୀ ବୃଦ୍ଧାଙ୍ଗୁଳି ଆଡକୁ ଢଳିକରି ଥାଏ ଓ ଏହାର ଅଗ୍ରଭାଗ ବୃଦ୍ଧାଙ୍ଗୁଷ୍ତିର ମଧ୍ଯଭାଗକୁ 


॥ ୩୫ | 


ଶ୍ବାନ ଶ୍ଲୋକ ୩ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ସ୍ପର୍ଶ କରେ। ବୃଦ୍ଧାଙ୍ଗୁଳିକୁ ସାଧ୍ଯ ମତେ ସଳଖ ରଖାଯାଏ ଯାହାଫଳରେ ଏହାର ନିମ୍ନଭାଗ, ବକ୍ର ହୋଇଥୁବା 
ତର୍ଚ୍ଚନୀ ଓ ସଂଯୋଗ କରୁଥିବା ପାପୁଲିର ଅଂଶ ଏକ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବୃତ୍ତ ହୁଏ। 


“ ଜ୍ଞାନ ମୁଦ୍ରା' ମାନବ ଜୀବନର ପରିସମାଷ୍ତି, ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଏହାର ପ୍ରାପ୍ରିର ସାଧନକୁ ପ୍ରତନଧତ୍ବ କରେ। 
ତିନୋଟି ଯାକ ଅଙ୍ଗୁଳି ସିଧା ଓ ଏକାଠି ହୋଇ ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଓ ବୌଵିକ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବର ସମନ୍ଵୟର 
ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଅଛନ୍ତି । ଏସବୁ ( ସୁଳ, ସୃକ୍ଷ୍ ଓ କାରଣ ଶରୀର)ଠାରୁ ଉର୍ତ୍ଵ୍‌ରେ “ ଆତ୍ମା' ବା “ ଅହଂ ” ଅବସ୍ୁତ, 
ଯାହାକୁ ଏଠାରେ ତର୍ଜନୀ ଦ୍ଵାରା ଦର୍ଶାଯାଇଛି ଯିଏ ନିରନ୍ତର ସଂଘର୍ଷରତ ' ସର୍ବ-ଭୁତ-ରତ” ବୃଦ୍ଧାଙ୍ଗୁଳି ସହ 
ନିଜ ପରିଚୟର ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବା ନିମନ୍ତେ। କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ ନିମନ୍ତେ ଅନ୍ଯ ଆଙ୍ଗୁଠି ସାମନାରେ 
ବୃଦ୍ଧାଙ୍ଗୁଷ୍ଠି ବିବର୍ଭନର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅବସ୍ଥା ଓ ବୃଦ୍ଧାଙ୍ଗୁଷ୍ଠି ତାହାର ସାମର୍ଥ୍ୟତା ଅନ୍ୟ ଆଙ୍ଗୁଠିକୁ ପ୍ରଦାନ କରେ। 
ଆମର ସ୍ଵରୂପ ( ତର୍ଜନୀ), ବ୍ରହ୍ମ ( ବୃଦ୍ଧାଙ୍ଗୁଷି) ସହ ତାହାର ଅଦ୍ବୈତ ସମ୍ପର୍କର ସୀମାହୀନ ଅନୁଭୂତି ( ତର୍ଚଚନୀ 
ଓ ବୃଦ୍ଧାଙ୍ଗୁଷ୍ଠି ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟ ବୃତ୍ତ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ) ହିନ୍ଦୁ ଭାବନାରେ ଏକ ଦିବ୍ଯ ଅନୁଭୂତି ଭାବେ ବଣ୍ଢିତ । 
ଅଦ୍ବିତୀୟକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବାର ଏହି ଅନୁଭୂତି ଜ୍ଞାନ ମୁଦ୍ରାରେ ବୃତ୍ତରୁ ବାହାରି ଆସିଥିବା ବୃଦ୍ଧାଙ୍ଗୁଳିର 
ଅଗ୍ରଭାଗ ( ଅନନ୍ତ) ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । କୃଷ୍ଣ, ନିଃସନ୍ଦେହରେ ନିରାକାର, ଅନନ୍ତ ସତ୍ୟର ମୁରିମନ୍ତ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ତେଣୁ ଆମେ ପରମାତ୍ମା ରୂପରେ ହିଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗ ପ୍ରଣାମ କରିଥାଉ । ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଗୁଡିକରେ 
ଗୋଟିକରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅବତାର ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଉଛି ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ଗୁପ୍ତ ରୂପରେ ଆତ୍ମାକୁ ସଙ୍କେତ 
କରେ ଯାହା କୃଷ୍ଣଙ୍କ ରୂପରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ। 


ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଵିର ଆବରଣ ତଳେ ବିଷୟ ସହ ଆମର ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ଆମ ଭିତରେ ଏକ ମିଥ୍ଯା 
ଅହଙ୍କାରର ପ୍ରତୀକକୁ ଜନ୍ମ ଦିଏ ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଅସୀମ ଦୁଃଖ ଓ ପ୍ରତିବନ୍ଧକକୁ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। 

ଏହି ଅହଂ ହି ନିଜକୁ ନିଜର ପରିଛିନ୍ନତାର ଶୂଙ୍ଖଳରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଦୃଢ ରୂପେ ସଂଘର୍ଷରତ। 
ଏବେ ଜୀବ ନିଜକୁ ନିଜର ଶରୀର ରୂପୀ ବସ୍ତ୍ରରୁ ଯେଉଁ ସୀମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁକ୍ତ କରିପାରିବ ସେହି ସୀମା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅହଂରେ ଥବା ତତ୍ତ୍‌ ଆତ୍ମାକୁ ଅନୁଭବ କରିପାରିବ । 


ଆମ ଭିତରେ ଥୁବା ଆତ୍ମା ସ୍ଵୟଂ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅନନ୍ତ । କାମନାଗୁଡ଼ିକ ଆମ ନିଜର ଭାବନା, ଯାହାକୁ 
ଆମର ସୀମିତ ବୁଝି ବ୍ୟକ୍ତକରେ ଯାହା ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ନିଜର ଦୂଷିତ ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୋଷରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ପୂର୍ଚିତାର କାଳ୍ପନିକ ସୁଖକୁ ଭୋଗ କରିବେ। ପରିପୂଣ୍ତିତାରେ କୌଣସି କାମନା ନ ଥାଏ, ପରିପୁର୍ଣ୍ତତା କିଛି 
କାମନା କରିବା ମଧ୍ଯ ଜାଣି ନ ଥାଏ ନା ଏହାର କିଛି ପାଇବାର ଇଚ୍ଛା ଥାଏ। ତେଣୁ ଆମ୍ବରୂପୀ କୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ପାଖରେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାରେ ଅହଙ୍କାର ସମପିତ ହେବ ସେହି ପ୍ରକାରେ ସମସ୍ତ କାମନାର ବିଲୋପ ହେବ। 
ଶେଷରେ ଯେତେବେଳେ ଏହା ଜାଣିବା ଯେ ଭଗବାନ୍‌ କୃଷ୍ଣ ହି ନିଜର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପ, ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ 
ସମପିତ ହେବ ଓ ସେତେବେଳେ ଆଉ କୌଣସି କାମନା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବା ପାଇଁ ବାକି ରହିବ ନାହିଁ। 


॥ ୩୬ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ନ୍ପାନ ଶ୍ଳୋକ ୪ 


ଆମ ଭିତରର ଜୀବନ ଉଭୟ ବାହ୍ୟ ଜଗତର ଭୟାନକ ବିକରଳତା ସହିତ ଅନନ୍ତ ସୈନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ରୂପେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ବସ୍ତୁତଃ ଜୀବନ ହି ଅହଂ ବା ଆମ ଭିତରର ପଶୁକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ତୃପ୍ତି ପାଇଁ 
ବିଭିନ୍ନ ଦିଗକୁ ପ୍ରେରିତ କରିଥାଏ। ପୁଣି, ଆମ ଭିତରର ଜୀବନ ହିଁ ସେହି ଶକ୍ତି ଯାହା ଆମକୁ ଧର୍ମ ଓ 
ଦର୍ଶନର ପଥରେ ଆଗକୁ ଚାଲିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରିତ କରେ ଓ ଏହିପରି ନିଜର ମୁଳ ସ୍ଵରୂପରେ ନ ପହଞ୍ଚିବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମକୁ ଆଗକୁ ବଢିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ। ତେଣୁ ଏଠାରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଆତ୍ମା ରୂପେ ଦର୍ଶାଇବା 
ଉଚିତ କାରଣ ବେତର ପ୍ରତୀକଦ୍ଵାରା ସେ ଗାଭ ଚରାନ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନ ମୁଦ୍ରା ଦ୍ଵାରା ସେ ସାଧକମାନଙ୍କୁ ନିଜ 
ଭିତରେ ଥୁବା ପ୍ରକୃତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବା ପାଇଁ ନିର୍ଦେଶ ଓ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ କରାନ୍ତି। ଏହିପରି 
ପରମାତ୍ମା ଯିଏ କି ଗୀତାର ଅମୂତକୁ ସମସ୍ତ ଉତ୍ତର ପିଢି ପାଇଁ ଦୋହନ କରିଛନ୍ତି ତାଙ୍କୁ ଆମର ଭକ୍ତିପୂତ 
ପ୍ରଣାମ। 


ସର୍ବୋପନିଷଦୋ ଗାବୋ ଦୋଗ୍ଧା ଗୋପାଲନନ୍ଦନଃ | 
ପାର୍ଥୋ ବସ୍ଵଃ ସୁଧୀଭ୍ଭୋକ୍ତା ଦୁଗ୍ଧଂ ଗୀତାମୂତଂ ମହତ୍‌ ॥ ୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବ ଉପନିଷଦଃ = ସମସ୍ତ ଉପନିଷଦର, ଗାବଃ = ଗାର ସବୁ, ଦୋଗ଼ା = ଗଉଡ, ଗୋପାଇ 
ନନ୍ଦନଃ = ଗୋପାଳ ( ନନୀ ପୁତ୍ର (କୃଷ), ପାର୍ଥଃ = ପାର୍ଥ, ବସୁଃ = ବାଛୁରୀ, ସୁଧୀଃ = ସାଧୁ, 
ଭୋକ୍ତା = ଉପଭୋଗକାରୀ,, ଦୁଗୁମ୍‌ = ଦୁଧ ବା କ୍ଷୀର, ଗୀତା = ଗୀତା, ଅମୃତମ୍‌ = ଅମୃତ, 
ମହତ୍‌ = ଶ୍ରେଷ୍ଠ। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସମସ୍ତ ଜନ୍ଜନିଶଦ ରୁଜିଳ ମାକ ଗୋପାଳକନ ହୂ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୃଷ୍ ଜୁର୍‌ଧୀ ୧୧ହନକାରମ 


ଠାର୍ଥ 6ହଣଳେ କଛୁର/ ଝୁ ବୁଛି ନୁକ୍ତ ଦୁରୁଷୀମାଚନ ୧୭ଲେ ଜୋଇଥ ¢ ଗାନ ଥମ 
ଢୁର୍‌ଧ' ସନୁଙ୍ /୪/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କେବଳ ଗୀତାମ୍ପୃତକୁ ଦୋହନ କରୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି ରୂପେ ବଣ୍ଠନା 
କରାଯାଇଛି । ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ରୂପକକୁ ଏଠାରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ରୂପେ ଏକ ବୋଧଗମ୍ୟ ଛବି 
ପ୍ରସ୍ତୁତି ପାଇଁ ଅଧ୍ଵକ ବିସ୍ତୃତ କରି ଦିଆଯାଇଛି । ସାମାନ୍ୟତଃ ଦୁଗ୍‌ଧ ଦୋହନ ପାଇଁ ନିତାନ୍ତ ପକ୍ଷେ ଗୋଟିଏ 
ଗାଇ, ଗୋଟିଏ ବାଛୁରୀ ଓ ଗୋଟିଏ ଗୋପାଳ ଆବଶ୍ଯକ | 


ସମସ୍ତ ଉପନିଷଦ୍‌ ଗୁଡ଼ିକ ଏଠାରେ ଗାଭୀ - ଆମେ ଜାଣିଛୁ ଯେ ଗାଭର ଜାତି କ୍ଷୀରର ଗୁଣ 
ନିର୍ଵାରଣ କରେ । ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଗୀତାକୁ ଦୋହନ କରି ଦୁଗ୍ଧପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ବ୍ୟାସଦେବ 
ନିଜର ସୂଜନଶୀଳ ବୁଝିକୁ ଦୋହନ କରି ନାହାନ୍ତି ବରଂ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନର ମୁଳ ଗ୍ରନ୍ଛ୍‌ ଉପନିଷଦ୍‌ ଗୁଡ଼ିକୁ 

ଆଧାର କରିଛନ୍ତି। 
॥ ୩୭॥ 


୧କ୍ନ ଶ୍ଳୌକ ୪ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଉଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଏହା ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ ରୋଚକ ତଥ୍ୟ ଯେ ଗାଇ ହେଲା ସେହି ଜୀବିତ ପ୍ରାଣୀ ଯିଏ ସାମାନ୍ୟତଃ ଘାସ, 
ପାଣି ଓ ଅନ୍ୟ ଖାଦ୍ୟ ପଦାର୍ଥକୁ ଖାଦ୍ୟରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ ଭାବରେ ତାକୁ ପରିପାକ 
କରି ଦୂଗ୍ଧରେ ପରିଣତ କରେ | ଉପନିଷଦ୍ଗୁଡ଼ିକର ରଷିମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସାମାନ୍ୟ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର 
ନୀରସ, ରଙ୍ଗହୀନ ଅନୁଭବ ପୋଷକ ଦ୍ରବ୍ଯ ସଦୃଶ ତଥାପି ସେମାନେ ନିଜର ବିକଶିତ, ବ୍ଯାପକ ଦୃଷ୍ଟ 
ଦ୍ଵାରା, ଟିନ୍ତନଂମନନ କରି ତାକୁ ପରିପକ୍ଵ ଓ ପରିପାକ କରି ' ଜ୍ଞାନଜ୍ୟୋତି ”ର ରହସ୍ୟକୁ ନିଃସୂତ କଲେ 
ଯାହା ଉପନିଷଦଗୁଡିକର ମନ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ନିଦର୍ଶିତ । ତା' ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବାହିତ ଦର୍ଶନ ହେଲା “' ବେଦାନ୍ତ” ଏବଂ 
ସେଥର ନିର୍ଯ୍ୟାସ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ଜନସମାଜ ପାଇଁ ବାସ୍ତବ ଢୀବନ ଧାରଣ ପୋଷଣ ପ୍ରଦାନ କରିବାର ସେବା 
ଗୀତାର ରଚୟିତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହୋଇଛି । 

ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ମୁଳ କୃଷିଭିଭିକ ପୃଷ୍ଠ ଭୂମି ସହିତ ଯୁକ୍ତ କରିବା ଏହି ଶ୍ଲୋକର ଏକ ଆବଶ୍ୟକ 
ତଥ୍ୟ ହେବା ସକ୍କ୍ଵେ ଏହି ରୂପକରେ ଥ୍ବବା ଆନନ୍ଦର ଅନ୍ୟ ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ରହିଛି। 

ଦୂଗ୍‌ଧ ଯେ କେବଳ ଜନ୍ମଳଜାତ ଶିଶୁ ପାଇଁ ସଵାସ୍ଥ୍ୟବର୍ତକ ଖାଦ୍ୟ ତା ନୁହଁ ବରଂ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟବାନ, ରୋଗୀ, 
ସଦ୍ୟ ରୋଗ ମୁକ୍ତ, ବୃଦ୍ଧ, ମୂତପ୍ରାୟ ବ୍ୟକ୍ତି ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସମାନ ରୂପରେ ଏହାଠାରୁ ଅଧକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଖାଦ୍ୟ 
ଆଉ କିଛି ନାହ । ସାଧାରଣତଃ ଯାହା ଜଣଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟବର୍ଦକ ଓ ସୁଷମ ତାହା ନିତାନ୍ତ ଭାବେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସମାନ ରୂପେ ଉପକାରୀ ହୋଇ ନ ଥାଇପାରେ। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଗୀତାକୁ ଦୁଗ୍‌ଧ ସହିତ ତୂଳନା 
କରାଯିବାର ଅର୍ଥ କେବଳ ଏତିକି ଯେ ' ଗୀତା' ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଗ୍ରନ୍ଛ। ଯେତେବେଳେ ସମାଚ୍ଚର ସବୁ 
ଜାତି, ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକୃତି ଓ ବର୍ଗର ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ-ନିଜର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଜୀବନଯାପନ ଶୈଳୀର ମାନକୁ ବଞ୍ଚାଇ 
ରଖ୍ବା ପାଇଁ ସଂଘର୍ଷରତ, ଗୀତା ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ଅଟେ । 

କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅସଂଖ୍ୟ ନାମ ମଧ୍ଯରୁ ଏଠାରେ ଗୋପାଳ-ନନ୍ଦନ ନାମ ବଛାଯାଇଛି ଯାହା ଯୁକ୍ତଯୁକ୍ତ 
କାରଣ ଗାଭୀ ସ୍ତନଚିରରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଦୁଗ୍‌ଧ ଦୋହନ କରିବା ପାଇଁ ବିଶେଷ ଦକ୍ଷତା ଓ ନିପୁଣତା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଏକ ଗୋପାଳ ବାଳକ ରୂପେ ସେ ନିଜ ଜନ୍ମଠାରୁ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ, ଅଭ୍ୟାସ କରିବା 
ସହ ଏହି ବ୍ୟବସାୟ ସହିତ ସଂପ୍ୁକ୍ତ ଏବଂ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପଯୁକ୍ତ । ଯଦ୍ୟପି ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ 
ଏହି ନିୟମର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପେକ୍ଷା କରାଯାଉଛି; ଗୋପାଳନ ବିଜ୍ଞାନ ଅନୁସାରେ ଦୁଗ୍‌ଧର ଗୁଣ ପୂର୍ଣ୍ଠତଃ ଦୁହାଁ 
ଯାଉଥବା ଗାଇର ମନଃ ସ୍ଥିତି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। କେହି ବିଚାରଶୀଳ ବ୍ଯି କେବେହେଲେ ଏହି 
ଆଧୁନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହ ଏକ ମତ ହେବେ ନାହିଁ ଯେ କ୍ଷୀର ଦୁହିବା ସମୟରେ ବାଛୁରୀ ବଦଳରେ ସଙ୍ଗୀତ 
ବଜାଇବା ଅଧ୍ବକ ଲାଭପ୍ରଦ । ହିନ୍ଦୁ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କ ମତରେ ଗାର କ୍ଷୀର ସେତିକିବେଳେ ପୂର୍ଣ ପୋଷକ 
ହୋଇପାରିବ ଯେତେବେଳେ ମାଂ” ଗାଖ ନିଜର ବାହୁରୀ ପ୍ରତି ସ୍ଵେହ ପ୍ଲାବିତ ହୋଇ କ୍ଷୀର ଦେଉଥବ। 
ତେଣୁ ମାଆର ମନରେ ନିଜ୍ଚ ବାଛୁରୀ ପ୍ରତି ସ୍ନେହ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ, ଚା'ପରେ ହିଁ ସ୍ନେହ- 
ପୁବିତ ସ୍ତନ ଉନ୍ନତମାନର ଦୁଗ୍‌ଧ ଦେଇପାରିବ । ଏହିପରି ଗାଇ ରୂପୀ ଉପନିଷଦ୍‌ମାନଙ୍କ ପାଖରୁ ଉନ୍ନତମାନର 


# ୩୮ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଧ୍ଧାନ ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ଦୁଗ୍‌ଧ ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବାଛୁରୀ ରୂପରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି, ଯାହକୁ ତା'ପରେ ଦିବ୍ୟ ପୁରୁଷ, ବୃନ୍ଦାବନର 
ଗୋପାଳ ବାଳକ ସଂଗ୍ରହ କରିଛନ୍ତି । 


ଯଦିଓ ଗାଲ ନିଜ ବାଛୁରୀ ପ୍ରତି ବାସ୍ଵଲ୍ୟ ମମତା ଯୋଗୁଁ ଦୁଗ୍‌ଧ ରୂପରେ ନିଜର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ 
କରେ କିନ୍ତୁ ସଂଗୃହୀତ ଦୁଗ୍‌ଧ କେବଳ ବାଛୁରୀ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହଁ । ଯିଏ ଏହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ 
ହେବ ସେ ହି କେବଳ ଏହାକୁ ଭୋଗ କରିପାରିବ। 


ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଯଦ୍ୟପି ଗୀତାରେ ସଂରକ୍ଷିତ ଉପନିଷଦର ଦୁଗ୍‌ଧ ଅର୍ଜୁନ ମାଧ୍ଯମରେ ସହଜ 
ଭାବେ ସଂଗ୍ଧହୀତ କିନ୍ତୁ ଏହା କେବଳ ଅର୍ଜୁନ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହଁ ବରଂ ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶୁଦ୍ଧ ଚିତ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଭୋଗ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ | 


ଗୀତାର ସାର୍ବଜନୀନତାର ପ୍ରତିପାଦନ ଯେପରି ଏହି ପଙ୍କ୍ତିରେ ସୁନ୍ଦର ଓ ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ କରାଯାଇଛି, 
ସେହିପରି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସ୍ତନରେ କରାଯାଇନାହିଁ | ଏଠାରେ କୁହାଯାଇନାହି ଯେ ଏହା କେବଳ ବ୍ରାହ୍ମ କିମ୍ବା 
ଶୁଦ୍ରମାନେ ହିଁ ପଢି ପାରିବେ। ବସ୍କୁତଃ ଗୀତା କେବଳ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଗ୍ରନ୍ଥ ନୁହେଁ; ଏହା ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଗ୍ରନ୍ଛ୍‌ 
ଏବଂ ଯେକେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଯିଏ ସତ୍‌ ଏବଂ ବୁଵ୍ଧିମାନ ହୋଇଥୁବେ ଏବଂ ନିଜେ ନିଜର ଦୋଷ ଦୁର୍ବଳତାକୁ ଜାଣି 
ପାରୁଥୁବେ ଓ ସାହସ ପୂର୍ବକ ସେଗୁଡ଼ିକ ଦୂର କରି ନିଚ୍ଚ ଭିତରେ ପୁଣ୍ଣତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଚେଷ୍ଠିତ ହେଉଥୁବେ, 
ସେହି ଯଥାର୍ଥ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ଉପରେ ଗୀତା ନିଜର ସବ୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଶୀର୍ବାଦ ଅଜାଡ଼ି ଦିଏ। 
<€ 

ବସୁଦେବସୁତଂ ଦେବଂ କଂସରାଣୂରମଦ୍ଦନମ୍‌ | 

ଦେର୍ବକୀପରମାନନ୍ଦଂ କୃଷ୍ଣଂ ବନ୍ଦେ ଜଗଦ୍‌ଗୁରୁମ୍‌ ॥୫॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବସୁଦେବ ସୁତମ୍‌ = ବସୁଦେବଙ୍କ ପୁତ୍ର, ଦେବମ୍‌ = ଭଗବାନ୍‌, କଂସ ଚାଣୁର ମର୍ଦନମ୍‌ = କଂସ 

ଓ ଚାଣୁରର ବିନାଶକାରୀ, ଦେବକୀ-ପରମ-ଆନନ୍ଦମ୍‌ = ଦେବକୀଙ୍କର ପରମ ଆନନ୍ଦକାରୀ, 

କୃଷ୍ଣମ୍‌ = କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ, ବନ୍ଦେ = ମୁଁ ବନ୍ଦନା କରୁଛି, ଜଗଦ୍‌ଗୁରୁମ୍‌ = ଜଗତଗୁରୁଙ୍କୁ | 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ ; ବସୁଚଦେବନ୍କଳ ଜିବ୍ଯା ଦୁଛ୍, କଂସ ¢ ଗଣ୍ଡଜନ କିନାଶଳନକ ୦ଜଦଳାଳନ ଦିକ ଥାଳରା 

ସଂମର୍ର ବିଶୂନ ଚୁରୁଥ¿ ଜନରାନଳ୍‌ କୃଷକ ନୁଁ ବଦଲା କରୁଛି /୫/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯେପରି ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଗୀତାର ଗୁରୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଆମର ବନ୍ଦନା ଜାରି ରଖୁବା ସହିତ 
ଏହି ଶ୍ଲୋକଟିରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଯଶ କୀଉ୍ଭନ କରି ତାଙ୍କୁ ଦିବ୍ୟତାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି 
ବା ଏହି ବର୍ଣ୍ଣନା ମାଧ୍ଯମରେ ଏକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ସାଧକ ଶାଶ୍ଵତ ଜୀବନର ଜ୍ୟୋତିକୁ ଆଦର କରିପାରିବ - 
ଯାହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ଥାନର ଏକ ମାତ୍ର ଆଧାର | 


| ୩୯ | 


ଧ୍ୟାନ ଶ୍ଳୋକ ୫ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଏହି ଶ୍ଲୋକଟି ବୃନ୍ଦାବନ ବିହାରୀଙ୍କର ଏକ ଦୈନନ୍ଦିନ ସ୍ତୁତି ହୋଇଥବା ଯୋଗୁଁ ଆମେ ତାଙ୍କ 
ବଂଶାନୁକ୍ରମକୁ ଏହାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅର୍ଥ ଦ୍ଵାରା ମନେ ପକାଇପାରିବା; ନିଜ ମାମୁଁ କଂସର ଅତ୍ୟାଗ୍ରରୁ ମଥୁରାର 
ପ୍ରଜାଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କର ସାହସିକ ନାୟକତ୍ବ ବୀରୋଚିତ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ବିଶ୍ବଗୁରୁ ରୂପରେ ତାଙ୍କର 
ସ୍ଥିତିକୂ ଜାଣିପାରିବା । 

ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ଶ୍ଲୋକ ଦ୍ଵାରା ଜଣେ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ଅନୁଭବ କରିପାରିବେ ଯେ ଜଣେ ଜଗତଗୁରୁଙ୍କ 
ପରିଚୟ ପିତା ବସୁଦେବଙ୍କ ପୁତ୍ର ବା ନିଜ ମାମୁଁଙ୍କ ନିହନ୍ତା ବା ମାତା ଦେବକୀଙ୍କର ନୟନତାରା ରୂପେ 
ଦେବା ନିତାନ୍ତ ଅସମୀଚୀନ । ଏହି ବିଶେଷଣ ଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଜଗତଗୁରୁ ରୂପରେ ତାଙ୍କୁ ଅଧ୍ରକ ସ୍ଵୀକୃତି ମିଳିବ 
ନାହିଁ କିନ୍ତୁ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଆମ ଭିତରେ ଥବା ଜୀବାମ୍ବା ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୂହଁ ରୂପେ ଜାଣିଲେ ସମ୍ପୂଣ୍ଡି ଶ୍ଳୋକଟି ଏକ 
ନୂତନ ଉଦ୍ଦୀପନାରେ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇ ଉଠିବ ଓ ଏକ ନୂତନ ଜୀବନ ସ୍ପନ୍ଦିତ ହେବ। 

ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟରେ ଅଷ୍ଟବସୁ ହେଉଛନ୍ତି ରତୁମାନଙ୍କର ପ୍ରତିନିଧତ୍ବ କରୁଥିବା ଦେବତାଗଣ | ରତୁମାନେ 
ଗୋଟିକ ପରେ ଗୋଟିଏ ଆସନ୍ତି ଓ ଏହିପରି ବର୍ଷଟିଏ ବିତିଯାଏ। ତେଣୁ ଏହି ଆଠଳଣ ଦେବତା ସମୟ 
ବା କାଳ ଗଣନାର ଶାସକ। ସଂସ୍କୃତରେ ଦେବ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଯିଏ ପ୍ରକାଶିତ କରେ, ତେଣୁ ବସୁଦେବର ଅର୍ଥ 
କାଳ ଅବଧାରଣାର ପ୍ରକାଶକ ( ବସୁ + ଦେବ) | ମନ ଦ୍ଵାରା କାଳର କଳ୍ପନା କରାଯାଏ, ଯାହାକୁ ଦୁଇଟି 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅନୁଭବ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ଅନ୍ତର ଭାବେ ଜାଣିହୁଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅନୁଭବ ଏକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ମନୋବୂଭି 
ଏବଂ ଏହି ବୃଭି ଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ସମୟର ପ୍ରତ୍ୟୟ ହୁଏ। ତେଣୁ ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଆମ ଅନ୍ତରର ଚେତନା 
ଆମ ଅନୁଭବକୁ ନିଜ ଚୈତନ୍ୟର ପ୍ରକାଶରେ ପ୍ରକାଶିତ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମର ମାନସିକ ପକ୍ଷକୁ ପ୍ରକାଶିତ 
କରୁଥୁବା ତତ୍ତ୍ଵ ଆମର ଆତ୍ମା, ଆମର ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ସତ୍ତା । ଦେବ ଶବ୍ଦ ପୁଣି ପ୍ରକାଶକ ଅର୍ଥରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ, 
ଯାହା ପ୍ରକାଶର ସିଵାନ୍ତ। 

କେବଳ ଆମ୍ବ ସତ୍ତା ହିଁ ସେହି ଶକ୍ତି ଯାହା ଅତ୍ୟାଗରୀ କଂସ ଓ ଗଣୁର ପରି ତାର ଅନୁଚରମାନଙ୍କୁ 
ବିନାଶ କରିପାରେ ଯେଉଁମାନେ ମଥୁରା ( ମଧୁରତା) ରାଜ୍ୟକୁ ଅନ୍ୟାୟ ପୂର୍ବକ ଅଧ୍ଵକାର କରିଥିଲେ ଏବଂ 
ଏହାର ପ୍ରକୃତ ରାଜା ଉଗ୍ରସେନଙ୍କୁ ବନ୍ଦୀ କରିଥୁିଲେ। ବିଶେଷତଃ ରାଜ୍ୟର ନାମ ମଥୁରା ସେହି ନୃଶଂସ 
ଢବରଦଖଲକାରୀ ଓ ତା'ର ଉପ୍ପୀଡନ ଆମକୁ ନିଜର ଦୁର୍ଦଶା ବିଷୟରେ ସ୍ମରଣ କରାଇଦିଏ ଯେତେବେଳେ 
ଆମ ଅନ୍ତରର ସ୍ଵର୍ଗ ରୂପୀ ରାଜ୍ୟ ଅହଙ୍କାର ଦ୍ଵାରା ଅଧ୍ଵକୃତ ହୁଏ। ବିଷୟରୂପୀ ଆବରଣ ସହ ଆମର 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ଅତ୍ୟାଗରୀ ଅହଂକୁ ଜନ୍ମ ଦିଏ ଏବଂ ଏହାର ଅପରାଧୀ ସହକାରୀ ବୃନ୍ଦ ଯଥା କାମନା, କ୍ରୋଧ, 
ଲୋଭ ଏବଂ ମୋହ ଆମ ହୂଦୟରେ ନିଷୁର ଅତ୍ୟାଗ୍ର ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି। ନିଜର ମିଥ୍ଯା ଆସକ୍ତର 


8 ୪୮୦ [ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଧ୍ଧାନ ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ଆବରଣ ସହିତ ଅହଂ ସମାପ୍ତ ହେଲେ ନିଷ୍ପେଷିତ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ମୁକ୍ତ ହୁଏ। ଭଗବାନ୍‌ କୃଷ୍ଣ ହିଁ କେବଳ 
କଂସକୁ ତା ସିଂହାସନରୁ ଭୂପତିତ କରିପାରିବେ ଏବଂ ମଥୁରା ରାଜ୍ୟରେ ଆନନ୍ଦ ଓ ସମ୍ପୂଦ୍ଧିର ଯୁଗ 
ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିପାରିବେ । 


ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ଶବ୍ଦ ଭୌତିକ ଜଗତ୍‌ ଓ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଜଗତକୁ ସୂଚାଏ । ବିଷୟ 
ଜଡ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ସମ୍ବେଦନହୀନ ବା ପ୍ରାଣହୀନ । ଆମ ଭିତରେ ଥୁବା ବିଷୟର ସ୍ତର - ଶରୀର, ମନ ଓ 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ଜୀବନ ନାହିଁ ଯାହା ମାଧ୍ଯମରେ ସେମାନେ ବାହ୍ୟ ଜଗତ ସହ ବ୍ୟବହାର କରିପାରିବେ ବା 
ଜଗତଠାରୁ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବେ। ସୁଖ ବୋଲି ଆମ ଯାହା ଜାଣୁ ତାହା ଏହି ସ୍ତର ଗୁଡ଼ିକରୁ ପ୍ରାୟ 
ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଜାଣୁ ଯେ ସେଥ୍ବରେ ଚୈତନ୍ୟା ସତ୍ତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥ୍ବବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ 
ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବା । ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବେ ଆମେ ଶରୀରଧାରୀମାନେ ଜଗତର ଯେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଠାରୁ 
ଜୀବନକୁ ଅଧ୍ଵକ ଭଲପାଉ କାରଣ ଜୀବନ ବିନା ଆମେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସୁଖକୁ ଅନୁଭବ କରିପାରିବା 
ନାହିଁ। ଭୌତିକ ଜଗତ୍‌, ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଏଠାରେ ଦେବକୀ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି ଯାହା 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ କୃଷ୍ଣ ରୂପେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଜନ୍ମ ଦେଲା। ଅନନ୍ତତ୍ତ୍ଵ ଯଦି ପ୍ରକୃତି ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟବସ୍ଥିତ ନ 
ହୋଇପାରିଲା ତେବେ ସେ ନିଜର ମହିମାକୁ ଏତେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ପ୍ରକାଶ କରିପାରିବ ନାହିଁ, ଯେମିତି 
ଆମେ ବର୍ତମାନ ସମୟରେ ଏହି ବହୁବିଧ ଜଗତକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ଦେଖୂପାରୁଛେ । ଜଣେ ସାରଙ୍ଗବାଦକ 
ସାରଙ୍ଗୀ ବିନା ନିଜ ହୃଦୟର ସଙ୍ଗୀତକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରିବ ନାହିଁ। ବ୍ୟବହୃତ ହେଲେ ହିଁ ଡାଇନେମୋ 
ଭିତରର ଶକ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ। ପ୍ରବାହିତ ଜଳ ହି ନଦୀରେ ଥୁବା ପ୍ରଚ୍ଛନ ବିଦ୍ୟୁତକୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରିବ। 
ବସ୍ତୁତଃ କୃଷ୍ଣ ବା ଜୀବାତ୍ମା, ଭୌତିକ ଜଗତ୍‌ ବା ପ୍ରକୃତି ରୂପୀ ଦେବକୀ ମାତାଙ୍କ ସକଳ ସୁଖ ଓ ପୂର୍ଣ୍ତାର 
ଆଧାର ଅଟନ୍ତି। 

ସଂକ୍ଷେପରେ କୃଷ୍ଣ ହଁ ଜୀବନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଆଧାର ତତ୍ତ୍ଵ ଯାହାର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଜଡ଼ ଯୌଗିକ ପଦାର୍ଥ 
ଗୁଡ଼ିକ ଶରୀର-ମନ-ବୁଦ୍ଧିର ଆକାର ଓ ନାମ ଧାରଣ କରି ନିଜକୁ ସଚେତନ ରୂପେ ପ୍ରଦର୍ଶିତ କରନ୍ତି 
ପ୍ରକୃତରେ ଜଗତର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ଜଡ ଯେଉଁ ସୁଖକୁ ନିଜ ପାଇଁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ ଆତ୍ମା ସେ ସମସ୍ତର 
ଆଧାର ଅଟେ। 


॥ ୪୧॥ 


ଧ୍ପାନ ଶ୍ଲୋକ ୬ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଭୀଷ୍ମଦ୍ରୋଣତଟା ଜୟଦ୍ରଥଳଲା ଗାନ୍ଧାରନୀଲୋପ୍ରଲା 
ଶଲ୍ୟଗ୍ରାହବତୀ କୃପେଣ ବହନୀ କଣ୍ଟେନ ବେଲାକୁଲା । 


ଅର୍ଵୃତ୍‌ଥାମବିକର୍ଣ୍ଣଘୋରମକରା ଦୁର୍ୟୋଧନାବର୍ଭି ନୀ 
ସୋତ୍ତୀଣ୍ଟ୍ଣା ଖଲୁ ପାଣ୍ତଡବୈ ରଣନଦୀ କୈବର୍ତକଃ କେଶବଃ ॥୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଭୀଷ୍ମଦ୍ରୋଣ-ତଟା = ଭୀଷ୍ମ ଓ ଦ୍ରୋଣ ରୂପୀ ତଟ ଜୟଦ୍ରଥ ଜଲ = ଜୟଦ୍ରଥ ରୂପୀ ଜଳ, ଗାନ୍ଧାର 
ନୀଲୋପ୍ରଲା = ନୀଳ କଇଁ ରୂପୀ ଗାନ୍ଧାର ରାଜା ( ନୀଳପ୍ରୋଳାର ଅନ୍ୟ ଏକ ଅର୍ଥ ହେଲା ଘନନୀଳ 
ପ୍ରସ୍ତର), ଶଲ୍ୟ ଗ୍ରାହବତୀ = ମଗର ରୂପୀ ଶଲ୍ୟ, କୃପେଣ ବହନୀ = ସ୍ରୋତ ରୂପୀ କୃପ, କଣ୍ତେନ 
ବେଲ ଆକୁଲା = ଉତ୍ତାଳ ତରଙ୍ଗ ରୂପୀ କଣ୍ଠ, ଅଶ୍ଵଭ୍ଜାମ ବିକର୍ଷ୍ଣ ଘୋର ମକରା = ଭୟଙ୍କର କୁମ୍ଭୀର 
ରୂପୀ ଅଶ୍ଵଦ୍ଥମା ଓ ବିକର୍ଣ, ଦୁଯ୍ୟୋଧନ ଆବର୍ଭିନୀ = ସେଥୁରେ ଥିବା ଭଉଁରୀ ରୂପୀ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ, ସଃ 
= ତାହା, ଉତାର୍ଣା = ପାର ହେବେ, ଖଲୁ = ଅବଶ୍ଯ, ପାଣ୍ଡବୈଃ = ପାଣ୍ଡବମାନେ, ରଣନଦୀ = 
ଯୁଦ୍ଧର ନଦୀ, କୈବର୍ତକଃ = ନାଉରିଆ, କେଶବଃ = କେଶବ ( କୃଷ) | 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନନ ୬ 6ଇଣ 6 ହେ ନୁ ନଦୀଳ କୁଳ ଜମା ସଜୁଵୀା କୟଦଢଥ ଜ/ଂଜ କଳ, ରୀକକ ଜଲ 
ନଳ ଳନ୍ଦ, * ଵଳ/ ୭/'@ ଚୀହ (ଯୋର୍କ ମହା) କୁମାରର୍ୟ/ ଚ/‹୭ ରାହ, କଣ ନନ୍ଦଳ 
ଜନନ୍କନାଳ, ଥଣ଼ନଜ୍ଥାମ/ ଏବଂ କିଳ# ନୟନ କୁୟ/ନ, ରୁଣର୍ାନ ଥେ ଥାବନନଳ/ 
(ନ୍ନ) ସନୁଶଂ କୟ଼କନେ ନକୁ 6ଳିବ୍ଦଳ 6କଳେଶବନ୍କ ମୂକ ୮୭ବମାନ ଯୀ 
କଣଥୁଣଳ //୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସାଧାରଣତଃ ସଂସ୍କୃତଭାଷାରେ ଏକ ଅତି ବିସ୍ତୃତ ରୂପକ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାର ପରମ୍ପରା ରହିଛି 
ଏବଂ ଏଠାରେ ସେହିପରି ଏକ ବନ୍ୟା ପ୍ଲାବିତ ନଦୀର ବିସ୍ତୃତ ଚିତ୍ର ଦ୍ଵାରା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମହାଭାରତର ଯୁଦ୍ଧକୁ 
ସାଧକର ମାନସକୁ ଅଣାଯାଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧାରଣ ମାନବ ନିଜ ଜୀବନର ପ୍ରତିଟି କ୍ଷଣରେ କୌଣସି ନା 
କୌଣସି ଏକ ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥାଏ ।। ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ ଥୁଲା ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ 
ଆହ୍ଵାନ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନ ଯିଏ ପ୍ରଥମେ ଏହି ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ନିଜର ଅକ୍ଷମତା ବୋଲି ଭାବୁଥିଲେ, 
ଗୀତାର ଆଗ୍ର୍ଯ୍ୟ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଠାରୁ ସାହାଯ୍ୟ ପାଇ ପ୍ରଂଶସନୀୟ ରୂପେ ଓ ସଫଳତା ପୁର୍ବକ ଏହି ଆହ୍ଵାନର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇପାରିଲେ | ଭୟାବହ ଯୁଦ୍ଧ ରୂପକ ନଦୀର କୂରତାର ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ରଣ ରୂପକ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଛି 
ଯେଉଁଠି ବଳିଷ୍ଠ ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ନାୟକତ୍ଵକୁ ପ୍ରକୃତ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଶୈଳୀ ଦ୍ଵାରା ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି। 


* କଳନତଲ/© ଥନ# ଥର୍ଥ ଯନନଳ/ଳ ୭୭୭ ଯେନଯାଣନ / 


8 ୪୨ [| 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ନ୍ପାନ ଶ୍ଳୋଳ ୬ 


ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଏବଂ ଦ୍ରୋଣ ଯୁଦ୍ଧ ନଦୀର ଦୁଇଟି ତଟର ପ୍ରତୀକ । ଦୁଇ ତଟ ମାଧ୍ଯମରେ ନଦୀର 
ସୀମା ଓ ପ୍ରବାହ ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ ହୁଏ। ପାଷାଣ ଦ୍ଵାରା ନଦୀ ବାଧ୍ବତ ହେଲେ ଭୟଙ୍କର ରୂପେ ଉଛୁଳି ଆସେ କିନ୍ତୁ 
ବାଲୁକାମୟ ତଟରେ ନଦୀ ଧୀରେଧୀରେ ପ୍ରବାହିତ ହୁଏ । ଦ୍ରୋଣ ଏବଂ ଭୀଷ୍ମ ରୂପୀ ଦୂଢ ଏବଂ ସ୍ଫ୍ରର ତଟ 
ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ ନଦୀର ଜଳ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ ଏବଂ ଅବିଶ୍ଵସନୀୟ ବେଗରେ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥଲା | 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଏହିକି ଯେ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧର ଅସାଧାରଣ ସଂଚାଳନ ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିଶ୍ଚିତ ହେଉଥଲା। 


ପାର୍ବତୀୟ ଶ୍ମଙ୍ଗ ମଧ୍ଯରେ ନଦୀଟି ବହୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଜଳରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ନ ଥିଲେ ତାର କୌଣସି 
ସକ୍ରିୟ ଶକ୍ତି ନ ଥାଏ। ପ୍ରବାହିତ ଜଳ ହି ନଦୀର ମୁଖ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ: ଏଠାରେ କୌରବ ପକ୍ଷର ସେନାନାୟକ 
ଜୟଦ୍ରଥଙ୍କୁ ସେହି ଜଳ ରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ନଦୀର ପ୍ରବାହିତ ଜଳ ସହିତ ତାର ଉଭୟ ସ୍ର ତଟ 
ନିରନ୍ତର ସମ୍ପର୍କରେ ଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ନଦୀ ଜଳର ସ୍ଵଭାବ ଓ ଗୁଣ ହି ନଦୀର ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ଗୁଣର ନିର୍ଦାରଣ 
କରିଥାଏ | ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଜୟଦ୍ରଥ ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସେନା ନାୟକ ଏବଂ କୁଶଳ ପ୍ରବନ୍ଧକ ରୂପେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସ୍ଥାନ ଓ ସମୟରେ ପିତାମହ ଓ ଆଗରର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ଓ ଯୋଜନାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରୁଥିଲେ । ସେ ଭୀଷ୍ମ ଓ 
ଦ୍ରୋଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ଦକ୍ଷ ସଂଯୋଜକ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁଲେ। 


ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ ନିକଟ ସ୍ଵଜନ ଗାନ୍ଧାର ରାଜା ଯୁଦ୍ଧ ନଦୀର ଏକ ଘନନୀଳ ଏବଂ ବିଶ୍ଵାସଘାତୀ ପ୍ରସ୍ତର 
( ନୀଳୋପ୍ସଳ) ସଦୃଶ ଥିଲା ଯାହା ଉପରେ ନଦୀ ଜଳ ପିଟି ହୋଇ ବଜ୍ଛ ନିନାଦ କରି ତାହାର ଅନନୂଭୂତ 
ବେଗ ଓ ବଳକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥୁଲା। ଅନ୍ୟ ଏକ ଅର୍ଥରେ “ ନୀଳୋପ୍ରଳ ର ଅର୍ଥ ନୀଳ “ କଇଁ | ଗାନ୍ଧାର 
ରାଜା କୌରବ ଶକ୍ତିକୁ ବୋଧହୁଏ ଅଧ୍ଵକ ସୁନ୍ଦର ଓ ସୁଗନ୍ଧମୟ କରୁଥିଲେ । ଶଲ୍ୟ ଗ୍ରାହ ବା ଶାର୍କ ମସ୍ଵ୍ୟ 
ପରି ଥିଲେ ଯିଏ ବୀରମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଅଜାଣତରେ ମାରି ଦେଉଥିଲେ, କାରଣ ଶାର୍କ ହିଁ ଶିକାରକୁ ନ 
ଚୋବେଇ ଗିଳି ପକାଏ। ଏହି ପଡକ୍ତି ଅନୁସାରେ କୃପ ନଦୀର ସ୍ରୋତ ସଦୃଶ ଯିଏ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସୁଥୁବା 
ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ଉତ୍ପାଟନ କରି ଦେଉଥିଲେ ଓ ଏହାକୁ ପାର କରିବାର ଭାବନା ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଅସମ୍ଭବ 
ଥିଲା। କଣ୍ଠ ହେଉଛନ୍ତି ଏହି ମହାସାଗର ତୁଲ୍ୟ ନଦୀର ଉତ୍ତାଳ ତରଙ୍ଗମାଳା। ଅଶ୍ଵତଥାମା ଓ ବିକର୍ଣ୍ର 
ଭୟଙ୍କର କୁମ୍ଭୀର ଏବଂ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଦୁଃଖଦ ଭଉଁରୀ ଯାହାର ପରିଧ୍ରେ ପହଞ୍ଚୁଥିବା ସବୁକିଛିକୁ ସେ ଅନ୍ତସ୍ଥ୍‌ 
କରିନିଏ। 
ସଂକ୍ଷେପରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଚିତ୍ରଟି ଆମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏକ ଦୁରୂହ ଆହ୍ଵାନ ଯାହାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଯେ 
କୌଣସି ମାନବ ପକ୍ଷେ ଅସମ୍ଭବ, କିନ୍ତୁ ପାଣ୍ଡବମାନେ କେଶବଙ୍କୁ ନାବିକ ରୂପରେ ପାଇ ବିପଭିରେ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଏହି ଭୟଙ୍କର ନଦୀକୁ ପାର କରିପାରିଲେ । ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଅର୍ଜୁନ ଗୀତାରେ 
ଦର୍ଶାଯାଇଥୁବା ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ପ୍ରକୃତ ଦର୍ଶିନର ପୁନଃ ଉପଦେଶ ପାଇଲା ପରେ ସଫଳତା ପୂର୍ବକ ଜୀବନ 
ରୂପକ ନଦୀର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇପାରିଲେ ଏବଂ ଶେଷରେ ନଦୀକୁ ପାରିହୋଇ ସଫଳତା ଓ ଯଶର କୂଳରେ 
ପହଞ୍ଚୁଲେ। 
॥ ୪୩ ॥ 


ଧ୍ୟାନ ଶ୍ଳୋକ ୭ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ତେଶୁ ଗୀତାର ଅଧ୍ଷେତା ନିଜ ଜୀବନର ଦୈନନ୍ଦିନ ସମସ୍ଯା ଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥିବା 
ସମୟରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ବ୍ୟାବହାରିକ ଉପଯୋଗିତାର ପ୍ରଶଂସା କରିବା ପାଇଁ ବାଧ୍ଯ ହୁଏ । ଏହି ରୂପକରେ 
ସୁନ୍ଦର ରୂପେ ବିଶ୍ଳଲେଷିତ ହୋଇଥବା ସମସ୍ୟାକୁ ନିଜ ଜୀବନରେ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥିବା ଅନିଷ୍ଟତମ 
ସମସ୍ୟା ସହ ତୁଳନା କଲେ ଆମେ ଜାଣିପାରିବା ଯେ ସେହି ସମୟରେ ଅର୍ଜୁନ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥିବା 
ସମସ୍ୟା ତୁଳନାରେ ଏହା କିଛି ନୁହଁ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦଉଭ ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ, 
ଏପରି ଏକ ଆଶ୍ଵାସନାମୂଳକ ପରାମର୍ଶ, ଯାହା ଗୀତାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଧ୍ଷେତାଙ୍କୁ ଏହି ଜୀବନ ସଙ୍ଗୀତର 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ୟୟନ ପାଇଁ ପ୍ରେରିତ କରିଥାଏ। 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


{୪୪1 


ପାରାଶର୍ୟବଚଃ ସରୋଜମମଲଂ ଗୀତାର୍ଥଗନ୍ଧୋକୁ ଟଂ 
ନାନାଖ୍ୟାନକକେସରଂ ହରିକଥାସମ୍ବୋଧନାବୋଧୂତମ୍‌ । 


ଲୋକେ ସଜ୍ଜନଷଟ୍‌ପଦୈରହରହଃ ପେପୀୟମାନଂ ମୁଦା 
ଭୂୟାଦ୍ଭାରତପଙ୍କଜଂ କଲିମଲପ୍ରଧ୍ଵଂସି ନଃ ଶ୍ରେୟସେ ॥୭॥ 


ପାରାଶର୍ୟ ବଚଃ ସରୋଜମ୍‌ = ପରାଶର ପୁତ୍ର ( ବ୍ୟାସଦେବ) ଙ୍କ ଶବ୍ଦରୁୂପୀ ଜଳରେ, ଅମଲମ୍‌ = 
ନିଷ୍କଳଙ୍କ, ଗୀତା ଅର୍ଥ ଗନ୍ଧ ଉକ୍ରଟମ = ଗୀତାର ମଧୁର ଓ ପ୍ରୀତିକର ଅର୍ଥ, ନାନା ଆଖ୍ୟାନକ 
କେସରମ୍‌ = କେଶର ରୂପୀ ଏହାର ବିଭିନ୍ନ ଅର୍ଥ, ହରି କଥା ସମ୍ଫୋଧନ ଅବୋଧ୍ତମ୍‌ = ହରିଙ୍କର 
ବିଭିନ୍ନ କଥାରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ର୍୍କୁଟିତ୍‌ ଲୋକେ = ସଂସାରରେ, ସଜ୍ଜନ ଷଟ୍‌ପଦୈଃ = ଛଅ ପଦ 
ବିଶିଷ୍ଟ ( ମହୁମାଛି) ସଜ୍ଜନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ଅହଃ ଅହଃ = ଦିନ ପରେ ଦିନ, ପେପୀୟମାନମ୍‌ = ପାନ 
କରି, ମୁଦା = ଆନନ୍ଦର ସହ, ଭୁୟାତ୍‌ = ହୁଅନ୍ତୁକ ଭାରତ ପଙ୍କଢମ୍‌ = ମହାଭାରତର କମଳ, 
କଲିମଲ ପ୍ରଧ୍ଵଂସିନଃ = କଳିଯୁଗର କଳୁଷତାକୁ ଧ୍ବଂସକରି, ଶ୍ରେୟସେ = ସର୍ବୋରମ ପାଇଁ | 


ଘରାଶନ ଦୂବ (ଅର୍ଥାତ ବସୟଳ ଜଚଲା ରୁମ କଳଣନେ ଫୁଟୁମକା ନିଶଳନ୍ ମୁନୀ 
ମହାଜଜଚ ନିଳନ ଜୀତାର୍ଥ ରୁଘ/ ମୁଳ ଏବଂ ଦୁ୍ାଜାୟଳ ଦୁର ସିତ, ନିଜନ୍ନ 6ଳେମଳ 
ଠାହୁଁଉ/ ଫଳି ଥନେଳ ବଶଲା ସନିର, ଛରିନ କଥା ଭୂର। ମୁର୍କ କିଳଳିତ ଏବଂ ଯାର 
ଳରୀଜନଜ ଛଜୁଣଦ/ (ମଜ) ଜଢଳନନ ତ଼ୃର/ ଜିନ ରେ ଜିନ ଥଆନନ୍ଦନ ସଂଛିନ ରୀଳ 
କଲନଦୀ'ଏ / ଏହି କଲିହୁରର ଥନୁଵଚାରୁଜିକୁ ନଖ କଳି ଦଳରୁ ନୁଇ ହେକ/ ଯୀ ଆଣ9/ 
ଥମ୍ଫମାନନ୍ଦୁ ଏନି ମନ୍ଦ 6ଶ୩ ଫଳନଜ ହନ ୧୭୮ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଧ୍ଧାନ ଶ୍ଳୋକ ୭ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏଠାରେ ପୁନର୍ବାର ସଂସ୍କୃତ କାବ୍ୟ ପରମ୍ପରାର ବିସ୍ତୃତ ଆଳଙ୍କାରିକ ଶୈଳୀରେ ଅନ୍ୟ ଏକ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଛି, ଯାହା ନିଜ ଭିତରେ ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଷୟର ଏକ ବିରାଟ ଭଣ୍ଡାରକୁ 
ସଙ୍କୁଚିତ କରି ରଖୁଛି। ଏଠାରେ ବିଶ୍ଵର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କାଳଜୟୀ ଗ୍ରନ୍ଥ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମହାଭାରତକୁ ଏକ ପଦ୍ମ ରୂପେ 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି ଯାହାକୁ ସଂସ୍କୃତ କାବ୍ୟରେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ଶୁଭ ଲକ୍ଷଣର ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ। ହିନ୍ଦୁ 
ମାନ୍ୟତାରେ ପଦ୍ମ ଶାନ୍ତି ଓ ପବିତ୍ରତାର ପ୍ରତୀକ, ଜୀବନ ଲକ୍ଷ୍ୟର ପ୍ରତୀକ | ହିନ୍ଦୁ ତ୍ରିମୁଭ୍ଣିରେ ଏହାକୁ ଭଗବାନ୍‌ 
ବିଷ୍ଣୁ ନିଜ ହାତରେ ପ୍ରତୀକ ରୂପରେ ଧରିଛନ୍ତି 


ପଦ୍ମ ପୋଖରୀ ଓ ହ୍ରଦର ଜଳରେ ଫୁଟେ । ମହାଭାରତ ରୂପୀ ପଦ୍ମ ଶ୍ରୀ ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କର ଅର୍ଥପୂଣ୍ଠ ଓ 
କାବ୍ୟମୟ ଭାଷା ରୂପୀ ଜଳରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି । ବ୍ୟାସଦେବ ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କବି-ଦାର୍ଶନିକ ଓ ସମସ୍ତ 
ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରାୟ ଏକ ଅନୁଷ୍ଠାନର ପ୍ରତୀକ ଏବଂ ଏହି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ରଷି ଓ ଜ୍ଞାନୀଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ ନ କରି କୌଣସି 
ଗ୍ରନ୍ଦୁ ବା ବେଦପାଠ ଆରମ୍ଭ କରାଯାଏ ନାହିଁ। ଯଦି ଆମେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ପ୍ରତୀକ ରୂପେ କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ବିଶେଷଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ତେବେ ନିଜର ବର୍ଭମାନ ଓ ଅତୀତର ଯଶ ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ 
ଶ୍ରୀବେଦବ୍ୟାସଙ୍କ ଭିନ୍ନ ଆଉ କେହି ଆମ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣୀୟ ନୁହନ୍ତି 


ଏଠାରେ ବ୍ୟାସଙ୍କୁ ପରାଶର-ପୁତ୍ର କୁହାଯିବା ପଛରେ ବୋଧହୁଏ ତାଙ୍କ ଜନ୍ମ ଓ ବଂଶର ପାରମ୍ପାରିକ 
କାହାଣୀକୁ ସ୍ମରଣ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅଛି । ଏହା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ ଯେ ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ରଷି ପରାଶର ଓ 
କୈବର୍ତ କନ୍ୟାଙ୍କ ପୁତ୍ର। କାହାଣୀଟିକୁ ଏଁତିହାସିକ ଘଟଣା ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅନାବଶ୍ୟକ ବରଂ ଏହାର 
ଗୁରୁତ୍ବକୁ ବୁଝିବାକୁ ପଡିବ। ବ୍ରାହ୍ମଣ ପରାଶର ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବା ଜୀବନ ବ୍ୟାପି ଅଧ୍ଯୟନ ଓ ଗମ୍ଭୀର ଚିନ୍ତନରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ସୂଜନଶୀଳ ପ୍ରଜ୍ଞାର ପ୍ରତୀକ ଏବଂ କୈବର୍ତ-କନ୍ୟା ଦୁଃସାହସ ପୂର୍ଣ୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରତୀକ । ନିଜର ଛୋଟ 
ହୁଲି ଡଙ୍ଗାଟିରେ ବସି ସେ ପୁଷ୍ଟିକର ଖାଦ୍ୟର ସନ୍ଧାନରେ ଦିନ ପରେ ଦିନ ତରଙ୍ଗ ସବୁ ପାର ହୋଇ ଗଭୀର 
ସମୁଦ୍ର ମଧ୍ଯକୁ ଯାତ୍ରା କରନ୍ତି ଓ ସେସବୁକୁ ସଂଗ୍ରହକରି ତଟବର୍ତୀ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଆଣନ୍ତି ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ ସ୍ଫ୍ରାନର 
ବାସିନ୍ଦାମାନେ ସହଜରେ ଓ ଶସ୍ତାରେ ନିଜ ଦୁଆର ମୁହଁରେ ନିଜ ପାଇଁ ପୋଷକ ଆହାର ପାଇପାରିବେ । 
ବୈଦିକ ଜ୍ଞାନର ମହାସାଗର ମଧ୍ଯରୁ ବ୍ୟାସଦେବ ନିଜର ଜୀବନ ଯାତ୍ରାରେ ସବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରି 
କାଳଜୟୀ “ ପୁରାଣ” ଗୁଡ଼ିକ ରୂପରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ପୋଷକ ସାରତତ୍ତ୍ବକୁ ଆମକୁ ଦେଇଛନ୍ତି। ସଂକ୍ଷେପରେ 
ବ୍ୟାସଦେବ କେବଳ ଯେ ଜଣେ ଆମ୍ବ ଉପଲବ୍‌ଧ କରିଥିବା ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ବ୍ୟକ୍ତି ତା ନୁହଁ ବରଂ ସେ ମଧ୍ଯ ଏପରି 
ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଯିଏ ସାରା ଜୀବନ ଦୁଃସାହସିକ ପଦକ୍ଷେପର ସହିତ ସମାଜର ସେବା କରିଥଲେ। ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର 
ପୁନରଭ୍ୟୁଦୟର ସେହି ସଙ୍କଟପୂର୍ଣ୍ଣ ଯୁଗରେ ସେ ହିଁ ସର୍ବାଧ୍କ ସହଯୋଗ କରିଥିବା ପୁନ୍ଜାଗରଣକାରୀ 
ଥିଲେ। 


॥ ୪୫ | 


ଦ୍ୟ୍ୟାନ ଶ୍ଲୋକ ୭ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ବ୍ୟାସଙ୍କ ରଚନାରେ ବିକଶିତ ମହାଭାରତ ରୂପୀ ପଦ୍ମର ସୌରଭ ହେଲା ଗୀତାର ଜ୍ଞାନ | ଗନ୍ଧହୀନ 
ପୁଷ୍ପ ଗ୍ଇନା କାଗଜ ଉତ୍ପାଦ ସଦୃଶ - ଦୂରରୁ ଦେଖିଲେ ନିଃସନ୍ଦେହରେ ଆକର୍ଷକ ଓ ସୁନ୍ଦର କିନ୍ତୁ ସେହି 
ସ୍ଥାନର ବାତାବରଣକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବାରେ ଅକ୍ଷମ | ଦେଖ୍ୁବାର କଥା ଯେ ପୁଷ୍ପର ସୁଗନ୍ଧ ନା ତା ପାଖୁଡାରେ 
ଥାଏ ନା ବାହାରେ ଥାଏ; ତାର ସ୍ଥଳ ସଂରଚନାରେ ମଧ୍ଯ ଏହା ନ ଥାଏ କିନ୍ତୁ ତଥାପି ସବୁଥିରେ ଥାଏ । 
ସୁଗନ୍ଧ ଫୁଲର ଗ୍ରିପାଖ ବାତାବରଣରେ ଥିବା ଗୁଣ କିନ୍ତୁ ଏହା ଫୁଲ ଭିତରେ ବନ୍ଦ ନ ଥାଏ ଓ ନିଃସନ୍ଦେହରେ 
ଏହା ଫୁଲରୁ ହି ଆସେ। 


ସେହିପରି ଏଠାରେ ମହାଭାରତ ରୂପୀ ପଦ୍ମର ସୁଗନ୍ଧ ଗୀତା ଅଟେ ର ଅର୍ଥ ଗୀତା ଗ୍ରନ୍ଛ୍‌ ଅର୍ଥରେ ନୁହଁ 
ବରଂ ଗୀତାର ନିହିତାର୍ଥ ( ଗୀତାର୍ଥ) ହି ତାର ସୁଗନ୍ଧ ଅଟେ | 


କାଳଜୟୀ ଗ୍ରନ୍ଦ୍‌ ମହାଭାରତର ବିଭିନ୍ନ କାହାଣୀଗୁଡ଼ିକ ପଦ୍ନର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବୃଦ୍ଧି କରୁଥିବା ପଦ୍ମପାଖୁଡାର 
ଅସଂଖ୍ୟ ବୃତ୍ତ ସଦୃଶ | ଫୁଲଟିଏ, ବହୁଥୁବା ପବନର କୋମଳ ସ୍ପର୍ଶ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରସ୍କୁଟିତ ହୁଏ । ଏଠାରେ ପଦ୍ମର 
କୋମଳ ପ୍ରସ୍ତୁଟନ ହରିଙ୍କ କଥା ଦ୍ଵାରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ଏବଂ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଗ୍ରନ୍ଧରେ ଭକ୍ତିର ଧାରା ତା'ର 
ଜୀବନଦାୟୀ ଶକ୍ତ ରୂପେ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଛି । 


ଏକ ଫୁଲ ନିଜର ସୁଗନ୍ଧ ଯୋଗୁଁ ସୁନ୍ଦର ଏବଂ ଆକର୍ଷକ ହୋଇପାରେ ଓ ମମତାମୟୀ ପବନ ଦ୍ଵାରା 
ଏହା ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକଶିତ ହୋଇପାରେ ତଥାପି ଏହା ନିଜକୁ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିପାରେ ନାହି ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଫୁଲ ଜଗତର ଉପକାରୀ ପରାଗ ବାହକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମର ସଙ୍ଗୀତ ଗାଇବା ପାଇଁ ଗରିଦିଗରୁ ନିଜ ଆଡକୁ 
ଆକଷ୍ଚଷିତ ନ କରିପାରିଛି। ସେମାନେ ଫୁଲକୁ ନିଷେଚିତ କରିବା ଅତି ଆବଶ୍ୟକ । ମହାଭାରତ ରୂପୀ 
ପଦ୍ମରୁ ମଧୁପାନ କରିବା ପାଇଁ ଜଗତରେ କେବଳ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ପବିତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଭିଡ଼ କରିବେ, ତେଣୁ 
ମହାଭାରତରୁ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଲୁକ ସାଧୁଜନଙ୍କୁ ମହୁମାଛି କହିବା ଠିକ୍‌ ହେବ। ପଞ୍ଚ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ମନ 
ମହାଭାରତ ଗ୍ରହୀତାର ଛଅଟି ପାଦରେ ପରିଗଣିତ ହୁଅନ୍ତି | ସେହି ଭକ୍ତମାନେ ମହାଆନନ୍ଦରେ ଦିନ ପରେ 
ଦିନ ମହାଭାରତର ମଧୁପାନ କରୁଥାଆନ୍ତି କାରଣ ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ପାନ କରିବେ ତୂଷା ସେତେ ଅଧକା 
ବଢ଼ୁଥୁବ। 
ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ହୃଦୟରୁ ଏହି ଭୌତିକବାଦୀ ଓ ଚରମ ବିଷୟାସକ୍ତ ଯୁଗର ସ୍ଵାଭାବିକ ପରିଣତି 
ଚରିତ୍ର ଦୋଷ ଓ ନୈତିକ ଦୁର୍ବଳତାକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ଗହୁଁଥିବ ତାକୁ ଏହି ଦିବ୍ୟ ପଦ୍ମ ପୁଷ୍ପର ଆଶୀର୍ବାଦ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ । 


¶ ୪୬॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଧ୍ଧାନ ଶ୍ଳୋକ ୮ 


ମୂକଂ କରୋତି ବାଟଲଂ ପଙ୍ଗଂ ଲଂଘୟତେ ଗିରିମ୍‌। 
ୟତ୍‌କୂ ପା ତମହଂ ବନ୍ଦେ ପରମାନନ୍ଦମାଧବମ୍‌ ॥୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମୁକମ୍‌ = ମୁକ, କରୋତି = କରେ, ବାଚାଳମ୍‌ = ବାକ୍ପଟୁ, ପଙ୍ଗୁମ୍‌ = ପଙ୍ଗୁ, ଲଂଘୟତେ = 
ଲଂଘେ, ଗିରିମ୍‌ = ପର୍ବତ, ୟକୃପା = ଯାହାର କୃପାରେ, ତମ୍‌ = ସେହି, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ବନ୍ଦେ = 
ବନ୍ଦନା କରୁଛି, ପରମାନନ୍ଦ-ମାଧବମ୍‌ = ପରମାନନ୍ଦ ମାଧବ | 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ର୍ନୁଁ ୮ନମାନଦ ସୂରୁଦ୍ଦ ମାଧବନ୍ଦୁ କଦନ/ କରୁଛି ଯାଯାନ କୃଯାକୁ ମୂଳ ବାମ୍ଭଳ ହୁଏ ଓ ମାଗୁ 
ନର୍କତ ଳଂହନ କଣନ /// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଶାବ୍ଦିକ ଅନୁବାଦରେ, ଏହା କେବଳ ଭଗବାନ୍‌ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏକ ସ୍ତୁତି ଯାହାଙ୍କ କୃପାରୁ 
ଏହି ଜଗତରେ ଭକ୍ତ ପାଇଁ କିଛି ଅସମ୍ଭବ ହୋଇ ରହେ ନାହି। ମୁକ ବାକ୍‌କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ପଙ୍ଗୁ ସହଜରେ 
ପର୍ବତ ଲଙ୍ଘିପାରେ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖ୍ଵବାକୁ ଗଲେ ଏହି ଶ୍ଳଲୋକର ଅନ୍ୟ ଏକ ଗୂଢ ଅର୍ଥ ନିହିତ ଅଛି। 


କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ମାଧବ କୁହାଯାଏ କାରଣ ସେ “ ମଧୁ' ନାମକ ଦୈତ୍ୟକୁ ବଧ କରିଥିଲେ | ବୈଦିକ ପ୍ରତୀକରେ 
“ ମଧୁ'ର ଅର୍ଥ କର୍ମଫଳ- ଅତୀତ କର୍ମର ସଂସ୍କାର | ସ୍ଵାଭାବିକ ଯେ ମାଧବର ଅର୍ଥ ଯିଏ ମନ ବୁଵିର 
ଅନୁଭବର ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ରେ ଏବଂ ଅବଶ୍ୟ ସେ ହିଁ ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପ ପରମାନନ୍ଦ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ବା ମା'ଙ୍କର ପ୍ରଭୁ, ତେଣୁ 
ଅନ୍ତରର ଅବିନଶ୍ଵର ଆନନ୍ଦମୟ ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପକୁ ଅହଂ ପ୍ରଣାମ କରେ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଆମ୍ବ ଉପଲବ୍‌ଧ 
ହୁଏ - ଯାହାର କୃପା ସାଧକର ହୃଦୟକୁ ପ୍ଲାବିତ କରି ଦିଏ - ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିର ନିଃଶବ୍ଦ ଜୀବନ ଦିବ୍ଯ 
ସଙ୍ଗୀତରେ ପରିପୂଣ୍ଠ ହୋଇଯାଏ। ତୁଳନା କରି ଦେଖାଯାଉ ବ୍ୟବସାୟିକ ପ୍ରତିନିଧ୍ଵ ନରେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ବାଗ୍ମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ସହିତ, ପଞ୍ଜାବର ଗଣିତ ପ୍ରଫେସରଙ୍କର ଶ୍ରେଣୀ କକ୍ଷର ଅଧ୍ଯାପନାକୁ ଶ୍ରୀ ସ୍ଵାମୀ ରାମତୀର୍ଥଙ୍କର 
ସଙ୍ଗୀତର ନିନାଦ ସହିତ, ଜେରୁଜେଲମର ଏକ କିଶୋରର ସାଧାରଣ କଥନକୁ ଯୀଶୁଙ୍କର ଅଦ୍ଭୁତ 
ଉପଦେଶାବଳୀ ସହିତ - ଏପରି ସହସ୍ର ଉଦାହରଣ ମିଳିବ ଯେଉଁଠି ଏହି ସତ୍ୟ ବାରମ୍ବାର ଉଦ୍‌ଘୋଷିତ 
ହେଉଥ୍ବବ ଯେ ମାନବକୁ ପ୍ରଶାନ୍ତ ଆମ୍ବାର ଜ୍ଞାନ ହେଲେ ସେ ଜୀବନ ସଙ୍ଗୀତ ଦ୍ଵାରା ଏପରି ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ 
ହୋଇଯାଏ ଯେ ସେ ନିଜେ ଗାଇବା ପାଇଁ ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ରୋମାଞ୍ଚିତ ହେବା ପାଇଁ ବାଧ୍ଯ ହେବେ । 


ଆମେ ସମସ୍ତେ ଜାଣିଛୁ ଯେ ଗୋଟିଏ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ବା ସାଜ କେବେ ହେଲେ ନିଜେ ବାଜିବ ନାହିଁ 
ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ଉଠାଯାଇ, ଠିକ୍‌ କରାଯାଇ ସଙ୍ଗୀତକାରକୁ ସେଥିରୁ ସଙ୍ଗୀତ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବା ପୁର୍ବରୁ ଫେରାଇ ଦିଆ ନ ଯାଇଛି। 


ଜଣେ ସାଧାରଣ ଲୋକର ମନ ଓ ବୁଦିରୂପୀ ସାଜ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାୟଃ ଶବ୍ଦବିହୀନ ବା ମୁକ ସଦୃଶ, କାରଣ 
ଏହା ଆମ ହୃଦୟରେ ଅବହେଳିତ ଅବସ୍ଥାରେ ଧୁଳି ଧୁସରିତ ହୋଇ ପଡିରହିଛି । ଏହାକୁ ଗୋଟେଇ ନେଇ 


॥ ୪୭॥ 


ନ୍ୟାନ ଶ୍ଳୋକ ୯ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଶାଶ୍ଵତ ଶ୍ରୁତିକୁ ଫେରାଇ ଦେବା ସାଧକର କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ସେ ହି ସେହି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ଯିଏ ପଡ଼ି ରହିଥବା 
ମୁକ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ରରେ ଥୁବା ସଙ୍ଗୀତକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିଛି । 


ଯାହାର ଗତିଶୀଳତାର ଉପକରଣର ଶକ୍ତି ବା ସନ୍ତୁନନରେ ସମାନତା ନ ଥାଏ ସେ ପଙ୍ଗୁ | ଏପରି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତି ପଦରେ ଗତିବିଧ୍ଵ ବାଧ୍ରତ ହୋଇଥାଏ । ଏବଂ ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତି ସମତଳ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଚାଲିଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାହା ଏକ ସଂଘର୍ଷ ସ୍ଵରୂପ ହୁଏ। ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଆମ ଭିତରର ସଂଯୋଜନା ଓ ସଂରଚନାକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ ଦେଖବା ଯେ ବର୍ଭମାନ ସମୟରେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ପଙ୍ଗୁ କାରଣ ଏହିପରି ଆମର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ନିମ୍ବ ଅବୟବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମର ମନ ଓ ବୁଦଛି କେବେହେଲେ ବି ସମାନ ଭାବେ ସନ୍ତୁଳିତ ବା 
ସମାନ ରୂପେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ମନ ଓ ବୁଧି ଭିତରେ ଥୁବା କୁସଂଯୋଜନ ଆମକୁ ଛୋଟୋଉ 
ଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି କରିଦିଏ । ଯେଉଁ କାରଣରୁ ଜୀବନର କୌଣସି ଦୂରୁହ ଆହ୍ଵାନ ଅଥବା କଠିନ ବାଧାର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ ଆମେ ଅକ୍ଷମ ହୋଇଥାଉ । ସେ ହି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନବ ଯିଏ ନିଜର ବିକାଶ ଓ ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ 
କାଳରେ ନିଜର ଭାବନାମ୍ମକ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ଉପକରଣର ଏକ ସନ୍ତୁଳିତ ବିକାଶ କରିପାରିଛି ଯାହା ଦ୍ଵାରା ସେ 
ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ଯେ କୌଣସି ସଂଘର୍ଷର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇପାରିବ ଏବଂ ଖୁସି ଓ ତତ୍ଘପରତାର ସହିତ ସବୁ 
କିଛିକୁ ଜୟ କରିପାରିବ | ଏହା କେବଳ ଆମ୍ବ ଉପଲବ୍‌ଧର ଅନୁଗ୍ରହ । କେବଳ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ, ଆମେ 
ବାରମ୍ବାର ଦେଖୁ ଯେ, ସେହି ଗୋଟିଏ ପଦ ଏକା ସମୟରେ ଦୁଇଟି ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାଏ ଯାହା ଏକ 
ସାଧାରଣ ଧର୍ମପରାୟଣ ବ୍ଯକ୍ତି ଏବଂ ଦାର୍ଶନିକ ବିଗ୍ର ସମ୍ପନ୍ନ ମହତ୍ତର ବ୍ୟକ୍ତି ଉଭୟଙ୍କୁ ଆମୋଦିତ 
କରେ। 


ୟଂ ବ୍ରହ୍ମା ବରୁଣେନ୍ଦ୍ରରୁଦ୍ରମରୁତଃ ସ୍ତୁନ୍ଵନ୍ତି ଦିବ୍ୟୈଃ ସ୍ତବୈଃ 
ବେଦୈଃ ସାଙ୍ଗପଦକ୍ରମୋପନିଷଦୈର୍ଗାୟନ୍ତି ୟଂ ସାମଗାଃ । 


ଧ୍ଧାନାବସ୍ମିତ ତଦ୍‌ଗତେନ ମନସା ପଶ୍ଯନ୍ତି ୟଂ ୟୋଗିନୋ 
ୟସ୍ୟାନ୍ତଂ ନ ବିଦୁଃ ସୁରାସୁରଗଣା ଦେବାୟ ତସ୍ପୈ ନମଃ ।।୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟମ୍‌  ଯାହାସ୍ଲ, ବ୍ରହ୍ମା = ବ୍ରହ୍ମା, ବରୁଣଃ = ବରୁଣ, ଇନ୍ଦ୍ରଃ = ଇନ୍ଦ୍ର, ରୁଦ୍ରଃ = ରୁଦ୍ର, ମରୁତଃ = 
ମରୁତ, ସୁନ୍‌ନ୍ତି = ସୁତି କରନ୍ତ, ଦିବ୍ୟୈଃ = ଦିବ୍ୟ, ସବୈଃ = ସବ ଦ୍ଵାରା / ସ୍ବରେ, ବେଦୈଃ = 
ବେଦରେ, ସଃ ଅଙ୍ଗ ପଦକ୍ରମ ଉପନିଷଦୈଃ = ଉପନିଷଦର ପଦ ଓ କ୍ରମର ଅଙ୍ଗ ଅନୁସାରେ 
(ସଠିକ୍‌ ଓ ସୁନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଉଚ୍ଚାରଣରେ), ଗାୟନ୍ତ = ଆବାହନ (ଗାନ) କରନ୍ତି, ୟମ୍‌ = ଯାହାଙ୍କୁ, 
ସାମଗାଃ = ସାମ ଗାନ କରୁଥିବା ଗାୟକ, ଧାନ ଅବସ୍ୁିତ ତଦ୍ଗତେନ ମନସା = ପରିପୁର୍ଣ ଧାନରେ 


॥ ୪୮ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଧ୍ପାନ ଶ୍ଳୋକ ୯ 


ଗନ୍ତବ୍ୟର ଅନୁଧ୍ୟାନ ପୂର୍ବକ ନିଃଶେଷିତ ମନ, ପଶ୍ୟନ୍ତି = ଦେଖି / ଅନୁଭବ କରି, ୟମ୍‌ = ଯାହାସୁ, 
ୟୋଗିନଃ = ଯୋଗୀମାନେ, ୟସ୍ଯ = ଯାହାର, ଅନମ୍‌ = ସୀମା, ନ = ନାଁ, ବିଦୁଃ = ଜାଣି, ସୁର ଅସୁର 
ଗଣା = ଦେବତା-ଅସୁରଗଣ, ଦେବାୟ = ଭଗବାନ୍‌ / ପଭୁ, ତସ୍ମୈ = ସେହି, ନମଃ = ପଣମ, ନମସ୍କାର 
କରୁଛି। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ୧େନ୍ଦି ଜଜଚାଳଙ୍କୁ ଣାମ ଯାହାଙ୍କୁ ସୁଣି କର୍ବା ଚଢରୁଃ ବନ୍ଦୁଣ ୧ଜକ ନ୍ଦ ଦେବ ନୁଦ 
6ଜବ ଏବଂ ମଣରୁଚମାନେ ଜିବ୍ଯ ସବ ଦ଼ର। ସୂତି କନ୍ଧୁଛନି/ ଯାରନ୍ତୁ ୧୮ ରୀଳନୀର 
ରୀୟକମୀନେ ଳିଳନ ସଠିକ ଓ ଖୁ ଜଳାନଣ ନାଷମଣନେ ସୂତି କନ୍ଧୁଛନି। ଯାଠଙ୍କୁ 
6ନାର/ମୀଣନ ଯଳିପୁର୍ଵ ଖାନ ଜତୁରଳ/ ମନନ ଲକ୍ଷାସୁଳନେ ନିଳନ ନଳଳକୁ ଥକିନିକିଷ କଲ 
ଡ9 ଛୁଅଛ, ଯାହାଳ ସୀମ/ ନୁର୍ଜନ ୦୧ବନାମାନଙନୁ ବ/ ଯୀଚ/ଳନ ଥସୁନମାନନୁ ୭ଣ/ 
ଥ¿/ଏ //୯'/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମ୍ବୋଧ୍ତ କରି ଏକ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ ପ୍ରାଥିନା ପାଇଁ ଏହାଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ ନିଖୁଣ ଶବ୍ଦ 
ସଂଯୋଜନା କେବେହେଲେ କରାଯାଇନାହିଁ ଏବଂ ଏହି ପଦଟି ଜାତି ଧର୍ମ ନିର୍ବିଶେଷରେ ସାଧକମାନଙ୍କର 
ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରାର୍ଥନା ହୋଇପାରିବ । ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରାର୍ଥନା ଏକ ବିଲକ୍ଷଣ ସାହିତ୍ୟିକ 
ଚାତୁର୍ଯ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ କରାଯାଇଛି । ଅନନ୍ତର ସୀମା କାହା ପାଇଁ ବୋଧଗମ୍ୟ ନୁହଁ ଏବଂ ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଏହାକୁ 
କେବଳ ବ୍ୟଞ୍ଜନ ଶବ୍ଦ ଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା ଓ ଆଧ୍ଵଭୌତିକ ଶକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକର 
ପ୍ରତିନିଧ୍ବତ୍ବ କରୁଥିବା ବେଦର ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ କେବଳ ଅନନ୍ତର ବେଦୀରେ ହି ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରନ୍ତି ଓ ନିଜର ଭବ୍ୟ ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଆହ୍ଵାନ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଯାଏ ଯେ ଆମେ ୧ ତାଙ୍କୁ” ସ୍ତୁତି 
କରୁଛୁ ଯାହାଙ୍କର ସ୍ତୁତି ବୈଦିକ ଯୁଗର ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ଦିବ୍ୟ ପ୍ରାର୍ଥନା ଦ୍ଵାରା କରିଥୁଲେ। 


ଏହା ସେହି ଶାଶ୍ଵତ ସତ୍ୟ ହୋଇଥିବ ଯାହାକୁ ବିଶ୍ଵର ବିଦ୍ଵାନ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ ଓ ବିଶିଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନୀମାନେ ନିଜର 
ବୈଦିକ ମନ୍ତ୍ରର ସୁଶିକ୍ଷିତ ଉଚ୍ଚାରଣ ମାଧ୍ଯମରେ ସ୍ତୂତି କରିଛନ୍ତି। ପୁନଶ୍ଚ ଏହା ସେହି ସମାନ ଅନୁଭବ 
ଯାହାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣକାଳିକ ସାଧକମାନେ ନିଜ ଗୁମ୍ଫାରେ ଧ୍ୟାନରତ ହୋଇ ଅନୁଭବ କରିଥଲେ, ଯେଉଁଠି ତାଙ୍କର 
ମନ ଧ୍ୟାନରେ ନିଶ୍ଚଳ ହୋଇ ଯାଇଥଲା ଏବଂ ମନନର ବିଷୟବସ୍ତୁରେ ବିଲୟ ହୋଇଯାଇଥୀଲା ଯାହାକି 
ପୂର୍ବର ସମସ୍ତ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତର ସାର୍ବଜନୀନ ବିଷୟବସ୍ତୁ- ସେହି ଭଗବାନ୍‌- ଯାହାଙ୍କ ସୀମାକୁ ଏପରିକି ସ୍ଵର୍ଗର 
ଦେବତାମାନେ ବା ପାତାଳର ଅଧ୍ଵପତିମାନେ ମଧ୍ଯ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ - ' ତାଙ୍କୁ' ଆମର ପ୍ରଣାମ | 


ମଧୁସୁଦନ ସରସ୍ବତୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅଧ୍ୟାରୋପିତ ଉପରୋକ୍ତ ନଅଟି ଯାକ ଶ୍ଳୋକ ସାଧାରଣତଃ ଗୀତା 
ଅଧ୍ୟେତାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଦିନର ଗୀତା ପାଠ ପୁର୍ବରୁ ଆବୃତ୍ତି କରାଯାଏ। 


॥ ୪୯ ॥ 


ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ 


ମହାଭାରତ ଓ ରାମାୟଣ ଭାରତବର୍ଷର ଦୁଇଟି ପ୍ରସିଦ୍ଧ ମହାକାବ୍ୟ । ଏମାନଙ୍କ ଭିତରୁ, ବିଶେଷକରି 
ଜ୍ଞାନର ସମ୍ପଦ ଭରପୁର ରହିଥିବା ମହାଭାରତକୁ ପଞ୍ଚମ ବେଦ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ବେଦଶାସ୍ତ୍ରର 
ସଙ୍କଳନକାରୀ ବେଦବ୍ଯାସଙ୍କର ଏହି ମହାକାବ୍ଯରେ ଏକଲକ୍ଷରୁ ଉର୍ଦ୍ବ ଶ୍ଲୋକ ରହିଛି, ଏବଂ ଏହା ସର୍ବଦା 
କୁହାଯାଏ ଯେ ଯାହା ମହାଭାରତରେ ବର୍ଣ୍ରିତ ହୋଇନାହି, ତାହା ଜାଣିବାର ଉପଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ। ଏଥୁରେ 
ରହିଛି ଉଚ୍ଚ ମୂଲ୍ୟବୋଧର କାହାଣୀ ସହିତ ସେ ସମୟରେ ପ୍ରଚଳିତ ଥବା କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ କାଳ୍ପନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ, 
ଦାର୍ଶନିକ ଆଲୋଚନା ଓ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଏତିହାସିକ ବିଷୟମାନ । ଏହି ସବୁ ବିଷୟ ଏକ ରାଜପରିବାରର ଦୁଇ 
ଶାଖା ମଧ୍ଯରେ ଘଟିଥୁବା ଏକ ଆମ୍ବୀୟ-ସ୍ବଢନ ବିନାଶକାରୀ ଯୁଦ୍ଧକୁ ଆଧାରକରି ଏକତ୍ରିତ କରାଯାଇ 
ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ବଣ୍ଢିନା କରାଯାଇଛି କଳାମ୍ବକ ଶୋଭାର ସହ । 


ଶକ୍ତିଶାଳୀ “ ଭାରତ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ' ସମୂଦିି ଲାଭ କରିଥିଲା ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଯୁଗର ବହୁପୁୂର୍ବରୁ । ଏହି କାହାଣୀର 
ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ପଶୁ ତାଙ୍କର ବଡଭାଇ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର ଜନ୍ମରୁ ଅନ୍ଧ ଥ୍ବବାରୁ, ଏହି ସାମ୍ରାଜ୍ୟକୁ ଶାସନ କରୁଥିଲେ । 
କାରଣ ଆର୍ଯ୍ୟ ସନାତନ ଧର୍ମ ଏପରି ଅକ୍ଷମତା ଥୁବା ରାଜପୁତ୍ରକୁ ଅଯୋଗ୍ୟ ବିବେଚିତ କରୁଥିଲେ ରାଜା 
ହେବା ପାଇଁ । 


ରାଜା ପଣ୍ତୁଙ୍କର କୁନ୍ତୀ ଓ ମାଦ୍ରୀ ନାମରେ ଥିଲେ ଦୁଇଟି ସ୍ତ୍ରୀ | ପ୍ରଥମ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଠାରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଥିଲେ 
ଯୁଧ୍ବଷ୍ପିର। ଭୀମ ଓ ଅର୍ଜୁନ, ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କଠାରୁ ଯାଆଁଳା ପୁତ୍ର - ନକୁଳ ଓ ସହଦେବ । ଅନ୍ଧ 
ରାଜଭ୍ରାତା ଧ୍ଖତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କର ପନ୍ନୀ ଗାନ୍ଧାରୀଙ୍କର ଏକଶତ ପୁତ୍ର ଥିଲେ ଏବଂ ସେ ଆଜିକାର ଆଫଗାନିସ୍ଥାନର 
କାନ୍ଦାହାର ରାଜ୍ୟର ରାଜପୁତ୍ରୀ ଥୁଲେ । ସେହି ସମୟରେ ଗାନ୍ଧାରୀ ଏପରି ପତିଭକ୍ତା ଥୁଲେ ଯେ ତାଙ୍କର 
ପତି ଅନ୍ଧ ଥ୍ବବାର ଜାଣିବା ମାତ୍ରେ ସେ ସ୍ଵେଚ୍ଛାକୃତ ଭାବରେ ତାଙ୍କର ଚକ୍ଷୁ ବନ୍ଧନ କରି ସବୁଦିନ ପାଇଁ ନିଜକୁ 
ଦେଖୁବାର ଆନନ୍ଦରୁ ବିରତ କରିଥ୍ବଲେ, ଯାହାକି ତାଙ୍କର ପତି ଦେବଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ନଥିଲା ଭାଗ୍ୟର ବିଡମ୍ବନାରୁ । 
ଏକଦା ରାଜା ପଣ୍ଡୁ ଏକ ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ ଅପ୍ରତ୍ୟାଶିତ ଭାବରେ ବଧ କରିଥ୍ବବାରୁ ସେହି ପାପର ପ୍ରାୟଶ୍ଚତ କରିବା 
ପାଇଁ ତପସ୍ୟା ନିମନ୍ତେ ବନଗମନ କଲେ ନିଜର ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଅନ୍ଧ ଭାଇଙ୍କର ତତ୍ତ୍ଵାବଧାନରେ 
ଛାଡି। ପଣ୍ଡୁ ପ୍ରାପ୍ତବୟସ୍କ ହେବା ପୁର୍ବରୁ, ଭୀଷ୍ମ ( ପଣ୍ଣୁ ଓ ଧ୍ମୃତରାଷ୍ଟ୍ରର ପିତୃବ୍ୟ) ରାଜପ୍ରତିନିଧ୍ଵ ହିସାବରେ 
ଶାସନ ପରିଚାଳନା କରୁଥ୍ରଲେ, ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଏହି ଦୁଇ ଭାଇଙ୍କର ସନ୍ତାନ-ସନ୍ତତିମାନେ “ ପିତାମହ ” 
ଭାବରେ ସମ୍ବୋଧନ କରୁଥିଲେ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହ | ସେ ସେମାନଙ୍କର ଶିକ୍ଷା ଓ ବିକାଶର କରୁଥିଲେ ତଦାରଖ । 
ଦ୍ରୋଣାଗର୍ଯ୍ୟ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଶସ୍ତ୍ର ଚାଳନା ଓ ଯୁଦ୍ଧ ବିଷୟରେ ସୁଦକ୍ଷ ଥୁଲେ ଓ ନିଯୁକ୍ତ ହେଲେ 
ଏହ ରାଜପୁତ୍ରମାନଙ୍କର ଶିକ୍ଷାଗୁରୁ ରୂପେ 


| ୫୦ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ 


ମହାଭାରତରେ ଭୀଷ୍ମ ଏକ ମହାନ ଆଦର୍ଶବାନ ଚରିତ୍ର । ତାଙ୍କର ପିତାଙ୍କୁ ସେ ଭଲ ପାଉଥୁବା 
ଏକ କନ୍ୟା ସହ ବିବାହ କରାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେ ସିଂହାସନର ଅଧ୍ରକାର ତ୍ୟାଗ କରିଥିଲେ ଯେହେତୁ 
କନ୍ୟାପକ୍ଷର ଲୋକମାନେ ବିବାହ ପୂର୍ବରୁ ସର୍ତ ରଖୂଲେ ଯେ ସେହି କନ୍ୟାର ସନ୍ତାନ ସିଂହାସନର ନିଶ୍ଚିତ 
ଉତ୍ତରାଧ୍ଵକାରୀ ହେବା ଉଚିତ । ତ୍ୟାଗ ଓ ସମ୍ମାନୋଚିତ କର୍ତବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭୀଷ୍ମ ପୁନଃ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କଲେ ଯେ, 
ସେ ବିବାହ କରିବେ ନାହିଁ, ଯଦ୍ଦ୍‌ାରା ତାଙ୍କର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ସନ୍ତାନମାନେ ସେ ତ୍ୟାଗ କରିଥିବା ସିଂହାସନର 
ଅଧ୍ଵକାରକୁ ଆଉ ଦାବୀ କରିବାର ଅବକାଶ ରହିବ ନାହି । ଆନନ୍ଦରେ ଉଲ୍ଲସିତ ହୋଇ ତାଙ୍କର ପିତା 
ଭୀଷ୍ମଙ୍କୁ ଆଶୀର୍ବାଦ ଦେଲେ “ ତୁମେ ନିଜେ ଇଚ୍ଛା ନ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୁମର ମୃତ୍ୟୁ ହେବ ନାହି |” 


ପଣ୍ଡୁ ଓ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କର ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଏକତ୍ର ଯୁଦ୍ଧବିଦ୍ୟାର ଶିକ୍ଷା ଦେଲେ ଗୁରୁ ଦ୍ରୋଣାଗର୍ଯ୍ୟ। 
ସମସ୍ତେ ଗୋଟିଏ ଛାତ ତଳେ ପ୍ରକୃତ ଭାଇଭାବରେ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ସମାନ ଆଦର-ଯନ୍ଠ ପାଇ ବଡ 
ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ। ଯୁଧ୍ଶ୍ଵିର, ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସବୁଠାରୁ ବଡ ଥ୍ରବାରୁ ଲୋକାଚାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଥିଲେ ସିଂହାସନର ଉତ୍ତରାଧକାରୀ । 


ସମୟକ୍ରମେ ବିକଶିତ ହେଲା ସମସ୍ତଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ୍‌ ଏବଂ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା 
ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରବୃତ୍ଦିମାନ। ଯୁଧବଷ୍ବିର ଉଭ୍ଭା ହେଲେ ଧର୍ମର ପ୍ରତିମୁର୍ତ୍ରି ଭାବରେ, ସତ୍ୟପ୍ରତି 
ସମପିତ ଏବଂ ସର୍ବଦା ସ୍ପଷ୍ଟବାଦୀ ଓ ଆଦର୍ଶବାନ । ଭୀମ ଥୁଲେ ଦୁଃସାହସୀ ଓ ନିର୍ଭୀକ, ମୁଷ୍ରି ପ୍ରହାର ଓ 
ସହନ କରିବାରେ ଥଲା ତାଙ୍କର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଶକ୍ତି । ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କ ସମୟରେ ବିଗ୍ରବନ୍ତ ଆଚରଣ ଓ ବୀରତ୍ବ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଥିଲେ ଏକ ଆଦର୍ଶ ଯୁବକ । ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ସମସ୍ତ ଗୁଣମାନ ଥୁଲା ଯାହାକି ଯେ କୌଣସି ସଭ୍ୟ 
ଯୁଗରେ ଜଣକୁ ସର୍ବସାଧାରଣରେ କରାଇଥାଏ ପ୍ରିୟପାତ୍ର । ସେମାନଙ୍କର ଆଦର୍ଶବାନ ଚରିତ୍ର ପାଇଁ ଗ୍ରିଆଡେ 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଥିଲେ ପାଣ୍ଡବ ଭାଇମାନେ ଏବଂ ଯେତେ ଅଧକ ମାତ୍ରାରେ ବାହ୍ୟ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିର ଗପରେ 
ସେମାନେ ଆସୁଥିଲେ, ସେତେ ଅଧୁକ ମାତ୍ରାର ଧୀରତା, ବିଶ୍ଵାସ, ପ୍ରେମ, ସହନଶୀଳତା ଓ ସୁନ୍ଦରତା 
ଆଦିର ମଧୁର ସୁବାସ ତାଙ୍କଠାରୁ ପରିସ୍ଫୁଟ ହେଉଥଲା । 


ଏହି ଆଦର୍ଶବାନ ପାଞ୍ଚଭାଇଙ୍କର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପରୀତ ଥିଲେ କୌରବ ଶହେଜଣ। ସେମାନଙ୍କ ଜ୍ୟେଷ୍ଠ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଥୁଲେ ବିଦ୍ଵେଷ ପରାୟଣ, ଧୂର୍ତ, ନିଷୁର, କପଟୀ ଏବଂ ନିଜର ନୀଚ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ 
ଶଠତାର ଯେକୌଣସି ସ୍ତରକୁ ଯିବାପାଇଁ ସର୍ବଦା ଇଚ୍ଛୁକ । ତାଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ ଅନୈତିକ 
ଉପାୟ ମଧ୍ଯ ଥଲା ଯଥାର୍ଥ ଭାବେ ଗ୍ରହଣୀୟ । ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ସେ ଜାଣୁଥିଲେ ସିଂହାସନ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଯୁଧ୍ବଷ୍ଠିର 
ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ବଡ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ। 


॥ ୫୧॥ 


ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ସେହି ସମୟରେ ସେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଜାଣୁଥୁଲେ ଯେ ସେ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଭୀମ ଓ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ସମକକ୍ଷ ନୁହନ୍ତି। ବାଲ୍ୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଏକଦା କେବଳ ବିଦ୍ଵେଷ ଓ ଇର୍ଷା ଭାବନା ରଖୁ ଭୀମଙ୍କୁ ସେ ବିଷ 
ପାନ କରାଇଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ଭୀମ ତାଙ୍କର ବଳିଷ୍ଠ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ବର୍ତିଯାଇଥିଲେ ନିଶ୍ଚିତ ମୃତ୍ୟୁମୁଖରୁ । 


ସମୟ ଆସିଲା ଯେଉଁଦିନ ଯୁଧୂଶ୍ଚିରଙ୍କୁ ଏକ ବିଶାଳ ଜନ ସମାବେଶରେ ଭାରତ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର 
ରାଜସିଂହାସନରେ ଉତ୍ତରାଧ୍ରକାରୀ ଭାବରେ ଘୋଷଣା କରାଗଲା । ପ୍ରଥମ ଯୁବରାଜ ଭାବରେ, ସେ ତାଙ୍କର 
ଦାୟିତ୍ବ ବହନ କରି ନ୍ୟାୟପୂଣ୍ଠ ଶାସନ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ନିୟମ ସବୁ ପ୍ରଣୟନ କଲେ । ପ୍ରକୃତରେ ସେ 
ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଓ ଗୁରୁ ଦ୍ରୋଣଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଘନିଷ୍ଠ ପରାମର୍ଶ ଓ ଉପଦେଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଚଳୁଥିଲେ ଏସବୁ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ । ତାଙ୍କର ଉଜ୍ଜ୍ଵଳ ବୁଛିମତା ଓ ସହୃଦୟ ଗୁଣ ସବୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କୁ କରିଥଲା ବିମୁଗ୍ଧ। 


ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ କୁହୁଳୁଥିବା ନିଆଁ ଜୋରରେ ଜଳିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲା ଯେତେବେଳେ ସେ 
ଅବଗତ ହେଉଥୁଲା ତା'ର ସମ୍ପର୍କୀୟ ଭାଇ ଯୁଧରଶ୍ଠିରଙ୍କ ମହତ୍ତର ଭବିଷ୍ୟତ ବିଷୟରେ | ଅନ୍ଧ ବୟସ୍କ 
ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର ନିଜ ପୁତ୍ର ଓ ସାନଭାଇଙ୍କର ପୁତ୍ରମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ନିଃସନ୍ଦେଦରେ ଥଲେ ନିରପେକ୍ଷ । ସେ ସମସ୍ତ 
ପିଲାମାନଙ୍କୁ ସମାନ ଭାବରେ ଭଲ ପାଉଥିଲେ ବି ଜ୍ୟେଷ୍ଠପୁତ୍ର ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଦୁର୍ବଳତା ତାଙ୍କ 
ସ୍ଵଭାବର ଏକ ନିଶ୍ଚିତ ତୂଟିଥୁଲା । ତେଣୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର ବାଧ୍ଯବାଧ୍ଯକତା ଓ ଯୁକ୍ତିରେ ଏହି ବୃଦ୍ଧ ନରମି 
ଯାଉଥିଲେ ଏବଂ ଅନିଚ୍ଛା ସତ୍ତ୍ଵେ ବହୁ ସମୟରେ ପାଣ୍ଡବ ଭାଇମାନଙ୍କର ବିନାଶ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଯୋଜନା 
ସବୁକୁ ଅନୁମତି ତଥା ସ୍ଵୀକୃତି ପ୍ରଦାନ କରୁଥିଲେ ଅସହାୟ ହୋଇ । 


ଏକଦା ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ, ତାଙ୍କ ବୃଦ୍ଧ ପିତାଙ୍କର ଜ୍ଞାତସାରରେ ଏବଂ ଅନୁମତି କ୍ରମେ, ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ 
ସହିତ ତାଙ୍କର ମାତାଙ୍କୁ ଜଉରେ ନିମିତ ଏକ ବିଶେଷ ଗୃହକୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରିବାକୁ ଯୋଜନା କଲେ । 
ଯୋଜନା ଥିଲା ଯେ ରାତ୍ରି ସମୟରେ, ଯେତେବେଳେ ମା” ଏବଂ ତାଙ୍କ ପାଞ୍ଚ ପୁତ୍ର ଗଭୀର ନିଦ୍ରାରେ 
ଶୋଇଥଵବେ ସେହି ଗୂହଟିକୁ ଜଳାଇ ଧ୍ଵଂସ କରିଦିଆଯିବ । 

ଯୋଜନାଟିକୁ ସଠିକ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରାଗଲା ଏବଂ ରାତ୍ରିରେ ଗୂହଟିକୁ ଜଳାଇ ଦିଆଗଲା। କିନ୍ତୁ 
ପାଣ୍ଡବ ପରିବାରର କିଛି ବିଶ୍ଵସ୍ତ ସେବକଙ୍କଠାରୁ ଯଥା ସମୟରେ ସୁଚନା ପ୍ରାପ୍ତ କରି ରାତ୍ରିର ପ୍ରଥମ 
ପ୍ରହରରେ ଏକ ଗୁପ୍ତ ପଥ ଦେଇ ସୁଦୂର ଜଙ୍ଗଲକୁ ସେମାନେ ପଳାୟନ କଲେ। ସେମାନଙ୍କୁ ଅନୁଧାବନ 
କରୁଥ୍ବା ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର ପ୍ରତିଶୋଧ ପରାୟଣତା ଓ କୂରତାଠୁ ଦୂରେଇ ରହିବା ପାଇଁ ଜଙ୍ଗଲରେ ବିଚରଣ 
କଲେ ଦରିଦ୍ର ବ୍ରାହ୍ମଣ ବେଶରେ। 


ଏହି ସମୟରେ ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କର ସ୍ଵୟମ୍ବର ଘୋଷଣା କରାଗଲା। ପାଣ୍ଡବମାନେ ମଧ୍ଯ ଜଙ୍ଗଲରେ 
ଆତ୍ମଗୋପନ ସମୟରେ ସମ୍ବାଦ ପାଇଲେ ଏହି ବିରାଟ ପ୍ରତିସ୍ପର୍ଦଧାର। ଏହି ଦ୍ରୁପଦ ରାଜକନ୍ୟା ସେ ସମୟରେ 


£ ୫୨॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ସଂକ୍ଷିପ୍ରରେ ମହାଭାରତ 


ଉତ୍ତର ଭାରତର ବିଶିଷ୍ଟ ସୁନ୍ଦରୀ ଥୁଲେ ଏବଂ ରାଜା ଦୂପଦ ରାଜୁତି କରୁଥିଲେ ପାଞ୍ଚାଳ ଦେଶର (ଅଧୁନା 
ଆଗ୍ରା ଗ୍ଵାଲିଓର ଅଞ୍ଚଳ) । 


ଏହି ସ୍ଵୟମ୍ବରକୁ, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବହୁ ପ୍ରାର୍ଥୀ ଆସିଥିଲେ ଏହି ଅନନ୍ୟା ସୁନ୍ଦରୀଙ୍କୁ ପନ୍ନୀ 
ଭାବରେ ଲାଭ କରିବା ଆଶା ରଖୁ । ରାଜା ଦୃପଦ ଆୟୋଜନ କରିଥିଲେ ଏକ ପ୍ରତିଯୋଗିତାର | ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କୁ 
ପାଇବା ପାଇଁ ବିଜୟୀ ପ୍ରାର୍ଥୀଙ୍କୁ ଉଚ୍ଚରେ ଘୁରୁଥୁବା ଏକ ଚକ୍ର ଉପରେ ଝୁଲୁଥିବା ଏକ ମାଛର ଆଖୁକୁ 
ସଫଳାର ସହ ତୀର ଦ୍ଵାରା ଭେଦ କରିବାର ଥଲା, ତଳେ ରଖାଯାଇଥିବା ଏକ ଜଳକୁଣ୍ଡରେ ତାର 
ପ୍ରତିବିମ୍ବକୁ ଦେଖ। 

ଜଣ ଜଣ କରି ପ୍ରତିଯୋଗୀମାନେ ଆଗକୁ ଆସି ଲକ୍ଷ ସାଧନ ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରି ହେଲେ ବିଫଳ । 
ତା'ପରେ ସମବେତ ଦର୍ଶକଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ, ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଆଗେଇ ଆସିଲେ ନିଜର ଭାଗ୍ୟ ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ | 
ସମସ୍ତ ପ୍ରତିଯୋଗୀ ସେମାନଙ୍କ ରାଜକୀୟ ଉଚ୍ହ୍ନାସରେ ପରିହାସ କରୁଥିଲେ ଏହି ଉଚ୍ଚାଭିଳାଷୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଯୁବକଙ୍କୁ । 
ସହଜରେ ଏବଂ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ମାଛର ଆଖିକୁ ଭେଦ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି ଗୁରୁତ୍ବ ଦେଇ ନ ଥଲେ ଏହି 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ପୋଷାକ ପରିହିତ ବ୍ୟକ୍ତିଟିକୁ । ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କୁ ଜୟ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ୟ କେହି ନ ଥଲେ, ସେ ଥୁଲେ 
ସେ ସମୟର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧନୁର୍ଵର ସ୍ଵୟଂ ଅର୍ଜୁନ। 


ରାଜକନ୍ୟାଙ୍କୁ ନେଇ ପାଞ୍ଚଭାଇ ସେମାନେ ଆତ୍ମଗୋପନ କରିଥିବା ସ୍ଥାନକୁ ଗମନ କଲେ 
ଯେଉଁଠାରେ ଅପେକ୍ଷା କରିଥ୍ଵଲେ ମାତା କୁନ୍ତୀ, ଉକ୍ଵଣ୍ଠିତ ମା” ବିଳମ୍ବରେ ପହଞ୍ଚୁଥିବା ପୁତ୍ରମାନଙ୍କଠାରୁ 
କୁଡ଼ିଆ ବାହାରୁ ଉତ୍ଵାହଭରା ଉଚ୍ଚ ସ୍ତରରେ କହୁଥୁବାର ଶୁଣିଲେ “ ବାହାରକୁ ଆସ ମା” | ଦେଖ, ଆଜି 
ଆମେ କଣ ଆଣିଛୁ” । ମମତାମୟୀ ମା ସଚୁଦିନ ପରି ଭିତରପଟୁ କହିଲେ “ ସେ ଯାହା ବି ହେଉ, ତୁମେ 


ସମସ୍ତେ ନିଜ ଭିତରେ ସମାନ ଭାବରେ ବାଣ୍ଟକରି ନିଅ। ” ସାଦାସିଧା ମା ' ଭାବିଥିଲେ ଏହା କିଛି ଭିକ୍ଷା ବା 
ଦାନ ଯଥା ଖାଦ୍ୟ, ବସ୍ତର ଆଦି । ଏହିପରି ଦ୍ରୌପଦୀ ସମାନ ଭାବରେ ପାଞ୍ଚ ଭାଇଙ୍କର ପନ୍ନୀ ହୋଇଗଲେ। 


ଦ୍ରୂପଦଙ୍କର ରାଜ ପ୍ରାସାଦରେ ସ୍ଵୟମ୍ବର ଉତ୍ସବ ସମୟରେ ଉପସ୍ଥିତ ଥୁଲେ କୃଷ୍ଣ ଓ ବଳରାମ । ଉଭୟ 
ଦ୍ରୁପଦଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଥିଲେ ଏବଂ ଏଥ୍ଵସହ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କର ଏକପ୍ରକାର ଦୂର ସମ୍ପର୍କୀୟ ମାମୁଁପୁଅ ଭାଇ 
ଥିଲେ। ସେ ଦୁହେ ସେମାନଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କଲେ କାରଣ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ବ୍ରାହ୍ମଣ ବେଶରେ 
ମଧ୍ଯ ଚିହ୍ନି ପାରିଥିଲେ କୃଷ୍ଣ । 


କାହାଣୀଟିକୁ ଏଠି ବିରାମ ଦେଇ, କୃଷ୍ଣଙ୍କ ବିଷୟରେ କେଇ ପଦ - 


=" 


ବୃଷ୍ଣି ବଂଶରେ ବସୁଦେବ ଓ ଦେବକୀଙ୍କ ଠାରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଥିଲେ କୃଷ୍ଣ ଦେବକୀ ଥୁଲେ ମଥୁରାର 
ଅତ୍ୟାଗ୍ରୀ ରାଜା କଂସର ଭଉଣୀ । କଂସ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଉତ୍ପୀଡନ କରୁଥୁଲା, ଏପରିକି ସେ ବନ୍ଦୀ କରିଥିଲା 


| ୫୩ | 


ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ତାର ବାପା ଉତଗ୍ରସେନଙ୍କୁ ସିଂହାସନରୁ ବିତାଡିତ କରି। କଂସ ଥିଲା ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିଶୁର ଶାସକ ଏବଂ ତାର 
ସମସ୍ତ ବିରୋଧୀଙ୍କୁ ନିଜର ଆସୁରିକ ଆକାଂକ୍ଷା ପାଇଁ କରୁଥଲା ନିଷ୍ପେଷିତ । ଯାହା ବି ହେଉ, ନିଜ ଭଉଣୀ 
ଦେବକୀ ପ୍ରତି ତା'ର ଥୁଲା କୋମଳ ଭାବନା ଓ ଭଉଣୀର ବିବାହ ଉସ୍ପବ ଆୟୋଜନ କରିଥିଲା ଖୁବ 
ଆଡମ୍ବର ସହକାରେ | ବିବାହ ପରେ, ସେ ନିଜେ ଦେବକୀ ଓ ତାର ସ୍ବାମୀର ରଥକୁ ଚାଳନା କରି ନେଲା 
ସେମାନଙ୍କ ନୂତନ ଗ୍ଦହକୁ । ପଥରେ, ଏକ ରହସ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଣ ବାଣୀ ସତର୍କ କରାଇଲା, ଏହି ଦମ୍ପତିଙ୍କର ଅଷ୍ଟମ 
ସନ୍ତାନ ତୋତେ ନିଶ୍ଚୟ ମାରିବ । କ୍ରୋଧର ଚରମ ସୀମାରେ ପହଞ୍ଚିଲା କଂସ ଏବଂ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଏତେ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ସହଚର ଭାବରେ ସେ ଯାତ୍ରାରେ ବାହାରିଥିଲା ସେହି ଦେବକୀ ଓ ବସୁଦେବଙ୍କ 
ଶିରଛେଦନ ପାଇଁ ବାହାର କଲା ତା'ର ଅସ୍ତ | ବସୁଦେବ ଦୟା ଭିକ୍ଷା କରି ପ୍ରତିଜ୍ଞା କଲେ ଯେ ତାଙ୍କଠାରୁ 
ଜନ୍ମ ହେବା ସମସ୍ତ ସନ୍ତାନଙ୍କୁ ତା" ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିବେ | ଏହା କଂସର ମନକୁ ପାଇବାରୁ ଦେବକୀ 
ଓ ବସୁଦେବଙ୍କର ଜୀବନ ନେବାରୁ ବିରତ ହେଲା ସେ, କିନ୍ତୁ ରଖାଇଲା ସେମାନଙ୍କୁ ଏକ ଦୂଢ ସୁରକ୍ଷା 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥିବା କାରାଗାରରେ ବନ୍ଦୀ କରି। 


ଜନ୍ମ ହେବା ମାତ୍ରେ ପିତା-ମାତାଙ୍କଠାରୁ ଜଣ ଜଣ କରି ଛଅଟି ସନ୍ତାନକୁ ନେଇ ମାରି ଦିଆଗଲା 
ନୂଶଂସ କଂସର ଆଦେଶରେ | ସପ୍ତମ ଗର୍ଭ ରୋହିଣୀଙ୍କ ଗର୍ଭକୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ କରିଦିଆଗଲା । ଦେବକୀଙ୍କର 
ଅଷ୍ଟମ ପ୍ରସବର ମୁହୁର୍ତ ଆସିବା ସମୟରେ ପ୍ରହରୀମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ଦ୍ବିଗୁଣିତ କରାଗଲା, ଜଞ୍ଜର ସଚୁ 
ମଜବୁତ କରାଗଲା ଏବଂ ସତର୍କ କାରାଗାର ଅଧ୍ରକାରୀମାନଙ୍କୁ କରାଗଲା ତାଗିଦ | ଭାଦ୍ରବ ମାସ କୃଷ୍ଣ ପକ୍ଷ 
ଅଷ୍ଟମୀ ତିଥ୍ଵର ଗାଢ ଅନ୍ଧକାରମୟ ରାତ୍ରି ଥୁଲା ଏବଂ ବର୍ଷା ଚାଲିଥିଲା ମୁଷଳଧାରାରେ | ସମସ୍ତ ପ୍ରହରୀ 
ଥିଲେ ନିଦ୍ରାଚ୍ଛନ। ଏହା ଥିଲା ଏକ ସୁଗମ ପ୍ରସବ । 

ବସୁଦେବ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ ହୋଇଗଲେ... ! ଭଗବାନ ! ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରଭୁ ନିଜେ ! କଥା ହେଉଛନି ? 
କଣ ? “ ମୋତେ ଗୋକୁଳର ନନ୍ଦଙ୍କ ଘରକୁ ନେଇଯାଅ; ସେଠାରେ ଏକ କନ୍ଯା ସନ୍ତାନ ସଦ୍ୟ ଜନ୍ମ 
ନେଇଛି। ମୋତେ ସେଠାରେ ଛାଡି ସେହି ଶିଶୁଟିକୁ ନେଇ ଆସ...” ନା ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ସମ୍ପର୍ଣ୍ର 
ଅପତ୍ରମ... ନିଚ୍ଛକ କଳନା ମାତ !.. ! 

କିନ୍ତୁ ନିର୍ବାଧରେ ବସୁଦେବ ଶିଶୁଟିକୁ ତୋଳିନେଇ ଚାଲିଲେ ଆଗକୁ, କି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ! ଶୂଙ୍ଖଳ ସବୁ 

ଛିଶ୍ଚି ପଡିଲା.... ଏବଂ ଦ୍ଵାର ସବୁ ଖୋଲିଗଲା ଆପେ ଆପେ... ବନ୍ୟାଜଳରେ ଉଛୁଳି ଥିବା ଯମୁନା ନଦୀ 
ଯିବା ପାଇଁ ଖୋଲିଦେଲା ପରିଷ୍କାର ରାସ୍ତା। ଅତିକ୍ରମ କଲେ ସେ ଆରପଟକୁ | ନନ୍ଦଙ୍କର ଗ୍ପହରେ ସମସ୍ତେ 
ଶୋଇଥିଲେ ଗଭୀର ନିଦ୍ରାରେ..... | ଶିଶୁମାନଙ୍କୁ ଅଦଳ ବଦଳ କରି ଫେରିଆସିଲେ ବନ୍ଦୀ | 


ପ୍ରବଳ ବର୍ଷା ଗଲୁ ରହିଥୁଲାଅ ଧୀରେ ଧୀରେ ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲା ଦ୍ଵାର ସବୁ ପୂର୍ବ ଅବସ୍ଥାକୁ ଆସିଗଲେ 
ଶ୍ରଙ୍ଖଳ ସବୁ ଓ ନିରୀହ ଅଥଚ ଅବିରାମ ଭାବେ କ୍ରନ୍ଦନ କଲା କନ୍ୟା ଶିଶୁଟି । ଜାଗି ଉଠିଲେ ପ୍ରହରୀମାନେ। 


|| ୫୪ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ 


ଖବର ହେଲା ପ୍ରସାରିତ... କଂସ ପହଞ୍ଚୁ ଶିଶୁଟିକୁ ଘୋଷାଡିନେଲା ପାଦଦ୍ୟ ଧରି | ଶୂନ୍ଯରେ ତାକୁ ଘୂରାଇ 
ଏକ ପଥର ଉପରେ ନିକ୍ଷେପ କରିବା ପାଇଁ ଯାଉଥିଲା ସେ! କିନ୍ତୁ ହାତରୁ ଖସି ଆକାଶରେ ବହୁ ଉଚ୍ଚକୁ 
ଉଠିଗଲା ଶିଶୁଟି ଓ ଯିବା ସମୟରେ କହିଲା ତୋର ନୃଶଂସତା ପାଇଁ ମୁଁ ନିଜେ ତୋତେ ବଧ କରି 
ପାରିଥାନ୍ତି... କିନ୍ତୁ ମୁଁ ତୋତେ କ୍ଷମା କଲି, ଯେହେତୁ ମୋତେ ମାରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହେଉ ପଛେ ତୁ 
ମୋର ପାଦ ଧରିଥ୍ବଲୁ। ମନେରଖ, ତୋତେ ଯେଉଁ ବାଳକ ମାରିବ, ସେ ଜନ୍ଜ ନେଇ ସାରିଛି; ସେ 


ଗୋକୁଳରେ ଅଛି, ସାବଧାନ ରହ | ଏହା କହି ସେ ବିଜୁଳି ବେଗରେ ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଗଲେ ଶୂନ୍ୟରେ | 


ଏଣେ ଗୋକୁଳରେ ସମସ୍ତେ ବିସ୍କମୟରେ ଅଭିଭୂତ ହୋଇଗଲେ । ନନ୍ଦ ଓ ଯଶୋଦା ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ 
ଆଶ୍ଚ ର୍ଯ୍ୟାନ୍ଵିତ ହେଲେ ଯେ ଏହା ଏକ ଶିଶୁପୁତ୍ର ଓ ସେମାନେ ଭାବିଥିବା ମୁତାବକ କନ୍ୟା ନୁହଁ, କିନ୍ତୁ 
ସେମାନେ ନିଜର ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲାସରେ ସବୁକିଛି ଭୁଲିଗଲେ | 


କଂସ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ବିରତ ହୁଏ ନାହିଁ ଓ କୃଷ୍ଣ ବୟସର ସମସ୍ତ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ନିପାତ କରିବା 
ପାଇଁ ଚଳାଇଲା ଅନେକ ଦାନବୀୟ ଷଡଯନ୍ତ୍ର। ଅନେକେ ନିହତ ହେଲେ କିନ୍ତୁ ସୁନୀଳ ବାଳକଟି ଏହି 
ସବୁ ଚକ୍ରାନ୍ତରୁ ରକ୍ଷା ପାଇଯାଉଥ୍ବଲେ । ଯେତେବେଳେ କଂସର ନିଷୁର ଦୂତମାନେ ଖେଳିବାର ବାହାନାରେ 
କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚୁଥିଲେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଥର ସେ ସେହି ଚକ୍ରାନ୍ତ ସବୁକୁ ବାଲ୍ୟ ସୁଲଭ ଖେଳରେ ସେମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ଓଲଟ ପ୍ରୟୋଗ କରୁଥଲେ। 


ଗଡି ଚାଲିଲା ସମୟ | ଏହି ବାଳକ ଯଶୋଦା ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଦଶିତ କଲେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ଦିବ୍ୟ 
ଅଲୌକିକ ଘଟଣାମାନ । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ତୁରନ୍ତ ବିମୋହିତ ହୋଇ ଭାବୁଥିଲେ ଯେ ଏସବୁ କିଛି 
ବିଚିତ୍ର ପ୍ରକାରର ମତିଭ୍ରମ ଓ ବିଗ୍୍‌ର କରୁଥିଲେ ଯେ ସେ କେବଳ ସେମାନଙ୍କର ସୌଭାଗ୍ୟବାନ ଶ୍ୟାମସୁନ୍ଦର 
ମାତ୍ର। 


ବାଳକଟି ବଡ ହେଲା। ସେ ଗୋପାଳ ବାଳକଙ୍କ ସହିତ ଗୋରୁପଲଙ୍କ ଦାୟିତ୍ବ ସମ୍ଭାଳୁ ଥୁଲେ । 
କୃଷ୍ଣ ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ଅଦମ୍ୟ ଶକ୍ତି ଓ କର୍ମ ପ୍ରବଣତାରେ ଭରପୂର ଥ୍ବଲେ । ସେ ଥୁଲେ କୌତୁକପୁର୍ଣ୍ର, 
ମନଲୋଭା ଏବଂ ତା' ସହିତ ଦୁଃସାହସୀ | ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ଖୁବ୍‌ ଚଞ୍ଚଳ ଓ ଚପଳ... | ଥୁଲାବାଲାଙ୍କ ଠାରୁ 
ସେ ଦୁଧ, ଦହି ଓ ଲହୁଣୀ ଚୋରାଇ ବା ଲୁଚାଇ ନେଉଥୁଲେ ଏବଂ ଗରିବ ଗୋପାଳ ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କୁ ବାଣ୍ଟ 
ଦେଉଥିଲେ । ଯଶୋଦାଙ୍କ ନିକଟକୁ ଆସୁଥୁଲା ବହୁତ ଅଭିଯୋଗ । ଯଶୋଦା ଅଭିଯୋଗକାରୀମାନଙ୍କର 
ଭରଣା କରି ଭୁଲି ଯାଉଥିଲେ ଦିବ୍ୟ ଶିଶୁଟିକୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବାପାଇଁ | 


ଏକଦା ଗୋପୀମାନେ ଯଶୋଦାଙ୍କ ନିକଟରେ ଏକତ୍ର ମିଶି ଅଭିଯୋଗ କରି ପ୍ରସ୍ତାବ ଦେଲେ ତାଙ୍କୁ 
ବାନ୍ଧିଦେବାକୁ । ପ୍ରସ୍ତାବଟିକୁ ସହମତି ଦେଲେ ଯଶୋଦା । କିନ୍ତୁ ଦେଖ! କୌଣସି ରୁ ତାଙ୍କୁ ବାନ୍ଧିବାକୁ 


॥ ୫୫ | 


ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଯଥେଷ୍ଟ ହେଲା ନାହିଁ: ସେ ସ୍ଵୟଂ ବିଶ୍ବଵରୂପୀ। ହତାଶ ହୋଇ, ଗୋପୀମାନେ ଲୋଡିଲେ ଯଶୋଦାଙ୍କର 
ସାହାଯ୍ୟ | ଯଶୋଦା ସମ୍ମତ ହେଲେ ଏବଂ ସେଥ୍ରପାଇଁ ନେଲେ ଖଣ୍ଡେ ଛୋଟ ଦଉଡି ଯାହା ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ବାନ୍ଧିବା 
ପାଇଁ ହେଲା ଯଥେଷ୍ଟ । ଗୋପୀମାନଙ୍କର ଅହଙ୍କାର ଅପେକ୍ଷା ତାଙ୍କୁ ବଶ କରିପାରିଥିଲା ଯଶୋଦାଙ୍କର 
ସ୍ନେହ । ଅନ୍ୟ ଏକ ଘଟଣାରେ, ଅଭିଯୋଗ ଆସିଲା ଯେ କୃଷ୍ଣ ମାଟି ଖାଇଛନ୍ତି । ଯଶୋଦାଙ୍କର ଆଜ୍ଞାରେ 
ସେ ତାଙ୍କର ମୁଖ ଖୋଲିଲେ, ଯେଉଥିରେ ଦେଖାଗଲା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଏବଂ ଏହାକୁ ଆଉ ଏକ ତଥାକଥଂ ` 
ମତିଭ୍ରମ ଭାବି ନିଜ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଏଥୁରୁ ଫେରାଇ ନେଲେ । 


କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉପରେ କଂସର କ୍ରୋଧ ବଢି ବଢି ଚାଲିଲା। ଗୋପାଳଙ୍କ ମୁଖିଆ ନନ୍ଦ ୯୭” ତାଙ୍କର 
ବନ୍ଧୁମାନେ ଚାଲିଗଲେ ବୁନ୍ଦାବନର ଜଙ୍ଗଲକୁ । ସେଠାରେ ଯମୁନା କୁଳେ କୁଳେ, ଦିବ , ମଳ ବାଳକଟି 
ଘୁରି ବୁଲିଲା ଆନନ୍ଦରେ ଗୋଟିଏ ପରେ ଗୋଟିଏ ଆମୋଦପ୍ରଦ ଦୁଷ୍ଟାମୀ କରି କରି | ବୃୂନ୍ଦାବନରେ କୃଷ୍ଣ 
ପାଲଟିଗଲେ ଆନନ୍ଦର ଏକ ମୂର୍ଭିମନ୍ତ ରୂପ। ନିଷ୍ପାପ ଖୁସି ଏବଂ ନୈସର୍ଗିକ ଆନନ୍ଦରେ ପୁର୍ଣ୍ଣ ସରଳ ଓ 
ଚିନ୍ତାମୁକ୍ତ ଜୀବନର ପ୍ରତୀକ ଥୁଲା ତାଙ୍କର ବଂଶୀ | କୃଷ୍ଣ ବୋଧହୁଏ ଏକ ମାତ୍ର ଅବତାର, ଯିଏ କେବେହେଲେ 
କାନ୍ଦିବା ଜାଣିନଥୁଲେ - ସର୍ବଦା ହସ ହସ, ସର୍ବଦା କର୍ମଠ, ସର୍ବଦା ଚଳଚଞ୍ଚଳ, ଆଶାବାଦୀ, ଅନୁଭୁତି 
ପିପାସୁ। ସେ ଥୁଲେ ଜୀବନର ପ୍ରେମରେ ମଗ୍ନ - ତାହା ଯମୁନାର କୁଳ ହେଉ, ରାଜନୀତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ଆଲୋଚନାରେ ହେଉ, ଘରେ, ଜଙ୍ଗଲରେ ବା ଯୁଦ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ | ସେ ସ୍ବୟଂ ଥିଲେ ଜୀବନ - ଉଷ୍ 
ଦୀପ୍ତିମୟ ଜୀବନ | ସେ ପ୍ରଫୁଲ୍ଲତାରେ ଭରା ଗୋପାଳ ବାଳକମାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟବ୍ୟସ୍ତ ଭିଡ଼ର ନେତୃତ୍ବ ନେଉଥିଲେ 
ଏବଂ ଗୋଚ୍ଛାଏ ଗୋପବାଳା ତାଙ୍କ ପଛେ ପଛେ ଅନୁଧାବନ କରୁଥିଲେ ହସଖୁସିରେ ବିଭୋର ହୋଇ । 


କୃଷ୍ଣ ବର୍ଭମାନ ବାର ବର୍ଷ ବୟସର। ନିଜ ଉପରେ ବହୁ ମାତ୍ରାରେ ଭାରି ପଡ଼ୁଥ୍ବବା ବିପଦକୁ 
ହଟାଇବା ପାଇଁ କଂସର ସମସ୍ତ କୌଶଳ ବିଫଳ ହେଲା । ତେଣୁ ସେ ମଥୁରାରେ ଏକ ବିରାଟ ଯାତ୍ରାର 
ଆୟୋଜନ କରି ବହୁ ସମ୍ଭ୍ରାନ୍ତବର୍ଗ ଏବଂ ଦଳପତିମାନଙ୍କୁ କଲା ଆମନ୍ତ୍ରଣ - କୃଷ୍ଣ ଓ ବଳରାମ ମଧ୍ଯ ଥୁଲେ 
ବିଶେଷ ଅତିଥିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ | କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର କ୍ରୀଡା ଓ କୃଭିତ୍ବ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଥିଲା- ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଭାବରେ ସମସ୍ତ ଗୋପାଳଜନ ଏହି ଆମୋଦଦାୟକ ମେଳା ଦେଖିବାକୁ ରୁଣ୍ଡ ହୋଇଗଲେ । 


କୃଷ୍ଣ ଓ ବଳରାମ ଯାତ୍ରା ମଧ୍ଯକୁ ପ୍ରବେଶ କରି ସେମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନରେ, ସମବେତ ସମ୍ଭରାନ୍ତ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଗହଣରେ, ବସିବା ସମୟରେ ଜଣେ ମଲ୍ଲ ଯୋଦ୍ଧା ଆଗେଇ ଆସି ନମୁନାମ୍କ କୁସ୍ତି ପ୍ରତିଯୋଗିତା 
ପାଇଁ ଆହ୍ଵାନ କଲା କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ । କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ ଏହା ଥ୍ବଲା ଆଉ ଏକ ଚକ୍ରାନ୍ତ କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଏହା 
ବୁଝିପାରି ଆହ୍ଵାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ମଲ୍ଲ ଯୁଦ୍ଧରେ ବଧକଲେ ପ୍ରତିଯୋଗୀ ଯୋଦ୍ଧାକୁ । ଠିକ୍‌ ତାଂପରେ, କୃଷ୍ଣ 
ଦୌଡି ରାଜମଞ୍ଚ ଉପରକୁ ଉଠିଗଲେ-ଯେଉଁଠାରୁ ତାଙ୍କର ମାମୁଁ ହତବାକ ଓ ବିମୁଢ ଅବସ୍ଥାରେ ତା'ର 
ଯୋଜନା ସବୁ ବିଫଳ ହେବା ଦେଖୁଥିଲା ଏବଂ କ୍ଷଣିକ ମଧ୍ଯରେ କଂସ ଉପରୁ ଭୂପତିତ ହୋଇ ତ୍ୟାଗ କଲା 


/ ୫୬ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ 


ଶେଷ ନିଃଶ୍ବାସ । ଅତ୍ୟାଚରୀ ପୁତ୍ର ଦ୍ଵାରା କାରାରୁଦ୍ଧ ହୋଇ ବନ୍ଦୀ ଗୃହରେ କାଳାତିପାତ କରୁଥିବା କଂସର 
ପିତା ଉଗ୍ରସେନଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରାଗଲା ରାଜ୍ୟଭାର । 


ଏହିଠାରେ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟଧାରାରେ ଆସିଲା ଏକ ବିରାଟ ପରିବର୍ତନ । ସହସା ସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲା 
ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥ୍ାର ସମସ୍ତ ଚପଳାମୀ, ଗ୍ରାମୀଣ ଖେଳ, ଭଲ ପାଇବା, ନୁତ୍ୟ ଓ ସଙ୍ଗୀତ ସବୁ କିଛିର | ବୃନ୍ଦାବନକୁ 
ଆଉ ଫେରିଲେ ନାହିଁ କୃଷ୍ଣ । ମଥୁରାରୁ ସେ ଗଲେ ଦ୍ଵାରକାକୁ | ସେଠାରେ ଏକ ନଗର ନିର୍ମାଣକରି ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କଲେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ । ତାପରେ ବହୁ ବିବାଦରେ ସେ ହସ୍ତକ୍ଷେପ କରିଥିଲେ, ଅନେକଙ୍କୁ ସେ କଲେ ରାଜା, 
ଅନେକ ରାଜ୍ୟ ମଧ୍ଯରୁ ସେ କୌଣସି କୌଣସି ରାଜ୍ୟର ପକ୍ଷ ନେଇ କରୁଥିଲେ ସମର୍ଥନ କିନ୍ତୁ ସର୍ବଦା ନୂଆ 
ରାଜାଙ୍କୁ ଅଭିଷକ୍ତ କରୁଥିଲେ ଓ କେବେହେଲେ ଉସୁକ ନଥିଲେ ଅନ୍ୟ ରାଜ୍ୟର ସୀମାକୁ ଅକ୍ତିଆର କରିବା 
ପାଇଁ | ସେ କୂଟନୀତି, ରାଜନୀତି, ଯୁଦ୍ଧ ଆଦିରେ ପରାମର୍ଶ ଦେଉଥିଲେ, କିନ୍ଧୁ ଆସୀନ ହୋଇ ନ ଥଲେ 
ଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରତିପତ୍ତି ଦ୍ଵାରା ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା କୌଣସି ସିଂହାସନରେ | ପ୍ରକୃତ ପକ୍ଷେ, କୃଷ୍ଣ ଦ୍ଵାରକା 
ମଧ୍ଯ ଶାସନ କରିନଥ୍ରଲେ। ସଦାସର୍ବଦା ସେ ଅଧର୍ମର ଦମନ ଏବଂ ଧର୍ମର ସଂସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ଥଲେ କାର୍ଯ୍ୟରତ | 


ପୁନଶ୍ଚ, ସଦା କର୍ମଶୀଳ ଓ ଉତ୍ସାହୀ କୃଷ୍ଣ ବିପଦଗ୍ରସ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅସୀମ ଆନନ୍ଦରେ ତୋଳି ନେଉଥ୍ଲେ, 
ସେମାନଙ୍କ ସମସ୍ତ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରୁଥୁଲେ ଏବଂ ଅବିଶ୍ରାନ୍ତ ଭାବରେ କରୁଥିଲେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର 
ସେବା। ଅବିରତ ସବୁକିଛିରେ ସେ ସଂଶ୍ମଷ୍ଟ ଥିଲେ, ନିଜେ ଅସଙ୍ଗ ରହି | 


ସେ ଥିଲେ ଆକଷିଣର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ - ତାଙ୍କ ସମୟର ସମସ୍ତ ପ୍ରମୁଖ ରାଜନୈତିକ ଘଟଣାବଳୀର 
ସେ ଥଲେ ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂଣ୍ଠ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ । ସେ ଦେଉଥିଲେ ଉପଦେଶ କିନ୍ତୁ କେବେବି ତାଙ୍କର ନିଜ ଇଚ୍ଛା 
ଲଦି ଦେଉ ନ ଥୁଲେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ | ଏକ ଛାତ ତଳେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଦୂରରୁ ଅବଲୋକନ 
କରୁଥୁବା ଭଳି ଜଣାପଡୁଥୁଲେ ସେ। ପ୍ରକୃତରେ ତାଙ୍କର ସାରା ଜୀବନ ସେ ସେହିପରି କଟାଇଥ୍ୁଲେ 
ଯେପରି ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ସେ ଗୀତାରେ ଘୋଷଣା କରିଥଲେ, ଆସକ୍ତି ରହିତ, ଅନୁରାଗ ଭରା, ସେବା 
ଦାତା ଏବଂ କର୍ମରତ କିନ୍ତୁ ଫଳ ପ୍ରତି ଉଦ୍‌ବେଗ ରହିତ ହୋଇ । ସେ ଥଲେ ଜଣେ ଉକ୍ତୃଷ୍ଟ ଯୋଗୀ, ଯିଏ 
ପୁଣ୍ଠ କମରତ ହୋଇ ଜୀବନ ନିବାହ କରି ସବୁ ସମୟରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସେବାରେ ନିଜକୁ ସମସ୍ତ ସୁଖର ଦ୍ରଷ୍ଟା 
ଭାବରେ ରହି। ଧରାପ୍ୁଷ୍ଠର ସ୍ଥାୟୀ ବାସିନ୍ଦା ଅପେକ୍ଷା ପ୍ରବାସୀ ଭାବରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଗହଣରେ ଜୀବନ 
ବିତାଇଥ୍ଲେ ସେ। 


ଏଥର ଫେରିଆସିବା ମୁଖ୍ୟ କାହାଣୀକୁ ... 


ଏହିପରି କୃଷ୍ଣ କୁନ୍ତୀଙ୍କର କୁଡ଼ିଆରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ଆଶୀର୍ବାଦ ଦେଲେ ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କୁ। ବିବାହର ନୂତନ 
ସମ୍ପର୍କ ଏବଂ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ବନ୍ଧୁତା ଫଳରେ, ପାଣ୍ତବ ଭାଇମାନେ ସାହସ ପାଇ ପୁନର୍ବାର ଆସିଲେ 


|॥ ୫୭ | 


ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଲୋକଲୋଚନକୁ || ଧ୍ଧତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କୁ ଜଣାଇ ଦିଆଗଲା । ଭୀଷ୍ମଙ୍କର ବାଧ୍ଯ ବାଧ୍ଯକତାରେ ଅନ୍ଧ ରାଜା ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅର୍ଦୈକ ରାଜ୍ୟ ଦେବାପାଇଁ ରାଜି ହେଲେ ଓ ଅର୍ଵୈକ ରଖୁଲେ ନିଜ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କର ଶାସନ ପାଇଁ | 


ଯୁଧ୍ଷ୍ପିର ନିଜର କଳ୍ପନା ଓ ଦୂରଦୃଷ୍ଟିର ସୁକ୍ଷ୍ମ ବିଚାରକୁ ପରିସ୍ୁଟ କରାଇଥିଲେ ନୂତନ ରାଜଧାନୀ 
ଇନ୍ଦ୍ରପ୍ରସ୍ଥଠାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ଯାହା ଅଧୁନା ଦିଲ୍ଲୀ ନଗରୀର ଉପକଣ୍ଠରେ ଅବସ୍ଥିତ। ଯୁଧସଶ୍ଚିରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ନିର୍ମିତ ପ୍ରାଚୀନ ଦୁର୍ଗ ( ଅଧୁନା ପୁରୁଣା କିଲ୍ଲା), ସମୟ ଓ ପରିସ୍ତିତିର ଘାତ ପ୍ରତିଘାତରେ, ଏବେ ମଧ୍ଯ ଉକ୍ୃୃଷ୍ଟ 
ଭାରତୀୟ ସ୍ଥାପତ୍ୟ କଳାର ସ୍ଵୃତିଚିହ୍ନ ରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ । ଆଧୁନିକ ପର୍ଯ୍ୟଟକଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ 
ଦର୍ଶନୀୟ | 
ଯୁଧ୍ବଷ୍ପିରଙ୍କ ପରି ଜଣେ ଦୂରଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ପନ୍ନ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞ ଓ ପ୍ରଶାସକଙ୍କର ଶାସନ ଦ୍ଵାରା ଅପେକ୍ଷାକୃତ 
ଭାବରେ ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ରାଜ୍ୟଟି ଖୁବ ଶୀଘ୍ର ଏକ ସମ୍ପଦ୍ଦିଶାଳୀ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଆବଶ୍ୟକତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆତ୍ମନିର୍ଭରଶୀଳ 
ରାଜ୍ୟ ହୋଇପାରିଲା। ପ୍ରଚୁର ଗୋ-ସମ୍ପଦ ଓ ଉତ୍ତମ ଶସ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ ଫଳରେ ପ୍ରଜାମାନେ ହେଲେ ସମୂଦ୍ଧ । 
କୃଷ୍ଣ ରାଜପରିବାରର ଖୁବ୍‌ ଘନିଷ୍ଠ ବନ୍ଧୁ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ଯୁଧୂଷ୍ଠିରଙ୍କୁ ପ୍ରଶାସନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶାଖା 
ବିଷୟରେ ଦେଲେ ଉପଦେଶ । ଅର୍ଜୁନ ଶୀଘ୍ର କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଘନିଷ୍ଠ ମିତ୍ର ହୋଇପାରିଲେ । ଉଭୟେ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ 


ସହଚର ଭାବରେ ସର୍ବଦା ଏକତ୍ର ଦେଖାଯାଉଥିଲେ । 


ଇନ୍ଦ୍ରପ୍ରସ୍ଥର ରାଜା ଭାବରେ ଯୁଧ୍ବଷ୍ଚିରଙ୍କର ରାଜ୍ୟାଭିଷେକ ଉସ୍ଵବରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଓ ତାଙ୍କର ଭାଇମାନେ 
ସମ୍ମାନନୀୟ ଅତିଥଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥୁଲେ ଉପସ୍ଥିତ । ଯୁଧ୍ବଶ୍ଚିରଙ୍କ ଖ୍ୟାତି ପୁନର୍ବାର ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର ହୃଦୟରେ 
ଭର୍ଷାର ବହ୍ନି ପ୍ରଜ୍ବଳିତ କଲା। ସେ ସ୍ଥିର କଲେ କଳେ ବଳେ, ନ୍ୟାୟରେ ହେଉ ବା ଅନ୍ୟାୟରେ, ସେ ତା'ର 
ସମ୍ପର୍କୀୟ ଭାଇ ପ୍ରତି ଅସମ୍ମାନ ଆଣିବେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଲୋକପ୍ରିୟତା ଓ ସୁନାମର ପତନ କରିବେ । 


ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ ମାମୁଁ - ଶକୁନି, ଯିଏକି ପଶାଖେଳରେ କୁଖ୍ୟାତ ଓ ଧୁର୍ଭ ଏକ ଯଥାର୍ଥ ଓ ବିଶ୍ଵସ୍ତ ବନ୍ଧୁ 
ହିସାବରେ ମିଳିଗଲେ ଏହିପରି ଅମାନୁଷିକ ଚକ୍ରାନ୍ତ ପାଇଁ। ଶକୁନି ମଧ୍ଯ କୌଣସି ନୈତିକତାର ବିଗ୍ର 
ଜାଣି ନ ଥଲା; କାହାରିକୁ ସମ୍ମାନ କରୁ ନ ଥଲା; ତା ପାଖରେ ନ୍ୟାୟ ସଙ୍ଗତ ବ୍ଯବହାର ଥୁଲା ଘୂଣ୍ୟ । 


ସମସ୍ତ ସୁଗୁଣ ଭିତରେ ଯୁଧ୍ରଷ୍ଠିରଙ୍କର ଗୋଟିଏ ବଡ ଦୁର୍ବଳତା ଥୁଲା, ପଶାଖେଳ, ଏବଂ ଥରେ ସେ 
ଖେଳ ଆରମ୍ଭ କଲେ ତାଙ୍କର ବୀରୋଚିତ ସ୍ଵଭାବ ତାଙ୍କୁ କରି ଦେଉଥିଲା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ହୀନ । ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଏହା 
ଜାଣିଥୁଲେ ଏବଂ ସେଥ୍ଵପାଇଁ ନିଷ୍ପତ୍ତି ନେଲେ ତାଙ୍କର ସମ୍ପର୍କୀୟ ଭାଇଙ୍କୁ ପଶାଖେଳକୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରିବାକୁ । 
ଅବିଳମ୍ବେ ମନାଇ ନିଆଗଲା ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କୁ ଏଥରେ ରାଜି ହେବାକୁ ଏବଂ ରାଜଭ୍ରାତାମାନଙ୍କୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରାଗଲା 
ଇନ୍ଦ୍ରପ୍ରସ୍ତରୁ । ପାଣ୍ଡବମାନେ ପହଞ୍ଜୁଲେ ଓ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଖେଳ । ଅବଶ୍ୟ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ବସିଲେ 
ଶକୁନି ନିଜ ଉପଯୋଗୀ ଏକ ବିଶେଷ ଧରଣର ପଶାକାଠି ନେଇ । ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ, ଖେଳ ପରେ ଖେଳ 


॥୫୮॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ 


ହାରିଲେ ଆମନ୍ତ୍ରିତ ପକ୍ଷ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରାଜୟ ଯୁଧ୍ବଷ୍ଠିରଙ୍କର ଖେଳପ୍ରତି ଉତ୍ସୁକତାକୁ କଲା ଅଧ୍ଵକ ତୀବ୍ର ଏବଂ 
ସେ ତାଙ୍କର ବାଜି ଗୁଡ଼ିକରେ ହେଲେ ଅଧ୍ଵକରୁ ଅଧ୍ଵକ ଅପରିଣାମଦର୍ଶୀ । ନିଜର ରାଜ୍ୟ, ଭାଇ, ସ୍ତ୍ରୀ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ସେ ବାଜି ଲଗାଇଦେଲେ କିନ୍ତୁ, ସେହି ହୃଦୟହୀନ ପ୍ରବଞ୍ଚକ ଦ୍ଵାରା ଖେଳା ଯାଉଥିବା ପକ୍ଷପାତୀ ପଶାକାଠି 
ସବୁବେଳେ ଜିତୁଥ୍ଲା। 


ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ ଖୁସିର ସୀମା ରହିଲା ନାହିଁ । ସେ ସାନଭାଇ ଦୁଃଶାସନକୁ ଆଦେଶ ଦେଲେ ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କୁ 
ଦରବାରକୁ ଆଣି ସର୍ବସାଧାରଣରେ ଅପମାନିତ କରିବାକୁ । ଦ୍ରୌପଦୀ ବର୍ଭମାନ ତା'ର, ଯେହେତୁ ଖେଳରେ 
ପରାଜିତ ହୋଇ ପାଣ୍ଡବମାନେ ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କୁ ହରାଇଥ୍ବଲେ । ଅସତ୍‌ ଉପାୟରେ ପ୍ରାପ୍ତ ତା'ର ଏହି ବିଜୟରେ 
ମଦ-ମତ୍ତ ହୋଇ, ଦୌପଦୀଙ୍କୁ ସର୍ବ ସମ୍ମୁଖରେ ବିବସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଆଦେଶ ଦେବାରେ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କଲା 
ନାହିଁ ଏହି ନିର୍ଲଜ, ବର୍ବର। ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କର ଶାଢୀକୁ ଟାଣି ଗ୍ଲିଲା ଦୁଃଶାସନ କିନ୍ତୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ ଭାବରେ 
ଶାଢୀ ହେଲା ଅନ୍ତହୀନ । ପର୍ବତ ପ୍ରମାଣ ଶାଢୀ ଜମାହେଲା। ଦୁଃଶାସନ ହୋଇ ପଡିଲା କ୍ଲାନ୍ତ ¦ ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କ 
ପ୍ରାର୍ଥନାର ମିଳିଥୁଲା ଉତ୍ତର ଏବଂ ସେ ଆବୂତ ରହିଥଲେ ପ୍ରଭୁଙ୍କ କୃପାରୁ | 


ଦରବାରରେ ଉପସ୍ତିତ ସମସ୍ତ ବୟୋଜ୍ୟେଷ୍ଠମାନେ ଏପରି ଅପ୍ରତ୍ୟାଶିତ ଘଟଣାରେ ହେଲେ ଭୀତତ୍ରସ୍ତ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକେ ଅନୁଭବ କଲେ ଯେ ଏହା ଉଦ୍ଧତ ପଣିଆର ଚରମସୀମା, କିନ୍ତୁ ଯିଏ କ୍ଷମତାରେ ମଦମତ୍ତ 
ସେପରି ବିଜୟୀର ଅନ୍ତରରେ ଥ୍ବବା ପଶୁକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରିବ ନାହିଁ କୌଣସି ଯଥାର୍ଥତା। ଭୟରେ 
ଥରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ଅନ୍ଧ ରାଜା ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର, ସେ ନିଜର ଅନ୍ତରରେ ଜାଣୁଥୁଲେ ଯେ ଅତ୍ୟାଚାରରେ ପୀଡିତା 
ଏକ ନାରୀର ତୀବ୍ର ଅଭିଶାପ ରାଜପରିବାର ପାଇଁ ତୁରନ୍ତ ଆଣିବ ବିପରି । ବୃଦ୍ଧ ଅନ୍ଧ ରାଜା, ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କୁ 
ନିକଟକୁ ଡାକି ଅନୁରୋଧ କଲେ ତାଙ୍କଠାରୁ ତିନୋଟି ବର ମାଗିବା ପାଇଁ, ନିଜ ପୁତ୍ରମାନେ କରିଥବା 
ଦୌରାମ୍ବର ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ସ୍ଵରୂପ। 


ପ୍ରଥମ ବରରେ ଦ୍ରୌପଦୀ ଯୁଧ୍ଧଶ୍ଚିରଙ୍କ ମୁକ୍ତି ଲୋଡିଲେ ଓ ଦ୍ବିତୀୟରେ ପାଣ୍ଡବ ଭାଇମାନଙ୍କୁ 
ସେମାନଙ୍କର ଅସ୍ତ୍ର ଶସ୍ତ୍ର ସହ ମୁକ୍ତି। ଏଗୁଡ଼ିକ ଯଥାବତ ପ୍ରଦାନ କରାଗଲା। ଯେତେବେଳେ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର 
ପଚାରିଲେ, “ ତୃତୀୟ ବରଟି କ'ଣ ?” ସେ ଟିକିଏ ରହି ଉତ୍ତର ଦେଲେ “ ପାଣ୍ଡବମାନେ, ଥରେ ମୁକ୍ତ 
ହେଲାପରେ, ନିଜର ଯନ୍‌ ନିଜେ ନେଇପାରିବେ ”- ସେମାନଙ୍କୁ କାହାର ସାହାଯ୍ୟର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି | 


ଯୋଜନା ପଣ୍ଡ ହେଉଥୁବାର ଦେଖୁ, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପୁନର୍ବାର ଯୁଧ୍ବଷ୍ିରଙ୍ଲୁ ଆଉଥରେ ପଶାଖେଳ ପାଇଁ 
ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ପିତାଙ୍କୁ ଅନୁମତି ଦେବାକୁ ପ୍ରବର୍ଭାଇଲା । } ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର ମାନିଗଲେ, ବୃଦ୍ଧ ପିତା ନିଜ 
ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ପୁତ୍ର ପାଖରେ ରାଜି ହେବାରେ ଅସହାୟ ଥ୍ବଲେ। ଏହା ହି ଥ୍ବଲା ତାଙ୍କର ଦୁର୍ବଳତା ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ଦୁଃଖ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଧ୍ଵଂସର କାରଣ। 


॥ ୫୯॥ 


ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଯୁଧ୍ବଷ୍ଠିରଙ୍କୁ ଖେଳିବା ପାଇଁ ପୁନଃ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରାଗଲା । ସେ ଆହ୍ବାନକୁ ସ୍ଵୀକାର କଲେ କାରଣ ଏହା 
ଧର୍ମପୁତ୍ରଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ସମ୍ମାନର ପ୍ରଶ୍ନ ଥିଲା। ଏଥର ପଣ ରଖାଗଲା ଯେ ଯିଏ ହାରିବେ ସେମାନେ ରାଜ୍ୟ ଛାଡି 
ବଣକୁ ଯାଇ ସେଠାରେ ବାରବର୍ଷର ନିଃସଙ୍ଗ ଜୀବନ ବିତାଇବେ, ପରାଜିତ ପକ୍ଷ ଏହାପରେ ଏକ ବର୍ଷ 
କୌଣସି ଜନପଦ ବା ସହରରେ ଅଞଜ୍ଞାତବାସରେ ରହିବେ। ଯଦି ସେମାନେ ତ୍ରୟୋଦଶ ବର୍ଷରେ ଚିହ୍ନା ପଡନ୍ତି, 
ତେବେ ସେମାନଙ୍କୁ ପୁଣିଥରେ ବାରବର୍ଷ ପାଇଁ ବନରେ ବାସ କରିବାକୁ ପଡିବ । ଏହା ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା। 
ଆଗେଇଲା ଖେଳ, ଯୁଧଶ୍ଚିର ହାରିଲେ | 


ନ୍ୟାୟ ପରାୟଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ତୁରନ୍ତ ବଣକୁ ଯିବାପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଗଲେ ପାଣ୍ଡବ ଭାଇମାନେ । 
ସେମାନେ ବୟୋଜୋ୍ୟେଷ୍ଠଙ୍କ ଠାରୁ ବିଦାୟ ନେଲେ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଆସିଲେ, ସେ କହିଲେ, ବସୁ! ଯେତେବେଳେ ତୁମେମାନେ ତେରବର୍ଷ ପରେ ସମସ୍ତ ସଉ୍ତ ସଫଳତା 
ପୂର୍ବକ ନିର୍ବାହ କରି ଫେରି ଆସିବ, ଆଜି ଯେପରି ତୁମେମାନେ ନିଜ ରାଜ୍ୟରୁ ଆସିଥିଲ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ତୁମମାନଙ୍କ ରାଜ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିବ। 


ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ରଖାଗଲା ଯେ ସେମାନଙ୍କର ରାଜ୍ୟ ଫେରି ପାଇବାରେ କୌଣସି ପ୍ରତିବନ୍ଧ ରହିବ ନାହିଁ 
ଏବଂ ଯେଉଁ ତେରବର୍ଷ ପାଣ୍ଡବମାନେ ବନବାସରେ ରହିବେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଜଣେ ତତ୍ତ୍ଵାବଧାରକ ଭାବରେ 
ମାତ୍ର ଇନ୍ଦ୍ରପ୍ରସ୍ଥର ଶାସନ ଦାୟିତ୍ଵ ତୁଲାଇବେ । 


ପାଣ୍ଡବ ଭାଇମାନେ ଜଙ୍ଗଲରେ ବିତାଇଲେ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନର ବାରବର୍ଷ | ଆତ୍ମନିଗ୍ରହତାର ଅଭ୍ୟାସ, 
ତପସ୍ଵୀମାନଙ୍କ ଗହଣରେ ସମୟ ନିର୍ବାହ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ଜୀବନ ଯାପନ ଥିଲା ସେମାନଙ୍କର ବନବାସ 
ଜୀବନର ବୈଶିଷ୍ଟ କୃଷ୍ଣ ଓ ଅର୍ଜୁନ ଏହି ବର୍ଷ ଗୁଡ଼ିକରେ, ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବିଷୟ ସବୁ ଆଲୋଚନାରେ 
ବିତାଇଥ୍ବଲେ ଅନେକ ଦିନ ଓ ରାତି। ସେମାନେ ଜୀବନ, ଜଗତ, ଭଗବାନ ଓ ଆମ୍ବା ବିଷୟରେ କରୁଥିଲେ 
ଆଲୋଚନା। ମହାଭାରତରେ, ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ଜୀବନର ଏହି ସମୟର ବହୁ ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର ଘଟଣାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖାଯାଏ। 

ତ୍ରୟୋଦଶ ବର୍ଷ ପହଞ୍ଚଲା ଏବଂ ଏହି ବର୍ଷଟି ବିତିଲା ରାଜା ବିରାଟଙ୍କର ରାଜପ୍ରାସାଦରେ ଯେଉଁଠି 
ସେବକ ଭାବରେ କାମ କଲେ ପାଞ୍ଚଭାଇ ଓ ଦ୍ରୌପଦୀ। ଶେଷରେ ଚୁକ୍ତିବଦ୍ଧ ସମୟ ହେଲା ସମାପ୍ର। 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ନିର୍ବାସନର ଶେଷ ବର୍ଷରେ ଖୋଜି ବାହାର କରିବା ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ 
ଭାବରେ ଉଦ୍ୟମ କରୁଥୁଲେ-ଯାହାଫଳରେ ସେ ସେମାନଙ୍କୁ ପୁନର୍ବାର ବାର ବର୍ଷ ପାଇଁ ଶାସ୍ତି ଦେଇପାରିବେ। 
କିନ୍ତୁ ବୃଥା ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ସମସ୍ତ ଯୋଜନା। 


{ .୬୦॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ 


ପାଣ୍ଡବମାନେ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ କଲେ ସେମାନଙ୍କର ରାଜ୍ୟ ଫେରିପାଇବା ଦାବୀ ନେଇ । ସେମାନଙ୍କର 
ପ୍ରସ୍ଥାନ ସମୟରେ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର ଦେଇଥୁବା ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଥିଲା ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏକମାତ୍ର ଅନୁମୋଦନ ଓ ଭରସା। ଦୀର୍ଘ 
ଦିନ ଧରି ବିନା ପ୍ରତିଦ୍ଵନ୍ଦ୍ରୀରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଭୋଗ କରୁଥିବା ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ ପିପାସୁ ଓ ଲୋଭୀ ସ୍ଵଭାବ କୌଣସି ଥରେ 
ବି ରାଜି ନ ଥ୍ଵଲା। ସେ ସବୁ ପଡୋଶୀ ରାଜାମାନଙ୍କ ସହିତ ଦୂଢ ରାଜନୈତିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିଥିଲେ; 
ରାଜକୋଷ ତାଙ୍କର ଥଲା; ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ପାଳନ କରୁଥିଲା ତାଙ୍କର ଆଦେଶ। ଦ୍ରୋଣ ଓ ଭୀଷ୍ମ ବାଧ୍ଯ କରୁଥିଲେ 
ଯୁଧ୍ବଷ୍ଠିରଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ରାଜ୍ୟ ଫେରାଇବା ପାଇଁ । କୃଷ୍ଣ ମୀମାଂସା ପାଇଁ ବୁଝାଇଲେ, କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଅଟଳ 
ରହିଲେ ନିଜ ଜିଦ୍‌ରେ। ତାଙ୍କର ଯୁକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ସେ ଧର୍ମର ନିୟମ ମୁତାବକ ରାଜ୍ୟ ଜୟ କରିଛି ଏବଂ ଏହାକୁ 
ପଶାଖେଳରେ ହରାଇଥିବା ଯୁଧ୍ଵଷ୍ପିରଙ୍କର ଆଉ ଫେରିପାଇବାକୁ କୌଣସି ଅଧ୍ରକାର ନାହିଁ। 
“ ନା, ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ପାଞ୍ଚଟି ଘର ବି ଦେବି ନାହିଁ; ଏପରିକି ଗୋଟିଏ ବି ଘର ନୁହଁ- କାହିଁକି, 
ଛୁଞ୍ଚର ଅଗ୍ର ପରିମିତ ଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯ ନୁହଁ” । 


ଏହିପରି ଯୁଦ୍ଧହେଲା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ, ଅସ୍ତିରତାର ସହ ତ୍ଵରିତ ବେଗରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ପ୍ରସ୍ତୁତି । 
ପାଣ୍ଡବମାନେ ବନ୍ଧୁ ଓ ହିତୈଷୀମାନଙ୍କୁ ନିବେଦନ କଲେ। ଏହି ନ୍ୟାୟ ଯୁଦ୍ଧରେ ସେମାନଙ୍କର ସାହାଯ୍ୟର 
ଅନୁରୋଧକୁ ଅନେକେ ସମ୍ମତି ଜଣାଇଲେ। କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନିଜ ପକ୍ଷକୁ ନେବାପାଇଁ ଆବେଦନ କଲେ ଉଭୟ 
ଅର୍ଜୁନ ଓ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ । କୃଷ୍ଣ କହିଲେ, “ ଯେହେତୁ ତୁମେ ଦୁହେଁ ମୋର ସାହାଯ୍ୟ ଆଶା କରୁଛ, ମୁଁ ଦୁଇଟି 
ସୁଯୋଗ ଦେଉଛି। ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷରେ ମୋର ସେନାବାହିନୀ ଓ ମୋର ସମସ୍ତ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଏବଂ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ 
ନିରସ୍ତ୍ର ଭାବରେ ମୁଁ।” ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଅବଶ୍ୟ ସାମରିକ ଶକ୍ତିର ସୁଯୋଗକୁ ପସନ୍ଦ କଲେ। ଅର୍ଜୁନ ଖୁସି 
ହେଲେ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ରଥର ସାରଥ୍ଵ ଭାବରେ ପାଇ। 


ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭ ପୂର୍ବରୁ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର ଅନିଚ୍ଛୁକ ଓ ନିରୁସ୍ଵାହୀ ସଞ୍ଜୟଙ୍କୁ ଏକ ଗୁପ୍ତ ସନ୍ଦେଶ ସହିତ ପଠାଇଲେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ନିକଟକୁ। ଏହା ମାନସିକତା ଓ ମନୋଭାବକୁ ପ୍ରଭାବିତ କଲା ଭଳି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଥୁଲା ଯାହାକି 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ନୈତିକ ବଳକୁ ଦୁର୍ବଳ କରିପାରିବ। ଏବଂ ଏହା ବାସ୍ତବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କଲା... ଯୁଦ୍ଧରେ ଲଢିବା 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଠିକ୍‌ ଏକା ପ୍ରକାରର କଥା ତାଙ୍କ ମୁଖରୁ ଗୀତାର ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସହସା ବାହାରି ଆସିଲା। 
ଯଥାର୍ଥ ଲକ୍ଷରେ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିମତାର ସହ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଥିବା ମାନସିକ ଅସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ବୋଧହୁଏ ଆଧୁନିକ 
ଯୁଗର ଆଣବିକ ଅସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କଠାରୁ ବି ଅଧ୍ଵକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ଭୟଙ୍କର ହୁଅନ୍ତ। 


ଠିକ୍‌ ଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ, ଯେତେବେଳେ ଉଭୟ ପକ୍ଷଦ୍ଵାରା ଅସ୍ଥିର ଭାବରେ ପ୍ରସ୍ତୁତି ଗଲିଥଲା, 
ବିବେକର ଆଘାତରେ ଯୁଧ୍ଶ୍ତିର ଆବେଗ ଭରାହୋଇ ଭାଙ୍ଗିପଡିଲେ। କିନ୍ତୁ କୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚି 
ବୁଝାଇଲେ କିପରି ଯୁଦ୍ଧକୁ ଏଡାଇବା ପାଇଁ ସେ ସମସ୍ତ ଚେଷ୍ଟା କରିଥୁଲେ; ବାସ୍ତବରେ ଏହା ଅନବାଯ୍ୟ 


॥ ୬୧॥ 


ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


“¦ $ ¿ସବ୍‌ 


ଥିଲା ଏବଂ ଯାହା ଭାଗ୍ୟ ନିଦ୍ଧାରିତ ତାହା ଅବଶ୍ୟ ଘଟିବ । ଧର୍ମପୁତ୍ରଙ୍କୁ ଅଶ୍ଵାସନା ଦିଆଗଲା ଯେ କେହି 
କେବେହେଲେ ତାଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧଖୋର ଭାବେ ଦୋଷାରୋପ କରିବେ ନାହିଁ କାରଣ ଏହା ଥଲା ପ୍ରକୃତରେ ଧର୍ମ 
ଯୁଦ୍ଧ । ଏହାପରେ ଯୁଧ୍ବଷ୍ଠିର ଆଶ୍ଵସ୍ତ ହେଲେ ଏବଂ ତା'ପରେ କେବେହେଲେ ଯୁଦ୍ଧର କୌଣସି ସମୟରେ 
ବି ତାଙ୍କର ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ କ୍ଷୟ ହେଉଥୁବାର କୌଣସି ସଙ୍କେତ ମିଳି ନ ଥିଲା। 


ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ, ରାଜପରିବାରର ସମସ୍ତ ବାଳକମାନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧବିଦ୍ୟା ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥୁବା ଆଗ୍ନର୍ଯ୍ୟ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦ୍ରୋଣ, ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସାବତ ଭାଇ କର୍ଣ୍ଣ ଆଦି ସମସ୍ତେ କୌରବଙ୍କର ସାମରିକ ବଳରେ ଥୁଲେ 
ଅନ୍ତଭ୍ଭୁକ୍ତ। ବିଜ୍ଞ ଓ ଦୂରଦ୍ରଷ୍ଟା ଭୀଷ୍ମ ଓ ଦ୍ରୋଣ ନିଶ୍ଚୟ ଅନୁଭବ କରିଥିବେ କ୍ରୋଧର ଆବେଗରେ ହେଉଥିବା 
ଏହି ଯୁଦ୍ଧର ଶେଷ ପରିଣତି କ'ଣ ହେବ | ଦୀର୍ଘ ଦିନ ଧରି ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କର ସେବାରେ ରହିଥିବାରୁ ସେମାନେ 
ଥିଲେ ଅସହାୟ | “ ଆଶ୍ରୟଦାତା ପ୍ରତି କୃତଜ୍ଞ ରହିବା” ଥୁଲା ଆଚରଣର ଏକ ମହାନ ବିଧ ଯାହାକୁ ସର୍ବଦା 
ସମ୍ମାନ ଦେଉଥିଲା ନିଷ୍ଠାବାନ ହିନ୍ଦୁ । ବୀର କଣ୍ଣ୍ବଙ୍କର ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସହିତ ଏକ ବୀରୋଚିତ ପ୍ରତିଦ୍ବନ୍ଦ୍ରୀତା ଥିଲା । 
ଏହା ଥିଲା ଦୁଇ ସମକକ୍ଷ, ସାମର୍ଥ୍ୟବାନ ଧନୁର୍ଵାରୀଙ୍କର ପ୍ରତିଦ୍ବନ୍ଦ୍ରୀତା । ସାମର୍ଥ୍ୟ ଉଚ୍ଚାଭିଳାଷ ଓ ପରାକ୍ରମରେ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୁଇ ଅସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ନ ଥୁଲା ଏହି ପୂଥବୀ । 


ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନରେ, ଏକତ୍ରିତ ହେଲେ ଉଭୟ ସୈନ୍ୟବାହିନୀ । ଭୀଷ୍ମ କୌରବ ବାହିନୀକୁ ପରିଚାଳନା 
କରୁଥିଲେ ଏବଂ ପାଞ୍ଚାଳ ନରେଶ ଦୃପଦଙ୍କର ପୁତ୍ର ତଥା ପାଶ୍ଚବମାନଙ୍କର ନିଜ ଶାଳକ ଧୂଷ୍ଟଦ୍ୟୁମ୍ନ ଥିଲେ 
ସେମାନଙ୍କ ସେନାବଳର ମୁଖ୍ୟ ସେନାଧ୍ଯକ୍ଷ । ନିଃସନ୍ଦେହରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର ସୈନ୍ୟବାହିନୀ, ସଂଖ୍ଯା, ସାଜ- 
ସରଞ୍ଜାମ ଓ ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ଆଦି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅତ୍ୟଧ୍ରକ ଥୁଲା । ପାଣ୍ଡବବାହିନୀ ସଂଖ୍ୟାରେ ସୀମିତ ଥିଲେ, ଯୁଦ୍ଧ 
ସରଞ୍ଜାମରେ ସ୍ଵଳ୍ପ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଉପସ୍ଥିତ ଥୁବା ପ୍ରକୃତ ବୀର ଓ ସୁଯୋଗ୍ୟ ସମର- 
କୁଶଳୀଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ମଧ୍ଯ ଥୁଲା କମ୍‌ ତଥାପି ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଥିଲା ଉତ୍ସାହ, ଯେତେବେଳେ 
କୌରବମାନଙ୍କୁ ବିବେକର ଗୁରୁ ଭାର ବହନ କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଥୁଲା ଏବଂ ଯୋଜନା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାକୁ 
ପଡୁଥିଲା ଏକ ଦୋଷୀ ଭାବନାର ସହ । 


ସେନାବାହିନୀ ରଣସଜ୍ଜାରେ ଠିଆ ହେଲେ - କୌରବମାନେ ପକ୍ଷୀ ଆକୃତିରେ ଏବଂ ପାଣ୍ଡବମାନେ 
ଚକ୍ର ଆକୃତିରେ । ଏହି ଯୁଦ୍ଧ କ୍ରୀଡା ଆରମ୍ଭ କରିବାକୁ ଅଧୈର୍ଯ୍ୟ ଥୁବାରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସର୍ବାଙ୍ଗ ଉତ୍ତେଜିତ ଥୁଲା 
ଓ ସେ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ରଥ ଚାଳନା କରି ଦୁଇ ସେନାର ମଝିରେ ରଥକୁ କିଛି ସମୟ ରଖବାକୁ କହିଲେ ଯଦ୍ଦ୍ବାରା 
ସେ ସେମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ନିରୀକ୍ଷଣ କରିପାରିବେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ସେନାବାହିନୀରେ କେଉଁମାନେ ସବୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ପ୍ରତିଦ୍ବନ୍ଦ୍ରୀ ତାହା ଅବଲୋକନ କରିପାରିବେ। 


ସମୀକ୍ଷା କଲେ ଅର୍ଜୁନ ଏବଂ ହେଲେ ବିବ୍ରତ। ଧ୍ଧତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କର ସନ୍ଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରୁଥୁବା ସଞ୍ଜୟଙ୍କର 
କଣ୍ଠ ସ୍ଵର ତାଙ୍କ ମନରେ ଯଥାନୁରୂପ କୋଳାହଳ କରୁଥଲା। ମାମୁଁମାନେ, ଭାଇମାନେ, ସମ୍ପର୍କୀୟମାନେ, 


।୬୨।॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ 


ବନ୍ଧୁମାନେ, ଆଗର୍ଯ୍ୟମାନେ ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ - ସମସ୍ତେ ଶତ୍ୂପକ୍ଷ ଧାଡିରେ ସଜ଼୍ିତ ହୋଇ 
ଛିଡା ହୋଇଥଲେ। ସେମାନଙ୍କୁ ନିହତ କରିବା ଥରିଲା ତାଙ୍କ କରଉ୍ଭବ୍ୟ- ଯଦି ସେ ଚାହାନ୍ତି ରାଜ୍ୟ ଶାସନର 
ସୁଖ, ଯଶ ଓ କ୍ଷମତା, ଧନ ଓ ସମ୍ପଭିର ସୁଖ-ଯାହା ସବୁକିଛି, ପ୍ରିୟ ଓ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ପର୍କୀୟ, ପୁଜ୍ଯ ଓ 
ସମ୍ମାନନୀୟ, ଆଦରଣୀୟ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧେୟମାନଙ୍କ ରକ୍ତରେ ହୋଇଥିବ ରଞ୍ଜତ | 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ଆହ୍ଵାନ ଥଲା ଖୁବ୍‌ ବିଶାଳ । ଭାଙ୍ଗି ପଡିଲେ ଏବଂ ଅଗଶ୍ରୁସିକ୍ତ ହେଲେ ସେ। 
ଗାଣ୍ଡୀବ ଧନୁ ତାଙ୍କ ଅବସନ୍ନ ହାତରୁ ଖସି ପଡିଲା। ତାଙ୍କର ଅବୟବ ସବୁ ଥରୁଥିବା ବେଳେ, ମ୍ଲାନ ଓ 
ବିଷର୍ଣ୍ଣ ଚେହେରାରେ ବିଧ୍ଵଂସ ମାନସିକତା ଓ ନଷ୍ଟ ମନୋବଳ ନେଇ ସେ ଗ୍ବହିଲେ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ । ଅର୍ଦ ଉଚ୍ଚାରିତ 
ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଆରମ୍ଭ କଲେ ପ୍ରତିବାଦ । ଯୁଦ୍ଧରେ ଅପଯଶ କଥା ବଖାଣି କହିଲେ । ସମସ୍ତ ଶାନ୍ତିବାଦୀଙ୍କର ସବୁ 
ଯୁକ୍ତିର ପୁନରାବୃତ୍ତି କଲେ। ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ର ସବୁକୁ ଉଦ୍ଧୃତ କରି ଶେଷରେ ଘୋଷଣା କଲେ, “ ଯୁଦ୍ଧରେ ଏହି 
ସବୁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନିହତ କରି ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କରିବା ଅପେକ୍ଷା ଭିକ୍ଷା ମାଗି ଭୋଜନ କରିବା ବରଂ 
ଶ୍ରେୟସ୍କର ” | 


କୃଷ୍ଣ ଦେଖୂଲେ କିପରି ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ଥୁଲେ ଅର୍ଜୁନ । ଜଣେ ଯୋଗ୍ୟା ଓ ସମର୍ଥ ମନସ୍ତତ୍ତ୍ବବିତ୍‌ 
ଭାବରେ, ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଥିବା ଦ୍ବନ୍ଦ୍ଧକୁ ବୁଝିଲେ, ଏହାର କାରଣ ନିରୁପଣ କଲେ ଏବଂ ସ୍ତ୍ରିର 
କଲେ ଯେ ଶୀଘ୍ର ତାଙ୍କୁ କ୍ରିୟାଶୀଳ କରିବା ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କୁ କଠୋର ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ନିଶ୍ଚୟ କଷାଘାତ କରାଯିବା 
ଆବଶ୍ୟକ ଯାହା ଅବଶ୍ୟ ଫଳପ୍ରଦ ହେବ । ମାନସିକ ଅସ୍ତ୍ରୋପଚାର ଦରକାର ଥୁଲା ଏବଂ ସେ ତୀକ୍ଷ୍ଣ 
ଛୁରିକାର ବ୍ୟବହାର କଲେ: ହେ, ଅର୍ଜୁନ ! ସଙ୍କଟ ସମୁଖରେ ଏହି କାପୁରୁଷତାର ଭୀତତ୍ରସ୍ତତା ଜଣେ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ ଏବଂ ଏହା ଏବେଠାରୁ ତୁମର ଉନ୍ନତିର ଏକ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ, ଇତ୍ୟାଦି | 


ଆକସ୍ମିକ ତିରସ୍କାର ଜରିଆରେ ସଂଘଟିତ ଏହି ଘାତ-ଚିକିସ୍ସାର ଏକ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରଭାବ ଥୁଲା । ଅର୍ଜୁନ 
ପୁନର୍ବାର ପ୍ରଳାପ କରିଚାଲିଲେ ବିବ୍ରତ ଭାବରେ । ପ୍ରଭୁ ତାଙ୍କୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଅନୁମତି 
ଦେଇ ତାପରେ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ସଙ୍ଗୀତ, “ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା” ମାଧ୍ଯମରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ବିକ୍ଷିପୂ ମାନସିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଅଧ୍ଵକ ସୁଗ୍ଗରୁ ରୂପେ ଚିକିତ୍ସା କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ । ଜୀବନର ଦର୍ଶନକୁ, ଯାହାକି ବାସ୍ତବ 
ହିନ୍ଦୁତ୍ବ, ଏହି ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରଠାରୁ ଉତ୍କୃଷ୍ଟତର ପଟ୍ଟଭୂମିରେ ଦିଆଯାଇ ପାରି ନଥାନ୍ତା। 

ଅଗମ୍ୟ ଅରଣ୍ୟରେ ଧର୍ମ ପାଳନ କରିବା ସହଜ ଓ ସରଳ । ଆହୁରି ଏହାକୁ ବିଳାସମୟ ବୋଲି 
ଧରି ନିଆଯାଇପାରେ ଯଦି ଏହା ଗୀର୍ଜା କିମ୍ବା ମନ୍ଦିର ଭଳି ପବିତ୍ର ସ୍ଥାନରେ ଅଭ୍ୟାସ କରାଯାଏ। କିନ୍ତୁ 


ସଂସାର ସହ ସମ୍ପର୍କ ନ ଥବା ଦର୍ଶନ ଅସାର। ଗୀତାରେ କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁତ୍ବ କ୍ରିୟାଶୀଳତାରେ ନିହିତ- ସାଧୁମାନଙ୍କ 
ଜ୍ଞାନର ଗତିଶୀଳତା ଜନୈକ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷର ସଙ୍କଟ ଦ୍ଵାରା ଏଠାରେ ଅବଧାରିତ । ମୋହିତ ଓ ଭ୍ରମିତ 


|| ୬୩॥ 


ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଏକ ନାୟକର ସଫଳ ଥଇଥାନରେ କିପରି ଏକ ଦେଶର ଇତିହାସ ତିଆରି ହେଲା ତାହା ମହାଭାରତରେ 
ବିବଦ୍ଧିତ। ଯାହା ସେତେବେଳେ ଏକ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ-ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ବିଶୂଙଝ୍ଖଳତାରୁ ପୁନଃ ଏକ ଶୃଙ୍ଖଳିତ 
ଓ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବକ୍ର ରୂପେ ପରିବର୍ଭନ କଲା ତାହା ଏବେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଅବସ୍ଥାରେ ଥବା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପୁନରୁଜ୍ଜୀବିତ 
କରିବାରେ ବ୍ୟବହାର ହୋଇପାରେ ଯଦି ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପରି ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆତୁରତାର ସହ ଗୀତାର ଦ୍ବାରସ୍ଥ 
ହୁଏ। 

କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯାହା ଶିକ୍ଷା ଦେଲେ ତାହା ଆମକୁ ବ୍ୟାସ ସଞ୍ଜୟଙ୍କ ଜରିଆରେ ସାତଶହ ଶ୍ଳୋକ 
ବିଶିଷ୍ଟ ଗୀତାରେ ଦେଇଛନ୍ତି । ଯୁଦ୍ଧର ଆରମ୍ଭରେ ବ୍ୟାସ ଜନ୍ମାନ୍ଧ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କୁ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟିର ପ୍ରସ୍ତାବ ଦେଇଛନ୍ତି 
ଯାହାଁ ଯୋଗୁଁ ସ୍ଵଚକ୍ଷୁରେ ଯୁଦ୍ଧକୁ ଦେଖିବାର ତାଙ୍କ ଅଭିଳାଷ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ବୃଦ୍ଧ ପିତା ଅନ୍ୟାୟ 
ଯୁଦ୍ଧର ଭୟଙ୍କର ପରିଣାମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସହଜାତ ଭାବେ ଅବଗତ ହୋଇ ଏହି ପ୍ରସ୍ତାବକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି 
ଯୁଦ୍ଧରେ ସଂଘଟିତ ଘଟଣାର ବିବରଣୀ ପାଇବାକୁ ଚାହିଲେ। ତେଣୁ ବ୍ୟାସ ସଞ୍ଜୟଙ୍କୁ ହସ୍ତି ନାପୁର 
ରାଜପ୍ରସାଦରେ ବସି ମଧ୍ଯ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ଘଟୁଥିବା ସବୁକିଛିକୁ ଦେଖୁବା ଓ ଶୁଣିବାର ଶକ୍ତି ଦେଇଥିଲେ । 


ସଞ୍ଜୟଙ୍କ ସହାନୁଭୁତି ସୁଷ୍ବଷ୍ଟ ଭାବରେ ପାଣ୍ଡବଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଥିଲା । ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଓ ଉତ୍ସାହକୁ 
ଭଙ୍ଗ କରିବା ନିମନ୍ତେ ବୃଦ୍ଧ ରାଜାଙ୍କର ଚାଲ୍‌ରେ ସେ ଏକ ଅନିଛୁକ ଅଂଶବିଶେଷ ହୋଇପଡିଥିବାରୁ ନିଜକୁ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଖୁବ୍‌ ଦୋଷୀ ମନେ କରୁଥିଲେ । ଗୀତାର ବିବୃତି ଆମର ବିଶେଷ ପ୍ରତିନିଧ ସଞ୍ଜୟଙ୍କୁ ବଳି 
ଆଉ କୌଣସି ମହାନ ଓ ଉଦାର ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଠାରୁ ଆମେ ପାଇବା ନାହିଁ। 


ଗୀତା ଯେ ତାଙ୍କ ପାଇଁ କେତେ ଫଳପ୍ରଦ ହୋଇଛି ତାହା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସ୍ଵୀକାରରୁ ଜଣାଯାଏ - 
“ ମୋର ଭ୍ରମ ଦୂର ହୋଇଛି, ମୁଁ ମୋର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵଭାବକୁ ଜାଣିପାରୁଛି ” ( ୧୮ଶ ଅଧ୍ଧାୟ- ୭୩ ଶ୍ଳୋକ) | 
ତାଙ୍କର ପରବର୍ତୀ ବୀରୋଚିତ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାଯାଏ ଅର୍ଜୁନ ନିଜ ସମଗ୍ର ଜୀବନର ଭୋଗିଥିବା 
ସମସ୍ତ ଭାବପ୍ରବଣତା ଜନିତ ବିଶୃଙ୍ଖଳତାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଥ ଆରୋଗ୍ୟ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି । ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥାରୁ ସହିବାକୁ 
ପଡିଥିଲା ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ହୋଇଥ୍ବବା ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅସତ୍ୟର ଯନ୍ତ୍ରଣା ଏବଂ ବୋଧହୁଏ ସେ ଦୁଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର 
ଆଖଦୂଶିଆ ସୁଲଭ ସଫଳତା ପ୍ରତି ଭର୍ଷାନ୍ଵିତ ହୋଇପଡିଥୁଲେ ଯଦିଓ ତାହା ଅନ୍ୟାୟ ଓ କୁମାର୍ଗରେ 
ସମ୍ପାଦିତ ହୋଇଥିଲା। ଏହି ଅବଦମିତ ଆବେଗ ପାଲଟିଥୁଲା ଉସ୍ବ ଯାହାକୁ ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଘଡିସନ୍ଧି 
ମୁହଉଁରେ ଠିକ୍‌ ରୂପେ ସଂଯୋଜିତ କରିପାରିନଥୁଲେ ତେଣୁ ତାଙ୍କର ଏହି ଭ୍ରମ, ବିଷାଦ ଓ ଏପରିକି 
କାପୁରୁଷତା। 


ଗୀତାଜ୍ଞାନ ଜରିଆରେ କୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମାନସିକ ଉପକରଣକୁ ସଜାଡିବା ପରେ ଅଦମନୀୟ ଉତ୍ସାହତ 
ନାୟକ ଅର୍ଜୁନ ଧନୁ ହସ୍ତରେ ତା' ପରଠାରୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ମୃତ୍ୟୁ ଦୂତ ଭାବେ ସଂଖ୍ୟା ଗରିଷ୍ଠ କୌରବ 


॥ ୬୪ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ସଂକ୍ଷିପ୍ପରେ ମହାଭାରତ 


ସେନାର ସଂହାରକ ସାଜିଥ୍ଲେ। ଅଠର ଦିନର ଅବିରାମ ଯୁଦ୍ଧପରେ ଭୀମଙ୍କ ଗଦାରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଧରାଶାୟୀ 
ହୋଇଥିଲେ, ଦ୍ରୋଣ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିଥିଲେ ଧୃଷ୍ଠଦ୍ୟୁମ୍ନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଯିଏ ଦ୍ରୋଣଙ୍କ ପୁତ୍ର ଦ୍ଵାରା ନିହତ ହୋଇଥ୍ଲେ। 
ଦ୍ରୌପଦୀ ସମସ୍ତ ପାଞ୍ଚ ପୁତ୍ରଙ୍କୁ ହରାଇଲେ, ମୃତ୍ୟୁର ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ ଦୁଇ ପକ୍ଷ ନିଃଶେଷ ହୋଇଗଲେ | ଲେଲିହାନ 
ଶିଖା ସବୁ ଅଙ୍ଗାରରେ ପରିଣତ ହେଲେ, ତୀରର ବୃଷ୍ଟି ସବୁ ସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲା କୋହଯୁକ୍ତ ଶ୍ରାନ୍ତିରେ। 


ରାଜାମାନେ ମରି ପଡିଥିଲେ ମୃତ ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କ ଗହଣରେ, ଭଙ୍ଗା ରଥମାନଙ୍କ ମଝିରେ, ଛିନ୍ନ 
ଅବୟବ ଓ ମସ୍ତକବିହୀନ ଶରୀରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ । ଶାଗୁଣାମାନେ ଅଧୀର ଭାବେ ଚକ୍‌କର୍‌ କାଟୁଥୁଲେ 
ଭୋକରେ କାରଣ ଏପରି ରାଜକୀୟ ରକ୍ତମାଂସର ଭୋଜନ ପୂର୍ବରୁ କେବେ ମିଳି ନ ଥଲା। ମାତା, ପନ୍ୀ, 
ଶିଶୁ, ବୟସ୍କ ଉତ୍ତରଜୀବୀମାନଙ୍କ ହୃଦୟ- ବିଦାରକ ବିଳାପରେ ଆକାଶ ବିଦୀଣ୍ତ ହୋଇଯାଇଥିଲା । ସମାଜକୁ 
ଧ୍ବଂସମୁଖୀ କରିଥୁବା ଉଚ୍ଚାଭିଳାଷୀ ଯୁଦ୍ଧେଛ୍ଛୁମାନଙ୍କୁ ଅଭିଶାପ ଦେଇ ସେହି ଉତ୍ତରଜୀବୀମାନେ ଦୟନୀୟ 


ଭାବେ ମନୁଷ୍ୟ ରକ୍ତ, ଛିନ୍ନ ମାଂସ ଓ ଅସ୍ତି ସବୁ ଆଡେଇ ଆଡେଇ ଖୋଜୁଥିଲେ ନିଜ ପତି, ପୁତ୍ର, ପିତା ଓ 
ଭାଇମାନଙ୍କୁ । 


କୌରବ ଭ୍ରାତାମାନଙ୍କର ମାତା ଗାନ୍ଧାରୀ ନିଜ ମୂତ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ କୋଳାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ଆସିଥଲେ । 
କୃଷ୍ଣଙ୍କର ପଦଧ୍ଵନି ଶୁଣି ମା”ର ରକ୍ତାକ୍ତ ହୃଦୟରେ ସେ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ, “ କୃଷ, ସମସ୍ତ ପରିବାରର 
ସଂହାର ହେବା ତୁମେ ଦେଖୁଥ୍ବଲ। ଏ ସବୁକିଛି କେବଳ ତୁମର ଉଦାସୀନତା ଯୋଗୁଁ ହେଲା । ତୁମେ ମଧ୍ଯ 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ତୁମ ନିଜ ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କର ମ୍ପତ୍ୟୁର କାରଣ ହେବ। ଯେମିତି କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏବେ ସ୍ତ୍ରୀ 
ମାନେ ରୋଦନ କରୁଛନ୍ତି ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ତୁମର ସମ୍ବନ୍ଧୀ ମହିଳାମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଃସଙ୍ଗତାରେ ବିଳାପ 


୬ ୬୬୭ ବ୍‌ 


କରିବେ ଏବଂ ତୁମେ ମଧ୍ଯ ଆଜିଠାରୁ ଷଡତିରିଶି ବର୍ଷରେ ହୀନ ଭାବରେ, ବିଜନତାରେ ନିହତ ହେବ। ” 


କୃଷ୍ଣ ଉତ୍ତର ଦେଲେ, “ ଏ ସବୁକିଛି ଆପଣଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦ ହେଉ | ହେ, ଗାନ୍ଧାରୀ! ଯେହେତୁ 
ଏହାଦ୍ଵାରା ଆପଣ ମୋତେ ପଥ ଦେଖାଇବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କଲେ ବୃଷ୍ଣମାନେ ଏତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେଲେଣି 
ଯେ ସେମାନେ ଏଥର ପରସ୍ପର ସହ ଯୁଦ୍ଧ କରି ସଂହାର ହୋଇଯିବା ଉଚିତ। ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଚାଲିଯିବା ଉଚିତ । 
ମୋର ଅସ୍ତଫ୍ରାୟୀ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏବେ ଶେଷ ହୋଇଛି। ” 


ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ କୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଲେ ଯାହା ଶୁଣି ଶୋକ ସନ୍ତପ୍ତ ମା'ଙ୍କର ଅନ୍ତଟକ୍ଷୁ ଉନ୍ମୀଳିତ 

ହେଲା ଓ ସେ ସମସ୍ତ ସଂଘଟଣକୁ ତାର ବାସ୍ତବ ରୂପରେ ଦେଖୁବାକୁ ଲାଗିଲେ ତାଙ୍କୁ ସାନ୍ସ୍ଵନା ମିଳିଲା ଓ 
ସେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କଲେ ଯେ, ରାଜପରିବାରରେ ଜନ୍ମିତ ରାଜପୁତ୍ରମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶକ୍ତି ଓ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ 
ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଠାରୁ ବଳି ଉତ୍ତମ ଉପସଂହାର ନ ଥ୍ବଲା। 


ଯୁଧ୍ବଷ୍ଚିର ରାଜପଦରେ ଅଭିଷିକ୍ତ ହେଲେ। ନିଜର ଶେଷ ଜୀବନ ଅବସର ଓ ପ୍ରାର୍ଥନାରେ କଟାଇବା 
ପାଇଁ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ଗାନ୍ଧାରୀ ବନକୁ ପ୍ରସ୍ଥାନ କଲେ। ନିଜ ଧର୍ମ ପୁତ୍ର ନାମର ଯଥାର୍ଥତା ରକ୍ଷା କରି ଜ୍ୟେଷ୍ଠ 


|| ୬୫ || 


ସଂକ୍ଷିପ୍ରରେ ମହାଭାରତ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ପାଣ୍ଡବ ଛତିଶ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ କରିଥୁଲେ । ଉତ୍ତର ଭାରତ ଏତେ ସୁଖ, ସମୂଵ୍ିଶାଳୀ, ନ୍ୟାୟ 
ପୂର୍ବକ ଶାସିତ ଓ ବିଶ୍ଵସ୍ତତାର ସହ ସେବିତ କେବେ ବି ହୋଇ ନ ଥଲା। 


ଗାନ୍ଧାରୀଙ୍କ ଅଭିଶାପ ଫଳିବାର ସମୟ ଆସିଗଲା | ଦ୍ଵାରକାରେ ସଂଘଟିତ ହେଲା ଗୂହଯୁଦ୍ଧ । ସବୁ 
ସମର୍ଥ ଲୋକ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କଲେ । ଭଗବାନ୍‌ କୃଷ୍ଣ ମହିଳାମାନଙ୍କର ଦାୟିତ୍ବ୍‌ ନେବା ପାଇଁ ସନ୍ଦେଶ ପଠାଇଲେ 
ଯୁଧ୍ବଷ୍ଠିରଙ୍କୁ। ସେ ନିଜେ ଜାଣି ସାରିଥୁଲେ ଯେ ତାଙ୍କ ମାୟା ପ୍ରସୂତ ରଚନା ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ ହେବାର ସମୟ 
ଆସିଯାଇଛି । ଏକ ବୃକ୍ଷ ତଳେ ସେ ନିଜର ମନକୁ ଏକାଗ୍ର କରି ଓ ନିଜର ସହଜ ସ୍ଵରୂପ ଅନନ୍ତ, ଅବିନଶ୍ଵର 
ଆତ୍ମସତ୍ତା ରୂପରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ହୋଇ ବିଶ୍ରାମ ନେଲେ । 


ଏକ ଶିକାରୀ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଗୋଲାପୀ ପାଦକୁ ବିଶ୍ରାମ ନେଉଥୁବା ହରିଣ ବୋଲି ଭୁଲ୍‌ ବୁଝି ନିକ୍ଷେପ 
କଲେ ତୀର.... ଯେତେବେଳେ ସେ ନିକଟକୁ ଆସିଲେ ନିଜେ କରିଥିବା ଭୁଲ୍କୁ ବୁଝି ପାରିଲେ... ଦୁଃଖରେ 
ରୋଦନ କରି ବାରମ୍ବାର କ୍ଷମା ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ ସେ । ଭଗବାନ୍‌ ଆଶୀର୍ବାଦସୂଚକ ସ୍କ୍ରିତ ହାସ୍ୟ 
ଦ୍ଵାରା ସାନ୍ତ୍ଵନା ଦେଲେ ତାଙ୍କୁ । ସମୟାନ୍ତରରେ ଧର୍ମର ସଂସ୍ଥାପନା ନିମନ୍ତେ ଲୀଳା ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେ ଖେଳର ସମସ୍ତ ନିୟମକୁ କଡାକଡି ଭାବେ ପାଳନ କରୁଥିଲେ। ତାଙ୍କର ଅବତାରର ସମାପ୍ତ 
ନିମନ୍ତେ ଏକ କାରଣ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ | ତାଙ୍କର ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୁପକୁ ସେ ପୁନଃ ଉତ୍ତୋଳିତ ହେଲେ । 


ଏହିପରି ଗୋପୀଜନ ବଲ୍ଲଭ, ମଥୁରାର ନାୟକ ଓ କଂସ ନିହନ୍ତା, ଜରାସନ୍ଧ ହନ୍ତା, ଦ୍ଵାରକା ନଗରୀର 
ସ୍ଥପତି, ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସଖା, ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧର ମୁଖ୍ୟ ଚରିତ୍ର, ବୃନ୍ଦାବନର ଭଗବାନ୍‌ କୃଷ୍ଣ ଅଧର୍ମର ଅନ୍ତକୁ 
ତ୍ବରିତ ତଥା ଧର୍ମ ସଂସ୍ଥ୍ାପନାର କ୍ରୀଡା; ସ୍ଵୟଂ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଓଠ ଦିବ୍ୟ ଭାବରେ ଅସଙ୍ଗ ରହିବି ସେ ଯେ ବିଶ୍ଵକୁ 
ଭଲପାଆନ୍ତି - ଏହି ଉଦ୍‌ଘୋଷଣାର କ୍ରୀଡା; ରାଜ୍ୟର ଗଠନ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର ସୁଶାସନ ଓ ଉପଭୋଗ 
ନିମନ୍ତେ ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ ଅଧ୍ବକାରୀକୁ ହସ୍ତାନ୍ତରର କ୍ରୀଡା ସବୁକିଛିରେ ସ୍ଥିତଥାଇ ବି କେଉଁଥିରେ ବି ନ 
ରହିବାର ତାଙ୍କ କ୍ରୀଡା..... ସାରି ସେ ନିଜର ଅଭିବ୍ଯଇିକୁ ବିଲୀନ କରି, ଜୀବନର ଏହି ଅବସ୍ଥାରୁ ପ୍ରସନ 
କରି ଅବିନଶ୍ଵରତାରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ । ଅର୍ଜୁନ ଯେତେବେଳେ ଦ୍ଵାରକାରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ, ଦେଖଲେ ଧ୍ଵଂସ ଓ 
ଦୁର୍ଦ୍ଦଶାର ଦୃଶ୍ୟ। ସେ ସମସ୍ତ ନିଃସଙ୍ଗ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଏକାଠି କରି ନିଜ ରାଜଧାନୀ ଅଭିମୁଖେ ହେଲେ 
ଅଗ୍ରସର । ରାସ୍ତାରେ କିଛି ଡକାୟତ ଆକ୍ରମଣ କରି ଛଡାଇ ନେଲେ ଅନେକ ମହିଳାଙ୍କୁ | ଅର୍ଜୁନ ଦେଖୁବାକୁ 
ପାଇଲେ ଯେ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଗାଣ୍ଡୀବ ଧନୁକୁ ଉଠାଇବା ନିମନ୍ତେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ନାହିଁ। ସେ 
ହୃଦୟଙ୍ଗମ କଲେ ଯେ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରସ୍ଥାନ ସହ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତ ଓ ବୀରତା ମଧ୍ଯ ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଯାଇଛି । 


ଅବସର ନିମନ୍ତେ ପାଞ୍ଚ ଭାଇ ନିଷ୍ପତ୍ତି ନେଲେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପୌତ୍ର ପରୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ସିଂହାସନରେ 
ଅଭିଷିକ୍ତ କରି ରାଜ୍ୟକୁ ତାଙ୍କ ଯନ୍ରରେ ଛାଡ଼ି ପାଞ୍ଚଭାଇ ଓ ଦ୍ରୌପଦୀ ଯାତ୍ରାକଲେ ହିମାଳୟ ଅଭିମୁଖେ। 


। ୬୬॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ ମହାଭାରତ 


ଜଣକ ପରେ ଜଣେ ଶେଷ ନିଃଶ୍ବାସ ତ୍ୟାଗ କଲେ ଯାତ୍ରାପଥରେ | ଯୁଧୂଶ୍ଚିରଙ୍କ ଶ୍ରାନ୍ତ କ୍ଲାନ୍ତ ଯାତ୍ରାପଥରେ 
ଦ୍ରୌପଦୀ ଓ ଏକ କୁକୁର ଥ୍ବଲେ ବିଶ୍ଵସ୍ତ ସହଯାତ୍ରୀ। ଶେଷରେ ଦ୍ରୌପଦୀ ମଧ୍ଯ ପଡିଗଲେ ନିଜର ପୂର୍ବପୁରୁଷଙ୍କ 
ସହ ମିଶିଯିବା ପାଇଁ | ବଦ୍ରିନାଥ ପରର ଶିଖର ଆଡକୁ ଯୁଧ୍ବଶ୍ଚିର ଏକାକୀ ଅଗ୍ରସର ହେବା ସମୟରେ ଦେବଦୂତ 
ମାନେ ତାଙ୍କୁ ସ୍ଵର୍ଗକୁ ନେବା ନିମନ୍ତେ ଏକ ଦିବ୍ୟରଥକୁ ଆଣିଲେ। 


କିନ୍ତୁ ସ୍ବର. ତ ଦୂରର କଥା ଦିବ୍ୟରଥକୁ ଆରୋହଣର ଅନୁମତି ମଧ୍ଯ ଏକ କୁକୁରକୁ ଦିଆ 
ଯାଇପାରିବନି । ଧର୍ମର ଅବତାର ଯୁଧ୍ବଷ୍ପିର ଦୃଢତାର ସହ କହିଲେ ଠିକ୍‌ ଅଛି, ଯଦି ଏହି ମୁକ ବିଶ୍ବସ୍ତ ବନ୍ଧୁ 
କୁକୁରକୁ ହେଉ ପଛେ, ଛାଡିବାକୁ ପଡେ, ତେବେ ମୁଁ ମଧ ସ୍ବର୍ଗର ଭପଭୋଗ ଚାହେଁ ନାହ | 

ଏଥ୍ଵସହ, କୁକୁରଟି ତାର ନିଜ ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପ ମୂତ୍ୟୁର ଦେବତା ଧର୍ମରାଜ ଯମ ରୂପ ଧାରଣ 
କଲେ, ଯୁଧ୍ଶ୍ଚିରଙ୍କ ଧର୍ମନିଷ୍ଠାର ପରୀକ୍ଷା ନେବା ପାଇଁ ସେ କୁକୁର ରୂପ ଧାରଣ କରିଥଲେ। ଯୁଧୂଶ୍ଚିର ସ୍ଵର୍ଗ 
ଗମନ କଲେ ଯେଉଁଠାରେ ସେ ଭେଟିଲେ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଭାଇ ଓ ଅନେକ ଆମ୍ରୀୟ ସ୍ଵଜ୍ନନମାନଙ୍କୁ । 


॥ ୬୭ | 


ଉପକ୍ରମ 


ଉପନିଷଦ୍‌ ଜୀବ, ଜଗତ୍‌ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ତାତ୍ଛ୍ଵିକ ସ୍ବରୂପକୁ ବିବେଚନା କରୁଥିବା ମୁଳ ଗ୍ରନ୍ଥ ଅଟେ । 
କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ସେହି ସୁକ୍ଷ୍ମ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକର ନିର୍ଦ୍ଦେଶିକା ଅଟେ ଯାହାକୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ତା'ର ଦୈନନ୍ଦିନ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ସଫଳତାପୂର୍ବକ ଉପଯୋଗ କରିପାରେ | 


ଗୀତା, ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିରଚିତ ଏକ ଅଲୌକିକ କାବ୍ୟ, ଯାହାକି ମହାଭାରତର ଭୀଷ୍ମପର୍ବରେ 
୨୫ ରୁ ୪୨ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମୁଦାୟ ୧୮ଟି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଉଲ୍ଲିଖିତ । ଆଧ୍ୟାମ଼୍ିକ ମୁଲ୍ୟବୋଧଗୁଡ଼ିକୁ ବ୍ୟାବହାରିକ 
ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର କଳା ଶିଖାଉଥିବା ଏହି ମହାନ୍‌ ଗ୍ରନ୍ଛୁ ଦ୍ଵାରା ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ଏକ ରଚନାତ୍ମକ 
କ୍ରାନ୍ତିରି ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା, ଯାହାକି ପୌରାଣିକ ଯୁଗ ପଶ୍ଚାତ ହିନ୍ଦୁ ଜାତିର ପୁନରୁତ୍ଥାନ ପାଇଁ ପଥ ପ୍ରଶସ୍ତ 
କରିଦେଲା । 


ସିଦ୍ଧ କବି ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସ ଏହି ଭଶ୍ଵରୀୟ କାବ୍ୟ ( ଗୀତା) ଦ୍ଵାରା ହିମାଳୟର ଏକାନ୍ତ ଓ ଶାନ୍ତ ଗିରି- 
ଗୁମ୍ପା ଗୁଡ଼ିକରେ ଉପଦିଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନକୁ ରାଜନୈତିକ ଜୀବନର କର୍ମମୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତଥା ନିକଟ ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ହେବାକୁ ଯାଉଥିବା ଭାତୁ-ହନ୍ତା ମହାଯୁଦ୍ଧର ମାନସିକ ବିକ୍ଷେପଯୁକ୍ତ ଏବଂ ଭ୍ରମପୂର୍ଣ୍ଣ ବାତାବରଣରେ ଅବତାରଣ 
କରାଇଥିଲେ । କୌଣସି ପ୍ରକାର ମାନସିକ ଦୁଷ୍ମଭାବର ଚାପ ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମାନସିକ ସନ୍ତୁଳନ ରହିଲା 
ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ମଧ୍ଯ ବିବେକ ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର କ୍ଷମତା ହରାଇଥିଲେ। ଏଭଳି ବିଷମ 
ପରିସ୍ଫ୍ତତିଗୁଡ଼ିକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବୈଦିକ ଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ ଦେଇ ଭୟରେ କାତର ତଥା ନିରାଶାରେ 
ଶୋକାକୁଳ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଉପଗର କରିଥଲେ । 


ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନକୁ ବ୍ୟବହାରରେ ଉପଯୋଗ କରିବା ହିଁ “ ଧର୍ମ' କୁହାଯାଏ | ସମୟାନୁସାରେ ପରିବର୍ଭିତ 
ପରିସ୍ଫ୍ିତିଗୁଡ଼ିକର ସନ୍ଦର୍ଭରେ ପ୍ରାଚୀନ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ପୁନର୍ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ। ଧାର୍ମିକ ପ୍ରବକ୍ତା, 
ଜ୍ଞାନୀ ତଥା ସିଦ୍ଧପୁରୁଷମାନେ ସାଧାରଣ ଜନଙ୍କୁ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ କରି କହନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରାଚୀନ ଜ୍ଞାନର ଉପଯୋଗ 
ବର୍ତମାନର ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ କିପରି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୋଇପାରେ । 


ବୈଦିକ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରକାଶରେ ଯଦି ଆମେ ଗୀତାର ଅର୍ଥକୁ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା, ତେବେ ଏହା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ କି ନିରହଙ୍କାର ଏବଂ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ଭାବରେ କରାଯାଉଥିବା କର୍ମ ମନକୁ ବାସନାମୁକ୍ତ କରିଦିଏ | 
ଏହିପରି ମନ ଧୀରେ ଧୀରେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାଲାଗି ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । 
ଏହାକୁ ଆହୁରି ଅଧ୍ବକ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ ବୁଝିବା ପାଇଁ ମନ ତଥା ତାଂର କାର୍ଯ୍ୟପ୍ରଣାଳୀ ଉପରେ ଦୈନିକ 
ଜୀବନରେ ବାରମ୍ବାର ବିଚାର କରିବାକୁ ହେବ। 


॥ ୬୮ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଉପକ୍ରମ 


ମନ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ଅଟେ । ଯେଭଳି ମନ, ସେଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି। ମନ କ୍ଷୁବ୍‌ଧ ଅଥବା ଶାନ୍ତ ଥଲେ, ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
କ୍ଷୁବ୍‌ଧ ଓ ଶାନ୍ତ କୁହାଯାଏ। ମନକୁ ଅନୁଶୀଳନ କରିବା ପରେ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭାଜିତ କରିପାରିବା। 
ଗୋଟିଏ ଭାଗ ହେଉଛି ବହିମ୍ମୁଖୀ ମନ, ଯାହାକି ବାହ୍ୟ ଜଗତ ଆଡକୁ ସର୍ବଦା ଉନ୍ମୁଖ ହୋଇ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ 
କରେ। ଅନ୍ୟ ଭାଗଟି - ଯାହାକି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥିବା ବିଷୟଗୁଡିକ ପ୍ରତି ନିଜ୍ଚର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିଥାଏ। ବେଦାନ୍ତରେ ଏହାକୁ କ୍ରମଶଃ ମନ ଓ ବୁଝି କହନ୍ତି | 


ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ମିଶି ସୁଚାରୁରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପୁର୍ଣ୍ତଃ ସୁସ୍ତ 
କୁହାଯାଏ। ଭ୍ରମ ବା ସନ୍ଦେହ ସମୟରେ ତାର ମନ ଶୀଘ୍ର ବୁଛିିର ଅନୁଶାସନରେ ଆସିଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ 
ଏହି ଯେ, କିଛି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଅଧୂକାଂଶ ଲୋକଙ୍କ ମନ ଓ ବୁଛିର ସଂଯୋଗ ହୁଏ ନାହି । ଏହି ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରେ 
ମେଳ ନ ରହିବାର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଉଛି - ମନୁଷ୍ଯର ଅହଙ୍କାର ଓ ସ୍ଵାର୍ଥ । ମନ ଓ ବୁଝି ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଦୂରତା 
ଯେତେ ଅଧ୍ରକ ରହିବ, ସେତିକି ଅଧକ ଭ୍ରାନ୍ତି ସେହି ମନୁଷ୍ୟ ମନରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ । ତା'ର ଅହଙ୍କାର ମଧ୍ଯ 
ବଢିବାକୁ ଲାଗେ ଏବଂ ତା'ର ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକ ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର ହୋଇଥାଏ, ଯାହାକି ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନରେ 
ପ୍ରଦଶିତ ହୁଏ। 

ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାରେ ଆମେ ପ୍ରତି କ୍ଷଣ ବାହ୍ୟ ଜଗତକୁ ପାଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଅନୁଭବ କରୁ | 
ଏହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ବିବିଧ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଅସଂଖ୍ୟ ସମ୍ବେଦନା ଆମର ମନକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରେ, ଯାହାକି 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଅହଂକେନ୍ଦ୍ରିତ କାମନାଗୁଡ଼ିକରେ ମିଶି ବୁଦ୍ଧି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚୁ ଯାଏ। ଏହିସବୁ ସମ୍ବେଦନାଗୁଡ଼ିକ ମନୁଷ୍ୟର 
ବୁଦ୍ଧିରେ ପହଞ୍ଚୁ ସେଠାରେ ପୁର୍ବରୁ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇଥିବା ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା କରେ। ସେହି 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟାକୁ ଆମେ ପଞ୍ଚ କମୈନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ବାହ୍ୟ ସଂସାରରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାଉ । 


ଚିତ୍ର ' କ'ରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରଦର୍ଶିତ କରାଯାଇଛି ଯାହାସବୁକୁ ମନୁଷ୍ୟ ବାହ୍ୟ ସଂସାରରେ 
ସମ୍ପାଦନ କରେ ଯେତେବେଳେ ସେ ସଚେତନ ଭାବେ କୌଣସି ଏକ ସମ୍ବେଦକ ବା ଉଦ୍ଦୀପକ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ 
ଆସି ପ୍ରତିକ୍ରୟା ବ୍ୟକ୍ତ କରେ। ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷଣ ମନୁଷ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଉତ୍‌ପ୍ରେରକ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ 
ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିରେ ନୂଆ ବାସନା ସଂଗ୍ଦହୀତ କରିଥାଏ । ସମ୍ବେଦନାଗୁଡ଼ିକ ବୁଛିରେ ପହଞ୍ଚୁ ସେଠାରେ ପୁର୍ବରୁ 
ସଞ୍ଚ୍ପତ ଥୁବା ବାସନାଗୁଡ଼ିକୁ କେବଳ ବଢାଇ ନ ଥାଏ, ବରଂ ସ୍ଵୟଂ ମଧ୍ଯ ସେହି ସଂଗ୍ପହୀତ ବାସନାର 
ପ୍ରଭାବକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନିଏ। କର୍ମରୂପରେ ପରିଣତ ହୋଇ ଯେତେବେଳେ ସେହି ସମ୍ବେଦନାଗୁଡ଼ିକ ପୁନଃ 
ବହିର୍ଗତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ବୁହିରେ ଥ୍ରବା ସଞ୍ଚୁତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକରେ ରଙ୍ଗ ଚଢିଯାଏ। 


॥ ୬୯ ॥ 


ଉପକ୍ରମ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


2) ୫୬ @ ±) ¿୦ 


ମଳତ୍ୟାଗ 
ପ୍ରଜନନ 
ହସ୍ତ ଚାଳନା 
ପାଦ ଚାଳନା 
ବାକ୍‌ 


ଆମେ ସବୁ ନିରନ୍ତର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥାଉ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷଣ ଆମେ ଦେଖୁ 
ଯେ, ଦୃଶ୍ୟବସ୍ତୁ ସହିତ ଆମର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହେଉଛି ତଥା ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
ଆମର ଜ୍ଞାତ ବା ଅଜ୍ଞାତରେ ଆମେ ନୂଆ ବାସନାଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ଏକତ୍ରିତ କରିବାକୁ ଲାଗୁ । ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମର 
ବୁଝି” ଅଧ୍ଵକରୁ ଅଧକ ବାସନାରେ ପରିପୁର୍ଣ୍ଣ ହେବାକୁ ଲାଗେ । ଏସବୁ ଅଶୁଦ୍ଧ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ଆମର 
“ ବୁଵି'କୁ ମନ୍ଦ ଓ ଅପାରଦର୍ଶୀ କରିଦିଏ, ଯେଉଁ କାରଣରୁ ହୁଦୟସୁ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ବରୂପର ଜ୍ଞାନ ଆମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 


ବେଦାନ୍ତର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ, ବାସନାକ୍ଷୟ ହିଁ ବୁଛି ବିଶୁଛିକରଣର ସାଧନ ଅଟେ । ଦର୍ପଣରେ 
ଦେଖୂଲେ ଯଦି ଆମକୁ ଆମର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ତେବେ ତା'ର କାରଣ ନୁହେଁ ଯେ ଦର୍ପଣର 
ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ନାହି। ବରଂ, ତାଂର କାରଣ ହୋଇପାରେ ଯେ ଦର୍ପଣ ଉପରେ ଅଧ୍ରକ 
ମୋଟାର ଧୁଳି ବା ମଇଳା ଲାଗିରହିଛି। ଖଣ୍ଡେ ବସ୍ତ୍ରଦ୍ଵାରା ଦର୍ପଣକୁ ସ୍ଵବନ୍ଚ କରିବା ଫଳରେ ସେଥୁରେ 
ପ୍ରତିବିମ୍ବ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହିହ¢ ତାହା କେବଳ ଧୁଳିର ଆବରଣକୁ ଦୂର କରିଦିଏ, ଯାହା ଫଳରେ କି ମୁହଁର 
ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଦେଖାଯାଏ, ଯାହାକି ପୁର୍ବରୁ ବି ସେଥୁରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଥୁଲା। ଏହିପରି ଅହଙ୍କାର ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥପୂର୍ବକ 
କରାଯାଉଥିବା କର୍ମରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବାସନାଗୁଡ଼ିକର ମୋଟା ଆବରଣ ହେତୁ ଆମକୁ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ଦିବ୍ୟସ୍ଵରୂପର 
ସାକ୍ଷାତ ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହି। 


}|| ୭୦ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଉପକ୍ରମ 


ଗୀତାରେ ସେହିସବୁ ଯୋଗ ବିଷୟରେ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି, ଯାହାକୁ ଅଭ୍ୟାସ କଲେ ' ମନ' ଓ 
 ବୁଵିଂ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଉତ୍ତମ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍୍ରାପନ କରାଯାଇପାରିବ । ତାଂ ପରେ ଅନୁଶାସିତ “ ମନ” ସର୍ବଦା 
' ବୁଝି'ର ନିର୍ଦ୍ଦେଶାନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ | ଏହି ଉଭୟ ମଧ୍ଯରେ ଦୂରତ୍ବ ଉତ୍ପନ୍ନ କରୁଥିବା ଅହଙ୍କାରଜନିତ 
ଇଚ୍ଛା ବା କାମନାଗୁଡ଼ିକର କ୍ଷୟ ଦ୍ଵାରା ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦିତ ହୋଇପାରେ । ଏହାକୁ ଗୀତାରେ “ ବୁଵିଯୋଗ' 
କୁହାଯାଇଛି। 


ଚିତ୍ର - ଖ 
ବାସନା ଖଣ୍ଡ ନଷ୍କାମ ମନ 
୧ 
ର ଟା 
ରସ ଜିନା 
ଗଛ ହି 
ନାସା 


ଗୁହ୍ୟଦ୍ଵାର 
ପ୍ରଜନନ ଅଙ୍ଗ 


ହସ୍ତ 


ଧୟ୍‌ ବାସନାର 


କ୍ଷୟ 


ଯଭଳି ଚିତ୍ର - ' ଖ' ରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି, ମନ ଓ ବୁଵି ଉଭୟଙ୍କ ମଧରେ ଯୋଗ ହୋଇଗଲା ପରେ 
ସମନୁ-୦ୟୀରୀ କର୍ମରେ କୁଶଳୀ ହୋଇଯାଏ -  *6ୟୀରୀ? କର୍ମସୁ 6ଳୌଶଲନ୍‌” _ କର୍ମରେ କୁଶଳତା ହିଁ 
ଯୋଗ ଅଟେ। | (ଗୀତା- ୨/୫୦) 

ସେ ତା'ର ' ମନ! ଦ୍ଵାରା ବାହ୍ୟ ଉତ୍ପ୍ରେରକଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ବିଚାରପୁର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା କରେ 
ଏବଂ ତା'ର କର୍ମ, ଚିତ୍ତରେ ପୁର୍ବରୁ ବିଦ୍ୟମାନଥୁବା ବାସନାଗୁଡ଼ିକୁ କ୍ଷୟ କରିଦିଏ। ଏହି ପ୍ରକାର କୁଶଳତାପୁର୍ବକ 
କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ବାସନାରାଶିକୁ ନଷ୍ଟ କରେ ଓ “ ବୁଛହି?କୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିପାରେ। ତା'ର ‹ ବୁଵି' 
କ୍ରମଶଃ ବିକଶିତ ହୋଇଯାଏ । 


ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଗ୍ନର୍ଯ୍ୟ ଏହା ଉପରେ ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍‌ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି। ଅହଙ୍କାର ରହିତ ଭାବ ତଥା 
ଛଶ୍ଵରାର୍ପଣ ବୁଦ୍ଧିରେ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ଶଙ୍କରାଗର୍ଯ୍ୟ ବାରମ୍ବାର ପ୍ରେରିତ କରିଛନ୍ତି। ଏହାଦ୍ଵାରା 


॥ ୭୧॥ 


ଉପକ୍ରମ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଅନ୍ତର ଶୁଵି ହୋଇଥାଏ। ତାଙ୍କର ମତାନୁସାରେ ନିଜ ଭିତରେ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା ପୁର୍ବରୁ 
ଜଣେ ସାଧକ ତା'ର ବୁଵିକୁ ଏହିପରି ସୁକ୍ଷ୍ମାଗ୍ର ଓ ପରିମାଜଜିତ କରିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ | 


ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମନୁଷ୍ୟର “ ବୁଛି' ହିଁ ରହସ୍ୟମୟ ଅସ୍ତ୍ର ଅଟେ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ ତା” ଭିତରେ ଥିବା 
ସଂଗୃହୀତ ବାସନାରାଶିର ବହିର୍ଗମନ କରିପାରେ । କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ଏହି ଯେ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ଅଜ୍ଞାନ ହେତୁ 
ସେହି ଭୟଙ୍କର ଅସ୍ତ୍ରର ଦୁରୁପଯୋଗ କରେ ଏବଂ ବାସନାରାଶିର ଅନ୍ତର୍ଗମନ କରି ନିଜେ ନିଜର ବିନାଶ 
ମଧ୍ଯ କରେ। ସେ ସ୍ଵାର୍ଥପୁର୍ଣ୍ଣ କର୍ମ କରି ଅଶୁଦ୍ଧ ବାସନାର ଭଣ୍ଡାରକୁ ବଢାଇବାକୁ ଲାଗେ। 


ଏହି ବାସନାଗୁଡ଼ିକ କ୍ଷୟ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରକୃତି ଜୀବକୁ ଅନେକ ନୂତନ ଉପାଧ୍ଵ ଉପକରଣ (ଶରୀର) 
ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ, ଯାହାକୁ କି ଜୀବ ଜନ୍ମ ଜନ୍ମାନ୍ତରରେ ବାରମ୍ବାର ଧାରଣ କରେ | ଗୀତାର ସ୍ପଷ୍ଟ ଉପଦେଶ 
ହେଉଛି - “ଆମେ କର୍ମ ତଥା ଜଗତକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅନୁଚିତ | ' ବୁଝଵିମତ୍ତା ପୂର୍ବକ ଏହାକୁ ଉପଯୋଗ 
କରି ନିଷ୍କାମ ଭାବେ କଉଭବ୍ୟ ପାଳନପୂର୍ବକ ଆମେ ନିଜ ଭିତରେ ଥବା ଅଶୁଦିଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରିବା ଉଚିତ । 


ଅନିୟନ୍ତ୍ରିତ ମନ ଅନେକ ମାନସିକ ରୋଗ ଏବଂ ବିକ୍ଷେପଗୁଡ଼ିକର ଶିକାର ହୋଇଥାଏ । ଅର୍ଚୁନ 
ସାମାନ୍ୟ ରୂପେ ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ଯକ୍ତି ଥିଲେ। ମହାଭାରତରୁ ଆମକୁ ଜ୍ଞାତ ହୁଏ ସେ କିଭଳି ପରିସ୍ଥିତିରେ ବଡ଼ 
ହୋଇଥିଲେ । ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମହାଭାରତ ଅଧ୍ୟୟନ ବା ଶ୍ରବଣ ବିନା ଆମେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମନଃସ୍ଥିତି ତଥା ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉପଦେଶକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ବୁଝିପାରିବା ନାହି। ଗୀତା ହି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମହାଭାରତର ଏକ ମହତ୍ଵଵପୂର୍ଣ୍ 
ଅଂଶ, ଯାହା ବ୍ୟତୀତ ଏହି ଗ୍ରନ୍ଦୁ ମହକ୍ବ୍ବହୀନ ତଥା ଗୌରବରହିତ ସାମାନ୍ୟ କାହାଣୀ ମାତ୍ର ହୋଇଥାନ୍ତା | 
ମହାଭାରତର ପୃଷ୍ଠଭୂମି ବିନା ଗୀତା କୌଣସି ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକର ଏକ କବିତା ମାତ୍ର ହୋଇ ରହିଯାଇଥାନ୍ତା। 
କଥା ଓ କାବ୍ୟର ସୁନ୍ଦର ସଂଯୋଗ ଯୋଗୁଁ ହି ଏଥ୍ବରେ ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ଵ୍‌ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଗୋଟିକର ଅଭାବରେ 
ଅନ୍ୟଟି ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ପ୍ରଭାବହୀନ ଅଟେ । 


ଆଧୁନିକ ମନୋବିଜ୍ଞାନରେ ମନର ଭାବନାଗୁଡ଼ିକୁ ଦମନ କରିବା ଫଳରେ ସେଥୁରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥବା 
ଭୟାନକ ପରିଣାମଗୁଡ଼ିକର ବିସ୍ତୃତ ବଣ୍ଠଢିନା ଅନେକ ପୁସ୍ତକରେ ଲେଖାଯାଇଛି । ଆମ ଜୀବନରେ ଏପରି 
ଅନେକ ମୁହୂର୍ତ ଆସେ, ଯାହାକୁ ଜାଣି ମଧ୍ୟ ଆମେ ଆମର ମନୋବେଗକୁ ଦମନ କରିଥାଉ | କିନ୍ତୁ ପ୍ରାୟତଃ 
ଏହି ପ୍ରକାର ଭୁଲ୍‌ ଆମେ ଅଜାଣତରେ କରୁ । ଏହିପରି ଦମନ କରାଯାଉଥୁବା ମନୋବେଗରେ ଭୟଙ୍କର 
ଶକ୍ତି ଥାଏ, ଯାହାକି ବ୍ୟକ୍ତ ହେବାକୁ ସୁଯୋଗ ଖୋଜୁଥାଏ | ଯଦି ସେହି ଶକ୍ତିକୁ ଉଚିତ୍‌ ଉପାୟରେ ଉପଯୋଗ 
କରା ନ ଯାଏ, ତେବେ ତାହା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ । ଯଦିଓ ଅର୍ଜୁନଙ୍କଠାରେ ଏଭଳି କୌଣସି 
ସୂଚନା ମିଳେ ନାହି, ତଥାପି ମହାଭାରତର ବିବେକୀ ଅଧ୍ୟେତାମାନଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ମନଃସ୍ଥିତିର କାରଣ 
ଅଜ୍ଞାତ ରହେ ନାହି। ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ ବୀର ଯୋଦ୍ଧା ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ଦବି ରହିଥୁବା ଭାବନାକୁ ଏହିଭଳି ବ୍ୟକ୍ତ 
କରନ୍ତି, ଯେପରିକି ସେ ଭୟ ଜନିତ ଉନ୍ମାଦ ରୋଗର ଶିକାର ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି | 


॥ ୭୨ | 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଉପକ୍ରମ 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମନୋବେଗଗୁଡ଼ିକର ଦମନର କାରଣ ଅନ୍ୟତ୍ର ଖୋଜିବା ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ । ନିଜର ଶକ୍ତି 
ଉପରେ ପୂର୍ଣ୍ର ବିଶ୍ଵାସ ରଖୂଥୁୁବା ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଦ୍ଧାକୁ ଆତ୍ମୀୟ ଭାଇମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରିକଳ୍ପତ ଅନ୍ୟାୟପୂର୍ଣ୍ 
ସ୍ଥିତିରେ ରହିବାକୁ ପଡ଼ିଲା। କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଭ୍ରାତା ଯୁଧରଷ୍ଣିରଙ୍କ “ ଯେକୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ମାନସିକ 
ଶାନ୍ତି ରଖ୍ବବାର ନୀତି ” ଯୋଗୁଁ ଧନୁର୍ଵାରୀ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ଭାବନାଗୁଡ଼ିକୁ ଏହି ଅନ୍ୟାୟର ପ୍ରତିକାର ରୂପେ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରି ନ ଥିଲେ | ଯେତେବେଳେ ବନରେ ରହି ସେ କଠିନ ତପସ୍ୟା କରିଥିଲେ ସେତେବେଳେ 


ତାଙ୍କୁ କେତେକାଂଶରେ ଏହି ଭାବନାଗୁଡ଼ିକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାର ସୁଅବସର ମିଳିଥିଲା । 


ବନବାସର ଅନ୍ତିମ ବର୍ଷ ପରେ ଆଉ ଏକ ବର୍ଷ ଅଜ୍ଞାତବାସ ପାଇଁ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କୁ ବିରାଟ ରାଜାଙ୍କ 
ପ୍ରାସାଦରେ ଛଦ୍ଲବେଶରେ ରହି ଦାସ ଭାବରେ ସେବା କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥିଲା। ଜଙ୍ମନ୍ୟ ଅନ୍ୟାୟପୁର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ଗରିମାହୀନ 
ଅପମାନିତ ଜୀବନ ବିତାଇବା ହେତୁ ନିଃସନ୍ଦେହରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ମନୋବେଗଗୁଡ଼ିକୁ ଦମନ କରିବାକୁ 
ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼ିଲା। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଦୁଯୌଧନର ସୈନ୍ୟମାନେ ରାଜା ବିରାଟଙ୍କ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କଲେ, 
ସେତେବେଳେ ଅଙ୍ଗୁନଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ମନର କ୍ଷୋଭ ପ୍ରକଟ କରିବାକୁ ଏକ ଅବସର ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା। 


ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରମସାଧ୍ଯ କଷ୍ଟ ଓ ପୀଡ଼ା ଭୋଗିବା ପରେ ଯେତେବେଳେ ପାଣ୍ଡବମାନେ ରାଜ୍ୟ 
ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ନିଜ ଦେଶରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ, ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଦୁଷ୍ଟ ଭାଇମାନେ ( କୌରବମାନେ) 
ଅକାରଣ ସେମାନଙ୍କୁ ରହିବା ପାଇଁ ଅର୍ଵେକ ରାଜ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଦେଲେ ନାହିଁ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ସେମାନଙ୍କ 
ସହିତ କୌଣସି ପ୍ରକାର କଥାବାର୍ଭା କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ରାଜି ହେଲେ ନାହି। 


କୌରବମାନଙ୍କ ପିତା ଚତୁର ଅନ୍ଧ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର ସମ୍ଭବତଃ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମନଃସ୍ତିତିକୁ ଜାଣିପାରିଥିଲେ। 
ତେଣୁ ଯୁଦ୍ଧର ଏକ ଦିନ ପୂର୍ବରୁ ସେ ସଞ୍ଜୟଙ୍କୁ କିଛି ଗୁପ୍ତ ସଂନ୍ଦେଶ ଦେଇ ନିଜର ଦୂତ ରୂପେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ପାଖକୁ ପଠାଇଥଲେ। ଏହି ଦୁଷ୍ଟତାପୂଣ୍ଣ୍ ସନ୍ଦେଶ ପାଇ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ଉପ୍ପନ୍ଜ ହେଲା। ତାଙ୍କର 
ଅବ୍ୟକ୍ତ ଭାବନାଗୁଡ଼ିକୁ ବିପରୀତ ଦିଗ ମିଳିଗଲା ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧଭଳି ପରିସ୍ଥିତିରେ ସେ ଏକ ଅସହାୟ ମାନସିକ 
ରୋଗୀର ସ୍ତ୍ରିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥିଲେ । ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆମେ ଦେଖୁବାକୁ ପାଇବା ଯେ, ଅର୍ଚ଼ୁନ ସେହି 


ବିଗରଗୁଡ଼ିକୁ ପୁନରାବୃତ୍ତି କରିଛନ୍ତି, ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକୁ ସେ ସଞ୍ଜୟଙ୍କଠାରୁ ଯୁଦ୍ଧର ଏକ ଦିନ ପୂର୍ବରୁ ଶୁଣିଥଲା। 


ନିଣ୍ଝାଯକ ଦିନରେ ଯେତେବେଳେ ଉଭୟ ପକ୍ଷର ସୈନ୍ଯମାନେ ବ୍ୟୁହ ରଚନା କରୁଥୁଲେ, 
ସେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନ ନିଜ ରଥର ସାରଥୁଵ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନିର୍ଦେଶ କଲେ ଯେ ସେ ରଥକୁ ଉଭୟ 
ସୈନ୍ଯବାହିନୀର ମଧ୍ଯଭାଗକୁ ନେଇ ଅବସ୍ଥାପିତ କରନ୍ତୁ, ଯାହାଫଳରେ ସେ ଶତୃପକ୍ଷର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଠିକ୍‌ 
ଭାବେ ଦେଖୁପାରିବେ । କୌରବ ପକ୍ଷର ସେନା ସଂଖ୍ୟାରେ ଅଧ୍ଵକ, ଶ୍ରେଷ୍ଠତର ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଗୁଡ଼ିକରେ ସୁସଜ୍ଜିତ 
ଏବଂ ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ ସେନାପତିମାନଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ପରିଚାଳିତ ହେଉଥିଲେ, ଯେଉଁମାନେ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ 


॥ ୭୩॥ 


ଉପକ୍ରମ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 


ଅଳ୍ପସଂଖ୍ୟକ ସେନାଙ୍କ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରିବା ପାଇଁ ସଦା ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ରହିଥିଲେ । ବୀର ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ମନକୁ ମଧ୍ଯ ଦୋହଲାଇ ଦେବା ଭଳି କଠିନ ପରିସ୍ଥିତି ତାଙ୍କର ସମ୍ମୁଖରେ ଥିଲା । ଏହି ଦୃଶ୍ୟ ପ୍ରଭାବରେ 
ତାଙ୍କର ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଭ୍ରମିତ ହୋଇଗଲା। ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ, ସେ କୌଣସି ଏକ ନିଶ୍ଚିତ ନିର୍ଣ୍ଣଟୟରେ 
ପହଞ୍ଚପାରିଲେ ନାହିଁ। ଏହାର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଥୁଲା ଅହଙ୍କାରମୂଳକ ବ୍ୟାକୁଳତା, ଯାହାଫଳରେ ସେହି 


ସମୟର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତଥା ବୀର ପୁରୁଷ ଅର୍ଜୁନ ହଠାତ୍‌ ବିଷାଦଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ବସିପଡ଼ିଲେ। 


ଏଭଳି ମାନସିକ ରୋଗୀ ପାଇଁ “ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ପୋପଗ୍ର ” ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରକାରର ନିଦାନ ଥିଲା । ଅନ୍ତିମ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅଜ୍ଜୁନ ସ୍ଵୟଂ କହିଛନ୍ତି, “ ମୋର ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ମୋର ପୂର୍ବ ସ୍ବତିକୁ ମୁଁ ପୁନଃ 
ଫେରିପାଇଛି ” । ଶେଷରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, କିପରି ପରାକ୍ରମୀ ଯୋଦ୍ଧା ଅର୍ଜୁନ ସୁସ୍ତ ହୋଇ ଏବଂ ନବୀନ 
ଶକ୍ତିସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି। 


ଏହି ଜଗତରେ ଦେଖାଯାଏ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ କେତେବେଳେ ବି ଅଳ୍ପ ହେଉ ବା 
ଅଧ୍ନକ ମାତ୍ରାରେ ହେଉ ଏହି “ ଅର୍ଜୁନରୋଗ' ରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ସେତେବେଳେ ଗୀତା ଦର୍ଶନ 
ରୂପେ ' ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣୋପଗ୍ଵର” ବ୍ୟକ୍ତିର ରୋଗ ନିବାରଣ ପାଇଁ ଉପଲବ୍‌ଧ ଥାଏ | 


ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ ପ୍ରାୟତଃ ଗୀତାର ସାର ସଂକ୍ଷେପ ଅଥବା ଉପକ୍ରମ ଅଟେ । ଏଥୁରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଉପଗ୍ରର ଦୁଇଟି ଉପାୟ ବତାଇଛନ୍ତି। ଗୋଟିଏ “ ସାଂଖ୍ୟ ଯୋଗ” ବିଧ୍ଵ - ଏଥିରେ ଅଜୂଁନଙ୍କୁ 
ତାଙ୍କର ମନ, ବୁଵି, ଅହଙ୍କାରର ଭର୍ଦ୍‌୍‌ରେ ଥୁବା ସତ୍‌ ତତ୍ତ୍ବ ଆଡ଼କୁ ଅଭିମୁଖ କରାଯାଇଛି | ଏହି ଉପାୟ 
ଦ୍ଵାରା କିଛି ମାତ୍ରାରେ ମନ ଓ ବୁଵି ମଧ୍ଯରେ ଥବା ବ୍ୟବଧାନ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। ଏହି ୨ୟ ଅଧ୍ୟାୟର 
ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ରେ ଆମେ ଦେଖୁବା ଯେ ନିଷ୍କାମ-କର୍ମ ମନୁଷ୍ୟର ବାସନାଗୁଡ଼ିକୁ କିପରି ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ। କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ହୋଇଥୁବା ହେତୁ ଅର୍ଜୁନର ବୁଦ୍ଧି ରଜୋଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ରଞ୍ଚିତ ଥୁଲା । ଅତଏବ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ କ୍ଷୟ କରିବା ପାଇଁ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୁଦ୍ଧକରିବା ଆବଶ୍ୟକ ଥୁବଲା। 


ଏହି କାରଣରୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର ' ଉଠ ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧ କର” - ଏଭଳି ପ୍ରେରଣା 
ଦେଇଥିଲେ । ଏହାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ଯେ, ଗୀତା ଯୁଦ୍ଧ- ପିପାସୁ ଶାସକ ବର୍ଗଙ୍କ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଟେ । ଗୀତାର 
ଆହ୍ଵାନ ହେଉଛି - ଆମେ ସବୁ ନିଜ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ( ସ୍ଵଧର୍ମ) ଅନୁସାରେ ନିଜ ନିଜ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂଘର୍ଷ 
କରି ସେଗୁଡ଼ିକ କ୍ଷୟ କରିବା ଉଚିତ୍‌, ଯାହାଫଳରେ ଅନ୍ତରର ଶୁଦ୍ଧତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରିବ । ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୀତାକୁ 
ଗମ୍ଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ପାଇଁ ଯେବେ ଆମେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଶ୍ଲୋକ ପଢିବା, ସେତେବେଳେ ଆମେ 
ବୁଝିପାରିବା ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ସତ୍ୟକୁ ବିଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଦ୍ଵାରା ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ଶବ୍ଦ ମାଧ୍ଯମରେ 
ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତ। 


॥ ୭୪॥ 


ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ଯାୟ 
ଅର୍ଜୁନବିଷାଦ ଯୋଗ 


ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକର ଯଥାବତ୍‌ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ନିମିତ୍ତ ସାହିତ୍ୟରେ ନାଟକର ଉଜ୍ଜଳ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ 
ପ୍ରାଚୀନ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଯେଭଳି ସଫଳତାପୂର୍ବକ ଉପଯୋଗ କରିଛନ୍ତି, ସେଭଳି ପ୍ରୟୋଗ ବିଶ୍ଵର କୌଣସି ଜାତି 
କରିନାହିଁ । ଉପନିଷଦଗୁଡ଼ିକର ରଚନା ହିମାଳୟ ଉପତ୍ୟକାର ଶାନ୍ତ ଓ ଏକାନ୍ତ ପରିବେଶରେ ଗୁରୁ ଶିଷ୍ୟ 
ସମ୍ବାଦ ରୂପେ ହୋଇଅଛି। କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନରେ ସେହି ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଜ୍ଞାନର ପୁନରାବୂଭି ଗୀତାରୂପେ ଯୁଦ୍ଧଭୂମି 
ଭଳି ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ନାଟକୀୟ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଘୋର ଯୁଦ୍ଧର ଭୟାନକ କୋଳାହଳ ମଧ୍ଯରେ କରାଯାଇଛି । 
ସମରାଙ୍ଗଣର ଉତ୍ତେଜନା ଏବଂ ସଂଘର୍ଷପୂର୍ଣ୍ଣ ବାତାବରଣରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପୌରୁଷଭରା କର୍ମ 
ବିଷୟକ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତ। 


“ଏକ ଶହ କୌରବଂ' ମନୁଷ୍ୟର ହୁଦୟରେ ସ୍କ୍ରିତ ଅସଂଖ୍ୟ ଆସୁରୀ ପ୍ରବୂତ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତିନିଧତ୍ବ କରନ୍ତି । 
ଏହିପରି “ ପାଣ୍ଡବ” ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୈବୀ- ପ୍ରବୃଭିଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତୀକ ଅଟନ୍ତି । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ହୃଦୟରେ 
ମହାଭାରତର ଯୁଦ୍ଧ ନିରନ୍ତର ଚାଲୁଅଛି । ଆମ ଭିତରେ ସର୍ବଦା ଆସୁରୀ ପ୍ରବୂଭିଗୁଡ଼ିକ ସଂଖ୍ୟାରେ ଅଧ୍ଵକ ତଥା 
ଅଧ୍ଵକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇଥାନ୍ତି। ହୃଦୟରେ ସଦ୍‌ଗୁଣରୂପକ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଅଳ୍ପ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ 
ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ତୁଳନାରେ କମ୍‌ ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ। ଏଣୁ ସ୍ବାଭାବିକ ରୂପେ ଆତ୍ମନିରୀକ୍ଷଣ 
ସମୟରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଅର୍ଜୁନ ସଦୃଶ ବିଷାଦ ଓ ନିରାଶା ଅନୁଭବ ହୁଏ । 

ମହାଭାରତର କଥା ମନୁଷ୍ୟ ମାତ୍ର ପାଇଁ ଆଶାର ଏହି ସନ୍ଦେଶ ଦିଏ ଯେ, ଦୈବୀ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ସଂଖ୍ୟୀ 
କମ୍‌ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ସେଗୁଡ଼ିକ ସୁସଙ୍ଗଠିତ ଏବଂ ଶୃଙ୍ଖଳିତ କରି ଆମ୍ବସ୍ଵରୂପରେ; ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମାର୍ଗ 
ଦର୍ଶନରେ ନିଆଯାଏ, ତେବେ ସେଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା କାମ ଓ ଲୋଭର ବିଶାଳ ସେନା ଉପରେ ପୂର୍ଣ୍ର ତଥା ସ୍ଥାୟୀ 
ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇପାରିବ 


ମନୁଷ୍ୟର ପାପପୁଣ୍ଠ ପ୍ରବୂତ୍ତଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତୀକ ଏକ ଶହ କୌରବ, ଜନ୍ମାନ୍ଧ ରାଜା ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କ ପୁତ୍ର 
ଥିଲେ। ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କ ବିବାହ ଗାନ୍ଧାରୀଙ୍କ ସହିତ ହୋଇଥିଲା, ଯିଏ କି ସ୍ଵେଚ୍ଛାକୃତ ଭାବେ ନିଜର ଆଖ୍ର ଦୁଇଟି 
ଉପରେ ଅନ୍ଧପୁଟୁଳି ବାନ୍ଧି ରଖୁୂଥିଲେ। ଏହି କଥା ଉପରେ କେତେକ ଟୀକାକାର ଉପଯୁକ୍ତ ପ୍ରତୀକ ଖୋଜି 
ବାହାର କରିଛନ୍ତି। ଜନ୍ମ ସହିତ ଆମର ମନରେ ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟ ବିଷୟରେ ଅଜ୍ଞାନ ଥାଏ। ଯଦି ଏହି ମନ 
ଏଭଳି ବୁଦ୍ଧିକୁ ବରଣ କରେ ଯାହାକି ସ୍ଵୟଂ ବିବେକଶୂନ୍ୟ, ତେବେ ସେହି ମନୁଷ୍ୟର ହୃଦୟରେ ନିମ୍ବଧରଣର 
ଶତାଧ୍ବକ ଅପରାଧ୍ବକ ପାପପୁଣ୍ଠ ପ୍ରବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ। 

ଯେତେବେଳେ ଆତ୍ମବିକାଶର ଆଧ୍ଞାମିକକ୍ଷେତ୍ର ( ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ରଃ ରେ ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଏବଂ ଉଚ୍ଚ ଆଦର୍ଶ 
ଅଥବା ସଦ୍‌ଗୁଣ ପରସ୍ପର ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାନ୍ତି ସେତେବେଳେ ଜଣେ ପ୍ରକୃତ ସାଧକ ତା'ର ଦୈବୀ 


॥୭୫॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧ 


ବିବେକତାପୂର୍ଣ୍ଣ ବୁଛିର ମାର୍ଗଦର୍ଶନରେ ଶତ୍ଦୂପକ୍ଷକୁ ସମୀକ୍ଷା କରିବା ନିମନ୍ତେ ନିଜକୁ ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ଯଭାଗକୁ 
ନେଇଯାଏ କୌଣସି ଭଲ କିମ୍ବା ମନ୍ଦ ପକ୍ଷ ସହିତ ତା'ର ତାଦାମ୍ଭ୍ୟ ନ ଥାଇ ଏଭଳି ଆମ୍ମନିରୀକ୍ଷଣ ବେଳେ 
ଜୀବନ ସଂଘର୍ଷରେ ବିଚଳିତ ହୋଇଉଠେ ଏବଂ ନିଜକୁ ବଳହୀନ ଅନୁଭବ କରି ସେ ଆଧ୍ୟାମ୍ନିକ ମାର୍ଗରେ 
ଚାଲିବାକୁ ସାହସ ମଧ୍ଯ କରେ ନାହିଁ କାରଣ, ସେହି ସମୟରେ ତାକୁ ବିଜୟର କୌଣସି ଆଶା ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ। ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ହିଁ ଅର୍ଜୁନର ବିଷାଦ ମାଧ୍ଯମରେ ଜଣେ ସାଧକର ଏହି ବିଶିଷ୍ଟ ମାନସିକ 
ସ୍ଥ୍ରତିକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଅଛି । 


ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟର ଏହାହି ହେଉଛି ପାରମ୍ପରିକ ଶୈଳୀ ଯେ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଶ୍ଲେକଗୁଡ଼ିକରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ର ଗ୍ରନ୍ୁର 
ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ସାଙ୍କେତିକ ରୂପେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଯାଏ। ତା'ପରେ ବିଭିନ୍ନ ମତ ତଥା ତର୍କ ଦ୍ଵାରା ମୁଖ୍ୟ 
ବିଷୟକୁ ବିବେଟନ କରାଯାଏ। ଗ୍ରନ୍ଦୁର ଅନ୍ତିମ ଭାଗରେ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ସଙ୍କେତାନୁସାରେ ବିଷୟବସ୍ତୁର ମଧ୍ଧ 
ଉପସଂହାର ହୁଏ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯଦି ଆମେ ଗୀତା ଉପରେ ବିଗାର କରିବା, ତେବେ ଏହି ଇଶ୍ଵରୀୟ କାବ୍ୟ 
' ଧର୍ମ' ଶବ୍ଦରେ ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୋଇ ' ମମ” ଶବ୍ଦରେ ସମାପ୍ତ ହୋଇଥିବାର ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁଶୀଳନ କରିପାରିବା | ଅତଏବ, 
ଆମେ କହିପାରିବା ଯେ ଗୀତାର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ହେଉଛି - ' ମମ ଧର୍ମ” ଅର୍ଥାତ୍‌ “ ମୋର ଧର୍ମ) | 


ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନରେ “ ଧର୍ମ” ଶବ୍ଦର ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥ ରହିଛି - ଯାହାର ତୁଲ୍ୟ ଶବ୍ଦ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଭାଷାରେ 
ଦୁର୍ଲଭ । ଏହି ଶବ୍ଦର ଉପତ୍ପଭି ସଂସ୍କୃତ ବ୍ୟାକରଣରେ “ ଧଧ-ଧାରଣେ” ଧାତୁରୁ ନିଷ୍ପନ୍ନ ଅର୍ଥାତ୍‌, ଧାରଣ କରିବା | 
ତେଣୁ “ଧର୍ମ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ' ଯାହା ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପୁଷ୍ିତଃ ଧାରଣ ହୋଇ ରହିଛି” | ଏହାକୁ 
ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦରେ ତଥା ଗ୍ରନ୍ଦୁରେ ବ୍ୟୁତ୍ପତ୍ତି କରାଯାଇଛି - “ ଧାରଣାତ୍‌ ଧର୍ମ ଇତ୍ୟାହୁଃ | ଧର୍ମେଣ ବିଧୂତଃ ପ୍ରଜାଃ | ” 
ସାଧାରଣତଃ, ଧର୍ମ ଶବ୍ଦର ଉପଯୋଗ ଧାମିକ ବିଧୁ, ନୈତିକ ନିୟମ, କରଉଁବ୍ୟ କର୍ମ, ଦାନ ଇତ୍ୟାଦି ଅର୍ଥରେ 
କରାଯାଇଅଛି କିନ୍ତୁ ସଂସ୍କୃତର ମୂଳ ଶବ୍ଦ “ ଧର୍ମ ଏକ ବିଶେଷ ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶ କରେ, ଯାହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ଉପରୋକ୍ତ କୌଣସି ଏକ ଅର୍ଥ ଦ୍ଵାରା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହ । ସବୁଠାରୁ ଉତ୍ତମ ପରିଭାଷା ହେଉଛି - “ଯାହାଦ୍ଵାରା 
ବସ୍ତୁର ବସ୍ତୁତ୍‌ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ, ତାକୁ ହି ଧର୍ମ କହନ୍ତି' | ଉଦାହରଣାର୍ଥ, ଅଗ୍ନିର ଧର୍ମ ଉଷ୍ପତା ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟର ଧର୍ମ 
ପ୍ରକାଶ ବା ତେଜ। ଉଷ୍ପତା ବିନା ଅଗ୍ନିର ଅଗ୍ନିତ୍‌ ଏବଂ ପ୍ରକାଶ ବିନା ସୂର୍ଯ୍ୟର ସୂର୍ଯ୍ୟତ୍ଵ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହି। 


ଏଣୁ ଏହା ସ୍ଫଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ “ ଧର୍ମ' ଶବ୍ଦରୁ କେବଳ ସାଧୁତା ବା ନୈତିକତା ଅଭିପ୍ରେତ ନୁହେଁ। ଏହି ଶବ୍ଦ 
ବସ୍କୁର ମୁଳସ୍ଵରୂପକୁ ସଙ୍କେତ କରେ, ଯାହାର ବ୍ୟତିରେକ ସେହି ବସ୍ତୁର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ବ ହିଁ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 
ତେଣୁ ଆମେ ଯଦି ପ୍ରକୃତରେ ସକ୍ରିୟ ଭାବେ ଜୀବନଯାପନ କରିବାକୁ ଚାହୁଁ ତେବେ ତାହା କେବଳ ସମ୍ଭବ 
ଯେବେ ଆମେ ଆମର ମୁଳ ସ୍ଵଭାବ ପ୍ରତି ଏଭଳି ବିଶ୍ଵସ୍ତ ରହିବା ଯେଭଳି ଗୀତା “ ମୋତେ ମୋ ନିଜ ଧର୍ମ 
(ମମ ଧର୍ମ) ” କୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରେ | ଗୀତା “ ମୋ ନିଜ ଧର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମମ ଧର୍ମ” କୁ ହଁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରେ | 


“ ମୋର ଧର୍ମ' ଏହି ପ୍ରକାର ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷର ପ୍ରୟୋଗ କରି ସମ୍ଭବତଃ ଗୀତା ସଙ୍କେତ କରିବାକୁ ଚାହେଁ 
ଯେ ଏହି ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟଗୁଡ଼ିକରେ ବଣ୍ଢିତ ବିଷୟକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଉତ୍ତମ ଭାବେ ବୁଝି ନିଜ ଜୀବନରେ 
ଏହାକୁ ଆଚରଣ ଏବଂ ଅନୁଭବ କରିବା ଉଚିତ । 


॥ ୭୬॥ 


ଓ ଶ୍ରୀ ପରମାମ୍ବନେ ନମଃ 
ଅଥ ପ୍ରଥମୋଏଧ୍ାୟଃ 


ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର ଉବାଚ 
ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ରେ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରେ ସମବେତା ୟୁୟୁସୂବଃ | 
ମାମକାଃ ପାଣ୍ଡବାସ୍ଚୈବ କିମକୁର୍ବତ ସଞ୍ଜୟ ॥୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ରେ = ଧର୍ମ ଭୂମିରେ, କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରେ = କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ୬ ସମବେତାଃ = ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଥିବା, 
ୟୁୟୁସବଃ = ଯୁଦ୍ଧେହୁ, ମାମକାଃ = ମୋର, ପାଣ୍ଡବାଃ = ପାଶୁଙ୍କ ପୁତ୍ରମାନେ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ 
= ମଧ, କିମ୍‌ = କ'ଣ, ଅକୁର୍ବତ = କରିଲେ, ସଞ୍ଜୟ = ହେ ସଞ୍ଜୟ | 


ଅନ୍ବୟ : ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର ଉବାଚ। ହେ ସଞ୍ଜୟ ! ମାମକାଃ ଚ ପାଣ୍ଡବାଃ ଏବ ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ରେ କରୁକ୍ଷେତ୍ରେ 
ୟୁୟୁସବଃ ସମବେତାଃ ( ସନ୍ତଃ) କିଂ ଅକୁର୍ବତ ? !୧| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଜଜ କନଢିଳେ 
6£ ସଞ୍ଜୀୟ / ଥର୍ନ ଜୁନି କୁଳୁିକଷେଠଣନେ ଏକଳିଜ ଯୋଇଥିରା ନ୍ଦୁଵଘାନ ନନୁଳ 6ମୋର ଏବଂ 
ନୀାଖୁଜ ଦୁଚମାଣନ କ'ଣ କଳଳ ନ //€// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସମ୍ପୂରଷ୍ଚ ଗୀତାରେ ଏହା ହେଉଛି ଏକମାତ୍ର ଶ୍ଳୋକ ଯାହାକୁ ଅନ୍ଧ ରାଜା ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର କହିଛନ୍ତ । 
ଅବଶିଷ୍ଟ ସାତଶହ ଶ୍ଲୋକରେ ସଞ୍ଜୟ ଯୁଦ୍ଧର ଅବ୍ୟବହତି ପୂର୍ବରୁ ଯୁଦ୍ଧଭୂମି କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ଯାହା ଘଟୁଥିଲା 
ତାହାର ବିବରଣୀ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରୁଛନ୍ତି । 


ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ଅନ୍ଧ ତଥା ବୃଦ୍ଧ ରାଜା ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଭାଇଙ୍କ ପୁତ୍ର ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
କରାଯାଇଥିବା ଘୋର ଅନ୍ୟାୟ ଗୁଡ଼ିକର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ଥଲା। ସେ ଉଭୟ ପକ୍ଷର ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କର ତୁଳନାତ୍ମକ 
ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ସହ ପରିଚିତ ଥିଲେ। ଏସବୁ ଥାଇ ମଧ୍ୟ ଅତୀତର ଦୁଷ୍କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ଅପରାଧବୋଧ ଅନ୍ଧ 
ରାଜାଙ୍କର ହୃଦୟକୁ ଭାରାକ୍ରାନ୍ତ କରୁଥିଲା। ଫଳରେ ଯୁଦ୍ଧର ପରିଣାମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାଙ୍କ ମନରେ ସନ୍ଦେହ 
ଥିଲା। କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ କ”ଣ ହେଲା - ଏହି ବିଷୟରେ ଜାଣିବା ପାଇଁ ସେ ସଞ୍ଜୟଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗରିଛନ୍ତ। 
ମହର୍ଷି ବେଦବ୍ୟାସ ସଞ୍ଜୟଙ୍କୁ ଏଭଳି ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରଦାନ କରିଥିଲେ, ଯାହାଫଳରେ ସଞ୍ଜୟ ରାଜପ୍ରାସାଦରେ 
ବସି ରହି ମଧ୍ଯ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ ଘଟୁଥୁବା ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେଖ ଶୁଣିପାରୁଥିଲେ। 


॥ ୭୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨ / ଅଧ୍ଷାୟ ୧ 


ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ 
ଦୃଷ୍ଟା ତୁ ପାଣ୍ଡବାନୀକଂ ବ୍ୟୁଢ଼ଂ ଦୁର୍ୟୋଧନସ୍ତଦା । 
ଆଗର୍ୟ ମୁପସଙ୍ଗମ୍ୟ ରାଜା ବଚନମବ୍ରବୀତ୍‌ ॥| ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦୃଷ୍ଟା = ଦେଖି, ତୁ = ଅବଶ୍ଯ, ପାଣ୍ଡବାନୀକମ୍‌ = ପାଣ୍ଡବସେନାକୁ, ବ୍ୟୁଢମ୍‌ = ବ୍ୟୁହ ଆକାରରେ 
ସଜ଼ିତ ହୋଇଥ୍ବବା, ଦୁର୍ୟୋଧନଃ = ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ, ତଦା = ସେତେବେଳେ, ଆଚାର୍ୟମ୍‌ = ଆଗର୍ଯ୍ୟଙ୍କ, 
ଉପସଙ୍ଗମ୍ୟ = ସମୀପକୁ ଯାଇ, ରାଜା = ରାଜା, ବଚନମ୍‌ = ବଚନ, ଅବ୍ରବୀତ୍‌ = କହିଲେ | 


ଅନ୍ଵୟ : ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ । ରାଜା ଦୁର୍ୟୋଧନଃ ତୁ ପାଣ୍ଡବାନୀକଂ ବ୍ଯୂଢ଼ଂ ଦୃଷ୍ଟା ତଦା ଆଚାର୍ୟ୍ଯଂ ଉପସଂଗମ୍ୟ 
ବଚନଂ ଅବ୍ରବୀତ୍‌ । ୨। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 
ସଞ୍ଞୀୟ କନ୍ଦିଳେ 
ନାଣବ 6ଦୈନ୍ୟନଳ କୁହ ଜଚଲଳ/ ଚେନ ଜାଲ ଭୁଣର୍ଯ୍ୟାଧନ ଆମ୍ର୍ଢଦ୍ଯ ୦ଭଣନ୍କ ଯାଜକୁ ଯାନ 
ଏହିମଳ କନିଣନ //୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଶ୍ଲୋକରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକଗୁଡ଼ିକରେ ସଞ୍ଜୟ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ 
ଯାହାକିଛି ଦେଖ୍ଥୁଲେ ଏବଂ ଶୁଣିଥ୍ବଲେ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବଣ୍ଠନା କରି କହିଛନ୍ତି । ପାଣ୍ଡବଙ୍କ ସେନା ସଂଖ୍ୟା 
ଅପେକ୍ଷା ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର ସେନା ଖୁବ୍‌ ଅଧ୍ଵକ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ସେ ତାଙ୍କର 
ସେନାବାହିନୀକୁ ଦେଖୁଲେ, ସେତେବେଳେ ସେହି ଅତ୍ୟାଗରୀଙ୍କର ଆମ୍ବବିଶ୍ବାସ କ୍ଷୀଣ ହେବାକୁ ଲାଗିଥିଲା । 
ଯେପରି ଏକ ଛୋଟ ବାଳକ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ତା'ର ମାତା-ପିତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଦୌଡ଼ିଯାଏ, ଠିକ୍‌ ସେହିଭଳି 
ବିଚଳିତ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ନିଜ ଗୁରୁ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ନର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚୁଥିଲେ । କୌଣସି କର୍ମ କରିବା ପଛରେ 
ଯଦି ଆମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପାପ ଓ ଅନ୍ୟାୟରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରହେ, ତେବେ ଅନେକ ସାଧନରେ ସୁସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ମଧ୍ଯ 
ଆମର ମନରେ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ଚିନ୍ତା, ଅଶାନ୍ତି ଓ ବିକ୍ଷେପ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ସବୁ ପ୍ରକାରର ଅତ୍ଯାଗରୀ ଓ 
ଖଳପ୍ରବୃତ୍ତିର ଲୋକମାନଙ୍କ ଏହିପରି ମାନସିକ ସ୍ଥ୍ତି ହୋଇଥାଏ । 


॥ ୭୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୩, ୪ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟ 
ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


ପଶ୍ୟୈତାଂ ପାଣ୍ଡୁପୁତ୍ରାଣାମାଗର୍ୟ ମହତୀଂ ଚମୁମ୍‌ | 
ବ୍ୟୁଢାଂ ଦ୍ରୁପଦପୁତ୍ରେଣ ତବ ଶିଷ୍ୟେଣ ଧୀମତା ॥୩॥ 


: ` ପଶ୍ୟ = ଦେଖନ୍ତୁ, ଏତାମ୍‌ = ଏହି, ପାଶୁ- ପୁତ୍ରାଣାମ୍‌ = ପାଶୁଙ୍କ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କର, ଆଚାର୍ୟ = ହେ 


ଆଚାର୍ଯ୍ୟ, ମହତୀମ୍‌ = ବିଶାଳ, ଚମୁମ୍‌ = ସେନାକୁ, ବ୍ୟୁଢ଼ାମ୍‌ = ବ୍ୟୁହ ଭାବରେ ସଜ଼ା ହୋଇଥବା, 
ଦ୍ରୁପଦ ପୁତ୍ରେଣ = ଦ୍ରୁପଦଙ୍କ ପୁତ୍ର ଧୃଷ୍ଟଦ୍ୟୁମ୍ବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ତବ ଶିଷ୍ୟେଣ = ଆପଣଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ, 
ଧୀମତା = ବୁଦିମାନ୍‌ | 


: ହେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ! ଧୀମତା ତବ ଶିଷ୍ୟେଣ ଦୂପଦପୁତ୍ରେଣ ବ୍ୟୁଢ଼ାଂ ପାଶ୍ଠୁପୁତ୍ରାଣାଂ ଏତାଂ ମହତୀଂ 


ଚମୂଂ ପଶ୍ୟ ।୩ 


6ହ ଥାରାର୍// ଥାଯଣୀନ ବୁଝିମାନ ଵିଜା ତୁତ ନୁଚ (୬୫) କୁର/ ବରଲନଜଣେ 
ଠିଆ, କଲାଯାଲଥବ ଯାଣୁ ଦୁ୭ନ୍ ଏହି ମଯନଳ୍‌ 6ସେଲାନୁ' ଜେଖନୁ /?1/ 


ଦ୍ରୋଣାଗର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ପାଣ୍ଡବଙ୍କ ସୈନ୍ୟସଜ୍ଜା ବିଷୟରେ ବିସ୍ତାର ରୂପେ ବତାଇବା ହେଉଛି ବାସ୍ତବରେ 


ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର ମୁଖ୍ିତା। କାରଣ ଆଗକୁ ଆମେ ଦେଖିବା ସେ ଆବଶ୍ୟକତା ଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ବର୍ଣ୍ବନା କରିଛନ୍ତି, 
ଯେଉଥିରୁ ଏହି ଅନ୍ୟାୟ ଯୁଦ୍ଧର ପରିଣାମ ବିଷୟରେ ତାଙ୍କର ଥିବା ସନ୍ଦେହ ସ୍ପଷ୍ଟ ସୂଚିତ ହୁଏ। 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅତ୍ର ଶୂରା ମହେଷ୍ପାସା ଭୀମାର୍ଜୁନସମା ୟୁଧ। 
ୟୁୟୁଧାନୋ ବିରାଟଶ୍ଠ ଦୁପଦଶ୍ଚ ମହାରଥଃ ॥୪॥ 


: ଅତ୍ର = ଏଠାରେ, ଶୁରା = ବୀରମାନେ, ମହେଷ୍ଵାସା = ମହାନ୍‌ ଧନୁର୍ଵାରୀ, ଭୀମ ଅର୍ଜୁନ 


ସମା = ଭୀମ ଓ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମକକ୍ଷ, ୟୁଧ୍‌ = ଯୁଦ୍ଧ କରିବାରେ, ୟୁୟୁଧାନଃ = ଯୁଯୁଧାନ ବା 
ସାତ୍ୟକି, ବିରାଟଃ = ବିରାଟ, ଦୁପଦଃ = ଦୁପଦ, ଚ = ଏବଂ, ମହାରଥଃ = ମହାରଥୀ | 


: ` ଅତ୍ର ୟୁଧୂ ଭୀମାର୍ଜୁନସମାଃ ମହେଷ୍ଵାସାଃ ଶୁରାଃ ୟୁୟୁଧାନଃ ଚ ବିରାଟଃ ମହାରଥଃ ଦ୍ରୁପଦଃ ଚ 


(ସନ୍ତ) ।୪। 


ଏହି ଦଲେ ମହାନ୍‌ ଧଳୁନ୍ଧାରମ ଶ୍ରଜବୀର ଅଛନ୍ତି ୦ମ୍ଦ୍ରମାଳେ ଳି ନ୍ଦୁଵନେ ଜାମ 6 
ଥର୍କୁଳଙ୍କ ସମୀଳଶ ଥଳି, ଯେକି ନୁମୁଧାନ ବିରାଟ ଜଥା ମହାରଥ/ ନାଳ ଦୁକ ୪୩ 


॥ ୭୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫, ୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ଧୃଷ୍ଟକେତୁଷ୍ଟେକିତାନଃ କାଶିରାଜଶ୍ଚ ବୀର୍ୟବାନ୍‌ । 
ପୁରୁଜିତ୍‌ କୁନ୍ତିଭୋଜଶ୍ଚ ଶୈବ୍ୟଶ୍ଚ ନରପୁଙ୍ଗବଃ ॥୫॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଧୃଷ୍ଟକେତୁଃ = ଧୃଷ୍ଠକେତୁ, ଚେକିତାନଃ = ଚେକିତାନ, କାଶିରାଜଃ = କାଶୀରାଜା, ଚ = ଏବଂ, 


ବୀର୍ୟବାନ୍‌ = ବୀର୍ଯ୍ୟବାନ, ପୁରୁଜିତ୍‌ = ପୁରୁଜିତ, କୁନିଭୋଜଃ = କୁନ୍ତିଭୋଜ, ଚ = ଏବଂ, 
ଶୈବ୍ୟଃ = ଶୈବ୍ୟଙ୍କ ପୁତ୍ର, ଚ = ତଥା, ନରପୁଙ୍ଗବଃ = ନରୋଉମ | 

ଅନ୍ଵୟ ଓ ଧୂୃଷ୍ଟକେତୁଃ, ଚେକିତାନଃ, ବୀର୍ୟବାନ୍‌ କାଶୀରାଜଃ, ଚ ପୁରୁଜିତ୍‌, କୁନ୍ିଭୋଜଃ, ନରପୁଙ୍ଗବଃ 
ଶୈବ୍ୟଃ ଚ (ସନ୍ତି) ।୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ¿/ଶ6ଳନୁ, 6ଚେଳିଜାନ, କଳବାଳ ଲାଵିରାଳ, ଦୁରୁଳିଜ, କୁଛିନଜେଳ ଏବଂ ନନୁଶ୍ୟନାନନ 
ମଂନେ 6ଶେଶ 6ଶଵୈବଯ /୫// 


ୟୁଧାମନ୍ୟୁଷ୍ଚ ବିକ୍ରାନ୍ତ ଉତ୍ତମୌଜାଶ୍ଚ ବୀର୍ୟବାନ୍‌ । 
ସୌଭଦ୍ରୋ ଦ୍ରୌପଦେୟାଶ୍ଚ ସର୍ବ ଏବ ମହାରଥାଃ ॥୬॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟୁଧାମ୍୍ୟୁଃ = ଯୁଧାମନ୍ୟୁ, ଚ = ଏବଂ, ବିକ୍ରାନ୍ତଃ = ପରାକ୍ରମୀ, ଉତ୍ତମୌଜାଃ = ଉତ୍ତମୌଜଳା, ଚ 


= ଏବଂ, ବୀର୍ୟବାନ୍‌ = ବୀର୍ଯ୍ୟବାନ୍‌, ସୌଭଦ୍ରଃ = ସୁଭଦ୍ରା ପୁତ୍ର ଅଭିମନ୍ୟୁ, ଦୌପଦେୟାଃ = 
ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କ ପୁତ୍ରମାନେ, ଚ = ଏବଂ, ସର୍ବ = ସମସ୍ତେ, ଏବ = ଏହି, ମହାରଥାଃ = ମହାରଥୀ | 
ଅନ୍ଵୟ : ବିକ୍ରାନ୍ତଃ ୟୁଧାମନ୍ୟୁ।, ଚ ବୀର୍ୟବାନ ଉତ୍ତମୌଜାଃ ସୌଭଦ୍ରଃ, ଦ୍ରୌପଦେୟାଃ ଚ ସବେ 
ମହାରଥାଃ ଏବ ।୬। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଯନ୍ଧାଳମୀ ନୁଧାମନ୍ୁକୁ କଳକନ ନଣଳଣମାୀଳନ ସୁନର ଦୁତ (ଥକିମକୁ/୨ ଏବଂ ୌପଦୀ 
ହୁଁଚ - ଏସବୁ ମରରଥ/ ଥଚନ //୬/ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଉପରୋକ୍ତ ଏହି ତିନି ଶ୍ଳଲୋକରେ ପାଣ୍ଡବ ସୈନ୍ଯଙ୍କ ପ୍ରମୁଖ ଏବଂ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କର 
ନାମାବଳୀ ବର୍ଣ୍ରିତ ହୋଇଛି । ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ସେନାକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରିବାବେଳେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ସେମାନଙ୍କ 


ମଧ୍ଯରେ ଅନେକ ମହାରଥୀମାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଥ୍ଲେ। ପ୍ରାଚୀନ ହିନ୍ଦୁ ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ମାନଙ୍କରେ ୧୧,୦୦୦ 
ଧନୁର୍ଧାରୀ ସୈନିକ ସମୁହର ନାୟକଙ୍କୁ ମହାରଥୀ କୁହାଯାଉଥୁଲା । 


ଅର୍ଜୁନ ଓ ଭୀମ ନିଜ ସମୟରେ ଧନୁଚିଦ୍ୟା ଓ ପରାକ୍ରମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଯୋଦ୍ଧା ଥୁଲେ । ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସମସ୍ତ ମହାରଥୀ ଅର୍ଜୁନ ଓ ଭୀମଙ୍କ ଭଳି ଅଟନ୍ତି । ଏଭଳି କହିବାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, 


॥ ୮୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


ଯଦିଓ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କର ସୈନ୍ଯ ସଂଖ୍ୟାରେ କମ୍‌ ଥିଲା, ତଥାପି ସାମର୍ଥ୍ୟ ତୁଳନାରେ ତାହା କୌରବଙ୍କ 
ସୁସଜ୍ଜିତ ଓ ବିଶାଳ ସେନାଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଵକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥଲା। 


ଅସ୍କାକଂ ତୁ ବିଶିଷ୍ଟା ୟେ ତାନ୍ନିବୋଧ ଦ୍ବିଜୋତ୍ତମ । 
ନାୟକା ମମ ସୈନ୍ୟସ୍ୟ ସଂଜ୍ଞାର୍ଥଂ ତାନ୍‌ ବ୍ରବୀମି ତେ ॥୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅସ୍କାକଂ = ଆମ୍ଭର, ତୁ = ମଧ୍ଯ, ବିଶିଷାଃ = ମୁଖ୍ୟମାନେ, ୟେ = ଯେଉଁ, ତାନ୍‌ = ସେମାନଙ୍କ 
ଆଡକୁ, ନିବୋଧ = ଧାନଦିଅନୁ, ଦ୍ିଜୋତ୍ତମ = ହେ ବ୍ରାହୁଣ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ନାୟକୀ = ସେନା ନାପକଗଣ, 
ମମ = ଆମର, ସୈନ୍ଯସ୍ଯ = ସୈନ୍ଯର ବା ସେନାର, ସଂଧ୍ଚାର୍ଥମ୍‌ = ସରଣ କରାଇ ଦେବୀ ପାଇଁ, 
ତାନ୍‌ = ସେମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ, ବ୍ରବୀମି = କହୁଛି, ତେ = ଆପଣଙ୍ୁ | 


ଅନ୍ଵୟ ୧: ହେ ଦ୍ଵିଜୋତ୍ତମ ! ୟେ ଅସ୍କାକଂ ବିଶିଷ୍ଟାଃ ତୁ ମମ ସୈନ୍ଯସ୍ୟ ନାୟକାଃ ତାନ୍‌ ନିବୋଧ। ତାନ୍‌ 
ତେ ସଂଜ୍ଞାର୍ଥଂ ବ୍ରବୀମି ।୭। 


୪୯୪୬ ୬“ ୨=¬ ୮ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6ହ ଜୁଃଲୋଳନମ/ ଥାନ ହନ ଦେଳେ କିଣିଙ ଯୋନ୍ଧାଗଣ ଅଛନି। ୦୧ମୀନଙ୍କୁ ଆପଣ 
ଲଣନ/ ଥାଯଣନ ଲଣକ/ ଲାଜ ଥମ 6ଦେଳାକାନିନ6ନେ ଥିରା ଲାୟକମାନନ୍ ଲନମ ୍ନୁ 
ଥାଘଣୀଙ୍କୁ କହୁଛି /୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଦ୍ରୋଣାଗରର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ “ ଦ୍ଵିଜୋତ୍ତମ ରୂପେ ସମ୍ବୋଧନ କରି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ତାଙ୍କ ସେନାର ପ୍ରମୁଖ 
ବୀର ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କର ନାମ ଶୁଣାଉଛନ୍ତି । ଜଣେ ଭୀରୁ, ଭୟଭୀତ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ଧାରରେ ଅନୁଭବ ହେଉଥିବା 
ଭୟକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସିଟି ବଜାଏ ଅଥବା କିଛି ଗୁଣୁ ଗୁଣୁ ହୋଇ କହିବାକୁ ଲାଗେ, ଦୁଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର 
ସ୍ତୁତି ଏଭଳି ଥିଲା। ଜଣେ ଅପରାଧୀ ସଦୃଶ ସେ ନିଜକୁ ଅନୁଭବ କରିବା ଫଳରେ ତାଙ୍କର ମାନସିକ 
ସ୍ଥିରତା ଭଙ୍ଗ ହୋଇଥିଲା। ତେଣୁ ଦ୍ରୋଣାଗର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମୁଖରୁ ସେ ସ୍ଵୟଂକୁ ପ୍ରୋସ୍ଵାହିତ କରୁଥିବା ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକୁ 
ଶୁଣିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସେ ଆଗ୍ର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ, ସେତେବେଳେ ଦ୍ରୋଣାଗପ୍ଯୀୟ 
ଶାନ୍ତ ଓ ମୌନ ରହିଥୁଲେ। ତେଣୁ ନିଜର ଭଗ୍ନ ଉତ୍ସାହକୁ ପୁନର୍ବାର ସଜାଡ଼ିବା ପାଇଁ ସେ ତାଙ୍କର ସେନାର 


ପ୍ରମୁଖ ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କ ନାମ ଗଣିବାକୁ ଲାଗିଥୁଲେ। 


ଏହା ସ୍ଵାଭାବିକ ଯେ ଅପରାଧବୋଧ ଜନିତ ଭାରରେ ଦବିରହିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତ ନୈତିକ ବଳ ଅଭାବରୁ 
ସମ୍ଭାଷଣ ଇତ୍ୟାଦି ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ଭୁଲିଯାଇ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ବକିବାକୁ ଲାଗେ। ଏଭଳି ମାନସିକ ଅସ୍ତ୍ିରତା 
ସମୟରେ ବ୍ୟକଲ୍ତିର ବାସ୍ତବିକ ସଂସ୍କାର ଜାଗ୍ରତ ବା ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ଏଠାରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ନିଜ 
ଗୁରୁଙ୍କୁ “ ଦ୍ବିଜୋଭମ” କହି ସମ୍ବୋଧନ କରୁଛି । ଅନ୍ତନିହିତ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ହେତୁ ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ ' ଦ୍ଵିଜ” 


॥୮୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୮ / ଅଧ୍ମାୟ ୧ 


( ଦୁଇଥର ଜନ୍ମ ହୋଇଥିବା) କୁହାଯାଏ ‹ ସଂସ୍କାରାତ୍‌ ଦ୍ଵିଜ ଉଚ୍ୟତେ” | ମାତାଙ୍କ ଗର୍ଭରୁ ଜନ୍ମନେବା 
ପରେ ମନୁଷ୍ୟ ସଂସ୍କାରହୀନ ହେତୁ ପଶୁତୁଲ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । ସଂସ୍କାର ଏବଂ ଅଧ୍ୟୟନ ଦ୍ଵାରା ସେ ଏକ 
ଶିକ୍ଷିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁସଂସ୍କୃତ ପୁରୁଷ ହୋଇଯାଏ । ଏହାକୁ ବ୍ଯକ୍ତିର ଦ୍ବିତୀୟ ଜନ୍ମ କୁହାଯାଏ । ଏହା “ ଦ୍ଵିଜ” 
ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ । ଦ୍ରୋଣାଗର୍ଯ୍ୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ କୁଳରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥିଲେ ଏବଂ ସ୍ଵଭାବତଃ ତାଙ୍କଠାରେ ସରଳ 
ହୃଦୟ, ନିଷ୍ପପଟତା, ଦୟା, କ୍ଷମା ଇତ୍ଯାଦି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଥିଲା । ପାଣ୍ଡବ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଶିଷ୍ଯ ଅର୍ଜୁନ ଆଦି ଉପସ୍ଥିତ ଥ୍‌ଲେ। ଏସବୁ ଜାଣି ଚତୁର ଅଥଚ ନିର୍ଲ୍ଲଜ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କୁ 
ନିଜ ଗୁରୁଙ୍କ ନିରପେକ୍ଷତା ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ସନ୍ଦେହ ହୋଇଥିଲା। ସେହିଭଳି, ଯଦି ଆମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପାପପୁର୍ଣ୍ତ 
ଓ କୁଟିଳତାରେ ପରିପୁଣ୍ଣ୍ଣ ଥାକ, ତେବେ ଆମେ ଆମର ସମୀପସ୍ଫ୍‌ ଓ ଅଧୀନସ୍ଥ ଲୋକମାନଙ୍କଠାରେ ମଧ୍ଯ 
ସେହିସବୁ ଅବିଗୁଣଗୁଡ଼ିକ କଳ୍ପନା କରିବାକୁ ଲାଗିବା । 


ଭବାନ୍‌ଭୀଷ୍ମଶ୍ଚ କଣ୍ଠଶ୍ କୃପଶ୍ଚ ସମିତି ଞ୍ଜୟଃ । 
ଅଶ୍ଵବତ୍‌ଥାମା ବିକଣ୍ଣ୍ଣଶ୍ଚ ସୌମଦତ୍ତିସ୍ତଥୈବ ଚ ॥୮॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଭବାନ୍‌ = ଆପଣ, ଭୀଷୁଃ = ଭୀଷ୍ମ, କର୍ଣଃ = କର୍ଣ, ଚ = ଏବଂ, କୃପଃ = କୃପ, ଚ = ଏବଂ, 
ସମିତିଞ୍ଜୟଃ = ( ସଂଗ୍ରାମ) ବିଜୟୀ, ଅଶ୍ବତ୍ଥାମା = ଦ୍ରୋଣାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପୁତ୍ର ଅଶ୍ବତଥାମା, ବିକଣ୍ଠଃ = 


ବିକଣ୍ଠଥ ଚ = ଏବଂ, ସୌମଦଭି = ସୋମଦଭଙ୍କ ପୁତ (ଭୁରିଶ୍ରବା), ତଥା = ଆଉ, ଏବ = ମଧ, 
ଚ = ଏବଂ | 


ଅନ୍ବଵୟ : ଭବାନ୍‌, ଭୀଷ୍ମଃ, ଚ କର୍ଣ୍ଵରଃ, ଚ ସମିତିଞ୍ଜୟଃ କୃପଃ, ଚ ଅଶ୍ଵତ୍ଥାମା, ବିକର୍ଣଃ, ଚ ସୌମଦଭିଃ, 
ଜୟଦ୍ରଥଃ ।୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଆଣ କିଲେ ଜମ୍ୁକ କର୍ ଡ ନୁଂ-ଚିଲୟ। କୃୟାରର୍ୟାଃ ଉଥା ଥଶୂତଥାମାକ କିଳର୍ଵ ଏକଂ 
6ଦୀନଜଳନ' ଦୁ ଥଛଛ /// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯଦିଓ କିଛି କ୍ଷଣ ପାଇଁ ଅପରାଧ ଭାବନାରେ ଏବଂ ମାନସିକ ଉତ୍ତେଜନା ହେତୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ 
ବିବେକ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଇଥିଲା, କିନ୍ତୁ ଜଣେ ଅନନ୍ୟ ଶାସକ ସଦୃଶ ସେ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ନିଜକୁ ନିଜେ 
ସଂଯମିତ କରିଥିଲେ | ସମ୍ଭବତଃ ଦ୍ରୋଣାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉସ୍ସାହରହିତ ମୌନରୁ ସେ ବୁଝିପାରିଲେ ଯେ ତାଙ୍କୁ 
“ଦ୍ଵିଜ” ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରି ସେ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଉଲ୍ଳଂଘନ କରିଛନ୍ତି । 


| [୮୮୨॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୯, ୧୦ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟ 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା 


ଅନ୍ୟେ ଚ ବହବଃ ଶୂରା ମଦର୍ଥେ ତ୍ୟକ୍ତଜୀବିତାଃ | 
ନାନାଶସ୍ତ୍ରପ୍ରହରଣାଃ ସର୍ବେ ୟୁଦ୍ଧବିଶାରଦାଃ ।।୯॥ 


: ` ଅନ୍ୟେ = ଏମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ, ଚ = ଏବଂ, ବହବଃ = ଅନେକ, ଶୁରାଃ = ବୀରମାନେ, ମଦଥ୍ଥେ 


= ମୋ ନିମନ୍ତେ, ତ୍ଯଲ୍ଜୀବିତାଃ = ପ୍ରାଣବଳି ଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ, ନାନା-ଶସ୍ତରପ୍ରହରଣାଃ = 
ଅନେକ ପ୍ରକାର ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରରେ ସଜ୍ିତ, ସବ୍ବେ = ସମସ୍ତେ, ୟୁଦ୍ଧ ବିଶାରଦାଃ = ଯୁଦ୍ଧ ବିଶାରଦ | 


: ମଦର୍ଥେ ତ୍ଯକଙ୍ତଜୀବିତାଃ, ନାନାଶସ୍ତପ୍ରହରଣାଃ ଅନ୍ୟେ ଚ ବହବଃ ଶୁରାଃ ( ସନ୍ତି) ସବେ 


ୟୁଦ୍ଧବିଶାରଦାଃ ।୯। 


6ମ/' ଦୀନ 9/ଣ ଜ# କଳିକାକୁ ଙସୁଁଂଚ, ଅନେକ ଯ9ଳ/ଜ ଥସ-ଶସନ ଦୁତ ଚଥା 
ନ୍ଦୁଵ ଠନ ଳୁଶଳ ଥଳ# ଶୁନ-କଜମାନ ନମ ଥଛଛି //(୯/ 


; ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ନିଜକୁ ଅପର୍ଯ୍ୟାପ ସମ୍ମାନର ଅଧକାରୀ ବୋଲି ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଯାଇ କହୁଛନ୍ତି- 


ଏତେ ବଡ଼ ବିଶାଳ ସେନା ଏବଂ ତା'ର ପ୍ରମୁଖ ବୀରମାନେ ମୋ ପାଇଁ ପ୍ରାଣ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ । 
ଏଥ୍ୁରୁ ଜଣେ ସ୍ଵେଚ୍ଛାଚାରୀ ଶାସକର ଅଦମନୀୟ ଗର୍ବ ଓ ଦମ୍ଭ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଜଣାପଡ଼ୁଛି । ମହାଭାରତର 
ଅଧ୍ଯେତାମାନଙ୍କୁ ଏହା ଜାଣିବା କଷ୍ଟକର ନୁହଁ କି ଅଧ୍ଵକାଂଶ ମହାନ୍‌ଯୋଦ୍ଧା ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ ପକ୍ଷ ନେଇଥ୍ବଲେ 
କାରଣ ଭୀଷ୍ମ ପିତାମହ କୌରବଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଥୁଲେ। 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ଅପର୍ୟାପ୍ତଂ ତଦସ୍ପାକଂ ବଲଂ ଭୀଷ୍ମାଭିରକ୍ଷିତମ୍‌ । 

ପର୍ୟାପ୍ତଂ ତ୍ଵିଦମେତେଷାଂ ବଲଂ ଭୀମାଭିରକ୍ଷିତମ୍‌ ॥୧୦॥ 

ଅପର୍ୟାପ୍ତମ୍‌ = ଅପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ବା ଅସୀମିତ, ତତ୍‌ = ସେହି, ଅସ୍ଲାକମ୍‌ = ଆମ୍ଭର, ବଲମ୍‌ = 
ସୈନ୍ୟବଳ, ଭୀଷ୍ମ ଅଭିରକ୍ଷିତମ୍‌ = ଭୀଷ୍ମଙ୍କଦ୍ଵାରା ରକ୍ଷିତ, ପର୍ୟାପ୍ତମ୍‌ = ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ବା ସୀମିତ, ତୂ 


= କିନ୍ତୁ, ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ଏତେଷାମ୍‌ = ସେମାନଙ୍କର, ବଲମ୍‌ = ସୈନ୍ଯବଳ, ଭୀମ ଅଭିରକ୍ଷିତମ୍‌ 
= ଭୀମଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରକ୍ଷିତ । 


: ଅସ୍ଲାକଂ (ୟତ୍‌) ବଳଂ, ଭୀଷ୍ମାଭିରକ୍ଷିତଂ, ତତ୍‌ ଅପର୍ୟାପଂ, ତୁ ଏତେଷାଂ ଇଦଂ ଭୀମାଭିରକ୍ଷିତଂ 


ବଳଂ ପର୍ୟାପ୍ତଂ ( ଦୃଶ୍ୟତେ) ।୧୦। 


ଜହ୍ନ କ଼ରଜ/ ରକ୍ଷିତ ଆମନ ୧ନ/ ଥଘର୍ଯଯାଶ ଥଣ୍େ କିନ୍ତୁ ଜମ ଭୂରା ରନ୍ଧି ଘାଣଡବ 
6ସନ/ ଯଳନତ //6 ୦©// 


॥ ୮୮୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧ / ଅଧ୍ଧାୟ ୧ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଦ୍ଧ ପଦ୍ଧତିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୈନ୍ଯବାହିନୀରେ ଜଣେ ସେନାପତି 
ରହୁଥିଲେ | କିନ୍ତୁ ତତ୍‌ ସହିତ ଜଣେ ସାହସୀ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଯୋଦ୍ଧା ସୈନ୍ଯରକ୍ଷକ ରୂପେ ନିଯୁକ୍ତ ହେଉଥଲେ । 
କୌରବ ପକ୍ଷର ଭୀଷ୍ମ ଓ ପାଣ୍ଡବ ପକ୍ଷର ଭୀମ ସୈନ୍ଯରକ୍ଷକ ଥଲେ। 


ଅୟନେଷୁ ଚ ସର୍ବେଷୁ ୟଥାଭାଗମବସ୍ତ୍ିତାଃ । 
ଭରୀଷ୍ମମେବାଭିରକ୍ଷନ୍ତୁ ଭବନ୍ତଃ ସର୍ବ ଏବ ହି ॥୧୧॥ 


ଶବ୍ଦାଥ : ଅୟନେଷୁ = ସୈନ୍ଯ ଗୋଷ୍ଠୀର ସମ୍ମୁଖରେ, ଚ = ଏବଂ, ସବୈଷୁ = ସମସ୍ତ, ୟଥା- ଭାଗମ୍‌ = 
ବିଭାଗ ଅନୁସାରେ, ଅବସ୍ଫିତାଃ = ଅଛନ୍ତି, ଭୀଷ୍ମମ୍‌ = ଭୀଷ୍, ଏବ = ଏକା / ମଧ୍ଯ, ଅଭି-ରକ୍ଷନୁ = 
ସୁରକ୍ଷିତ ରଖନ୍ତୁ, ଭବନ୍ତଃ = ଆପଣମାନେ, ସର୍ବ = ସମସ୍ତ, ଏବ = ମଧ୍ଯ, ହି = ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ | 


ଅନ୍ଵୟ : ୯ଅତଃ) ଭବନ୍ତଃ ସବେ ଏବ ହି ସର୍ବେଷୁ ଚ ଅୟନେଷୁ ୟଥାଭାଗଂ ଅବସ୍ଥିତାଃ ( ସନ୍ତଃ) 
ଭୀଷ୍ମଂ ଏବ ଅଭିରକ୍ଷନ୍ତୁ ।୧୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦିଜିନୁୁ ଜଳନେ ନିଳ ନିଳ ୍ଥାନନେ ନିତ ନଜନ୍ଦି ଥାପଣମାନ ସମୟ କନ୍ଥା ଦିରାମହଙ୍କୁ 
ସକୁଜିରାକୁ ରନ୍ଧା କଲନୁୁ //¢ €/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏତେ ସମୟ ନିରବହିନୁ ଭାବେ କହିବା ପରେ ଓ ଉଭୟ ପକ୍ଷର ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ କଳନା କରିବା 
ପରେ ଦୁଯ୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ ଭିତରେ ଥ୍ବବା ରାଜା, ନିଜ ମନର ନୈରାଶ୍ୟରୂପୀ ଘନ ବାଦଲକୁ ପରାହତ କରି 
ଉତ୍‌ଥିତ ହେଲେ ଏବଂ ସେନାଙ୍କୁ ସେ ଆଦେଶ ଦେଲେ- ସମସ୍ତ ଯୋଦ୍ଧା ଏବଂ ସେନାଧ୍ୟକ୍ଷମାନେ ସ୍ଵସ୍ଥାନରେ 
ରହି ଅନୁଶାସନ ପୂର୍ବକ ଯୁଦ୍ଧ କରନ୍ତୁ ଏବଂ ଭୀଷ୍ମ ପିତାମହଙ୍କୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖୂବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତୁ | 


ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ବିଭିନ୍ନ ଆଦିବାସୀ ଗୋଷ୍ଠୀର ନେତୃବୃନ୍ଦ ଏବଂ ଦୂର 
ଦେଶର ରାଜାମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଗଠିତ ହୋଇଥୁଲା। ତେଣୁ ସେମାନେ ସୁସମନ୍ବିତ ନ ଥିଲେ। ହୁଏତ ସେଥୁପାଇଁ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ସେମାନଙ୍କ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଉପରେ ଭରସା କରିପାରୁ ନ ଥୁଲେ । କେବଳ ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ଆସ୍ତ୍ରା ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇପାରିବ ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ ସାମୁହିକ ଭାବରେ ଏକ ରଣକୌଶଳ 
ଅବଲମ୍ବନ କରିବେ। କାରଣ ସେନାବାହିନୀର ବିଜୟ ସେମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ରଣକୌଶଳର ସମନ୍ବୟ 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ତେଣୁ ଜଣେ ପ୍ରକୃତ ରଣକୁଶଳୀ ଯୋଦ୍ଧା ହିସାବରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗରେ 
ନିଯୁକ୍ତ ନିଜର ସେନାପତିମାନଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ରଣନୀତିକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାକୁ ନିର୍ଦେଶ ଦେଇଥ୍ଲେ; ତାହା 
ହେଉଛି ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମଙ୍କ ସୁରକ୍ଷା । 


।॥ ୮୪ ॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୮ ଶ୍ଳୋକ ୧୨ 


ତସ୍ୟ ସଞ୍ଜନୟନ୍ହର୍ଷଂ କୁରୁବୃଦ୍ଧଃ ପିତାମହଃ | 
ସିଂହନାଦଂ ବିନଦ୍ୟୋଚ୍ଚୈଃ ଶଙ୍ଖଂ ଦଧ୍ଗୌ ପ୍ରତାପବାନ୍‌ ॥୧୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତସ୍ୟ = ତାଙ୍କର (ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର), ସଞ୍ଜାନୟନ୍‌ = ଜାତ କରି, ହର୍ଷମ୍‌ = ଆନନ୍ଦ, କୁରୁ ବୃଦ୍ଧଃ 
= କୁରୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସବୁଠାରୁ ବରିଷ୍ଠ, ପିତାମହଃ = ପିତାମହ ଭୀଷୁ, ସିଂହନାଦମ୍‌ ବିନଦ୍ୟ = 
ସିଂହପରି ନାଦ କରି, ଉଚ୍ଚୈଃ = ଉଚ୍ଚ ଧ୍ଵନିରେ, ଶଙ୍ଖମ୍‌ = ଶଙ୍ଖକ ଦଧ୍ମୌ = ବଳାଇଲେ,{ 
ପ୍ରତାପବାନ୍‌ = ପ୍ରତାପୀ । 


ଅନ୍ବଵୟ ଓ ପ୍ରତାପବାନ୍‌ କୁରୁବୂଦ୍ଧଃ ପିତାମହଃ ତସ୍ଯ ହର୍ଷଂ ସଞ୍ଜନୟନ୍‌ ଉଚ୍ଚୈଃ ସିଂହନାଦଂ ବିନଦ୍ଯ 
ଶଙ୍ଖଂ ଦଧ୍ଗୋ ।୧ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଠସଦେନ୍ଦି ସମୟଣନେ 6ଲୌଜକନ୍ୟାଳନଙ ମଷଣନ ଚୟ/ଳ୍ୟେଷକ ଫକ, ନିମ ମଗର 
ଦୁଣର୍ଦ୍ାଧନନ୍ ତୁଜୟଣନ ହର୍ଶ @6ଢ଼ଳ କନ୍ିକ/ ନିମନ୍ତ୍ର ନନ ସରେ ଡିଂହ ନୀଳ ଯି 
9୮ ¿/ଜ ଳଣଳ /(€ ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଦୁଯୋଧନଙ୍କ ମୁର୍ଖତାପୂର୍ଣ୍ଣ ପାଗଳାମି ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କର ସେନାରେ ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କର ସ୍ଥିତି ବଡ଼ 
ବିଚିତ୍ର ହେବାକୁ ଲାଗିଲା। ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ଉଦାସୀନ ଭାବ ପ୍ରକଟ ହେଲା, ଯାହାକୁ କି ଭୀଷ୍ମ ସମୀପରେ 
ଠିଆହୋଇ ଦେଖୁଥିଲେ। ଭୀଷ୍ମ ପିତାମହ ଜ୍ଞାନୀ ଓ କର୍ମଶୀଳ ଦ୍ରୋଣାଗର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମୌନରେ ଗୁପ୍ତଭାବେ ଥବା 
କ୍ରୋଧକୁ ବୁଝି ପାରିଥୁଲେ । ସେ ଅନୁଭବ କଲେ ଯେ ଏମାନଙ୍କୁ ଏହି ମାନସିକ ସ୍ତ୍ରିତିରୁ ବାହାରକୁ ଆଣିବା 
ଆବଶ୍ୟକ | ଅନ୍ୟଥା ସ୍ତ୍ରିତିକୁ ଏହିପ୍ରକାର ଛାଡିଦେଲେ ଆସନ୍ଜ ଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ ଯୋଦ୍ଧାମାନେ ପ୍ରଭାବହୀନ 
ହୋଇଯିବେ। ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କର ଏହି ମନୋଭାବକୁ ବୁଝି ସେନାପତି ଭୀଷ୍ମ ପିତାମହ ଦୁକ୍ଯ୍ୟୋଧନ ସହିତ 
ସମସ୍ତ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ମନରେ ହର୍ଷ ଓ ବିଶ୍ଵାସର ତରଙ୍ଗ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ପୁଣ୍ଠ ଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କରି 
ଖୁବ୍‌ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରରେ ସିଂହ ଗର୍ଜନ କଲାଭଳି ଶଙ୍ଖ ଧ୍ଵନି କରିଥିଲେ। 


ଯଦିଓ ଭୀଷ୍ମ ପିତାମହଙ୍କ ଏହି ଶଙ୍ଖନାଦ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର ମାନସିକ ସ୍ତ୍ରିତି ପ୍ରତି ଦୟା ପରବଶ 
ହୋଇ କରାଯାଇଥିଲା ତଥାପି ଏହା ପ୍ରଥମ ଆକ୍ରମଣ ତୁଲ୍ୟ ହୋଇଥିଲା। ଶଙ୍ଖର ଏହି ସିଂହନାଦ 
ସହିତ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା । ଇତିହାସ ଦୃଷ୍ଟିରେ କୌରବମାନେ ହିଁ ପ୍ରଥମ 
ଆକ୍ରମଣକାରୀ ( ଯୁଦ୍ଧେହୁ) ରୂପେ ବିବେଚିତ ହୁଅନ୍ତ । 


॥ ୮୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ତତଃ ଶଙ୍ଖାଶ୍ଚ ଭେର୍ୟଶ୍ଚ ପଣବାନକଗୋମୁଖାଃ | 
ସହସେୈବାଭ୍ୟହନ୍ୟନ୍ତ ସ ଶବ୍ଦସ୍ତୁମୁଲୋଃଭବତ୍‌ ॥୧୩॥ 


: ` ତତଃ = ତା' ପରେ, ଶଙ୍ଖାଃ = ଶଝସବୁ, ଚ = ଏବଂ, ଭେର୍ୟ୍ଯଃ = ଭେରୀ, ଚ = ଏବଂ, ପଣବ- 


ଆନକ-ଟଗୋମୁଖାଃ = ଢୋଲ, ମୁଦଙ୍ଗ, ଶିଙ୍ଗା ଇତ୍ୟାଦି ବାଦ୍ୟ, ସହସା-ଏବ = ଅକସ୍କାତ ପରାୟେ, 
ଅଭ୍ୟହନ୍ୟନ୍ତ = ବାଜି ଉଠିଲା, ସଃ = ସେହି, ଶବ୍ଦଃ = ଶବ୍ଦ, ତୁମୁଲଃ = ଅତି ଭୟଙ୍କର, ଅଭବତ୍‌ 
= ହେଲା| 


: ତତଃ ଶଙ୍ଖଗାଃ ଚ ଭେର୍ୟଃ ଚ ପଣବାନକଗୋମୁଖାଃ ସହସା ଏବ ଅଭ୍ୟହନ୍ୟନ୍ତ । ସଃ ଶବ୍ଦଃ 


ତୁମୁଳଃ ଅଭବତ୍‌ |୧୩। 


ତ/'୦6ନ ଶୀଳ, ନର ଚୋଳ, ଶୂଳ, ତୁର, କେରୀ ଥାଳି ବିଜିଳୁ ନ୍ୁଂକଜୟ ଏକ 
ଦୀଙ୍କଣନ ହଠ କଳି ନଠିଲକ ନ୍ାମାଳି ବଡ଼ ଜୟଙ୍କନ ଶନ୍ଦ ସୁୂଡ଼ କଲ/ ୧୩୮ 


ନିଃସନ୍ଦେହରେ ସମସ୍ତ ଯୋଦ୍ଧାଗଣ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ବିଚଳିତ ହୋଇଯାଇଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ 


ମୁହୂର୍ତରେ ସେମାନେ ଶଙ୍ଖନାଦ ଶୁଣିଲେ ସମସ୍ତେ ନିଜ ନିଜର ଶଙ୍ଖ ଉଠାଇ ଶଙ୍ଖଧ୍ଵନି କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ 
କରିଥିଲେ। ତା' ପରେ ବିଭିନ୍ନ ଯୁଦ୍ଧବାଦ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ଯଥା - ଶଙ୍ଖ, ଭେରୀ, ତୁରୀ, ନାଗରା, ଢୋଲ ଇତ୍ୟାଦି 
ଯୁଦ୍ଧ ଘୋଷଣା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବାଜିବାକୁ ଲାଗିଲା । ସଞ୍ଜୟ ଏହି କୋଳାହଳକୁ “ ତୁମୁଳ-ଧ୍ଵନି ହେଲା” - 
ଏଭଳି ଶବ୍ଦରେ ବଣ୍ଟନା କରିଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ ପ୍ରତ୍ୟୁତ୍ତରରେ ହୋଇଥିବା ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ଶଙ୍ଖଧ୍ଵନିକୁ 
ବଣ୍ଟ୍ରନା କରି ସଞ୍ଜୟ କହିଛନ୍ତି, ସେହି ଶବ୍ଦ ଏତେ ଭୟଙ୍କର ଥୁଲା ଯେ ଆକାଶ ଓ ପୂଥୁବୀ ତାଂ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରକମ୍ଚିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା। ସେହି ଶବ୍ଦ ଶୁଣି କୌରବଙ୍କ ହୃଦୟ ବିଦୀଣ୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଇଥିଲା । ଏହି ବର୍ଣ୍ରନାରୁ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ସଞ୍ଜୟ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର ଏହି ଯୁଦ୍ଧ କାମନାକୁ ନୀତିଗତ ଭାବେ ବିରୋଧ 
କରୁଥୁଲେ। ତେଣୁ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାରେ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ବାଉର୍ଭାର ଜଣେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ବାର୍ତାବହଙ୍କୁ ଆମେ ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଦେଖିପାରିବା । 


। ୮୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୧୪ 


ତତଃ ଶ୍ଵେତୈହଁୟୈର୍ୟୁକ୍ତେ ମହତି ସ୍ୟନ୍ଦନେ ସ୍ମିତୌ । 
ମାଧବଃ ପାଣ୍ଡବଙ୍ଚୈବ ଦିବ୍ୟୌ ଶର୍ଖ୍ୟୌ ପ୍ରଦଧ୍ଧତୁଃ ॥୧୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ :¿ ତତଃ = ତାଂପରେ, ଶ୍ଵେତୈଃ = ଶ୍ଵେତ, ହୟୌଃ = ଘୋଡା, ୟୁକ୍ତେ = ଯଟିତ ବା ଯଚା 
ହୋଇଥ୍ବବା, ମହତି = ମହାନ୍‌, ସ୍ଯନ୍ଦନେ = ରଥରେ, ସ୍ଥିତୌ = ଅବସ୍ଥିତ ବା ବିରାଜମାନ, 
ମାଧବଃ = ମାଧବ ( କୃଷ୍ଣ), ପାଣ୍ତବଃ = ପାଣୁଙ୍କ ପୁତ୍ର ଅଜୁନ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ମଧ୍ଯ, ଦିବ୍ୟ 
= ଦିବ୍ୟ, ଶଖୌ = ଶଙ୍ଖସବୁ, ପରଦଧୁତୁଃ = ଉଚ୍ଚସ୍ରରେ ବଢାଇଲେ | 


ଅନ୍ବଵୟ : ତତଃ ଶ୍ଵେତୈଃ ହୟୈଃ ୟୁକ୍ତେ ମହତି ସ୍ଯନ୍ଦନେ ସ୍ଥିତୌ ମାଧବଃ ପାଣ୍ଡବଶ୍ଚ ( ଉଭଭୌ) ଏବଂ 
ବିଦ୍ୟେ ଶର୍ଖ୍ୌ ପ୍ରବଧ୍ମତୁଃ ।୧ ୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହ ଯଠନ 6ଶ ଥଟୂମାନନ୍କ ମୂଳା ନୁଳ ହୋଇଥିରୀ କବା ଥଣନେ କଞିଥିର ମଧ 
(ଖୀକୁଷ) ଏବଂ ଯାଖୁଥୁଚ ଥରୁଳନ ମଝା ଳିଳ ଲିଳନ ଦିକ ଶହଂ ଚଲାନେ / ୪୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କୌରବମାନଙ୍କର ଶଙ୍ଖଧ୍ଵନିର ପ୍ରତ୍ୟୁତ୍ତର ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ଅର୍ଜ୍ଜନ ପୁନର୍ବୀର 
ଶଙ୍ଖଧ୍ଵନି ପୂର୍ବକ ଦେଇଥିଲେ। କିନ୍ତୁ ସଞ୍ଜୟ ଯେଭଳି ସୁନ୍ଦରତା ଓ ଉଦାରତାରେ ଏହାକୁ ବଣ୍ଡନା 
କଲେ, ତାହା ସ୍ପଷ୍ଟ ସୂଚନା ଦିଏ ଯେ ତାଙ୍କର ସହାନୁଭୂତି କାହା ପ୍ରତି ଥିଲା । ସେ କହୁଛନ୍ତି, “ ଶ୍ଵେତ 
ଅଶ୍ଵମାନଙ୍କରେ ଯୁକ୍ତ ଭବ୍ୟ ରଥରେ ବସି ମାଧବ ଓ ଅର୍ଜୁନ ନିଜ ନିଜର ଦିବ୍ୟ ଶଙ୍ଖ ବଜାଇଥୁଲେ ” । 
ଏହି ସାଧାରଣ ତଥ୍ଯକୁ ସୁବିସ୍ତୃତ ବଣ୍ଠିନା କରିବାକୁ ଯାଇ ସଞ୍ଜୟ ଯେଭଳି ଶବ୍ଦାବଳୀର ଅବାଧ 
ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି ସେଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ସୂଚିତ ହୁଏ ଯେ ହୁଏତ ସଞ୍ଜୟଙ୍କର କିଞ୍ଚୁତ ଆଶା ଥିଲା ସମ୍ଭବତଃ 
ଉଭୟ ପକ୍ଷର ଶଙ୍ଖନାଦ ବିଷୟକ ବଣ୍ଠନାରେ ବିରୋଧ ଦେଖୁ ବର୍ତ୍ରମାନ ମଧ୍ଯ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର ନିଜର 
ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ କରିପାରନ୍ତି । 


॥ ୮୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫, ୧୬ / ଅଧ୍ଞାୟ ୧ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟ 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ପାଞ୍ଚନନ୍ୟଂ ହୃଷୀକେଶୋ ଦେବଦତ୍ତଂ ଧନଞ୍ଜୟଃ । 
ପୌଣ୍ଣ୍ୁଂ ଦଧ୍ଧୌ ମହାଶଙ୍ଖଂ ଭୀମକର୍ମା ବୂୃକୋଦରଃ ॥୧୫॥ 


: ପାଞ୍ଚଜନ୍ଯମ୍‌ = ପାଞ୍ଚଳନ୍ୟ ( ନାମକ ଶଙ୍ଖ), ହୃଷୀକେଶଃ = ହୁଷୀକେଶ ( ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ସ୍ଵାମୀ), 


ଦେବଦତ୍ତମ୍‌ = ଦେବଦତ୍ତ ( ନାମକ ଶଝ୍ଝ”)।, ଧନଞ୍ଜୟଃ = (ଧନର ଆକର୍ଷଣକୁ ଜୟ କରିଥିବା) 
ଅର୍ଜୁନ, ପୌଣ୍ଟ୍ରମ୍‌ = ପୌଣ୍ତ ( ନାମକ ଶଙ୍ଖ), ଦଧ୍ନୌ = ବଜାଇଲେ, ମହାଶଖମ୍‌ = ମହାଶଖ', 
ଭୀମ-କର୍ମା = ଭୟଙ୍କର କର୍ମ କରୁଥିବା, ବୃକୋଦରଃ = ବୃକୋଦର ( ଭୀମ) | 


: ` ହୃଷୀକେଶଃ ପାଞ୍ଚଳନ୍ଯଂ ( ଦଧ୍ମୌ), ଧନଞାୟଃ ଦେବଦତ୍ତଂ ( ଦଧ୍ୌ) , ଭୀମକର୍ମା ବୃକୋଦରଃ 


ମହାଶଙ୍ଖଂ ପ୍ରୌଣ୍ତ୍ରଂ ଦଧ୍ଗୌ ।୧୫। 


ଜଜବାନ୍‌ ନୁଶୀଳ ାଞ୍ଚଳନଃ, ଧନଞ୍ଜୟ (ଥର୍ଚ୍କଜନଃ ୫୧କଜନ୍ଞ ଜଥଯ କୟଙ୍ଦନ କର୍ନ 
କଣ୍ଜୁଥିକା ଜୀମ ଯୌଣୁ ନାମଳ ନହାରଛଂ କଳାନଣଳେ / ¢ ୫/ 


ପାଣ୍ଡବ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ବଣ୍ଠନା କରି ସଞ୍ଜୟ ବିଶେଷ ରୂପେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୋଦ୍ଧାଙ୍କ ଶଙ୍ଖର 


ନାମ ବତାଇଛନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଶଙ୍ଖର ନାମ ପାଞ୍ଚଜନ୍ୟ। ହୃଷୀକେଶ - ଭଗବାନଙ୍କର ଅନ୍ୟ ଏକ 
ନାମ, ଯାହାର ଅର୍ଥ - “ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ସ୍ଵାମୀ”, ହୁୃଷୀକ ( ଇନ୍ଦିୟ)+ ଭଶ = ହୁଷୀକେଶ | 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ନୟ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ଅନନ୍ତବିଜୟଂ ରାଜା କୁନ୍ଥୀପୁତ୍ରୋ ୟୁଧ୍ବଷ୍ଠିରଃ । 
ନକ୍ୁଲଃ ସହଦେବଶ୍ଚ ସୁଘୋଷମଣିପୁଷ୍ପକୌ ॥୧୬॥ 


: ` ଅନନ୍ତ-ବିଜୟମ୍‌ = ଅନନ ବିଜୟ (ନାମକ ଶଖ) , ରାଜା = ରାଜା, କୁନ୍ତୀ-ପୁତ୍ର = କୁନ୍ତୀଙ୍କ 


ପୁତ୍ର, ୟୁଧଷ୍ପରଃ = ଯୁଧ୍ଷିର, ନକୁଲଃ = ନକୁଳ, ସହଦେବଃ = ସହଦେବ, ଚ = ଏବଂ, 
ସୁଘୋଷ-ମଣି-ପୁଷ୍ପକ = ସୁଘୋଷ ଓ ମଣିପୁଷ୍କ ( ନାମକ ଶଖ) | 


: କୁନ୍ତୀପୁତ୍ରଃ ରାଜା ଯୁଧ୍ରଶ୍ଚିରଃ ଅନନ୍ତ ବିଜୟଂ ( ଶଙ୍ଖ ଦଧ୍ଖୌ) ନକୁଲଃ ସହଦେବଶ୍ଚ ସୁଘୋଷ 


ମଣି ପୁଷ୍ପକୌ (ଶଖୈ ଦଧ୍ତୁଃ) ।୧୬। 


କୁତୁ ଜଲ ଯୁଧ/ଶିନ ଥନନତିଳୟ ନାମଳ ଶ/ଂ ¿ ନଳୁଳ ଏବଂ ସହଜେ ଯଥାଳଣନ 
ସୁଃଯୋଷ ଜଥା' ମଣନଦୁତଳ ନାମଳ ଶ୍ଂ ଚଲାନଳଣଳ // ୧ .୬/ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୧୭, ୧୮ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟ 
ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


କାଶ୍ୟଶ୍ଚ ପରମେଷ୍ଵାସଃ ଶିଖଣ୍ଡୀ ଚ ମହାରଥଃ | 
ଧୂଷ୍ଟଦ୍ୟୁମ୍ନୋ ବିରାଟଶ୍ଚ ସାତ୍ୟକିଶ୍ଚାପରାଜିତଃ ॥୧୭॥ 


:  କାଶ୍ଯଃ = କାଶୀର ରାଜା, ଚ = ଏବଂ, ପରମ ଇଷ୍ଵାସଃ = ଶ୍ରେଷ ଧନୁର୍ଵାରୀ, ଶିଖଣ୍ଡୀ = ଶିଖଶ୍ଠୀ, 


ଚ = ଏବଂ, ମହାରଥଃ = ମହାରଥୀ, ଧୁଷ୍ଟଦ୍ୟୁମୁଃ = ଧୃଷଠଦ୍ୟୁମ, ବିରାଟଃ = ବିରାଟ, ଚ = ଏବଂ, 
ସାତ୍ୟକି = ସାତ୍ୟକି, ଚ = ଏବଂ, ଅପରାଜିତଃ = ଅପରାଜେୟ | 


: ପରମେଷ୍ଵାସଃ କାଶ୍ଯଃ ଚ ମହାରଥଃ ଶିଖଣ୍ଡୀ ଟ ଧୃଷ୍ଟଦ୍ୟୁମ୍ନଃଃ ବିରାଟଃ ଚ ଅପରାଜିତଃ 


ସାତ୍ୟକିଃ ଚ ।୧୭। 

6 ଶଵ ଧଳୁର୍ଵାଜ/ 6ଘୋଵ/ କାିଲାଳ, ମଯଜଥ/ ଜଣ, ୬/୩ତୁ%, ଜ/ଲ/ ବିଲଟ ଏକଂ 
ଥଣଳେୟ ସ୍ାନକି //୭/ 

ଦ୍ରପଦୋ ଦ୍ରୌପଦେୟାଶ୍ଚ ସର୍ବଶଃ ପୂଥୁବୀପତେ । 

ସୌଭଦ୍ରଘ୍ଚ ମହାବାହୁଃ ଶଙ୍ଖାନ୍‌ଦଧ୍‌ମୁଃ ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ॥ ୧୮॥ 

ଦ୍ରୁପଦଃ = ଦୃପଦ, ଦୌପଦେୟାଃ = ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କ ପୁତ୍ରମାନେ, ଚ = ଏବଂ, ସର୍ବଶଃ = ସବୁ, 
ପୂଥିବୀପତେଃ = ପୂଥୁବୀ ପତି (ହେ ରାଜା), ସୌଭଦ୍ରଃ = ସୁଭଦ୍ରାଙ୍କ ପୁତ୍ର ( ଅଭିମନ୍ୟୁ), ଚ = 


ଏବଂ, ମହାବାହୁଃ = ମହାବାହୁ, ଶଙ୍ଖାନ୍‌ = ଶଙ୍ଖସବୁ, ଦଧୁଃ = ବଜାଇଲେ, ପୁଥକ୍‌-ପୁଥକ୍‌ = 
ଯିଏ ଯାହାର ( ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ) | 


: ହେ ପୁଥୁବୀପତେ ! ଦୁପଦଃ, ଦ୍ୌପଦେୟାଃ ଚ ମହାବାହୁଃ ସୌଭଦ୍ରଃ ସର୍ବଶଃ (ଇମେ 


ସବୈ) ପ୍ୂଥକ୍‌ ଶଙ୍ଖାନ୍‌ ଦଧ୍ୁଃ ।୧୮। 


6£ ଲାଳନ / ଲାଲା ଦୁଯଜ, 6ଭୈଯଜୀନନ ଦୁଚମାନେ ଏବଂ ମନରଳାତୁ ଦୁଜରା ଦୁ (ଅଳ ନଙଳ/) 
- ଏସବୁ ୦ସମାନକନ ନିଳ ନିଳନ ଶହ ବଲଳଣଲେ / ୧ /¬/ 


ଏହି ଶ୍ଳଲୋକଗୁଡ଼ିକରେ ଯେଉଁସବୁ ମହାରଥୀମାନେ ଉସ୍ବାହରେ ବାରମ୍ବାର ଘୋର ଗମ୍ଭୀର 


ଶଙ୍ଖଧ୍ଵନି କରିଥୁଲେ, ସେମାନଙ୍କର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । ଭୀଷ୍ମ ପିତାମହ ଧରାଶାୟୀ ହେବାରେ 
ଶିଖଣ୍ଡୀ ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଥଲେ | ସାତ୍ୟକି ମଧ୍ଯ ପାଣ୍ଡବ ସେନାରେ ଏକ ମହାରଥୀ ଥ୍ରଲେ | ଏଠାରେ ` ପରଥ୍ବବୀପତି' 
ସମ୍ବୋଧନ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କ ପ୍ରତି ସଞ୍ଜୟ କରିଛନ୍ତି । 


॥ ୮୮୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୯, 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟ 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


୨୦ / ଅସଧାୟ ୧ 


ସ ଘୋଷୋ ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାଣାଂ ହୃଦୟାନି ବ୍ୟଦାରୟତ୍‌ । 
ନଭଶ୍ଚ ପୂଥୁବୀଂ ଟୈବ ତୁମୁଲୋ ବ୍ୟନୁନାଦୟନ୍‌ ॥୧୯॥ 
ସଃ = ସେହି, ଘୋଷଃ = ନାଦ, ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାଣାମ୍‌ = ଧୃତରାଷ୍ଙ୍କ ପକ୍ଷର, ହୁଦୟାନି = ହୃଦୟ 


ସବୁକୁ, ବ୍ୟଦାରୟତ୍‌ = ବିଦାର କରି ଦେଲା, ନଭଃ = ଆକାଶ, ଚ = ଏବଂ, ପୁଥିବୀମ୍‌ = 
ପୁଥବୀ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ମଧ୍ୟ, ତୁମୁଲଃ = ତୀବ୍ର, ବ୍ୟନୁନାଦୟନ = ପରକମିତ କରି | 


: ` ସଃ ତୁମୁଲଃ ଘୋଷଃ ନଭଃ ଚ ପୁଥୁବୀଂ ଚ ଏବ ଅଭ୍ଯନୁନାଦୟନ୍‌ ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାଣାଂ ହୃଦୟାନି 


ବ୍ୟଦାରୟତ୍‌ ।୧ ୯। 


6 ସହି ଜୟକନ ନ୍ଦୁଵ ଯେଶଣ' ଥଆଲଣ © ମୁଅିବ/ ନଷ6ନେ ଉରିଧନିତ 6ହରକୁ ଲଚିଲ/ ଜଥା 
ଚାହ, ଥଚରାଜ କଳ ଚୁଜଣକୁ ବିଜ କଳି 6ଦେଲ/ / 6 ୯/ 


ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ ଶ୍ଲେକରୁ ସଞ୍ଜୟ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ସେନାଙ୍କର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଆସିଛନ୍ତି। ତାଙ୍କର 


ଏହା ଏକ ବିଶେଷ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ହେଉଛି ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର ପାଣ୍ଡବସେନାଙ୍କ ଶ୍ରେଷ୍ଠତାକୁ ବୁଝିପାରିବେ 
ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧର ବିନାଶକାରୀ ପରିଣାମକୁ ଜାଣି ଏହି ଭାତୃହନ୍ତା ଯୁଦ୍ଧକୁ ବନ୍ଦ କରିବା ପାଇଁ ଆଦେଶ ଦେବେ । 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ସୟ 


॥ ୯୦॥ 


ଅଥ ବ୍ୟବସ୍ମ୍ମିତାନ୍ଦୃଷ୍ଟା ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାନ୍‌ କପିଧ୍ଵଜଃ । 
ପ୍ରବୂତ୍ତେ ଶସ୍ତ୍ରସମ୍ପାତେ ଧନୁରୁଦ୍ୟମ୍ୟ ପାଣ୍ଡବଃ ॥ ୨୦॥ 
ହୃଷୀକେଶଂ ତଦା ବାକ୍ୟମିଦମାହ ମହୀପତେ | 


: ` ଅଥ = ଏବେ, ବ୍ୟବସତାନ୍‌ = ବ୍ୟବସ୍ରିତ ରୂପେ ଥିବାର, ଦୃଷ୍ଟୀ = ଦେଖି, ଧାର୍ତରାଷ୍ଟାନ୍‌ = 


ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କ ସେନା, କପିଧ୍ଵଜଃ = କପି ( ହନୁମାନ) ଚିହ୍ନିତ ପତାକା, ପରବୃଭେ = ପ୍ରସ୍ତୁତି ଚାଲିଥିଲା 
ବେଳେ, ଶସ୍ତ୍ର ସମ୍ପାତେ = ଶସ୍ତ୍ରଚାଳନା ନିମନ୍ତେ, ଧନୁଃ = ଧନୁ ( ଗାଣ୍ଡୀବ), ଉଦ୍ୟମ୍ୟ = ଉତ୍ତୋଳନ 
କରି, ପାଣ୍ଡବଃ = ପାଣୁଙ୍କ ପୁତ୍ର ଅଜୁନ । ହୃଷୀକେଶମ୍‌ = ହୃଷୀକେଶଙ୍କୁ, ତଦା = ସେତେବେଳେ, 
ବାକ୍ୟମ୍‌ = ବଚନ ବା ବାକ୍ଯ, ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ଆହ = କହିଲେ, ମହୀପତେ = ହେ ମହୀପତି | 


(ହେ ମହୀପତେ !) ଅଥ ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାନ୍‌ ପ୍ରବୃତ୍ତେ ଶସ୍ତ୍ରସଂପାତେ ବ୍ୟବସ୍ଥ୍ତାନ୍‌ ଦୃଷ୍ଟ କପିଧ୍ଵଜଃ 
ପାଣ୍ଡବଃ ଧନୁଃ ଉଦ୍ୟମ୍ୟ ।୨୦। 


ହେ ମହୀପତେ ! ତଦା ହୃଷୀକେଷ ଇଦଂ ବାକ୍ୟଂ ଆହ । 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୨୦ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହ ନହୀ୦୭/ ଏହି ଠଳାନ ୮୭୭୭ଟଣଳ ନୁ ଥାଳନ୍ତ୍ର ୧୭କଳକୁ ଯାନଥିଲା 
66୭6 ୭ଣଳ ଳହିଞଧିନ ଥଳୁନ, ୬/ଜନ/#ଳ ନୁ9ମାନକୁ ନୁଶ୫୭୫୭ ନିତ 6ଜେରଢୁ 
&¿/‰ ନଠାଳ ଜନକାନ ନୁଵୀଳେକକୁ ଏକଳି ରକଳ/ କମିଛଳେ /୬୦- ୨ €/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଦେଢଟି ଶ୍ଲୋକରେ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧର ନାୟକ ଅର୍ଢୁନଙ୍କର କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିବାର ବର୍ଣ୍ବନା ବା ସୂଚନା ମିଳେ | ତାଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାର ପ୍ରକୃତ ସମୟ ଏବଂ 
ଢଙ୍ଗକୁ ମଧ୍ଯ ଏଥୁବରେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । ବର୍ଭମାନ ଶର ନିକ୍ଷେପ ଆରମ୍ଭ ହୋଇନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସେହି ମୁହୂର 
ଦୂର ମଧ୍ଯ ନ ଥୁଲା। ଯୁଦ୍ଧର ତାହା ସର୍ବାଧ୍ଵକ ଘଡ଼ିସନ୍ଧି ମୁହୂର୍ଭ ଥିଲା। ସଙ୍କଟ ତା'ର ଚରମ ବିନ୍ଦୁରେ ପହଞ୍ଚୁ 
ସାରିଥିଲା। ଏଭଳି ସମୟରେ ଅର୍ଜୁନ ( ଯାହାଙ୍କର ରଥର ପତାକାରେ ହନୁମାନଙ୍କ ଟିତ୍ର ଅଙ୍କିତ ହୋଇଥିଲା) 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନିମ୍ନଲିଖୂତ କଥା କହିଲେ । 


ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଦ୍ଧାର ନିଜସ୍ଵ ଏକ ବିଶେଷ ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ ଚିହ୍ନ ଥୁବା 
ଧ୍ଵଜ ବା ପତାକା ରହୁଥିଲା । ରଥରେ ଉଡୁଥୁବବା ପତାକା ଦେଖି ରଥରେ ବସିଥିବା ରଥୀଙ୍କୁ ଶତ୍ରୁ ପକ୍ଷର 
ସବିଶେଷ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥିଲା । ସେହି ସମୟରେ ନିୟମାନୁସାରେ ଏକ ସାଧାରଣ ସୈନିକ ସେନାନାୟକ 
ଉପରେ ବାଣ ଚଳାଇ ପାରୁ ନ ଥ୍ଲା। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୋଦ୍ଧା ତା'ର ସମକକ୍ଷ ଯୋଦ୍ଧାଙ୍କ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରୁଥିଲା । 
ବିଶିଷ୍ଟ ଚିହ୍ନ ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଚିହ୍ନିବାର ପ୍ରଥା ଆଜି ମଧ୍ଯ ଯୁଦ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି । କୌଣସି 
ଉଚ୍ଚ ଅଧ୍ରକାରୀଙ୍କ ବାହନ ତଥା ଗଣବେଶ (ୟୁନିଫର୍ମ) ଉପରେ ତାଙ୍କର ପରିଚାୟକ ବିଶେଷ ଚିହ୍ନ ଅଙ୍କିତ 
ହୋଇଥାଏ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏଭଳି ଧ୍ଵଜାର ପ୍ରତୀକାମ୍ବକ ଚିହ୍ନ କପି ବା ହନୁମାନ ଥିଲେ । 


ସଞ୍ଜୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଥୁବା ବଣ୍ଠନାରୁ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ, ଅର୍ଜୁନ ଧର୍ମଯୁଦ୍ଧକୁ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିବା 
ପାଇଁ ଅଧୀର ହେଉଥ୍ରଲେ। ତେଣୁ ସେ ତାଙ୍କର ଧନୁ ଉଠାଇ ସାରିଥିଲେ । ଏଥୁରୁ ତାଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧ ତପ୍ପରତାର 
ସଙ୍କେତ ମିଳେ। 


॥ ୯୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୧, 


୨୨ / ଅସାୟ ୧ 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟ : 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ସେନୟୋରୁଭୟୋର୍ମଧ୍ୟେ ରଥଂ ସ୍ଫରାପୟ ମେଃଚ୍ୟୁତ ॥ ୨ ୧॥ 
ୟାବଦେତାନ୍ଵିରୀକ୍ଷେଏହଂ ୟୋଦ୍ଧୁକାମାନବସ୍ପିତାନ୍‌ । 

କୈର୍ମୟା ସହ ୟୋଦ୍ଧବ୍ୟମସ୍ମିନ୍‌ ରଣ ସମୁଦ୍ୟମେ ॥୨୨॥ 

ସେନୟୋଃ = ସେନାଙ୍କ, ଉଭୟୋଃ = ଉଭୟଙ୍କ, ମଧେ = ମଧରେ, ରଥମ୍‌ = ରଥ, ସୁାପୟ = 
ସ୍ଥାପନା କରନ୍ତୁ ବା ରଖନ୍ତୁ, ମେ = ମୋର, ଅଚ୍ୟୁତ = ହେ ଅଚ୍ୟୁତ | 


ୟାବତ୍‌ = ଯଦ୍ଦାାରା, ଏତାନ୍‌ = ଏହି, ନିରୀକ୍ଷେ = ନିରୀକ୍ଷଣ କରେ ବା ଦେଖେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, 
ୟୋଦ୍ଧୁକାମାନ୍‌ = ଯୁଦ୍ଧ ଅଭିଳାଷୀ, ଅବସ୍ତିତାନ୍‌ = ଉପସ୍ପିତ ଥିବା ବା ଠିଆ ହୋଇଥିବା | କୈଃ = 
କାହା ସହ, ମୟା = ମୋ ଦ୍ଵାରା, ସହ = ସହିତ, ୟୋଦବ୍ଯମ୍‌ = ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ବାଧ), ଅସ୍ମିନ୍‌ = 
ଏଥୁରେ, ରଣ ସମୁଦ୍ୟମେ = ଯୁଦ୍ଧ ଅବକାଶରେ | 

ହେ ଅଚ୍ୟୁତ ! ଉଭୟୋଃ ସେନୟୋଃ ମଧ୍ଧେ ମେ ରଥଂ ସ୍ଥାପୟ ।୨୧। 


ଯାବତ୍‌ ଅହଂ ଏତାନ୍‌ ଯୋଦୁକାମାନ୍‌ ଅବସ୍ତ୍ରିତାନ୍‌ ନିରୀକ୍ଷେ | ଅସ୍ମରିନ୍‌ ରଣସମୁଦ୍ୟମେ ମୟା 
କୈଃ ସହ ଯୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ।୨୨। 


ଥୀର୍ଚ୍ଛନ କନ୍ଦିଳଳେ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


6ହ ଥରୁ/ଚ / ଣମାର ଲଥକୁ ନନ୍ଦନ ଦିନକ ମଝା ଭାଜକୁ ଳନ ଠିଆ କଲନୁ.. {| ୨ € / 


ନ୍ଦାଯାଙଫଳନେ ମୁଁ ନ୍ଦୁ କଳିବ ନୂଚାଣନ ଏ୦୦ନ ଏକି ନଳ ଠିଥ। ଠକୋନଥବ। 
6ଲୋକମ୍ମୀନଙ୍କୁ ନିନାକ୍ଷଣ କଳିନୀାଳିବି ଏବଂ ଣମାନ କାହା ସଂନ୍ଦିନ ନ୍ଦୁଵୀଂ ଜଳିବାକୁ ୦୭ବ 
ଜାହ/ ଲଣୀଜକି //୨ ୨/ 


ଏଠାରେ ଆମେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଜଣେ ସେନାନାୟକ ସଦୃଶ ତାଙ୍କର ସାରଥୁକୁ ଆଦେଶ 


ଦେଉଥ୍ବବାର ଦେଖୁ । ଏହି ପ୍ରକାର ଶତ୍ରୁ ପକ୍ଷର ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ବ୍ୟକ୍ତ 
କରି ବୀର ଅର୍ଜୁନ ନିଜର ସାହସ, ଶୌର୍ଯ୍ୟ, ତପ୍ନରତା, ଦୃଢ ନିଶ୍ୟତା ତଥା ଅଦମ୍ୟ ଶକ୍ି ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରଛନ୍ତି । କଥାର ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମହାଭାରତର ଅଜେୟ ଯୋଦ୍ଧା ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ମୂଳ ସ୍ଵଭାବ 
ଅନୁସାରେ ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁଲେ। ସେଥ୍ଵରେ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ମାନସିକ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନତାରୂପକ ଲକ୍ଷଣ 
ଦେଖାଯାଇ ନ ଥ୍ୁବଲା। 


॥ ୯୨॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୨୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


ୟୋସ୍ବ୍ୟମାନାନବେକ୍ଷେ୍ହଂ ୟ ଏତେଃତ୍ର ସମାଗତାଃ | 
ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରସ୍ୟ ଦୁର୍ବୁଦ୍ଧେୟୁ ଝ୍େ ପ୍ରିୟଚିକୀର୍ଷବଃ ।।୨୩। 


: ` ୟୋସ୍ୟୁମାନାନ୍‌ = ଯୁଦ୍ଧ ଅଭିଳାଷରେ, ଅବେକ୍ଷେ = ଦେଖିବି, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ୟଃ = ଯିଏ, ଏତେ 


= ଯେଉଁମାନେ, ଅତ୍ର = ଏଠାରେ, ସମାଗତାଃ = ସମବେତ ହୋଇଛନ୍ି, ଧାର୍ତ୍ରାଷ୍ଟସ = 
ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କ ପୁତ୍ର ଦୁର୍ଯୋଧନର, ଦୁର୍ବୁଦ୍ଧେଃ = ଦୁର୍ଚୁଛି ଯୁକ୍ତ, ୟୁଦ୍ଧେ = ଯୁଦ୍ଧରେ, ପ୍ରିୟ- ଚିକୀର୍ଷବ 
= ହିତାକାଂକ୍ଷୀ ହୋଇ | 


: ଦୁର୍ବୁଦ୍ଧେଃ ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରସ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧେ ପ୍ରିୟଚିକୀର୍ଷବଃ ୟେ ଏତେ ଅତ୍ର ସମାଗତାଃ, ତାନ୍‌ 


ୟୋସତ୍ୟ୍ମମାନାନ୍‌ ( ୟାବତ୍‌ ) ଅହଂ ଅବେକ୍ଷେ ।୨୩ 


ଢୁକୁଣନୁଲ &/ଜ/ଝ (ଢୁଣର୍ଜାଥ/ନ) ଜଳ ଜଳ ସଂନୁଥିକ/ ଏ ନ ର/ଳନାନେ ଏ୦/@£ 
ଏକଚିତ ନୋନଛନି, ସନି ନୁ କନିକକୁ ନଛୁଳ ଲୋୋକନ୍ତୁଁ ମୁଁ ଜମ୍ନ୍ନକି /୮୨୩”/ 


ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରତି ଥବା ଆମର ଧାରଣାକୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଅଧ୍ଵକ ଦୂଢ 


କରାଯାଇଛି । ଶତ୍ରୁ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରିବାର କାରଣକୁ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି। 
ଜଣେ କର୍ମଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଥୁବା ହେତୁ ସେ କୌଣସି ଅନାବଶ୍ୟକ ସଙ୍କଟକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବାକୁ ଗହାନ୍ତି 
ନାହି । ତେଣୁ ସେ ଦେଖିବାକୁ ଗହାନ୍ତି ଯେ କେଉଁମାନେ ସେହି ଦୁର୍ମତି, ସତ୍ତା ମଦୋନ୍କତ୍ତ ଓ ପ୍ରଲୋଭନରେ 
ପ୍ରତାରିତ ଲୋକ, ଯେଉଁମାନେ କୌରବ ସେନାରେ ସମ୍ମିଳିତ ହୋଇ ସର୍ବଦା ଅନ୍ୟାୟୀ ସ୍ଵେଚ୍ଛାଗରୀ 
ଦୁଯ୍ଯ୍ୟୋଧନର ସମର୍ଥନ କରୁଛନ୍ତି । 


॥ ୯୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪, 


୨୫ / ଅଧାୟ ୧ 


ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟ : 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ଏବମୁକ୍ତୋ ହୃଷୀକେଶୋ ଗୁଡ଼ାକେଶେନ ଭାରତ । 
ସେନୟୋରୁଭୟୋର୍ମଧ୍ଷେ ସ୍ଫରାପୟିତ୍ଵା ରଥୋତ୍ତମମ୍‌ ॥ ୨ ୪॥ 


ଭୀଷ୍ମଦ୍ରୋଣ ପ୍ରମୁଖତଃ ସର୍ବେଷାଂ ଚ ମହୀକ୍ଷିତାମ୍‌ | 
ଉବାଚ ପାର୍ଥ ପଶ୍ୟୈତାନ୍‌ ସମବେତାନ୍‌ କୁରୂନିତି ॥ ୨ ୫॥ 


ଏବମ୍‌ = ଏପରି, ଭକ୍ତଃ = କୁହାଯିବା ପରେ, ହୃଷୀକେଶ = ହୃଷୀକେଶ, ଗୁଡାକେଶେନ = 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ଭାରତ = ହେ ଭାରତ, ସେନୟୋଃ = ସେନାଙ୍କ, ଉଭୟୋଃ = ଉଭୟ, ମଧେ 
= ମଧ୍ଯରେ, ସୁପୟିତ୍ବା = ଠିଆ କରି ବା ରଖି, ରଥ ଉତାମମ୍‌ = ଶ୍ରେଷ ରଥ | 
ଭୀଷ୍ମଦ୍ରୋଣ-ପ୍ରମୁଖତଃ = ଭୀଷ୍ମ ଓ ଦ୍ରୋଣଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ, ସବୈଷାମ୍‌ = ସମସ୍ତ, ଚ = ଏବଂ , ମହୀକ୍ଷିତାମ୍‌ 
= ରାଜାମାନଙ୍କ ଆଗରେ, ଉବାଚ = କହିଲେ, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ପଶ୍ଯୟ = ଦେଖ, ଏତାନ୍‌ = ଏହି, 
ସମବେତାନ୍‌ = ସମବେତ ହୋଇଥୁବା, କୁରୂନ୍‌ = କୌରବମାନଙଙୁ, ଇତି = ଏହିପରି | 

ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ | ହେ ଭାରତ । ଗୁଡ଼ାକେଶେନ ଏବଂ ଉକ୍ତଃ ହୃଷୀକେଶଃ ଉଭ୍ଭତୟୋଃ ସେନୟୋଃ 
ମଧ୍ଯେ ରଥୋତ୍ତମଂ ସ୍ତ୍ରାପୟିତ୍ବା¬ । ୨ ୪। 


ଭୀଷ୍ମ ଦ୍ରୋଣ ପ୍ରମୁଖତାଃ ସବେଷାଂ ମହୀକ୍ଷିତାଂ ଚ ( ପ୍ରମୁଖତଃ) “ ହେ ପାର୍ଥ । ସମବେତାନ୍‌ 
ଏତାନ୍‌ କୁରୁନ୍‌ ପଶ୍ୟ” ଇତି ଉବାଚ ।୨୫ | 


ସଞ୍ଚୟ କନ୍ଧିଣଳ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


6ହ ଜାଳ (୬&/ଜଲ/ଖ) / ଥଳୁନ ଏହିଯଳ କନଳିକ/ ଯେ ଜନନ ନୁଶୀକେଶ ଜଜୟ 
6ସନ/ ମଧ୍ର/ରଣର ସି ଜଳନ କିବ/ ଜଥଳୁ ଳନ ଠିଅ/ କଲା/ନଥୁଣଳଳ // ୨ ୬୮/ 


ଜ/ଖୁଁ, 6ଢାଣ ଜଥ/ ସମସ ଶୀଳଳମାନନ (ମଯଜାଳା) ସୁନେ ସେ କଛିଶଲ, 6 
ଯାର୍ଥ / ଏ୦ଠନେ ଏକଜିତ ହୋକଥିବା କଲୌଜବମୀନଙୁ ଦେର” // ୨ ୬// 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେହି ଦିବ୍ୟ ତଥା ଭବ୍ୟ ରଥକୁ ଭୀଷ୍ମ ଏବଂ ଦ୍ରୋଣ ଉଭୟଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 


ନେଇ ଠିଆ କରିଦେଲେ। ଜଣେ ଆଜ୍ଞାଧୀନ ତଥା କର୍ତବ୍ୟନିଷ୍ଠ ସାରଥ୍ଵ ସଦୃଶ ସେ ଅର୍ଜୁନକୁ କହିଲେ, 
“ ହେ ପାର୍ଥ! ଏଠାରେ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଥବା ଏହି କୌରବମାନଙ୍କୁ ଦେଖ। ” ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
କେବଳ ଏହି ଏକମାତ୍ର ବାକ୍ୟ, ଯାହାକି ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି। ସେହି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ଅଗ୍ନିକଣା ସଦୃଶ 
କାମ କରିଥ୍ଲା। ଯାହାକି ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଅହଙ୍କାର ଉପରେ ଆଧାରିତ ମିଥ୍ୟା ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଏବଂ ଧାରଣାର 


|॥ ୯୪॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୨୬, ୨୭ 


ମହଲକୁ ଜାଳିପୋଡି ପାଉଁଶ କରିଦେଲା। ଏହାପରେ ଆମେ ଦେଖିବା ଯେ ଏହି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ମନରେ କଂଣ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସୃଷ୍ଟି କଲା ଏବଂ କିଭଳି କେଉଁପ୍ରକାର ତାଙ୍କର ମନ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇଯାଇଥିଲା । 


ଏଠାରେ “ ପାର୍ଥ ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ପୁଥାପୁତ୍ର - ଅର୍ଜୁନ | କୁନ୍ତୀଙ୍କର ଅନ୍ୟ ଏକ ନାମ ହେଉଛି- 
ପୂଥା। ଏହି ସଂସ୍କୃତ ଶବ୍ଦ “ ପାର୍ଥ” ରେ ପ୍ରୁଥ୍ଵୀତତ୍ତ୍ଵର ଗୁଣଧର୍ମ ( ଗନ୍ଧ) ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏହି ସମ୍ବୋଧନ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ମାର୍ମିକ । ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି - ଗୀତା ସତ୍ୟର ସଙ୍ଗୀତ ଯାହାକୁ ଅମୂତ ସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନ୍‌ 
ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ପ୍ରତିନିଧ୍ଵ ନଶ୍ଵର ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଶୁଣାଇଥିଲେ ବା ପାନ କରାଇଥିଲେ । 


ତତ୍ରାପଶ୍ୟତ୍‌ ସ୍ମରିତାନ୍‌ ପାର୍ଥଃ ପିତୃନଥ ପିତାମହାନ୍‌ । 
ଆଗର୍ୟାନ୍‌ମାତୁଲାନ୍‌ଭ୍ରାତୃନ୍‌ ପୁତ୍ରାନ୍‌ପୌତ୍ରାନ୍‌ ସଖୀଂସ୍ତଥା ॥ ୨ ୬॥ 


ଶ୍ଵଶୁରାନ୍‌ ସୁହୃଦତଶ୍ଚୈବ ସେନୟୋରୁଭୟୋରପି । 


` 


ତାନ୍ସମୀକ୍ଷ୍ୟ ସ କୌନ୍ତେୟଃ ସର୍ବାନ୍‌ ବନ୍ଧୂନବସ୍ମିତାନ୍‌ ॥୨୭॥ 
କୂୃପୟା ପରୟାବିଷ୍ଟେ ବିଷୀଦନ୍ନିଦମବ୍ରବୀତ୍‌ । 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତତ୍ର = ସେଠାରେ, ଅପଶ୍ୟଯତ୍‌ = ଦେଖନେ, ସୁୁତାନ୍‌ = ଠିଆ ହୋଇଥିବା, ପାର୍ଥଃ = ପାର୍ଥ, ପିତୃନ୍‌ 
= ପିତାମାନଙ୍କୁ, ଅଥ = ମଧ୍ଯ, ପିତାମହାନ୍‌ = ପିତାମହମାନଙ୍କୁ, ଆଚାର୍ୟାନ୍‌ = ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ, 
ମାତୁଲାନ୍‌ = ମାମୁଁମାନଙ୍କୁ, ଭ୍ରାତୃନ୍‌ = ଭାଇମାନଙ୍କୁ, ପୁତ୍ରାନ୍‌ = ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ, ପୌତ୍ରାନ୍‌ = 
ନାତିମାନଙ୍କୁ, ସଖୀମ୍‌ 5 ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କୁ, ତଥା = ମଧେ | 


ଶ୍ଵବଶୁରାନ୍‌ = ଶ୍ଵଶୁରମାନଙ୍କୁ, ସୁହୁଦ୍‌ = ମିତ୍ରମାନଙ୍କୁ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ମଧ, ସେନୟୋଃ = 
ସେନାର, ଉଭୟୋଃ = ଉଭୟ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ତାନ୍‌ = ଏହି, ସମୀକ୍ଷ୍ୟ = ଦେଖି, ସଃ = ସିଏ, 
କୌନ୍ତେୟଃ = କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର, ସର୍ବାନ୍‌ = ସମସ୍ତେ, ବନ୍ଧୁନ୍‌ = ସମ୍ପର୍କୀୟ, ଅବସୁୁତାନ୍‌ = ଠିଆ 
ହୋଇଥୁବା। 
କୃପୟା = ଦୟାଦ୍ର ହୋଇ, ପରୟା = ଅତ୍ୟନ୍ତ, ଆବିଷ୍ଟୋ-=ଁ କାତରହୋଇ, ବିଷୀଦନ୍‌ = ବିଷାଦର 
ସହ, ଇଦମ୍‌ = ଏହା, ଅବ୍ରବୀତ୍‌ = କହିଲେ | 

ଅନ୍ଵୟ : ଅଥ ପାର୍ଥଃ ତତ୍ର ସ୍ପ୍ରତାନ୍‌ ପିତୂନ୍‌, ପିତାମହାନ୍‌, ଆଚାର୍ଯ୍ୟାନ୍‌, ମାତୁଳାନ୍‌, ଭ୍ରାତୂନ୍‌, ପୁତ୍ରାନ୍‌, 
ପୌତ୍ରାନ୍‌ ତଥା ସଖୀନ୍‌ ଅପଶ୍ୟତ୍‌ | ୨ ୬ | 


ସଃ କୌନ୍ତେୟଃ ଉଭୟୋଃ ଅପି ସେନୟୋଃ ଅବସ୍ଥିତାନ୍‌ ଶ୍ଵଶୁରାନ୍‌ ସୁହୃଦଃ ଚ ଏବ ସର୍ବାନ୍‌ 
ତାନ୍‌ ବନ୍ଧୂନ୍‌ ସମୀକ୍ଷ୍ୟ- ।୨୭। 


ପରୟା କୂପୟା ଆବିଷ୍ଟଃ ବିଷୀଦନ୍‌ ଇଦଂ ଅବ୍ରବୀତ୍‌ | 


॥ ୯୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୬, ୨୭ / ଅଧାୟ ୧ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ୦୧୦୭୫ଟଣଳେ ଥନୁୁନ ୧୦/୦୭ ଠିଥ/ ହୋନଣ୍ବା ନିଳନ ଦିରନ ନନ୍ଦନୀନନ୍କୂ, 
ନିନାମହମାନନୁ, ଆଗର୍ଯ୍ୟମାନନକୁ ମାତୁଳମାନନୁ, ଢ//ମାନକୁ, ଦୁଚମୋନଙକୁ, 6ଘୌନମାନଙୁ 
ଏବଂ ବଝୁୁମୀଳଙ୍କୁ ମଧ 6ଜକେମୁଣଳ ୮୨୬୮ 


ଵ୍ଧଝ୍ୂନ © ସୁନୁୂୁନମମଳନ୍ଗ୍ୁ ମଧ୍‌ ନୟ ସେଳାଳ ମନ ସେ ଦମ୍ମଣିଲ / ଏହି ଳନ ସନି 
ଦୁ ବଝୁଦାନ୍ଧଦମାନନ୍କୁ ନୁ ନଣନ୍ଦଶ୍ଯଣନ ଠିଆ ୋକଥିକ। 6ଜମ୍ନ୍ଥା କୁନିର ଥର୍ଲ୍ଲଳନବନ 
ମନ କନ୍ଜୁଣାନଜେ ଜନିନଲ/ ଏବଂ ବିଷାରନ୍ଦୁକତ ଠନୋଳ ସେ କନିଛଳେ /୨୭- ୨/୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହିପରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଉଭୟ ସେନାଙ୍କୁ ଦେଖୂବା ପରେ ଅର୍ଜୁନ ଶତ୍ଦୁପକ୍ଷରେ 
ଠିଆ ହୋଇଥୁବା ନିଜର ବନ୍ଧୁବାନ୍ଧବମାନଙ୍କୁ ଓ ପରିବାରର ପ୍ରିୟ ସଦସ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିଲେ, ଯେଉଁମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଭାଇ ଓ ଜ୍ଞାତି ଭାଇ, ଗୁରୁଜନ, ପିତାମହ ଓ ଅନ୍ୟ ସବୁ ଆପଣାର ସମ୍ପର୍କୀୟ ଓ ବନ୍ଧୁମାନେ ଥିଲେ | 
କେବଳ ଶତ୍ଧୁ ପକ୍ଷରେ ନୁହେଁ, ଏପରିକି ନିଜ ସୈନ୍ଯବାହିନୀରେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନ ନିଜର ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ପର୍କୀୟମାନଙ୍କୁ 
ଦେଖଁଥୁଲେ। ସମ୍ଭବତଃ ଏଭଳି ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖୁ ପ୍ରଥମ ଥର ପାଇଁ ପାରିବାରିକ କଳହଜନିତ ଭୟଙ୍କର ଦୁଃଖଦାୟୀ 
ପରିଣାମକୁ ସେ ଅନୁମାନ କରିପାରିଥିଲେ । ଯେଉଁ ଘଟଣା ତାଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ମନକୁ ଦୋହଲାଇ ଦେଇଥଲା। 
ଜଣେ କର୍ମଶୀଳ ଯୋଦ୍ଧା ହୋଇଥ୍ବବା ଯୋଗୁଁ ବୋଧହୁଏ ବର୍ଭମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଭାବି ନ ଥିଲେ ଯେ ନିଜର 
ମହତାକାଂକ୍ଷାଗୁଡ଼ିକୁ ପୂର୍ଠ୍ଣକରିବା ଏବଂ ଦୁର୍ଯୋଧନର ଅନ୍ୟାୟକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମାଜକୁ 
କେଉଁ ସୀମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଳିଦାନ ଦେବାକୁ ହେବ। 


କାରଣ ଯାହା କିଛି ବି ହେଉ ନା କାହିକି, ଏଥୁରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ଏହି ଦୃଶ୍ୟକୁ ଦେଖ ତାଙ୍କର 
ହୃଦୟ କରୁଣା ଓ ବିଷାଦରେ ଭରିଯାଇଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ଏହି ସମୟରେ ତାଙ୍କର କରୁଣା ସ୍ଵାଭାବିକ ନ ଥିଲା। 
ଯଦି ତାଙ୍କଠାରେ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥିବା କରୁଣା ଓ ବିଷାଦ ଗୌତମବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପରି ବାସ୍ତବିକ ଓ ସ୍ବାଭାବିକ 
ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ଯୁଦ୍ଧର ବହୁତ ପୂର୍ବରୁ ସେ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ବ୍ୟବହାର କରିଥାନ୍ତେ । ସଞ୍ଜୟ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ଏହି ଭାବନାକୁ “ କରୁଣା' ନାମ ଦେବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ। ସାଧାରଣତଃ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵଭାବ ହେଉଛି କି ସେ 
ନିଜର ଦୁର୍ବଳତାଗୁଡ଼ିକୁ ଅନାୟାସରେ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ଗୁଣର ଆଖ୍ୟା ଦେଇ ମହିମାନ୍ଵିତ କରିଥାଏ । ଯେତେବେଳେ 
ଜଣେ ଧନୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଅମର ହେବାର ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଇଚ୍ଛା ନେଇ ନିଜ ନାମରେ ମନ୍ଦିରଟିଏ ନିର୍ମାଣ କରେ, ତା'ର 
ବୃଥା ଅଭିମାନକୁ ଏହିପରି ଭ୍ରମ ବଶତଃ ବଦାନ୍ୟତାର ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଏ। ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଦେଖୁ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ବିଷାଦ ଭାବନା ଉଦୟ ହୋଇଥିଲା, କାରଣ ତାଙ୍କର ମାନସିକ ସନ୍ତୁଳନ ପୂର୍ଠରୂପେ 
ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇଯାଇଥୁଲା ଯାହାକୁ ଭୁଲରେ “ କରୁଣାଂ ନାମ ଦେଇ ଗୌରବ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି । 


୬୧ ୯୫ ୬୭ 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମନରେ ଅସଂଖ୍ୟ ଭାବନା ପରିସ୍ଥିତି ଗପରେ ଦବି ରହିଥୁଲା, ଯାହା ସକ୍ରିୟ ରୂପରେ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇ ବ୍ୟକ୍ତ ହେବାକୁ ଅବସର ଖୋଜୁଥୁଲା। ଏହି ସମୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ପରସ୍ପର 
ଅଲଗା ହୋଇଯାଇଥିଲା । କାରଣ, ନିଜକୁ ସବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୀର ମନେକରିବା ହେତୁ ତାଙ୍କର ମନରେ ଯୁଦ୍ଧରେ 


॥ ୯୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୨୮, ୨୯ 


ବିଜୟୀ ହେବାଲାଗି ପ୍ରବଳ ଦୁରାଗ୍ରହ ଥଲା । ପୂର୍ବର ଦମିତ ଭାବନାଗୁଡ଼ିକ ଏବଂ ବଉ୍ଭମାନର ବିଜୟ ଜନିତ 
ବ୍ୟାକୁଳତା ହେତୁ ତାଙ୍କର ବିବେକ ବୁଦି ବିଚଳିତ ହୋଇଗଲା । 

ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆଗକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଯେ ଅର୍ଜୁନ ଜଣେ ଅସନ୍ତୁଳିତ ମାନସିକ ରୋଗୀ 
ସଦୃଶ ବ୍ୟବହାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ “ ଅର୍ଜୁନରୋଗ 'ରେ ପୀଡ଼ିତ ବ୍ୟକ୍ତିର 
“ ରୋଗ ଇତିହାସ” ବଣ୍ତନା କରିବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି । ଏହି ଆତ୍ମଘାତକ “ ଅର୍ଜୁନ ରୋଗ' ର ଏକମାତ୍ର 
ଉପାୟ ହେଉଛି “ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଫୋପଗ୍ର ”' | 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଟ 
ଦୃଷ୍ଟେମଂ ସ୍ଵଜନଂ କୃଷ୍ଣ ୟୁୟୁସ୍ୁଂ ସମୁପସ୍ଥିତମ୍‌ ॥ ୨୮॥ 
ସୀଦନ୍ତି ମମ ଗାତ୍ରାଣି ମୁଖଂ ଚ ପରି ଶୁଷ୍ୟଯତି । 
ବେପଥୁଶ୍ଚ ଶରୀରେ ମେ ରୋମହର୍ଷଶ୍ଚ ଜାୟତେ ॥୨୯॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦୃଷ୍ଟା = ଦେଖୂ, ଇମମ୍‌ = ଏହି, ସ୍ଵଜନମ୍‌ = ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୁ, କୃଷ = ହେ କୃଷ, ୟୁୟୁସୂମ୍‌ = 
ଯୁଦ୍ଧେଛୁ, ସମୁପସ୍ଥିତମ୍‌ = ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ତିତ ହୋଇଥିବାର | 


ସୀଦନ୍ତି = ଶିଥିଳ ହୋଇଯାଉଛି, ମମ = ମୋର, ଗାତ୍ରାଣୀ = ଅବୟବ, ମୁଖମ୍‌ = ପାଟି, ଚ = 
ଏବଂ, ପରିଶୁଷ୍ଯତି = ଶୁଖିଯାଉଛି | ବେପଥୁ = ଥରୁଛି, ଚ = ଏବଂ, ଶରୀରେ = ଶରୀରରେ, 
ମେ = ମୋର, ରୋମ-ଓହର୍ଷ = ରୋମ ଟାଙ୍କୁରି ଉଠିବା, ଚ = ଏବଂ, ଳାୟତେ = ହେଉଛି | 


ଅନ୍ଵୟ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ। ହେ କୃଷ୍ଣ ! ଯୁଯୁସୂନ୍‌ ସମୁପସ୍ଥିତାନ୍‌ ଇମାନ୍‌ ସ୍ଵଜନାନ୍‌ ଦୃଷ୍ଟ ।୨୮। 


ମମ ଗାତ୍ରାଣି ସୀଦନ୍ତି ଚ ମୁଖଂ ପରିଶୁଷ୍ୟତି, ମେ ଶରୀରେ ବେପଥୁ୍‌ଃ ଚ ରୋମହର୍ଷଃ ଚ 
ଜାୟତେ ।୨୯। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 
ଥଙ୍କୁନ କନ୍ଦିଳେ 
6ହ କୁଷ / ନ୍ଦୁଵ ନ୍ଛ/ ରାନୁ ଜଣକୁ ୋଳଥରକ/ ଏନିସରୁ ଯୁଳନନୀନଙୁ ଜେମା ମୋର ଥାନ 
ଵିଥୁିଳ ନେବାକୁ ଲଗୁଛି। ନୁଖ ମି ଖୁଖିପାନଛଳି ଏବଂ ମାଳ ଶରୀରେ କମ୍ାନ ନଥ 
6ଜମୀ୍ୟ ଲ୍‌ 6ଛଳ®ଛ //୨/୮- ୨ ୯// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ମନର ଅସନ୍ତୁଳନ ଯୋଗୁଁ ମାନସିକ ରୋଗୀର ଶରୀରରେ ଉପ୍ରନ୍ନ ହେଉଥବା ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ 
ଏଠାରେ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ବଣ୍ଠ୍ରନା କରାଯାଇଛି । ଯାହାକୁ ସଞ୍ଜୟ “ କରୁଣା” କହିଥିଲେ, ତାକୁ ବାସତବରୂପେ 
ସ୍ଵୟଂ ଅର୍ଜୁନ ନିଜ ଶବ୍ଦରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାରୁ ଜ୍ଞାତ ହୁଏ ଯେ ଏହା କରୁଣା ନୁହେଁ। 


॥ ୯୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୦ / ଅଧ୍ାୟ ୧ 


ଆଧୁନିକ ମନୋବିଜ୍ଞାନରେ ଏକ ବ୍ୟାକୁଳ, ଅସନ୍ତୁଳିତ ରୋଗୀର ଉପଯୁକ୍ତ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ ଥବା 
ରୋଗର ନାମ “ ମୋହଜନିତ ନୈରାଶ୍ୟ” ରୂପେ ନାମିତ କରାଯାଇଛି । 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ନୟ ଓ 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


ଗାଣ୍ଡୀବଂ ସ୍ରଂସତେ ହସ୍ତାତ୍‌ ତ୍ଵଳ୍‌ ଚୈବ ପରିଦହ୍ୟତେ । 

ନ ଚ ଶକ୍ଳୋମ୍ୟବସ୍ଫାତୁଂ ଭ୍ରମତୀବ ଚ ମେ ମନଃ ॥୩୦॥ 
ଗାଣ୍ଡୀବମ୍‌ = ଗାଣ୍ଡୀବ ଧନୁ, ସଂସତେ = ଖସି ପଡ଼ୁଛି, ହସ୍ାାତ୍‌ = ହାତରୁ, ତ୍କ୍‌ = ଚର୍ମ, ଚ = 
ଏବଂ, ଏବ = ମଧ୍ୟ, ପରିଦହ୍ୟତେ = ପୋଡିଯାଉଛି, ନ = ନୁହଁ, ଚ = ଏବଂ, ଶକ୍ଳୋମି = ( ମୁଁ) 


ସମର୍ଥ, ଅବସ୍ଥାତୁମ୍‌ = ଠିଆ ହୋଇ ରହିବାକୁ, ଭ୍ରମତି ଇବ = ଭ୍ରମିତ ହେଲାପରି ଲାଗୁଛି, ଚ = 
ଏବଂ, ମେ = ମୋର, ମନଃ = ମନ | 


ହସ୍ତାତ୍‌ ଗାଣ୍ଡୀବଂ ସ୍ରଂସତେ, ତ୍କ୍‌ ଚ ଏବ ପରିଦହ୍ୟଯତେ, ଚ ଅବସ୍ଥାତୁଂ ନ ଶକ୍ଳୋମି, ଚ ମେ 
ମନଃ ଭ୍ରମତି ଇବ ।୩୦। 


6ମାଜ ହାଜକୁ ରାଷୀକ (କୁ) ଖଦିଯଜୁଛି ଏବଂ ଜୁନ/ ଳଳିଜାଳ/ ଜଳି ଥଳୁଜବ 6ହେଛଛି / 
6ମାଜ ନନ ଢନିତ 6£ଛଛି ଏବଂ ବର୍ଜମାନ ନୁଁ ଠିଆ 6କେକୁ ମଥ ଥସନର୍ଥ /77୦/ 


ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ନିଜର ମାନସିକ ସ୍ଥିତି ତଥା ଶାରୀରିକ ସ୍ଥିତି ବିଷୟରେ ଆଉ କେତେକ 


ଲକ୍ଷଣ କହୁଛନ୍ତ। ତାଙ୍କର ମନ ଅସ୍ତ୍ରର, କ୍ଷୁବ୍ଧ ଓ ଭ୍ରମିତ ହେବା ସହିତ ବିବେକ ହରାଇ ଅଜ୍ଧବିଶ୍ବାସର 
ବଶବର୍ତୀ ହୋଇଛି। ତେଣୁ ସେ ଯୁଦ୍ଧର ଦାରୁଣ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଏବଂ ଆସନ୍ନ ପରିଣାମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନେକ 
ପ୍ରକାରର ଅମଙ୍ଗଳ ଶକୁନ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ଯାହାକି ଯୁଦ୍ଧରେ ପରାଜୟ ଓ ବିନାଶର ସୂଚନା ହୋଇପାରେ। 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମାନସିକ ଭ୍ରମକୁ କେବଳ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ ନାହିଁ ବରଂ, ଏହା 
ମଧ୍ଯ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି ଯେ କେତେଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କର ବିବେକ ତଥା ନୈତିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ବିନଷ୍ଟ ହୋଇଛି। 


॥ ୯୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୩୧, ୩୨ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


ନିମିତ୍ତାନି ଚ ପଶ୍ଯାମି ବିପରୀତାନି କେଶବ । 
ନ ଚ ଶ୍ରେୟୋଃନୁପଶ୍ୟାମି ହତ୍ଵା ସ୍ଵଳଜନମାହବେ ॥୩୧॥ 


ନ କାଙ୍କ୍ଷେ ବିଜୟଂ କୃଷ୍ଣ ନ ଚ ରାଜ୍ୟଂ ସୁଖାନି ଚ । 
କିଂ ନୋ ରାଜ୍ୟେନ ଗୋବିନ୍ଦ କିଂ ଭୋଗୈର୍ଜୀବିତେନ ବା ॥୩୨॥ 


ନିମିତ୍ତାନି = ଲକ୍ଷଣ ବା ଶକୁନ, ଚ = ମଧ୍ଯ, ପଶ୍ଯାମି = ( ମୁଁ) ଦେଖୁଛି, ବିପରୀତାନି = ବିପରୀତ, 
କେଶବ = ହେ କେଶବ, ନ = ନାହିଁ, ଚ = ଏବଂ, ଶ୍ରେୟଃ = ଶ୍ରେୟ ବା ଲାଭ, ଅନୁପଶ୍ଯାମି = 
( ମୁଁ) ଦେଖୁଛି, ହତ୍ବା = ହତ୍ଯାକରି, ସ୍ଜନମ୍‌ = ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୁ, ଆହବେ = ଯୁଦ୍ଧରେ | 

ନ = ନାହିଁ, କାଙ୍କ୍ଷେ = ଚାହେଁ, ବିଜୟମ୍‌ = ବିଜୟ, କୃଷ = ହେ କୃଷ, ନ = ନାହିଁ, ଚ = 
ଏବଂ, ରାଜ୍ଯମ୍‌ = ରାଜ୍ଯ; ସୁଖାନି = ସୁଖ, ଚ = ଏବଂ, କିମ୍‌ = କ'ଣ (ପ୍ରୟୋଜନ), ନଃ = 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର, ରାଜ୍ୟେନ = ରାଜ୍ୟରେ, ଗୋବିନ୍ଦ = ହେ ଗୋବିନ୍ଦ, କିମ୍‌ = କ'ଣ (ଲାଭ), 
ଭୋଗୈଃ = ଭୋଗରେ, ଜୀବିତେନ = ଜୀବନର / ବଞ୍ଚୁବାରେ, ବା = କିମ୍ | 


: ହେ କେଶବଃ ! ବିପରୀତାନି ନିମିତାନି ଚ ପଶ୍ଯାମି, ଆହବେ ସ୍ଵ୍ଚନଂ ହତ୍ବା ଶ୍ରେୟଃ ଚ ନ 


ଅନୁପଶ୍ୟାମି ।୩୧। 


ହେ କୃଷ୍ଣ! ବିଜୟଂ, ରାଜ୍ୟଂ ଚ ସୁଖାନିଚ ନ କାଙ୍କ୍ଷେ। ହେ ଗୋବିନ୍ଦ ! ନଃ ରାଜ୍ୟେନ 
କିଂ ? ଭୋଗୈଃ, ଜୀବିତେନ ବା କିଂ ? !୩୨। 

6ହ 6କେଶକ/ ନୁଁ ସବୁ ଵକୁନଗୁଢ଼ିକୁ ମା ବିରତ ୦ଦନ୍ମଛି ଏବଂ ନ୍ଦୁଵନେ ନିଳନ 
6ଲୋକନ୍ମାନନ୍କ୍ ସମ୍ଦନ୍ଧୀକ୍କୁ ମାଳି ୦ମୀର ଳି କଳଯଣ ହେବ ୩୨୨୮ 

6ହ କୃଷ/ ନୁ ବିଳୟ ଚାହୁଁ ନାନ୍ଦଁ ଜାଳଯ ଜଥା ସୁଖ ଯୋଗ ମଧ ରାହୁନାନି/ ହେ 
6ରୀବିନ୍ଦ/ ଥମଳୁ ଜଳକୁ ଅଥବ ଭରନ୍ତୁ ଏବଂ ବଞ୍ଚକଣନର ମି ଳି ଯ୦ୟ/କମନ 
ଥଛି / //7? ୨// 


ବୁିରୁ ସମ୍ପୂର୍ଥ ଅଲଗା ହୋଇ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଭ୍ରମିତ ମନ ଏକ ପାଗଳ ସଦୃଶ ଏଣେ ତେଣେ 


ଗଲିଯାଉଛି ଏବଂ ମୂର୍ଷତା ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଷ୍କର୍ଷରେ ପହଞ୍ଚୁଛି । ସେ କହୁଛନ୍ତି, “ ମୁଁ ବିଜୟ ଚାହୁଁ ନାହି, ରାଜ୍ୟ ଅଥବା 
ସୁଖ ଭୋଗ ମଧ୍ଯ ଚାହୁଁନାହି।” ଏହା ଏକ ସୁବିଦିତ ତଥ୍ୟ କି ଯଦି ଉନ୍ଲାଦ ରୋଗୀକୁ କହିବାକୁ ସୁଯୋଗ 
ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ସେ ନିଷେଧାମ୍ବକ ଭାଷାରେ ହି ତା'ର ରୋଗର କାରଣ ବୁଝାଇବାକୁ ଲାଗେ। ଉଦାହରଣାର୍ଥ, 
କୌଣସି ସ୍ତ୍ରୀ ଯଦି ଏହି ଉନ୍ମାଦ (ହିଷ୍ଟେରିଆଃ ରୋଗରେ ପୀଡ଼ିତ ହୋଇ ପ୍ରଳାପ କରେ ଯେ ସେ ତା'ର ପତିକୁ 
ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ଯ ଭଲପାଏ, ସମ୍ମାନକରେ ଓ ସେମାନଙ୍କ ( ଉଭୟଙ୍କ) ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ମତଭେଦ ନାହିଁ 
ଇତ୍ୟାଦି ଅତଏବ, ଏହି ବାକ୍ଯଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ସେ ସ୍ବୟଂ ରୋଗର ବାସ୍ତବିକ କାରଣ କ'ଣ ବତାଇଥାଏ। 


॥ ୯୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୩୩, ୩୪ / ଅଧ୍୍‌ାୟ ୧ 


ସେହିପରି ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁସବୁ ବସ୍ତୁ ବିଷୟକ ଅନିଚ୍ଛା ପ୍ରକଟ କରୁଛନ୍ତି, ସେଥୁରୁ ତାଙ୍କର ମାନସିକ 
ସ୍ଥିତିର ସ୍ପଷ୍ଟ କାରଣ ଆମେ ଜାଣିପାରିବା ଯେ ସେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ସେ ଶୀଘ୍ର ତାଙ୍କର 
ଏବଂ ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କ ପାଇଁ ରାଜ୍ୟ ଅଥବା ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଆତୁର ହେଉଥିଲେ । କିନ୍ତୁ କୌରବମାନଙ୍କ 
ବିଶାଳ ସେନା ଏବଂ ସେଥଵରେ ସମ୍ମିଳିତ ପରିଚିତ ଶୂରବୀର ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍ଵବା ପରେ ତାଙ୍କର ଆଶା 
ନିରାଶାରେ ବଦଳିଯାଇଥୁଲା। ତାଙ୍କର ମହତ୍ତ୍ଵାକାଙ୍କ୍ଷା ନଷ୍ଟ ପ୍ରାୟ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ସେ ଆମୁବିଶ୍ଵାସ 
ହରାଇ ବସିଲେ । ଏହିଭଳି ସେ ଧୀରେ ଧୀରେ ବିଷାଦଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଯାଇଥ୍ଵଲେ ଯାହାର ନିବାରଣ ପାଇଁ 
ଉପଚାରର ବିଷୟ ହେଉଛି ଗୀତାର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ । 


ୟେଷାମର୍ଥେ କାଙ୍କ୍ଷିତଂ ନୋ ରାଜ୍ୟଂ ଭୋଗାଃ ସୁଖାନି ଚ । 
ତ ଇମେଏବସ୍ଫିତା ୟୁଦ୍ଧେ ପ୍ରାଣାଂସ୍ତ୍ୟଲ୍ପା ଧନାନି ଚ ॥୩୩॥ 


ଆଗ୍ୟାଃ ପିତରଃ ପୁତ୍ରାସ୍ତଥୈବ ଚ ପିତାମହାଃ । 
ମାତୁଲାଃ ଶ୍ଵଶୁରାଃ ପୌତ୍ରାଃ ଶ୍ୟାଲାଃ ସମ୍ବନ୍ଧିନସ୍ତଥା ॥୩୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟେଷାମ୍‌ = ଯେଉଁମାନଙ୍କ, ଅର୍ଥେ = ପାଇଁ, କାଙ୍କ୍ଷିତମ୍‌ = ଚାହୁଁଛୁ, ନଃ = ଆମ୍ଭ ଦ୍ଵାରା, 
ରାଜ୍ୟମ୍‌ = ରାଜ୍ୟ, ଭୋଗାଃ = ଭୋଗ, ସୁଖାନି = ସୁଖ ଆଦି, ଚ = ଏବଂ, ତେ = ସେହିମାନେ, 
ଇମେ = ଏହି ସବୁ, ଅବସ୍ତିତାଃ = ଠିଆ ବା ଉପସ୍ତିତ ହୋଇଛନ୍ତି, ୟୁଦ୍ଧେ = ଯୁଦ୍ଧରେ, ପରାଣାନ୍‌ 
= ପ୍ରାଣ, ତ୍ଯକ୍ତ୍ରା - ତ୍ୟାଗ କରି, ଧନାନୀ = ଧନସମ୍ପରି, ଚ = ଏବଂ | 
ଆଚାର୍ୟାଃ = ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ, ପିତରଃ = ପିତାମାନେ, ପୁତ୍ରାଃ = ପୁତ୍ରମାନେ, ତଥା = ତଥା, ଏବ 
= ସେହିପରି, ଚ = ଏବଂ, ପିତାମହାଃ = ପିତାମହମାନେ, ମାତୁଳାଃ = ମାମୁଁମାନେ, ଶ୍ଵଶୁରାଃ 
= ଶ୍ଵବଶୁରମାନେ, ପୌତ୍ରାଃ = ନାତିମାନେ, ଶ୍ଯାଲାଃ = ଶଳାମାନେ, ସମ୍ବନିନ = ସମ୍ପର୍କୀୟମାନେ, 
ତଥା = ତଥା। 

ଅନ୍ବଵୟ : ଯେଷାଂ ଅର୍ଥେନଃ ରାଜ୍ୟଂ କାଙ୍କ୍ଷିତଂ, ଭୋଗାଃ ( କାଙ୍କ୍ଷିତାଃ) ସୁଖାନି ଚ ( କାଙ୍କ୍ଷିତାନି) 
ତେ ଇମେ ପ୍ରାଣାନ୍‌ ଧନାନି ଚ ତ୍ୟକ୍ତ୍ରା ଯୁଦ୍ଧେ ଅବସ୍ଥିତାଃ ।୩୩ 


ଆଚାର୍ୟାଃ, ପିତରଃ, ପୁତ୍ରାଃ ତଥା ଏବ ପିତାମହାଃ, ମାତୁଲାଃ, ଶ୍ବଶୁରାଃ, ପୌତ୍ରଃ, ଶାଲାଃ 
ତଥା ସମ୍ବନ୍ଧିନଃ ( ଅବସ୍ତିତାଃ) ।୩୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥାଣନ ନ୍ଦାଯାଳ ପୀର ଏସବୁ ନାଳ, ଜର ¿ ସୁରାକି ନ୍କ! କଳୁଥଛୁ, 6 6ଳେଳମାଣନ 
¿| ¿ ଳୀବନ ହି ଥାଶ/ ଛ୬/ଜ ନୁ) 6@୭6@ ୦ଥଅ/ 6ନହୋଳଛନ //??6?/ 


6୧୮ମୀନ 6୭ଛ୭ଛ@ ଥାନନ ଚୁଜୁଳନ, ଠିନୁତୁଳ/ ହୁଚା ଠିରାମନ୍‌ ନାନ୍ୁଁ ଶୁନ, ଲି 
ଖାଳ/ ଚଥ/ ଥନ/ ସନୀା- ସମନ / ୧ୂଳନମୀଣନ /୩?୪/ 


॥ ୧୦୦ | 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୩୫ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଗୋଟିଏ କ୍ଷତ୍ରିୟ ପରିବାର ମଧ୍ଯରେ ହେବାକୁ ଯାଉଥିବା ଗୂହଯୁଦ୍ଧ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅନ୍ୟ ତର୍କ ମଧ୍ଯ ଦେଇଛନ୍ତି । ଭାବାବିଷ୍ଟ ଅର୍ଜୁନ କାପୁରୁଷ ଭଳି ପଳାୟନ କରିବା ପାଇଁ ଅନେକ 
ତର୍କ ଦେଇ ତାଙ୍କର ବିଗ୍ରକୁ ସିଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି । ଏହାଦ୍ଵାରା ସେ ପ୍ରାରଚ୍ଧବଶତଃ ପ୍ରାପ୍ତ କଉଭବ୍ୟ ନ 
କରି କମିକ୍ଷେତ୍ରରୁ ଦୂରେଇ ଯିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । 


ସେ ଯାହାକିଛି ପୂର୍ବରୁ କହିଥୁଲେ ତାକୁ ହିଁ ବାରମ୍ବାର ଆବୃଭି କରୁଥୁଲେ । କାରଣ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମୌନ 
ରହି ତାଙ୍କର ତର୍କକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁ ନ ଥିଲେ । ଭଗବାନଙ୍କ ରଙ୍ଗ ଅଧରରେ ଦେଖାଯାଉଥିବା ମୁରୁକି ହସ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଲଜିତ କରିଥୁଲା। ସେ ତାଙ୍କର ମିତ୍ର ତଥା ସାରଥୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏହି କୁଣ୍ଢିତ ବିଚାର ପ୍ରତି ସ୍ଵୀକୃତି 
ଓ ସହମତି ଚାହୁଁଥିଲେ | କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଠାରୁ କୌଣସି ଇଙ୍ଗିତ ଅଥବା ଶବ୍ଦ ଉଚ୍ଚାରଣ ମାଧ୍ଯମରେ 
ଇଚ୍ଛିତ ସହମତି ମିଳୁ ନ ଥୁଲା । 


ଏତାନ୍ସକ ହନ୍ତୁମିଚ୍ଛାମି ଘ୍ନତୋଃପି ମଧୁସୂଦନ | 
ଅପି ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟରାଜ୍ୟସ୍ୟ ହେତୋଃ କିଂ ନୁ ମହୀକୃତେ ॥୩୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏତାନ୍‌ = ଏମାନଙ୍କୁ, ନ = ନାହିଁ, ହନୁମ୍‌ = ମାରିବାକୁ, ଇଚ୍ଛାମି = ( ମୁଁ) ଇଚ୍ଛା କରେ, ଘୁ୍ତଃ ଅପି 
= ଯଦି ହତ ହୁଏ ( ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା), ମଧୁସୁଦନ = ହେ ମଧୁସୂଦନ ( ମଧୁ ନାମକ ରାକ୍ଷସକୁ 
ନିଧନ କରିଥିବା), ଅପି = ମଧ୍ୟ, ତ୍ରୈଲୋକ୍ଯ ରାଜ୍ଯସ୍ଯ = ତ୍ରିଲୋକର ରାଜ୍ଯକ ହେତୋଃ = 
ପାଇଁ, କିମ୍‌ = କିପରି, ନୁ = ତେବେ, ମହୀକୃତେ = ଭୁଲୋକ ( ରାଜ୍ୟ) ପାଇଁ | 


ଅନ୍ବଵୟ : ହେ ମଧୁସୁଦନ ! ଘ୍ନତଃ ଅପି ଏତାନ୍‌ ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟ ରାଜ୍ୟସ୍ୟ ଅପି ହେତୋଃ ହନ୍ତୁଂ ନ ଇଚ୍ଛାମି 
ମହୀକୃତେ କିଂ ନୁ ? ।୩୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହେ ମଧୁସୁଦନ / ସମାନ ମୋ ମାରିଣଜେଳଳ ନ ନୁଁ ମାନନ୍କୁ ମୀଜିକାଳୁ ନଛଳା 
କନ୍ଧୁନନି/ ଏହି @ୁଢ ଜାଳ/ କ/ ଜଣ, ୈନେୋକାର ଥାରଯୀନ/ ନିଳିନେ ମଧ୍ୟ ନୁଁ ନୁ 
କଳିକୁ ଦୁତ କୁହେ /77?୫/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ସମ୍ଭବତଃ ଅର୍ଜୁନ ଅନୁଭବ କରୁଥୁଲେ ଯେ ସେ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ନିଜର ସମସ୍ଯାକୁ 
ଦୃଢଭାବରେ ଉପସ୍ଥାପନା କରି ପାରିନାହାନ୍ତି ଏବଂ ଏହି କାରଣରୁ ହୁଏତ ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କ କଥାରେ ନିଜର 
ସମ୍ମତି ପ୍ରଦାନ କରି ନାହାନ୍ତି। ତେଣୁ ସେ ବୈରାଗ୍ୟ ଘୋଷଣା କରିଥିଲେ, ଯାହା ବ୍ଯଙ୍ଗ୍ୟାମୂକ ଥିଲା। ସେ 
ଦର୍ଶାଇବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ, ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ଏତେ ଉଦାର ଯେ ତାଙ୍କୁ କୌରବମାନେ ମାରିଦେଲେ ମଧ୍ୟ ସେ 
ନିଜେ ସେମାନଙ୍କୁ ମାରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନୁହନ୍ତି। ଅତିଶୟୋକ୍ତିର ଚରମ ସୀମାରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ସେ ଘୋଷଣା 
କରିଥିଲେ ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟର ରାଜ୍ୟ ଯଦି ତାଙ୍କୁ ମିଳେ, ତଥାପି ସେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଇହୁକ ନୁହନ୍ତି । ହସ୍ତନାପୁର 
ରାଜ୍ୟ ସେ ତୁଳନାରେ ଅତି ନଗଣ୍ୟ। 


॥ ୧୦୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୬ / ଅଧ୍ଧାୟ ୧ 


ନିହତ୍ୟ ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାନ୍ଃ କା ପ୍ରୀତିଃ ସ୍ୟାଜନାର୍ଦନ । 
ପାପମେବାଶ୍ରୟେଦସ୍ମାନ୍‌ ହଦ୍ଵୈତାନାତତାୟିନଃ ॥୩୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନିହତ୍ଯ = ହତ୍ଯା କରି, ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାନ୍‌ = ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ, ନଃ = ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ, କା = କି, 
ପୀତିଃ = ସୁଖ, ସ୍ଯାତ୍‌ = ମିଳିବ, ଜନାର୍ଦନ = ହେ ଜନାର୍ଦନ, (ଜନ ନାମକ ଅସୁରକୁ ନିଧନ 
କରିଥିବା), ପାପମ୍‌ = ପାପ, ଏବ = ହି, ଆଶିରୟେତ୍‌ = ଲାଗିବ, ଅସ୍ଳାନ୍‌ = ଆମ୍ଭମାନଙ, ହତ୍ା 
= ହତ୍ୟା କଲେ, ଏତାନ୍‌ = ଏହି ସବୁ, ଆତତାୟିନଃ = ଆତତାୟୀମାନକୁ || 


ଅନ୍ଵୟ : ହେ ଜନାିଁନ ! ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାନ୍‌ ନିହତ୍ଯ ନଃ କାପ୍ରୀତିଃ ସ୍ୟାତ୍‌। ଏତାନ୍‌ ଆତତାୟିନଃ ହତ୍ଵା 
ଅସ୍କାନ୍‌ ପାପଂ ଏବ ଆଶ୍ରୟେତ୍‌ ।୩୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6£ ଳଳାର୍ଦଜଳ/ ଥୁଜନାଶୂନ୍ଦ ୂତମାନଙ୍କୁ ହଠ୍ଯାଳନି ଆନକୁ ଳି ଠସକୁରା ନିଳିକ ୮ ଏହି 
ଆଚନଯ/ମାନକୁ ମାଜିଚ ତର ଥାମଳୁ 6୫ଳବଳ ଯାହ ଲ/ରିବ /7?୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅର୍ଜୁନ ଏତେ ସବୁ କହିବା ପରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମୁଭିବତ୍‌ ମୌନହୋଇ ଠିଆ 
ହୋଇଥୁଲେ । ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ନାଟକୀୟ ଶୈଳୀ ତ୍ୟାଗ କରି ଅପେକ୍ଷାକୃତ ମୂଦୁ ମର୍ମସ୍ପର୍ଶୀ ସ୍ଵରରେ; 
ଯେଭଳି କୌଣସି ଗମ୍ଭୀର ବିଷୟକୁ ଅଳ୍ପବୁଵି ସମ୍ପନ୍ନ ମିତ୍ରକୁ ବୁଝାଯାଏ, ସେହିଭଳି ଭଗବାନଙ୍କୁ ବୁଝାଇବାକୁ 
ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍ବଲେ। ଭଗବାନଙ୍କର ମୌନ ଆଗରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ପରିବର୍ଭିତ ନୀତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। 


ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଥମେ କହିଲେ କି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଆଦି କୌରବମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ଦ୍ଵାରା 
ତାଙ୍କର କୌଣସି ପ୍ରକାର କଲ୍ୟାଣ ହେବ ନାହିଁ। 


ତଥାପି କୃଷ୍ଣଙ୍କର କାଷ୍ପବତ୍‌ ମୌନ ପରିବର୍ତନ ହେଲା ନାହିଁ । ଏହା ଦେଖୁ ପାଣ୍ଡବ ବୀରଙ୍କର ବୁଵି 
ହଜିଗଲା ଏବଂ ସେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏଭଳି ମୌନର କାରଣ ଖୋଜିବାକୁ ଲାଗିଲେ | ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାଙ୍କର 
ସ୍ମରଣ ହେଲା ଯେ କୌରବ ଭ୍ରାତାଗଣ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆତତାୟୀ ସଦୃଶ ଆଚରଣ କରିଥିଲେ ଏବଂ 
ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ବାନୁସାରେ ଆତତାୟୀମାନେ ବଧ୍ଯଯୋଗ୍ୟ। ଆତତାୟୀ ଯିଏ ହେଉନା କାହିକି, ସେ ଶିକ୍ଷକ, ବୃଦ୍ଧ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଅଥବା ବେଦଜ୍ଞ ବ୍ରାହ୍ମଣ ହେଲେ ବି ତାଂକୁ ମାରିବା ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ପାପ ହୁଏ ନାହିଁ। ଅନ୍ୟାୟ ପୁର୍ବକ 
କାହା ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତକୁ “ଆତତାୟୀ? କୁହାଯାଏ | 


ଆମର ଶୁଦ୍ଧ ଦିବ୍ୟ ` ସଦ ବିପରୀତ ଆମେ ଯେଉଁ କୁକର୍ମ କରୁ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ “ ପାପ' କହନ୍ତ। 
ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଦିକୁ ହୁଁ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ଭାବି କୌଣସି କର୍ମ କରିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୁଷ୍ୟର ଲକ୍ଷଣ ନୁହେଁ। 


॥୧୦୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୩୭ 


ଅହଙ୍କାର ପୂର୍ବକ ସ୍ଵାର୍ଥ ନିମିତ୍ତ କରାଯାଉଥ୍ଵବା କର୍ମ ଆମର ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ମଧ୍ଯରେ 
ବାସନାପୁଞ୍ଜର ଦୂଢ ପ୍ରାଚୀର ନିର୍ମାଣ କରିଦିଏ । ଏସବୁକୁ ହି ପାପ କୁହାଯାଏ। 


ଶତ୍ରୁର ହତ୍ୟା କରିବାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଅବିବେକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧ, ଶାସ୍ତ୍ରକୁ ନ ବୁଝିବାର ପରିଣାମ 
ଅଟେ। ପୁନଶ୍ଚ, ଏହିପରି କର୍ମ କରିବା ଦ୍ଵାରା ହି ସଂସ୍କୃତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ତର୍କଗୁଡ଼ିକୁ ନା ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତି ଅଥବା ଆଲୋଚନା । ସେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର 
ମନୋଭାବକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାକୁ ସୁଯୋଗ ଦେବା ଉଚିତ | ଯେକୌଣସି ମାନସିକ ରୋଗୀ ପାଇଁ ଏହା ଏକ 
ଉତ୍ତମ ଉପଗର | ଏହିପରି ସବୁକିଛି ଭାବନାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା ପରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଚିତ୍ତ ଶାନ୍ତ ହୋଇଗଲା । 


ତସ୍ପାନ୍ନାର୍ହା ବୟଂ ହନ୍ତୁଂ ଧାର୍ତ ରାଷ୍ଟ୍ରାନ୍‌ ସ୍ଵବାନ୍ଧବାନ୍‌ | 
ସ୍ଵଜନଂ ହି କଥଂ ହତ୍ଵା ସୁଖିନଃ ସ୍ୟାମ ମାଧବ ॥୩୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତସ୍କାତ୍‌ = ତେଣୁ, ନ = ନୁହଁ, ଅହହା = ଯୋଗ୍ୟ, ବୟମ୍‌ = ଆମ୍ଭେମାନେ, ହନ୍ୁୁମ୍‌ = ହତ୍ୟା କରିବା 
ପାଇଁ, ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାନ୍‌ = ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ, ସ୍ଵବାନ୍ଧବାନ୍‌ = ନିଜ ସମ୍ପର୍କୀୟମାନଙ୍କୁ, ସ୍ଵଜନମ୍‌ 
= କୁଟୁମ୍ବୀମାନଙ୍କୁ, ହି = କାରଣ, କଥମ୍‌ = କିପରି, ହତ୍ବା = ମାରି, ସୁଖିନଃ = ସୁଖୀ, ସ୍ୟାମ = 
ହେବୁ, ମାଧବ = ହେ ମାଧବ | 


ଅନ୍ଵୟ ଓ ଚସ୍କାତ୍‌ ସ୍ଵବାନ୍ଧବାନ୍‌ ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାନ୍‌ ହନ୍ତୁଂ ବୟଂ ନ ଅହାଁଃ। ହେ ମାଧବ। ହି ସ୍ଵଜନଂ ହତ୍ଵା 
( ବୟଂ) କଥଂ ସୁଖନଃ ସ୍ଯାମ |୩୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6£ ମାଧ / ଏଥିଲାକି ନିଳଜ ବନ୍ଧକ ଥ/ଜରାଙଵୁନା ଦୁତମାନଙକୁ ମାଜିକ/ ଆମ ପୀର 6ୋରୀୟ 
କର୍ମ ଳୁଛେ/ ଲଜଣ, ସଳନମାନଙକୁ ମାଳି ଆମ କିନନ ସୁ 6ଯେନଯାଳିକୁ 2 /?7୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ନିଜ ତର୍କର ଉପସଂହାର କରିଛନ୍ତି, ଯାହା ହିନ୍ଦୁ ଶାସ୍ତ୍ର ସମ୍ମତ ବୋଲି ପ୍ରତୀତ 
ହେଉଛି। ଜ୍ଞାତ ବା ଅଜ୍ଞାତରେ ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ବିପରୀତ ଅର୍ଥ କରୁଥୁବା ଲୋକମାନଙ୍କ ହେତୁ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ଅତ୍ୟଧ୍କ ହାନି ହୋଇଥାଏ। ଅର୍ଜୁନ ଦେଇଥୁବା ତର୍କଗୁଡ଼ିକୁ ହିଁ ଠିକ୍‌ ଭାବି ସେଥ୍ଵରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ 
ଏହିଭଳି ହାନିକାରକ ନିର୍ଣ୍ରୟରେ ପହଞ୍ଚଜୁଲେ ଯେ ସେ ଏହି ଆକ୍ରମଣକାରୀମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ଅନୁଚିତ । 
ତଥାପି ଭଗବାନ୍‌ ମୌନ ରହିଥଲେ। 


ଉପସ୍ଥିତ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ସୁସଂଯୋଜିତ କରିବାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଅପାରଗତା ଭିତରେ ତାଙ୍କର ବ୍ୟଗର୍ଥତା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଦୃଶ୍ୟମାନ ହେଉଛି । ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ଧାଡିରେ ସେ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନିଜର ମୁର୍ଖତାପୂର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ଣ୍ରୟକୁ ସମର୍ଥନ 
କରିବା ପାଇଁ ନିବେଦନ କରିଛନ୍ତି। ଦୀର୍ଘଦିନର ବନ୍ଧୁତ୍‌ ଯୋଗୁଁ ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଵେହଭାବ ବଢି ଯାଇଥିଲା । 


॥ ୧୦୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୮, ୩୯ / ଅଧ଼।ୟ ୧ 


ଏହି କାରଣରୁ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ମାଧବ ନାମରେ ସମ୍ବୋଧନ କରି କହୁଛନ୍ତି କି ସ୍ଵବାନ୍ଧବମାନଙ୍କୁ 
ହତ୍ୟା କରି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି କିପରି ସୁଖୀ ହୋଇପାରିବ । ଭଗବାନ୍‌ ଏହାକୁ ଶୁଣି ମଧ୍ଯ ମୌନ ରହିଥଲେ। 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା 


ୟଦ୍ୟପ୍ୟେତେ ନ ପଶ୍ୟନ୍ତି ଲୋଭୋପହତଚେତସଃ | 
କୁଲକ୍ଷୟକୃତଂ ଦୋଷଂ ମିତ୍ରଦ୍ରୋହେ ଚ ପାତକମ୍‌ ॥୩୮॥ 
କଥଂ ନ ଜ୍ଞେୟମସ୍ମାଭିଃ ପାପାଦସ୍ବାନ୍ନି ବର୍ତିତୁମ୍‌ । 
କୁଲକ୍ଷୟକୃତଂ ଦୋଷଂ ପ୍ରପଶ୍ୟଭିର୍ଜନାର୍ଦନ ॥୩୯॥ 


: ` ୟଦ୍ୟପି = ଯଦିଓ, ଏତେ = ଏହି ସବୁ, ନ = ନାହାନ୍ତି, ପଶ୍ଯନ୍ତ - ଦେଖୁ, ଲୋଭ-ଉପହତ- 


ଚେତସଃ = ଲୋଭଦ୍ଵାରା ବୁଦ୍ଧିଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇ, କୁଳକ୍ଷୟ-କୃତମ୍‌ = କୁଳନାଶଜନିତ, ଦୋଷମ୍‌ = 
ଦୋଷ ବା ତୁଟି, ମିତ୍ରଦ୍ରୋହେ = ମିତ୍ର ଦ୍ରୋହ ଜନିତ, ଚ = ଏବଂ, ପାତକମ୍‌ = ପାପକୁ | 


କଥମ୍‌ = କାହିଁକି କରିବୁ, ନ = ନାହି, ଜ୍ଞେୟମ୍‌ = ବିଚାର, ଅସ୍ଲାଭିଃ = ଆମ୍ଭେମାନେ, 
ପାପାତ୍‌ = ପାପରୁ, ଅସ୍ଳାନ୍‌ = ଏହି, ନିବର୍ତିତୁମ୍‌ = ନିବୃତ୍ତ ହେବାର, କୁଳ-କ୍ଷୟ-କୃତମ୍‌ = 
କୁଳ ନାଶ ଜନିତ, ଦୋଷମ୍‌ = ଦୋଷକୁ , ପରପଶ୍ୟଭିଃ = ସ୍ଷ ଭାବେ ଦେଖୁଛି, ଜନାର୍ଦନ = 
ହେ ଜନାର୍ଦନ । 


: ` ଯଦ୍ୟପି ଏତେ ଲୋଭୋପହତ ଚେତସଃ ( ସନ୍ତଃ) କୁଳକ୍ଷୟକୃତଂ ଦୋଷଂ, ମିତ୍ରଦ୍ରୋହେ ଚ 


ପାତକଂ, ନ ପଶ୍ୟନତ- |୩୮।| 
ହେ ଜନାର୍ଦନ ! କୁଳକ୍ଷୟକୃତଂ ଦୋଷଂ ପ୍ରପଶ୍ୟଭିଃ ଅସ୍କାଭିଃ, ଅସ୍କାତ୍‌ ପାପାତ୍‌ ନିବର୍ଭିତୁଂ ନ 
ଜ୍ଞେୟଂ ।୩୯। 


ନ୍ଦଜିଥ ଣଲାଜ କ଼ଲ/ ନିନ୍ଦ କ୍ରଝ୍ମ ୦ଯୋଳଥୁବ ଏହି ୦ଲଳମାଣନ କୁଳନାଶନୁନ ରେଷ ଏବଂ 
ନିଛୁ 6ଭହନେ ଦୀ 6ଦୁଁ ନହନ /77/2/ 


କିଛ, ହେ ଳନାଜନ / କୁଳନ୍ଷୟ 6ୟୀରୁ 2. @/@‰ 6 ଚ/ୁ ଥୀ6/ ନ୍ଦ୍ନ/6ନେ ଲଣୁଥବ/ୁ 
ଏ ଯୀଘୁ ବିରତ 6 ହରପାଳ ଥାଣମ ଲାହିଳି କିରଜ କଳିକ/ ନାହି /୨7୯/ 


: ନିଃସନ୍ଦେହରେ ଧନ ଓ ପଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ଲୋଭରେ ଅନ୍ଧ ହୋଇଯାଇଥିବା କୌରବମାନେ 


ଏହା ଦେଖବାକୁ ଅସମର୍ଥ ଥଲେ ଯେ, ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ପୂର୍ଥଁ ମାନବ ସମାଜର, ରାଷ୍ଟ୍ରର କେତେ ବିନାଶ 
ଘଟିବ। ସେମାନଙ୍କର ଉଚ୍ଚାକାଙ୍କ୍ଷା ତାଙ୍କର ବିବେକ ଓ ଭାବନାକୁ ଏପରି ଢାଙ୍କି ଦେଇଥିଲା, ଯଦ୍ବାରା 
ସେମାନେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧିମାନଙ୍କର ହତ୍ୟା ଜନିତ କ୍ରୁରତାକୁ ମଧ୍ଯ ବୁଝି ପାରୁନଥିଲେ । 


।॥ ୧୦୪॥ 


ଅଞ୍ଚାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୪୦ 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କର କଥନରୁ ଜଣାଯାଏ କି ସେ ନିଜର ବିବେକ ହରାଇ ନ ଥଲେ ! ଏହି ଭାତୂହନ୍ତା ଯୁଦ୍ଧ 
ଦ୍ଵାରା ହେବାକୁ ଥୁବା ସାମାଜିକ ବିନାଶକୁ ସେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖୂପାରୁଥୁଲେ । ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ତର୍କକୁ ଏହିପରି 
ଉପସ୍ଫାପନ କରିଥିଲେ ଯେ ଯଦି ଆମର କୌଣସି ମିତ୍ର ମଦ୍ୟପାନ ଯୋଗୁଁ ନିଜକୁ ଭୁଲି ଅଭଦ୍ର ବ୍ୟବହାର 
କରେ, ତେବେ ଆମେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରତିଶୋଧ ପରାୟଣ ହେବା ହେଉଛି ମଦ୍ୟପାନ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଵକ 
ଖରାପ । ଆମର ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ ସେହି ମିତ୍ର ତାଂର ବିବେକ ହରାଇଛି ଏବଂ ସେ ନିଜେ ଜାଣେ 
ନାହିଁ ସେ କ'ଣ କରୁଛି । ଏତିକିବେଳେ ଆମେ ତା 'ର ଏହି ଅଭଦ୍ରତାକୁ ଧ୍ଯାନ ନ ଦେଇ ତାକୁ କ୍ଷମା 
କରିଦେବା ଉଚିତ ହେବ। 


ସେହିପରି ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ଯୁକ୍ତି କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଯଦି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଓ ତାଙ୍କର ମିତ୍ରମାନେ ଅନ୍ଧ ହୋଇ 
ଅନ୍ୟାୟପୂର୍ବକ ଆକ୍ରମଣ କରନ୍ତି, ତେବେ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କୁ ଶାନ୍ତିର ବେଦୀ ଉପରେ ନିଜକୁ ବଳିଦାନ କରି 
ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ ହେବ ନାହିଁ କି ? ଏହି ଧାରଣା ସ୍ଵତଃ ବିନାଶକାରୀ । ଏହାକୁ ଆମେ 
ସେତେବେଳେ ବୁଝିପାରିବା, ଯେତେବେଳେ ଗୀତାର ଆଗାମୀ ପରିହଚ୍ଛେଦଗୁଡ଼ିକରେ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଅଂଶକୁ ଦେଖୂବା, ଯାହାକି ଭାରତୀୟ ଜୀବନର ସାରତତ୍ତ୍ଵ । ଅଧର୍ମର ସକ୍ରିୟ ପ୍ରତିକାର ହି ଏକ ମୁଖ୍ୟ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯାହାକୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୀତାରେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି । 


କୁଲକ୍ଷୟେ ପ୍ରଣଶ୍ୟନ୍ତି କୁଲଧର୍ମାଃ ସନାତନାଃ | 
ଧର୍ମେ ନଷ୍ଟେ କୁଲଂ କୃସ୍ପମ୍‌ ଅଧର୍ମୋଃଭିଭବତ୍ୟୁତ ॥୪୦॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କୁଳକ୍ଷୟେ = କୁଳର କ୍ଷୟରେ, ପ୍ରଣଶ୍ଯନ୍ତି = ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ, କୁଳଧର୍ମାଃ = କୁଳର ଧର୍ମ, 


ସନାତନାଃ = ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଚଳି ଆସୁଥିବା, ଧର୍ମେ = ଧର୍ମର, ନଷ୍ଟେ = ନଷରେ, କୁଲମ୍‌ = 
କୁଳକୁ, କୃସ୍ମମ୍‌ = ସମ୍ପୂଣ୍ୁ, ଅଧର୍ମଃ = ଅଧର୍ମ, ଅଭିଭବତି = ବ୍ୟାପିବ, ଉତ = ଏବଂ | 


ଅନ୍ବୟ ଓ କୁଳକ୍ଷୟେ (ସତି) ସନାତନାଃ କୁଳଧର୍ମାଃ ପ୍ରଣଶ୍ୟନ୍ତି। ଉତ ଧର୍ମେ ନଷ୍ଟେ (ସତି) ଅଧର୍ମଃ 
କୃସ୍ମଂ କୁଳଂ ଅଭିଭବତି ।୪ ୦। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନୂଳ ନଣ୍ଜ ଠଭୋଳରଣଲ ସନାତନ କୁଲଧର୍ନ ନଖ ୦ଭୋଳଯାଏ। ଥାନ କଣ ଯେଲା ପଣ 
ସମ୍ପୂର୍ଶ କୁଳକୁ ଅଧୀନ (ଯାପ) ରାସ କଳିଜିଏ /୪୮୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯେଉଁ ପ୍ରକାର କୌଣସି କଥାକାର ପ୍ରତି ଥର ପୁରୁଣା କାହାଣୀ ଶୁଣାଇବାବେଳେ ସେଥ୍ଵରେ 
କିଛି ନୂଆ କଥା ଯୋଡ଼ିଥାଏ, ଏହିପରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସୃଜନଶୀଳ ବୁଦି ନିଜର ଭୁଲ ଧାରଣାକୁ ପୁଷ୍ଟ କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୂଆ ନୂଆ ତର୍କ ଉପସ୍ଥାପନା କରୁଛି। ସେ ଗୋଟିଏ ତର୍କର ପରିସମାପ୍ତି ପରେ ଆଉ ଏକ 


॥ ୧୦୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୧ / ଅଧ୍ାୟ ୧ 


ନୂଆ ତର୍କ ଉପସ୍ଫ୍ରାପନ କରି ନିଜର ଦୁର୍ବଳତାକୁ ଗୁପ୍ତ ରଖ୍ଵବାକୁ ଗ୍ହାନ୍ତି। ବର୍ଭମାନ ତାଙ୍କର ତର୍କ ହେଉଛି 
ଯୁଦ୍ଧରେ ଅନେକ ପରିବାର ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବେ, ସବୁ ପ୍ରକାରର ସମାଜିକ ତଥା ଧାମିକ ପରମ୍ପରାଗୁଡ଼ିକ 
ସମାପ୍ତ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ଅତି ଶୀଘ୍ର ସବୁଆଡ଼େ ଅଧର୍ମ ବ୍ୟାପିଯିବ। 


ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୂଆ ନୂଆ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାରେ ଆମର ପୂର୍ବପୁରୁଷମାନଙ୍କର ସର୍ବଦା 
ବିଶେଷ ରୁଚି ଥଲା। ସେମାନେ ଜାଣିଥ୍ବଲେ ଯେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଏକକ ବା ମାପଦଣ୍ଡ ହେଉଛି କୁଳପରମ୍ପରା 
ବା କୁଳଧର୍ମ | ତେଣୁ ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ବିଶେଷ ରୂପେ କୁଳଧର୍ମ ନାଶକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । କାରଣ, 
କୁଳଧର୍ମ ନାଶ ହୋଇଗଲେ ତା'ର ପରିଣାମ ଅତି ଭୟଙ୍କର ହୋଇପାରେ । 


ଅଧର୍ମାଭିଭବାତ୍‌ କୃଷ୍ଣ ପ୍ରଦୁଷ୍ୟନ୍ତି କୂଲସ୍ତିୟଃ । 
ସ୍ତ୍ରୀଷୁ ଦୁଷ୍ଟାସୁ ବାର୍ଷେୟ ଜାୟତେ ବର୍ଣ୍ରସଙ୍କରଃ ॥୪ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଧର୍ମ-ଅଭିଭବାତ୍‌ = ଅଧର୍ମର ଆଧ୍କ୍ଯ ଯୋଗୁଁ, କୃଷ୍ଣ = ହେ କୃଷ୍ଣ, ପ୍ରଦୁଷ୍ଯନ୍ତି = ଦୂଷିତା 
ହେବେ, କୁଳ-ସ୍ତୟଃ = କୁଳର ସ୍ତ୍ରୀ ମାନେ, ସ୍ପୀଷୁ = ସ୍ଳୀଙ୍କ ଠାରୁ, ଦୁଷ୍ଠାସୁ = ଦୂଷିତା ହେଲେ, 
ବାଷ୍ଟେୟ = ହେ ବୃଷ ବଂଶୋଦଉବ, ଜାୟତେ = ଜାତ ହେବେ, ବଣ୍ତ-ସଙ୍କରଃ = ବର୍ଣସଙ୍କର | 


ଅନ୍ଵୟ : ହେ କୃଷ୍ଣ ! ଅଧର୍ମାଭିଭବାତ୍‌ କୁଳସ୍ରୟଃ ପ୍ରଦୁଷ୍ୟନ୍ତି/ ହେ ବାଷ୍ପେୟ ! ସ୍ତ୍ରୀଷୁ ଦୁଷ୍ଟାସୁ ( ସତୀଷ୍ମ) 
ବର୍ଣ୍ରସଙ୍କରଃ ଜାୟତେ ।୪ ୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 କୁଶ / ଯାଫ ଥଧଳ ବଳିଲଣଳ କୁଳନ ସ/ ମାନ ଦୁଖିଜ/ ଯେନ ଯାଆଳି ଏବଂ ହେ 
ବାଣଶୟ / ସ/ ମାନ ଜୂଣିଚ ୋଳନିକ/ ଯଣନ ବର୍ଶଦନନ ନଜ୍ନୁ ନୁଅଳ //୪× €// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ପୁର୍ବ କଥ୍ବତ କର୍ମକୁ ପୁନଃ ବିସ୍ତାରକରି କହିଲେ ଯେ ଅଧର୍ମ ବଢିଯିବା ପରେ 
ସମାଜରେ ଧୀରେ ଧୀରେ ନୈତିକତା ଲୋପ ପାଇଯିବ ଏବଂ ବର୍ଣ୍ବସଙ୍କର ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବେ । ବର୍ଣ୍ଣ ଏଭଳି 
ଏକ ଶବ୍ଦ, ଯାହାର ଅର୍ଥ ବିକୃତ ହୋଇଯିବା ଦ୍ଵାରା ତାହା ଆଜିର ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକମାନଙ୍କର ସମାଲୋଚନାର 
ବିଷୟ ହୋଇଗଲାଣି । ସେମାନଙ୍କର ସମାଲୋଚନା ଉଚିତ୍‌ ହେବ, ଯଦି ଅଧୁନା ପ୍ରଚଳିତ ବିକୃତ ଅର୍ଥକୁ 
ଠିକ୍‌ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ । କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ବଣ୍ଠ ନାମରେ ଦେଶରେ ଯାହାକିଛି ହେଉଛି ତାହା ହିନ୍ଦୁ 
ଜୀବନ ଯାପନ ପଦ୍ଧତିର ପତିତ ରୂପ ଯାହାକୁ ଆମେ ନୀରବ ଦ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇ ଦେଖୁଛୁ । ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ 
ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ମାନସିକ ପରିପକ୍ବତା ଓ ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷମତାକୁ ଆଧାର କରି ବର୍ଣ୍ଣ ବିଭାଗ 
କରାଯାଉଥିଲା। 


॥ ୧୦୬॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୪ ୨ 


ଅଧ୍ୟୟନ-ଅଧ୍ଧାପନ ତଥା ଅନୁସନ୍ଧାନରେ ରୁଚି ରଖୁଥିବା ବୁଛିମାନ ଲୋକଙ୍କୁ ସମାଜରେ ` ବ୍ରାହ୍ମଣ” 
କୁହାଯାଉଥୁଲା । ଯେଉଁମାନେ ରାଜନୀତି ଦ୍ଵାରା ରାଷ୍ଟ୍ରର ନେତୃତ୍ବ ନେଉଥ୍ବଲେ କିମ୍ବା ସେମାନଙ୍କଠାରେ 
ଶୁରତା, ବୀରତା ଇତ୍ୟାଦି ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥୁଲା, ସେମାନଙ୍କୁ “ କ୍ଷତ୍ରିୟ' କୁହାଯାଉଥିଲା | ସେମାନେ ରାଷ୍ର୍ରକୁ ଅଭ୍ୟନ୍ତର 
ଓ ବାହ୍ୟ ବିଶୂୁଙ୍ଖଳାରୁ ରକ୍ଷାକରି ଶାନ୍ତି ତଥା ସମ୍ପଦ୍ଧି ଆଣୁଥୁଲେ। କୃଷି, ବାଣିଜ୍ଯ, ଗୋରକ୍ଷା ଇତ୍ଯାଦି 
ମାଧ୍ଯମରେ ସମାଜର ସେବା କରୁଥିବା ଗୋଷ୍ଠୀକୁ “ ବୈଶ୍ୟଂ କୁହାଯାଉଥିଲା । ଯେଉଁମାନେ ଉପରୋକ୍ତ 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସିଟି କରିପାରୁନଥୁଲେ, ସେମାନଙ୍କୁ “ ଶୂଦ୍ର' କୁହାଯାଉଥିଲା | ସେମାନେ ସମାଜର 
ସେବା କରିବା ସହିତ ଶ୍ରମଦାନ କରୁଥିଲେ । ଆମର ବର୍ତମାନର ସମାଜ-ସେବକ ଓ ଅଧକାରୀବର୍ଗ, କୃଷକ 
ଓ @ଦ୍ୟୋଗିକ କର୍ମକର୍ତା ଆଦି ସମସ୍ତେ ଉପରୋକ୍ତ ଏହି ଉଦାର ବର୍ଣ୍ବର ଅନ୍ତର୍ଗତ | 


ବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଯଦି ଆମେ ତା'ର ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରୁ, ତେବେ ଏହା ଆଜିର ସମବୂଭି 
ସଙ୍ଗଠନ ଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମାନ । ଅତଏବ, ବର୍ଣ୍ସଙ୍କରକୁ ବିରୋଧ କରିବା ଅର୍ଥ ଏତିକି ହୋଇପାରେ ଯେ 
ଜଣେ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଯନ୍ତ୍ରୀ ଶଲ୍ୟକକ୍ଷରେ ଚିକିସ୍ବକର କାମ କଲେ ସମାଜକୁ ନିଣ୍ଢିତ ହାନି ପହଞ୍ଚିବ । ସେହିପରି 
କୌଣସି ଚିକିସ୍ଵକଙ୍କୁ ଜଳବିଦ୍ୟୁତ ପ୍ରକଳ୍ପର ପ୍ରଶାସନିକ ଅଥବା ପ୍ରକଳ୍ପ ନିର୍ଦ୍ଦେଶକ ଅଧ୍ବକାରୀ ରୂପେ ନିଯୁକ୍ତ 
କରାଗଲେ ସମାଜର ବିନାଶ ଘଟିବ। 

ସମାଜରେ ନୈତିକ ପତନ ହେଲା ପରେ ଅନିୟନ୍ତ୍ରିତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକରେ ବୁଡ଼ି ରହିଥୁବା ଯୁବକ 
ଏବଂ ଯୁବତୀମାନେ ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦରେ ପରସ୍ପର ମିଶିବାକୁ ଲାଗନ୍ତି। କାମନାର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ସେମାନେ ସାମାଜିକ 
ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ ପ୍ରତି କିଞ୍ଚୁତ ମାତ୍ର ଦୃଷ୍ଟି ଦିଅନ୍ତି ନାହି। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭୟ ହେଉଛି ଯେ ବର୍ଣ୍ରସଙ୍କର 
ଯୋଗୁଁ ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ପତନ ଘଟିବ। 


ସଙ୍କରୋ ନରକାୟୈବ କୁଲଘ୍ନାନାଂ କୁଲସ୍ୟ ଚ | 
ପତନ୍ତି ପିତରୋ ହ୍ୟେଷାଂ ଲୁପ୍ତପିଣ୍ଡୋଦକକ୍ରିୟାଃ ॥୪ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସଙ୍କରଃ = ସଙ୍କର, ନରକାୟ = ନର୍କଗାମୀ କରେ, ଏବ = ମଧ୍ୟ, କୁଲଘାାନାମ୍‌ = କୁଳଘାଚୀ 
ମାନଙ୍ଗୁ, କୁଲସ୍ଯ = କୁଳକୁ, ଚ = ଏବଂ, ପତନ୍ତି = ପତିତ ହୁଅନି, ପିତରଃ = ପିତୃପୁରୁଷମାନେ, 
ହି = ମଧ୍ଯ, ଏଷାମ୍‌ = ସେମାନଙ୍କ, ଲୁପ- ପିଣ୍-ଉଦକ- କ୍ରିୟାଃ = ପିଣଠ ପାଇବାରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ | 


ଅନ୍ବଵୟ ଓ ସଙ୍କରଃ କୁଲଘ୍ନାନାଂ କୁଲସ୍ଯ ଚ ନରକାୟ ଏବ। ହି ଏଷାଂ ପିତରଃ ଲୁପ୍ତପିଣ୍ଡୋଦକ କ୍ରିୟାଃ 
ପତନ୍ତି ।୪ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦେନ୍ଦି ଚର୍ଚସଳନ କୁଳଯାଜଳମାନନ୍କୁ ଏବଂ କୁଳକୁ ନଜନଳକୁ ନେଳ୍ଦନିକ/ ଯୀଳ ଲାନଣ 
6ହୋଳଥ/ଏ / ଦିଶ © ଳଳଦ/ନ ନିୟୀ/କୁ ବଞ୍ଚିତ ଏମାନନନ ଠିନୁଦୁତୁଶନାନେ ମା ନନଳରେ 
ଘଚିଜ 6 ୋଳଥ/@ //୪' ୨// 


॥ ୧୦୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪ ୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବର୍ତମାନ ଅର୍ଜୁନ ବର୍ଣ୍ଣସଙ୍କରର ପରିଣତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହୁଛନ୍ତି। ଯେତେବେଳେ ନୈତିକ 
ଶ୍ଧଙ୍ଖଳା ଓ ଅନ୍ତରସ୍ପ ସ୍ଵଭାବର ବର୍ଣ୍ଣସଙ୍କର ହୁଏ ସେତେବେଳେ ପାରିବାରିକ ଅଥବା ଧାର୍ମିକ ପରମ୍ପରାଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 


ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଅନୁସାରେ ଦିବଂଗତ ପିତୂପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ପିଣ୍ଡଦାନ ଓ ଜଳଦାନ (ତର୍ପଣ) ଇତ୍ୟାଦି 
କରାଯାଏ। ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ପିତୃପୁରୁଷମାନେ ଦେଖୁବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ଯେ ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ପରିଶ୍ରମରେ ବିକଶିତ କରାଯାଇଥୁବା ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିଶୁଦ୍ଧତାକୁ ତାଙ୍କର ସନ୍ତାନମାନେ କେଉଁ ପରି ପାଳନ 
କରୁଛନ୍ତି। ଆମର ସାମାଜିକ ମୁଲ୍ୟବୋଧଗୁଡ଼ିକ ପିଢି ପରେ ପିଢି ସଯତ୍ନରେ ବିକଶିତ ହୋଇଛି । ତେଣୁ 
ଯଦି ସମାଜ କଠିନ ପରିଶ୍ରମରେ ନିର୍ମିତ ତାର ସଂସ୍କୃତିକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦିଥକ ତେବେ ଆମେ ଆମ 
ପୁର୍ବପୁରୁଷମାନଙ୍କର ଶ୍ରମର ଘୋର ଅପମାନ କରିବା। ପିତୃଗଣ ସେମାନଙ୍କର ପିତୂଲୋକରୁ ଦେଖନ୍ତି ଯେ 
ତାଙ୍କର ବଂଶଜ୍ଚମାନେ ସଂସ୍କୃତିକୁ ରକ୍ଷା କରି କେଉଁ ପ୍ରକାର ଜୀବନଯାପନ କରୁଛନ୍ତି । ଏହା ପ୍ରକୃତରେ ଏକ 
ଆକର୍ଷଣୀୟ କୋମଳ ଭାବନା। ଯଦି ସେମାନେ ଦେଖନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅତ୍ୟନ୍ତ ପରିଶ୍ରମରେ ସଯନ୍ବନ 
ବିକଶିତ ଉଦ୍ୟାନଗୁଡ଼ିକୁ ତାଙ୍କର ସ୍ଵଜନମାନେ ଉଜାଡ଼ି ଦେଇ ଜଙ୍ଗଲ ଅଥବା ପ୍ରାନ୍ତର କରିଦେଲେଣି, 
ତେବେ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଏହା ସେମାନଙ୍କୁ କ୍ଷୁଧା-ତୃଷ୍ଣା ଜନିତ କଷ୍ଟ ଭଳି ପୀଡ଼ାଦାୟକ ହେବ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ପରେ ସମ୍ପୁଣ୍ତ ଶ୍ଲୋକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୁକ୍ତ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ପିଢି ତା'ର ସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରଜ୍ଜ୍‌ଳିତ ମଶାଲକୁ ଭବିଷ୍ୟତ ପିଢି ହାତରେ ଅର୍ପଣ କରିଦିଏ। ନୂତନ ପିଢିର କଉଁବ୍ୟ ହେଉଛି ଏହାକୁ ରକ୍ଷା 
କରିବା, ଏହାର ଯନ ନେବା ଓ ଏହାକୁ ପୁଷ କରିବା ଏବଂ ଏହି ମଶାଲକୁ ସେହିପରି “ ଜାହୁଲ୍ଯମାନ ' 
ଅବସ୍ଥାରେ ହି ପରବର୍ତୀ ପିଢିକୁ ହସ୍ତାନ୍ତରିତ କରିବା। ସଂସ୍କୃତିର ରକ୍ଷା ଏବଂ ବିକାଶ କରିବା ଆମର 
ସବୁଠାରୁ ପବିତ୍ର କର୍ତବ୍ୟ । 


ରଷି-ମୁନିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିମିତ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ହେଉଛି ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସଂସ୍କୃତି, ଯାହାର ସୁରକ୍ଷା 
ଧାର୍ମିକ ବିଧ୍ବିଧାନ ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ । ତେଣୁ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି ଏକ ଓ ସମାନ । ଆମର 
ପ୍ରାଚୀନ ସାହିତ୍ୟରେ ‹ ସଂସ୍କୃତି” ଶବ୍ଦର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଉଲ୍ଲେଖ ଅତି କମ୍‌ ହି ମିଳେ । ସେଥ୍ଵରେ ଅଧ୍ବକତର ଧାର୍ମିକ 
ବିଧ୍ଵରେ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିବା ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇଛି । 

ବାସ୍ତବରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ସମାଜରେ ଆଧ୍ୟଯାମ୍ନିକ ସଂସ୍କୃତି ସଂରକ୍ଷଣର ଏକ ବିଶେଷ ବିଧ୍ଵ ଅଟେ । ତେଣୁ 
ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଗୁଡ଼ିକରେ ସର୍ବଦା ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ ପରିବାରରେ ଏବଂ ସମାଜରେ ଧର୍ମମୟ ଜୀବନଯାପନ 
ଉପରେ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଆଯାଇଛି । ଧର୍ମର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସେହି ଦିବ୍ୟଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ ଜୀବନରେ ବିକଶିତ 
କରିବା, ଯାହାଦ୍ଵାରା ଆମର ଶୁଦ୍ଧ ଆମ୍ବସ୍ବରୂପ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇପାରିବ । ଅତଏବ, କୁଳଧର୍ମର ଅର୍ଥ 


॥ ୧୦୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୪୩ 


ପରିବାରର ସଦସ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମିଳିମିଶି ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ଜ୍ଞାନପୂର୍ବକ ରହିବାର ନିୟମ । ଆମେ ଶୀଘ୍ର ହୃଦୟଙ୍ଗମ 
କରିବା ଯେ ପରିବାରରେ ଏହିପରି ନିୟମପୁର୍ବକ ରହିବା ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ମହତ୍ତର ନାଗରିକ 
ଭାବେ ଜୀବନଯାପନ କରିପାରିବା । 


ଦୋଷୈରେଡତୈଃ କୁଲପଘ୍ନାନାଂ ବର୍ଣ୍ଣସଙ୍କରକାରକୈଃ । 
ଉସ୍ବାଦ୍ୟନ୍ତେ ଜାତିଧର୍ମାଃ କୁଲଧର୍ମାଶ୍ଚ ଶାଶ୍ଵତାଃ ॥| ୪୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦୋଷୈଃ = ଦୋଷରୁ ବା କୁକର୍ମରୁ, ଏତୈଃ = ଏହାଦ୍ଵାରା, କୁଲଘାନାମ୍‌ = କୁଳଘାତୀମାନଙ୍କର, 
ବର୍ଣ୍ଣ ସଙ୍କର- କାରକୈଃ = ବର୍ଣ୍ରସଙ୍କରର ଉପତ୍ପଭି କାରକ, ଉସ୍ବାଦ୍ଯନ୍ତେ = ନଷ ହୁଏ, ଜାତି-ଧର୍ମାଃ 
= ଜାତିଧର୍ମ, କୁଲଧର୍ମାଃ = କୁଳଧର୍ମ, ଚ = ଏବଂ, ଶାଶ୍ବତାଃ = ସନାତନ | 


ଅନ୍ଵୟ : ବର୍ଣ୍ଣସଙ୍କରକାରକୈଃ ଏତୈଃ ଦୋଷୈଃ କୁଲଗଘ୍ନାନାଂ ଶାଶ୍ଵତାଃ ଜାତିଧର୍ମାଃ କୁଲଧର୍ମାଃ ଚ 
ଉତ୍ସାଦ୍ୟନ୍ତେ ।୪୩ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଏହି କର୍ଷସଳ୍ବନଳାନଳ କୁଳଯାତଳ ଜେଷଣନ ସଳଚନ କୁଳଧର୍ମ ଏବଂ ଲାଜିଧର୍ନ ନଣ 
6 ଲଳପାଏ /୪୮୩୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକ-ଟୀକାର ଅର୍ଥ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ବାକ୍ୟରେ ଅଧକ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ: ଯେପରିକି ଆମେ 
ଦେଖୂଲେ, ଧର୍ମର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ାମ୍ବିକ ସଂସ୍କୃତି, ଯାହାର ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘରୁ ହିଁ ପ୍ରାରମ୍ଭ 
ହୋଇଥାଏ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଭୟ ହେଉଛି ଏହି ଗୃହଯୁଦ୍ଧ ଦ୍ଵାରା ଜାତିଧର୍ମ ଅଥବା କୁଳଧର୍ମ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ। 
ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁବିଦିତ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଦ୍ଧର ଅବସାନ ପରେ ସମାଜରେ ନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ମୁଲ୍ୟବୋଧ 
ଗୁଡ଼ିକର ପତନ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ନିଜର ଅନୈତିକତା ତଥା ଛଳକପଟର ଚାପ ସହି ସହି ଅଣନିଃଶ୍ଵାସୀ 
ହୋଇପଡୁଥ୍ରବା ଏବଂ ଖେଦ ପ୍ରକାଶ କରୁଥିବା ଆମର ଆଧୁନିକ ପୂଥିବୀ ହେଉଛି ଏହାର ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ। 
ଯୁଦ୍ଧ ପଶ୍ଚାତ୍‌ କେବଳ ଛୋଟା-କେମ୍ପା, ଅନ୍ଧ-ବଧ୍ରମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶାରୀରିକ ଅକ୍ଷମ ଲୋକଙ୍କ 
ସଂଖ୍ୟା ବଢେ ନାହି, ବରଂ ତା'ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଭୟଙ୍କର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ମନର ଗମ୍ଭୀର ବିକୃତିଗୁଡ଼ିକ ଆମ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିଥାଏ। 


ଏହି ଶ୍ଲୋକଗୁଡ଼ିକରେ ଆମେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସଂସାରର ସର୍ବପ୍ରଥମ ଯୁଦ୍ଧ ବିରୋଧୀ ବ୍ୟକ୍ତି ରୂପେ ଦେଖୁ । 
ଏହି ଅନୁଚ୍ଛେଦଗୁଡ଼ିକରେ ସେ ଶାନ୍ତି ପ୍ରିୟ ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସର୍ବକାଳୀନ ତର୍କଗୁଡ଼ିକର ଏକ ଚମକ୍କାର 
ସକାରାମ୍ବକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଅର୍ପଣ କରିଛନ୍ତି । 


॥ ୧୦୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୪, ୪୫ / ଅଧ୍‌ାୟ ୧ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ଉସ୍ବନ୍ନକୁଲଧର୍ମାଣାଂ ମନୁଷ୍ୟାଣାଂ ଜନାର୍ଦନ | 
ନରକେଃନିୟତଂ ବାସୋ ଭବତୀତ୍ୟନୁଶୁଶ୍ରୁମ ॥୪ ୪॥ 


ଉସ୍ଵନ୍ନ-କୁଳ-ଧର୍ମାଣାମ୍‌ = ଯାହାର କୁଳ ଧର୍ମ ନଷ୍ଟ ହୋଇଛି, ମନୁଷ୍ଯାଣାମ୍‌ = ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର, 
ଜନାର୍ଦନ = ହେ ଜନାର୍ଦନ, ନରକେ = ନର୍କରେ, ଅନିୟତମ୍‌ = ବହୁ କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ବାସଃ = 
ବାସ, ଭବତି = ହୁଏ, ଇତି = ବୋଲି, ଅନୁଶୁଶୁମ = ଆମେ ଶୁଣି ଆସିଛୁ | 


: ହେ ଜନାରନଃ ଉସ୍ସନ୍ନ କୁଲଧର୍ମାଣାଂ ମନୁଷ୍ଯାଣାଂ ନରକେ ନିୟତଂ ବାସଃ ଭବତି ଇତି 


ଅନୁଶୁଶ୍ରୁମ ।୪ ୪। 


6ହ ଳଲାଜନ / ନୁଁ ଵୁଣିଛି ଳି ଯାହାର କୁଳଥର୍ନ ନ 6ୋଳନା'ଏ, ସନି ନନୁଶୟମାନନନ 
ବହୁ ଲାଳ ଦର୍ଦ୍ୟନ୍ତ ନଜଳନେ ବାଦ ହୁଏ (୪୮୪୮ 


ଏହାକୁ ଶୁଣିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ କିଛି ନ କହି ଚୁପ୍‌ ରହିଲେ । ବର୍ତମାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 


ସ୍ତ୍ରିତି ଏଭଳି ହୋଇଯାଇଥିଲା ଯେ ସେ ଚୁପ୍‌ ରହିପାରିନଥଲେ କିମ୍ବା ନୂଆ ତର୍କ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ବିଗରରେ ଆସୁ 
ନ ଥଲା। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ମୌନ ରହିବାର ପ୍ରଭାବ ଅପୂର୍ବ ଥଲା । ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ନିଜ ତର୍କଗୁଡ଼ିକୁ 
ପ୍ରାୟ ସମାପ୍ତ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ ଜାଣିଥୁବା ପରମ୍ପରାକୁ ଉଦ୍ଧୃତ କରିଛନ୍ତି - “ ଯେଉଁମାନଙ୍କର କୁଳଧର୍ମ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ, ସେମାନେ ନଳିକୁ ଯାଆନ୍ତି | ” 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଧର୍ମ ହି ସଂସ୍କୃତି ଅଟେ। ତେଣୁ କୁଳଧର୍ମର ମହତ୍ତ୍ଵ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ରୂପେ ପ୍ରଭାବ 
ପକାଇଥଲା। ଏହି ହେତୁ ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ପୁନର୍ବାର କୁଳଧର୍ମ ନଷ୍ଟ ହେବାର ଦୁଷ୍ବରିଣାମଗୁଡ଼ିକ ଆଡ଼କୁ 
ଧ୍ୟାନ ଆକର୍ଷିତ କରୁଛନ୍ତି । 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟ : 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


॥ ୧୧୦॥ 


ଅହୋ ବତ ମହତ୍‌ପାପଂ କର୍ତ୍ୁୁଂ ବ୍ୟବସିତା ବୟମ୍‌ | 


ୟଦ୍ରାଜ୍ୟସୁଖଲୋଭେନ ହନ୍ତୁଂ ସ୍ଵଜନମୁଦ୍ୟତାଃ ॥୪୫॥ 


ଅହୋ ବତ = ଆହା, ମହତ୍‌ = ଘୋର, ପାପମ୍‌ = ପାପ, କର୍ତୁମ୍‌ = କରିବାକୁ, ବ୍ୟବସିତାଃ = 

ନିଣ୍ଟୟ କରିଛୁ, ବୟମ୍‌ = ଆମ୍ଭେମାନେ, ୟତ୍‌ = ଯାହାକି, ରାଜ୍ୟ-ସୁଖ- ଲୋଭେନ = ରାଜ୍ୟ ଓ 

ସୁଖ ଲୋଭରେ, ହନ୍ତୁମ୍‌ = ମାରିବାକୁ, ସ୍ଵଜନମ୍‌ = ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୁ, ଉଦ୍ଯତାଃ = ଉଦ୍ଯତ ହୋଇଅଛୁ | 

ଅହୋ ବତ ବୟଂ ମହତ୍‌ପାପଂ କର୍ତୁଂ ବ୍ୟବସିତାଃ: ଯତ୍‌ ରାଜ୍ୟସୁଖ ଲୋଭେନ ସ୍ଵଜନଂ 

ହନ୍ତୁଂ ଉଦ୍ୟତାଃ ।୪୫। 

ଅ6ଯ// ଶୋଳ ¿ ଥଳୁର/ଯନ ବିଷୟ 6 ଥାଣନ୍ତ୍ରନୀଚନ ରୁଜୁନନ ନମ କଳିକା ଯାଳୀ 
ନିନ୍ହୟ ଜନିସାନିନୁ ଏବଂ ଏନି ନଳଯ ସୁର୍ମ ଲାନେ ନିଳନ କୁଳ-ଯଳିକାନ ଚିନା 
କଣିକ/ ନୀଳ ନଜ/%୭ 6 ଯୋଳଥଛୁ //୪୮୬// 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧ / ଶ୍ଳୋକ ୪୬ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ବୌଦିକ ନିରାଶା ଓ ମନର କ୍ଲାନ୍ତି ସ୍ପଷ୍ପ ଜଣାପଡ଼େ, ଯାହାକି 
ବାସ୍ତବରେ ଦୟନୀୟ | ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସକୁ ହରାଇ ସେ କହୁଛନ୍ତି କି ଆହା ! ଆମେ ପାପ କରିବାକୁ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ହେଉଅଛୁ ଇତ୍ୟାଦି। ଏଥୁରେ ସ୍ତ୍ଷ୍ଟ ଜ୍ଞାତ ହୁଏ, ପରିସ୍ଥିତି ଉପରେ ନିଜର ପ୍ରଭୁତ୍ବ ସ୍ଥାପନା କରିବା ପରିବର୍ଭେ 
ଅର୍ଜୁନ ନିଜେ ତା'ର ଶିକାର ବା ଦାସ ହୋଇଗଲେ। ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଅଭାବରେ ଜଣେ କାପୁରୁଷ ସଦୃଶ ସେ 
ନିଜକୁ ଅସହାୟ ଅନୁଭବ କରୁଛନ୍ତି। 


ମନର ଏହି ଦୁର୍ବଳତା ତାଙ୍କର ଶୌର୍ଯ୍ୟକୁ କ୍ଷୀଣ କରିଦେଇଛି ଏବଂ ସେ ତାକୁ ଗୁପ୍ତ ରଖ୍ବବା ପାଇଁ 
ମହାନ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁବା ଯୁକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି । ଯୁଦ୍ଧର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ସେ ଭୁଲ୍‌ ବୁଝିଛନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ 
ଧର୍ମ ଯୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵାର୍ଥଜନିତ ମିଥ୍ୟା ଆରୋପ ସେ କେବଳ ନିଜର କାପୁରୁଷତା ହେତୁ କରିଛନ୍ତି ଶାନ୍ତପ୍ରିୟତା 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ତାଙ୍କର ଏହି ତର୍କ ନିଜ ସାମର୍ଥ୍ୟ ହେତୁ ନୁହେଁ ବରଂ ମନର ଦୁବଳତା ହେତୁ ଉପସ୍ଥାପନ 
କରିଛନ୍ତ । 
ୟଦି ମାମପ୍ରତୀକାରମଶସ୍ତ୍ରଂ ଶସ୍ତ୍ରପାଣୟଃ | 
ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରା ରଣେ ହନ୍ୟୁସ୍ତନ୍ଧେ କ୍ଷେମତରଂ ଭବେତ୍‌ ॥୪ ୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଦି = ଯଦି, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଅପ ତୀକାରମ୍‌ = ପ୍ରତିକାର ରହିତ, ଅଶସ୍ତମ୍‌ = ନିରସ୍ତ, ଶସ୍ତ- 
ପାଣୟଃ = ଶସ୍ତ୍ରଧାରୀ, ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାଃ = ଧୁତରାଷ୍ରଙ୍କ ପୁତ୍ରମାନେ, ରଣେ = ଯୁଦ୍ଧରେ, ହନ୍ଯୁଃ = ହତ୍ଯା 
କରନ୍ତି, ତତ୍‌ = ତାହା, ମେ = ମୋ ପାଇଁ, କ୍ଷେମତରମ୍‌ = କଲ୍ୟଯାଣକର, ଭବେତ୍‌ = ହେବ। 


ଅନ୍ଵୟ ଓ ଶଶସ୍ତ୍ରପାଣୟଃ ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାଃ ଅଶସ୍ତ୍ରଂ ଅପ୍ରତୀକାରଂ ମାଂ ଯଦି ରଣେ ହନ୍ୟୁଃ ତତ୍‌ ମେ କ୍ଷେମତରଂ 
ଭବେତ୍‌ ।୪୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନଂ 6ମୀ'ଜଳି ଶସ ରହିତ ଜଥ/ 9ରିରେଥ/ ନ ଳରୁଥିକା ବଭିକୁ ଏହି ଶସଧାର/ 6ଳାରବମାନେ 
ନ୍ଦୁଵଃଜେ ମାଜିକିଅଡ,, 6୭ ମା ନାହ/ 6ନେ/' ଯୀଳ ଳଳ/ଣଳର/ 6£|କ //୪୮୬/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ଅନ୍ତିମ ନିଣ୍ଫରୟକୁ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି। ସବୁ ପ୍ରକାର ପରିସ୍ଥିତି 
ଉପରେ ବିଚାର କରିବା ପରେ ତାଙ୍କୁ ଏହା ହିଁ ଉଚିତ ବୋଧ ହେଲା ଯେ ଯୁଦ୍ଧ ଭୂମିରେ ବିନା ଅସ୍ତ୍ରରେ 
ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଶ୍ରେୟସ୍କର ହେବ ପଛେ କୌରବମାନେ ତାଙ୍କୁ ଶସ୍ତ୍ରରହିତ ଦେଖୁ ଅସଂଖ୍ୟ 
ବାଣରେ ବିଦ୍ଧ କରି ତାଙ୍କର ସୁନ୍ଦର ଶରୀରକୁ ହରିଣ ସଦୃଶ ମାରିଦିଅନ୍ତୁ । 


ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟବହୃତ “ କ୍ଷେମ” ଶବ୍ଦ ବିଗରଣୀୟ । କାରଣ, ସେହି ଶବ୍ଦ 
ହେଉଛି ତାଙ୍କର ବାସ୍ତବିକ ମନଃସ୍ଥିତିର ପରିଗ୍ନୟକ । ' କ୍ଷେମ” ଶବ୍ଦ ଓ “ ମୋକ୍ଷ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ କ୍ରମଶଃ 
ଭୌତିକ ସୁରକ୍ଷା ତଥା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରଗତି । ଯଦିଓ ଅର୍ଜୁନ ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁସବୁ ତର୍କ ଦେଇଛନ୍ତି, 
ସେଥୁରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସଂସ୍କୃତିର ପତନଜନିତ ଭୟକୁ ବଡ଼ ପ୍ରଯନ୍‌ ପୂର୍ବକ ସିଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ “ କ୍ଷେମ” 


॥୧୧୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ଶବ୍ଦରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ସେ ବାସ୍ତବରେ ଶାରୀରିକ ସୁରକ୍ଷା ଗହୁଁଥିଲେ; ଯାହା ଯୁଦ୍ଧ ନ କରି ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧରୁ 
ପଳାୟନ କରିବାଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ଥୁଲା । 


ସଂକ୍ଷେପରେ କହିପାରିବା ଯେ, ଯୁଦ୍ଧରେ ବିଜୟରୂପୀ ଫଳ ସହିତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆସକ୍ତି ଓ ତାକୁ ପ୍ରାପ୍ରିଜନିତ 
ଚିନ୍ତା ଯୋଗୁଁ ଅଜୁନ ଆତ୍ମଶକ୍ତି ହରାଇ ଏକ ଉନ୍ମାଦଗ୍ରସ୍ତ ମାନସିକ ରୋଗୀ ସଦୂଶ ବିଚିତ୍ର ବ୍ୟବହାର 


କରିଥିଲେ। 
ସଞ୍ଜୟ ଉବାଟ 
< ୬୪୧୦ 
ଏବମୁକ୍ଫାଜୁନଃ ସଖ୍ୟେ ରଥୋପସ୍ତ୍‌ ଉପାବଶତ୍‌ । 
ବସୂଜ୍ୟ ସଶରଂ ଚାପଂ ଶୋକସଂବିଗ୍ଧମାନସଃ ।|୪୭॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏବମ୍‌ = ଏହିପରି, ଉକ୍ତ୍ା = କହି, ଅର୍ଜୁନଃ = ଅର୍ଜୁନ, ସଂଖ୍ଯେ = ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ, ରଥୋପସୁଃ 
= ରଥରେ, ଉପବିଶତ୍‌ = ବସିପଡିଲେ, ବିସୂଜ୍ୟ = ପରିତ୍ୟାଗ କରି, ସଶରମ୍‌ = ତୀରଗୁଡ଼ିକ 
ସହ, ଚାପମ୍‌ = ଧନୁ, ଶୋକ-ସଂବିଗ୍-ମାନସଃ = ଶୋକ ଉଦବିଗ ମନ | 
ଅନ୍ଵୟ : ସଞ୍ଜୟଃ ଉବାଚ। ଶୋକସଂବିଗ୍ଧ ମାନସଃ ଅର୍ଜୁନଃ ସଂଖ୍ୟେ ଏବଂ ଉକ୍ତ୍ରା, ସଶରଂ ଚାପମ୍‌ 
ବିସୂଜ୍ୟ, ରଥୋପସ୍ଫ୍ରେ ଉପାବିଶତ୍‌ ।୪ ୭। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ସଞ୍ଚୀାୟ ଳନ୍ଦିଳେ 
ଜଣଢୁନିଃଳ, 6ଶୋଳଣନେ ନନ ନଦ୍୍‌କିରୁ 6ୋଇଥିବ/ ଥଳୁଳ ଏହି ଲାଜ କହି କଣ ସଂନିତ 
ଥଧ/ଳୁଳୁ ଚ#/ର କଳି ଜଥନ ଯଣା/ ଜ/ରଣନ ବସିଯଜିଣନଳ //୪୭// 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ରଣଭୂମିରେ ସଞ୍ଜୟ ଯାହା ସବୁ ଦେଖୂଥିଲେ ବଉଉମାନ ସେସବୁକୁ ସେ ବଣ୍ଠନା କରୁଛନ୍ତି। 


ନିଜର ବୌଦିକ ବିଗ୍ର ତଥା ସଙ୍କଳ୍ପ- ବିକଳ୍ପରେ କ୍ଲାନ୍ତ ଏବଂ ଶୋକରେ ଅଭିଭୂତ ଅର୍ଜୁନ 
ତାଙ୍କର ଅସ୍ତ୍ର-ଶସ୍ତ୍ର ଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ରଥର ପଛରେ ବସିପଡ଼ିଲେ । 


ଶଂଧ୍ ୬୯୫ ୮୫ 


ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆମେ ଏହି ସ୍ଥିତିରେ ଛାଡ଼ିଦେଇ ଅଧ୍ୟାୟର ପରିସମାପ୍ତି କରିବା । 


ଓଁ ତସ୍ବଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତାସୂପନିଷ୍ଫୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍କୁନସମ୍ବାଦେ ଅର୍ଜୁନବିଷାଦୟୋଗୋ ନାମ ପ୍ରଥମୋଃଧ୍ୟାୟଃ । 


ଏହି ପ୍ରକାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦ ରୂପୀ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀମଦଭଗବଦ୍‌ଗୀତା 
ଉପନିଷଦ୍‌ର ଅର୍ଜୁନ- ବିଷାଦଯୋଗ ନାମକ ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହୁଏ। 


॥୧୧୨॥ 


- ହରିଃ ଓ ତତ୍ସତ୍‌ - 


ଅର୍ଜୁନବିଷାଦ ଯୋଗ 


ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଗ୍ରନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ପରିସମାପ୍ତି କୌଣସି ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ସଙ୍କେତ ଅଥବା ଚିହ୍ନ 
ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରାଯାଉଥଲା। କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ କାଳର ମୁଦ୍ରିତ ପୁସ୍ତକଗୁଡ଼ିକରେ ଏହାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହେ 
ନାହି | କାରଣ, ଆମେ ପୁସ୍ତକରେ ଏକ ଅଧ୍ୟାୟର ସମାପ୍ତି ଏବଂ ନୂତନ ଅଧ୍ଯାୟକୁ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରାଯାଇଥ୍ବବାର 
ଦେଖପାରିବା। ମୁଦ୍ରିତ ପୁସ୍ତକଗୁଡ଼ିକରେ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଯାୟଗୁଡ଼ିକ ବିଭିନ୍ନ ଶୀର୍ଷକ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ ବା ଚିହ୍ନିତ 
କରାଯାଇଥାଏ। 


ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ପୁସ୍ତକଗୁଡ଼ିକର ଅଭାବରେ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କୁ ମୌଖୂକ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଉଥୁଲା । 
ଏହି ପ୍ରକାର ଗ୍ରନ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ନବୀନ ସଂସ୍କରଣ ସେମାନଙ୍କର ମନର ସ୍ଵୃତିପଟଳରେ ଅଙ୍କିତ ହୋଇ ରହୁଥିଲା | 
ସେତେବେଳେ ମୌଖୁୂକ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଉଥୁବା ହେତୁ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀଗଣ ସେହି ସବୁ ପାଠକୁ କଣ୍ରସ୍ତ୍‌ 
କରିନେଉଥୁଲେ। ତେଣୁ ଏକ ଅଧ୍ୟାୟର ସମାପ୍ତି ଏବଂ ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭକୁ ସୂଚିତ କରିବା ପାଇଁ 
କୌଣସି ଚିହ୍ନ ବା ସୂଚକର ଆବଶ୍ୟକ ଥଲା । ଉପନିଷଦମାନଙ୍କରେ ଏହାକୁ ସୂଚିତ କରିବା ପାଇଁ ଅଧ୍ଯାୟର 
ଅନ୍ତିମ ମନ୍ତ୍ର ଅଥବା ମନ୍ତ୍ରର ଅନ୍ତିମ ଭାଗକୁ ଦ୍ବିବାର ପୁନରାବୃତ୍ତି କରାଯାଉଥିଲା । କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷରେ କେବଳ ଏକ ' ସଙ୍କଳ ବାକ୍ଯ” ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଧ୍ୟାୟର ସଙ୍କଳ୍ପ ବାକ୍ୟରେ 
ଅନ୍ତର ହେଉଛି କେବଳ ଅଧ୍ୟାୟର ସଂଖ୍ୟା ଏବଂ ତା'ର ବିଶେଷ ନାମ। 


ଗୀତାର ସଙ୍କଳ୍ପ ବାକ୍ୟ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଏବଂ ସାରଗର୍ଭକ ଶବ୍ଦରେ ପୂର୍ଣ୍ର । ଏହା ସ୍ଵୟଂ ହିଁ ଏହି ଗ୍ରନ୍ଛ୍‌ର 
ବିଷୟବସ୍ତୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିସ୍ତୃତ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରେ । ଏଠାରେ ସମ୍ପୂଣ୍ଢ ଶ୍ରୀମଦ୍ଉଗବଦ୍‌ଗୀତାକୁ ହୁଁ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ତା'ର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଧ୍ୟାୟକୁ ମଧ୍ଯ ଉପନିଷଦ୍‌ ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇଛି। ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ସମ୍ବଳିତ 
ଗୀତୋପନିଷଦ୍‌ର ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ ରଖାଯାଇଛି - ‹ ଅର୍ଜୁନ- ବିଷାଦ ଯୋଗ ' | ଏହି ଅଧାାୟଗୁଡ଼ିକୁ 
ଉପନିଷଦ୍‌ କୁହାଯିବାର କାରଣ ହେଉଛି ଯେ ଏଥରେ ଉପନିଷଦ୍‌ର ବିଷୟକୁ ହିଁ ପ୍ରତିପାଦନ କରାଯାଇଅଛି । 
ଏଗୁଡ଼ିକର ଲକ୍ଷ୍ୟାର୍ଥକୁ ସାଧାରଣ ଭାବରେ ପାଠକଗଣ ବୁଝିପାରିବେ ନାହି, ଯଦି ସେମାନେ ପୂର୍ବ ପ୍ରସ୍ତୁତି 
ବିନା ଏହାକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରନ୍ତି। ସରଳ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥିବା ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକରେ ଲୁଚି ରହିଥବା ଗୁଚଢାର୍ଥକୁ 
ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ ମନନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ। ଉପନିଷଦ୍‌ ବିଦ୍ୟାଭଳି ଏହି ଗୀତା ଶ୍ଳୋକରେ ନିହିତ 
ପରମାର୍ଥ ନିଧ୍ଵକୁ ପାଇବା ପାଇଁ କୃପାଳୁ ତଥା ଯୋଗ୍ୟ ଗୁରୁଙ୍କ ଆବଶ୍ୟକତା ପଡେ । 


 ଉପନିଷଦ୍‌!' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ସେହି ବିଦ୍ଯା, ଯାହାକୁ ଜଣେ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନୀ ଗୁରୁଙ୍କ ସମୀପ 
(ଉପ) ରେ ପହଞ୍ଚୁ, ତାଙ୍କର ଚରଣଯୁଗଳ ନିକଟରେ ଅଚ୍ୟନ୍ତ ବିନମ୍ର ଭାବରେ ଏବଂ ନିଶ୍ଚୟପୁର୍ବକ (ନି), 


| ୧୧୩॥ 


ଅସ୍କାୟ ୧ 


ବସି ( ଷଦ୍‌) ଅଧ୍ୟୟନ କରାଯାଏ। ବିଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧାର୍ମିକ ଗ୍ରନ୍ଛୁମାନଙ୍କର ବିଷୟ ଏକ ଅଟେ । ସେସବୁ 
ଆମକୁ ଏହି ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତି କି ଏହି ନିତ୍ୟ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଜଗତ ପଛରେ ଏକ ଅବିନାଶୀ ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟ 
ଅଛି ଯାହାକି ଏ ଜଗତର ମୁଳ କାରଣ। ଏହି ଅଦ୍ଵୈତ ସତ୍ଯକୁ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ଗ୍ରନ୍ଥମାନଙ୍କରେ ` ବ୍ରହ୍ମ! 
କୁହାଯାଇଛି । ତେଣୁ ବ୍ରହ୍ମର ଜ୍ଞାନ ତଥା ତା'ର ଅନୁଭବ ପାଇଁ ସାଧନାଗୁଡ଼ିକୁ ଉପଦେଶ ଦେଉଥିବା ବିଦ୍ୟାକୁ 
' ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାଂ କୁହାଯାଏ । 

ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନର ବିପରୀତ | ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ କୌଣସି ଦର୍ଶନକୁ ସେତେବେଳେ ଗ୍ରହଣ 
କରୁଥିଲେ ଯେତେବେଳେ ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକ ଆମ ପାଇଁ ଏକ ସାଧନ ନିରୂପଣ କରୁଥିଲେ; ଯଦ୍ଦଵାରା 
ସାଧକମାନେ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରୁଥିଲେ ଏବଂ ତାହାକୁ ଅନୁଭବ 
କରିପାରୁଥିଲେ । ଏହିପରି ସମସ୍ତ ହିନ୍ଦୁ-ଦର୍ଶନ- ଶାସ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ଦୁଇଭାଗ କରାଯାଇଛି - ଗୋଟିଏ ଭାଗ ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ବୁଝାଏ ଓ ଅନ୍ୟ ଭାଗଟିରେ ଅଭ୍ୟାସ କରିବାର ସାଧନଗୁଡ଼ିକ ବଣ୍ଣରନା କରାଯାଇଛି । 

ଯୋଗ ଶବ୍ଦ ' ୟୁଜ୍‌” ଧାତୁରୁ ନିଷ୍ପଣ୍ଠଁ ହୋଇଛି, ଯାହାର ଅର୍ଥ “ ଯୋଡ଼ିବା ବା ଯୋଗ କରିବା' | ନିଜକୁ 
ବର୍ଭମାନ ସ୍ମ୍ରିତିରୁ ଉପରକୁ ଉଠାଇ କୌଣସି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଦର୍ଶକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ସାଧକ ଯେଉଁ 
ପୁରୁଷାର୍ଥ କରେ, ତାକୁ “ ଯୋଗ' କହନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ବିଜ୍ଞାନକୁ “ ଯୋଗଶାସ୍ତ' | ସଙ୍କଳ ବାକ୍ଯରେ ଗୀତାକୁ 
ଯୋଗଗଶାସ୍ତ୍ର କୁହାଯାଇଛି । ତେଣୁ ଏଥୁରୁ ଆମେ ସେହି ସାଧନଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନର ଅପେକ୍ଷା ରଖୁ, 
ଯାହାକୁ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଦ୍ଵାରା ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟକୁ ସାକ୍ଷାତ ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇପାରିବ । 


ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବିଷୟ ହୋଇଥବା ଯୋଗୁଁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ ସଂସାରର 
ସାମାନ୍ୟ ଲୋକଙ୍କର ବିଶେଷ ଆକର୍ଷଣ ତଥା ରୁଚି ହୁଏ ନାହିଁ । ଏଥରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ଜ୍ଞାନ କୌଣସି 
ଦୃଶ୍ୟପଦାର୍ଥ ବିଷୟକ ନୁହେଁ । ଜଣେ ଗଣିତଜ୍ଞ ଅତିରିକ୍ତ ଅନ୍ୟ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କୁ ଗଣିତ ବିଷୟ ଶୁଷ୍କ ଓ 
ନୀରସ ଜଣାପଡେ । ଗଣିତ ଜ୍ଞାନ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଅତ୍ୟଧ୍ରକ ଆବଶ୍ୟକତା ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ଧର୍ମର ପ୍ରୟୋଜନ ସାଂସାରିକ ଦୁଃଖରୁ ନିବୃତ୍ତି ହେଉଥିବା ଯୋଗୁଁ ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହିଛି। ଅତଏବ, ତତ୍ତ୍ଵନ୍ଞାନର କଠିନ ବିଷୟକୁ ସରଳ ଓ ଆକର୍ଷଣୀୟ ଢଙ୍ଗରେ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ 
ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚାଇବାର ଚେଷ୍ଟା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆଗ୍ନର୍ଯ୍ୟଗଣ କରିଛନ୍ତି । ଗୁରୁଙ୍କ ମୁଖରୁ ଉପଦେଶ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର 
ବିଧ୍ଧକୁ ସେମାନେ ସଫଳ ଉପଯୋଗ କରିଛନ୍ତି। ଜଣେ ସୁପରିଚିତ ଗୁରୁଙ୍କ ଶବ୍ଦ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ସହଜ ଓ 
ସରଳ ବୋଧ ହୁଏ। 


ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷା ଦେଉଥବା ଗ୍ରନ୍ଦ୍‌ ହେଉଛି ସ୍ଵତି- ଯେପରିକି ମନୁସ୍ୃତି, ଗୌତମସ୍ତି, 
ପରାଶର ସ୍ଵତି ଇତ୍ୟାଦି । ଏସବୁ ଗ୍ରନ୍ଦଗୁଡ଼ିକୁ ସହଜରେ ବୁଝିହୁଏ। ଉପନିଷଦମାନଙ୍କରେ ଆମକୁ ଗୁରୁ ଓ 


॥ ୧୧୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ବର୍ଣ୍ନ ମିଳେ, କିନ୍ତୁ ତାହା ଅଧ୍ଵକ ବିସ୍ତୃତ ନୁହେଁ। ଗୀତାରେ ଆମକୁ ଏହାର ସଂପୂର୍ଣର ଚିତ୍ର ମିଳେ 
ଗୀତାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଯୁଦ୍ଧର ଭୟଙ୍କର ସ୍ଥ୍ରିତି ମନ୍ପରେ ଣୂଷନିଷଦୀୟ ପୁରାତନ ସତ୍ୟକୁ ପୁନବାର ଘୋଷଣା 
କରାଯାଇଛି। 


ଏଠାରେ ଏହି ଜ୍ଞାନୋପଦେଶ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ପରମ ମିତ୍ର ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏଭଳି ଏକ 
ବିରାଟ ସଂଘର୍ଷପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଦେଇଛନ୍ତି, ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ ପୂର୍ଣ୍ତଃ ବିଷାଦ ଅବସ୍ଥାରୁ ମାନସିକ ସନ୍ତୁଳନକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଗୀତାରୁ ଆମେ ଏଭଳି ଉପଦେଶ ଏବଂ ମାର୍ଗଦର୍ଶନର ଅପେକ୍ଷା ରଖୁପାରିବା, 
ଯାହାକି ଅତ୍ୟନ୍ତ ସହାନୁଭୂତି ପୂର୍ବକ କରାଯାଇଛି । ଉପନିଷଦ୍‌ର ରଷିମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧ ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ସହିତ ଏତେ ଅଧ୍ଵକ ନଥ୍ବଲା ଯେ ସେମାନେ ଲୋକମାନଙ୍କର ଦୁର୍ବଳତାଗୁଡ଼ିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବୁଝିପାରିବେ। 
ଗୀତାର ବିଶେଷତ୍ବ ଏହିକି ଯେ- ସଙ୍କଳ୍ପ ବାକ୍ୟରେ କୁହାଯାଇଛି ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଜଣେ ନଶ୍ଵର 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଉପଦେଶ ହେଉଛି - ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନ ସମ୍ବାଦ | 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଶୀର୍ଷକ “ ଅର୍ଜୁନ- ବିଷାଦଯୋଗ '” ଯାହାକି ବାସ୍ତବରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଶବ୍ଦରେ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ। ଯଦି ବିଷାଦ ହିଁ ଯୋଗ ହେବ, ତେବେ ଆମେ ସବୁ ବିନା କୌଣସି ଇଚ୍ଛା କିମ୍ବା ଚେଷ୍ଟାରେ 
ଯୋଗୀ ହୋଇଯିବା। ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ବ୍ୟାଖ୍ୟାରେ ପୂର୍ବରୁ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି ଯେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ବିଷାଦ ସ୍ଥିତି 
ଇଷ୍ଟ ଅଟେ, କାରଣ ଏଥୁରେ ଗୀତୋପଦେଶର ବୀଜ ବୁଣି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣରୂପୀ ପୂର୍ଣ୍ଣତାର ପୁଷ୍ପ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ସମାଜ କିମ୍ବା ରାଷ୍ଟ୍ର ସେତେବେଳେ ଧର୍ମ ଏବଂ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ପାଇବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କରିବ, 
ଯେତେବେଳେ ତା'ର ହୃଦୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଭଳି ବିଷାଦ ଅନୁଭବ ହେବ। 


ଆଜିର ଜଗତରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେ ଅଧ୍ରକ ମାତ୍ରାରେ ଏହାକୁ ଅନୁଭବ କରିବ ଯେ ସେ ତା'ର 
ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଲାଗି ଅସହାୟ ଏବଂ ତା”ଠାରେ ଏହି ସାହସ ନାହିଁ କି ସେ ଅର୍ଜନ 
କରିଥବା ଅର୍ଥନୈତିକ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ତଥା ଣଦ୍ୟୋଗିକ ଲୋଭର ପ୍ରିୟ ମୁଲ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ସେ ପରିହାର କରିପାରିବେ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ଗୀତୋପଦେଶେ ପାଇଁ ସେତିକି ଅଧ୍ବକ ମାତ୍ରାରେ ଜଣେ ଉତ୍ତମ ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇପାରିବ । 
କେବଳ ରନ୍ଧନ କ୍ରିୟା ନିଜେ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ରଖେ ନାହି, ତା'ର ପୂର୍ଣ୍ଚତା ଭୋଜନରେ ନିହିତ। ସେହିପରି ଜୀବନରେ 
ସର୍ବାଧ୍ରକ ଆରାମ ଓ ଅନେକ ସୁଖ ସୁବିଧାର ସାଧନଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିସାରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ପୂଣ୍ଠତା ଅଥବା 
କୃତକୃତ୍ୟତା ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହି । ବିଷାଦ ସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ ବିନା କେବଳ ଶାସ୍ତ୍ର ଆମର ସହାୟତା କରିପାରିବ 
ନାହି । ଆମ୍ବଯୋଗ ପୂର୍ବରୁ ବିଷାଦ ସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହେତୁ ଏଠାରେ ତାକୁ “ ଯୋଗ” ଆଖ୍ୟା 
ଦିଆଯାଇଛି । ଗୀତାରେ ବଣ୍ଢ୍ରିତ ଯୋଗକୁ ଶିଖିବା ଏବଂ ଜୀବନରେ ଆଚରଣରେ ଲଗାଇବା ପାଇଁ 
“ ଅର୍ଜୁନବିଷାଦ' ସ୍ପ୍ରିତି ପ୍ରାଥମିକ ସାଧନା ଅଟେ। 


॥ ୧୧୫ ॥ 


ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ 
ସାଂଖ୍ୟ ଯୋଗ 


“ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ' ନାମକ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆମକୁ ଗୀତାରେ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ତତ୍ତଜ୍ଞାନର ସାର ମିଳେ । 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଦଶଟି ଶ୍ଳୋକରେ ସେହି ପରିସ୍ତି ତିଗୁଡ଼ିକର ବଣ୍ଠନା ହୋଇଛି, ଯେଉଁ ପରିସ୍ତି ତିରେ 
ଅର୍ଜୁନ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଆତ୍ନସମର୍ପଣ କରିଛି । ତାଂପରେ ୧୧ ଶ୍ଳୋକରୁ ୪୬ ଶ୍ଳୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ନିରୂପଣ ହୋଇଛି । ଏହା କପିଳ ମୁନିଙ୍କ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପୁନରାବୃଭି ନୁହେଁ । 
ସାଂଖ୍ୟ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, “ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତର ତାକ୍ବିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଯୁକ୍ତିପୂର୍ଷ ବିବେଚନ| ” ୪୭ ରୁ ୬୦ 
ଶ୍ଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “ କର୍ମଯୋଗ”ର ବିସ୍ତୃତ ରୂପରେଖ ଅଛି, ଯାହାର ପ୍ରତିଫଳନ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୀତାରେ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ଏହାପରେ ୬୧ ରୁ ୭୦ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “ ଭକ୍ତିଯୋଗ 'ର ନିର୍ଦେଶ ଓ ଅନ୍ତିମ ୨ଟି 
ଶ୍ଳୋକରେ ସଂକ୍ଷେପରେ “ ସନ୍ନ୍ୟାସଯୋଗ 'ର ଲକ୍ଷଣ ବଣ୍ଠ୍ରନା କରାଯାଇଛି | ଏହି ପ୍ରକାର ଗୀତାର ଦ୍ବିତୀୟ 
ଅଧ୍ଯାୟକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୀତାର ସାର ରୂପେ ଅଥବା ଉପକ୍ରମ ରୂପେ ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯାଏ। 


ବେଦମାନଙ୍କରେ ଉପଦିଷ୍ଠ ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ତିନୋଟି ମାର୍ଗ - ଜ୍ଞାନ/ ଭକ୍ତି ଓ କର୍ମର ନିରୂପଣ 
ଗୀତାରେ ମିଳେ। କର୍ମକାଣ୍ଡ ଓ ଉପାସନା ଦ୍ଵାରା ଚିତ୍ତଶୁଛି କରି ଉପନିଷଦମାନଙ୍କରେ ପ୍ରତିପାଦିତ 
ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରାଯାଇପାରେ । ଅନେକ ଲୋକଙ୍କର ଏ ପ୍ରକାର ଧାରଣା ଥାଏ 
ଯେ, ଏସବୁ ମାର୍ଗଗୁଡ଼ିକ ପରସ୍ପର ଭିନ୍ନ ଓ ବିପରୀତ । ସେହି କାରଣରୁ ଅନେକ ମତ- ମତାନ୍ତର ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଅଛି ଏବଂ ଲୋକ ନିଜ ନିଜ ଭିତରେ ମତଭେଦ ରଖି ଝଗଡ଼ା କରୁଛନ୍ତ । ପୌରାଣିକ ଯୁଗରେ 
ବ୍ୟାସଦେବ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମକୁ ଏହିଭଳି ଶୋଚନୀୟ ସ୍ଥିତିରେ ଦେଖିବାକୁ ପାଇଥିଲେ । ତେଣୁ ଗୀତାରେ ସେ 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସେହି ମାର୍ଗଦର୍ଶନ କରାଇବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ଯାହାଦ୍ଵାରା ଏହି ତି ନୋଟି ମାର୍ଗରେ 
ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ସ୍ମ୍ରାପନା କରି ସେହି ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇପାରିବ । 


॥ ୧୧୬॥ 


ଅଥ ଦ୍ବଵିତୀୟୋଃଧ୍ାୟଃ 


ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ 
ତଂ ତଥା କୂ ପୟାବିଷ୍ଟ ମଶ୍ରୁପୂର୍ଣ୍ଵା କୁ ଲେକ୍ଷଣମ୍‌ | 
ବିଷୀଦନ୍ତମିଦଂ ବାକ୍ୟମୁବାଚ ମଧୁସୂଦନଃ ॥୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତଥା = ସେପରି, କୃପୟା = କରୁଣାରେ, ଆବିଷ୍ଠମ୍‌ = ବ୍ୟାପ୍ତ ( ଏବଂ) , ଅଶୁପୂର୍ଣା = ଅଶୁଦ୍ଵାରା 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ତଥା, କୁଳେକ୍ଷଣମ୍‌ = ବ୍ୟାକୁଳ ନେତ୍ରଯୁକ୍ତ, ବିଷୀଦନ୍ତମ୍‌ = ଶୋକାକୁଳ, ତମ୍‌ = ସେହି 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ, ମଧୁସୂଦନଃ = ଭଗବାନ୍‌ ମଧୁସୂଦନ, ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ବାକ୍ଯମ୍‌ = କଥା, ଉବାଚ 
= କହିଲେ| 

ଅନ୍ଵୟ : ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ । ତଥା କୃପୟା ଆବିଷ୍ଠଂ ଅଶ୍ରୁପୂର୍ଣ୍ାକୁଳେକ୍ଷଣଂ ବିଷୀଦନ୍ତଂ ତଂ, ମଧୁସୂଦନଃ 
ଇଦଂ ବାକ୍ୟଂ ଉବାଚ । ୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ସଞ୍ଚୟ କନ୍ଦିଳଲେ 
ଏହ ଳର କଜୁଣ, 6 କିଜ୍ଞାଜଳଳେ ଅକିଛୁତ, ଥରଵଙୁରଳିତ-6ନେନକ୍ଯୁଳ ଥଙରୁନଙୀୁ ମଥୁବୁଦନ 
ଏଜଳି କାଳ/ କହିଲ //୮୧// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭ ସଂଜୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହୋଇଛି । ସେଥୁରେ ସେ କେତେକ 
ସାଂକେତିକ ଶବ୍ଦରେ ଅର୍ଜୁନର ବିଷାଦଗ୍ରସ୍ତ ମାନସିକ ସ୍ତ୍ରିତିକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି। ଅଜ୍ଜୁନର ମନ 
କରୁଣା ଏବଂ ବିଷାଦରେ ଭରି ଯାଇଥଲା। ଏହି ଯୁକ୍ତ ଦ୍ଵାରା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ, ଅର୍ଜୁନ ପରିସ୍ଥିତିର ସ୍ଵାମୀ 
ନ ହୋଇ ସ୍ଵୟଂ ପରିସ୍ଫିତିର ଦାସ ହୋଇଯାଇଥୁଲା। ଏହିପରି ଏକ ଦୁର୍ବଳ ବ୍ୟକ୍ତି ହି ପରିସ୍ଥିତିର ଶିକାର 
ହୋଇ ଜୀବନ ସଂଘର୍ଷର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବସରରେ ଅସଫଳ ହୁଏ। ଅର୍ଜୁନ ତା'ର ନୈରାଶ୍ଯପୂର୍ଣ୍ତ ଅବସ୍ତାରେ 
ଏଭଳି ବାହ୍ୟ ପରିସ୍ଥ୍ରିତିଗୁଡ଼ିକର ଶିକାର ହୋଇଥଲା । ଅର୍ଜୁନର ବିଷାଦପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବସ୍ପାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା 
ସହିତ ସଂଜୟ ଆମକୁ ଏହି ସଂକେତ କରନ୍ତି କି ତା'ର ଆନ୍ତରିକ ବ୍ଯକ୍ତତ୍‌ଵ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇଯାଇ 
ଚରିତ୍ରରେ ଗଭୀର ଫାଟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିଲା । ସେହି ସମୟର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧନୁର୍ଧାଁରୀ ଯୋଦ୍ଧା ହୋଇ ମଧ୍ଯ 
ସେ କୌଣସି ସାମାନ୍ୟ ଯୁବତୀ ଭଳି ରୋଦନ କରୁଥିଲା। 


॥୧୧୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଏହି ପ୍ରକାର କରୁଣା ଓ ଶୋକରେ ଅଭିଭୂତ ତଥା ଅଶ୍ରୁପୂର୍ଣ୍ଣ ନ ୟନରେ ରୋଦନ କରୁଥିବା ଅର୍ଜୁନକୁ 
ମଧୁସୂଦନ (ମଧୁ ନାମକ ଅସୁରକୁ ବଧ କରିଥୁବା) ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିମ୍ନଲିଖିତ ବାକ୍ୟ କହିଲେ। 
ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଯେ, ଅଶ୍ରୁରହିତ ରୋଦନକୁ ଆଧୁନିକ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ମାନସିକ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନତାର 
ଚରମ ସ୍ତ୍ରିତି ବୋଲି ମାନେ। 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
କୁତସ୍କ୍ଵା କଶ୍ମଲମିଦଂ ବିଷମେ ସମୁପସ୍ଥି ତମ୍‌ | 
ଅନାର୍ୟ ଜୁଷ୍ଟମସ୍ଵର୍ଗ୍ୟମକୀର୍ଭିକରମର୍ଜୁ ନ ॥ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ ।, ତ୍ଵା - ତୁମକୁ ବିଷମେ = ଏହି ଅସମୟରେ, ଇଦମ୍‌ = ଏହି, 
କଶ୍ଳଳମ୍‌ = ମୋହ, କୂତଃ = କେଉଁଠାରୁ (କି ହେତୁରୁ), ସମୁପସ୍ିତମ୍‌ = ପାପର ହେଲା ? 
ଅନାର୍ୟ ଜୁଷ୍ଟମ୍‌ = (ଯାହାକି) ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆଚରିତ ନୁହେଁ, ଅସ୍ଵର୍ଗ୍ୟମ୍‌ = 
ସ୍ଵର୍ଗଗତି ପ୍ରଦାୟକ ନୁହେଁ ( ଏବଂ) , ଅକୀର୍ତି କରମ୍‌ = କୀର୍ଭି ଦାୟକ ମଧ ନୁହେଁ 


ଅନ୍ବଵୟ : ଶ୍ରୀ ଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ । ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ଅନାର୍ୟ ଜୁଷ୍ଟଂ ଅସ୍ଵର୍ଗ୍ୟଂ ଅକୀଭ୍ରି କରଂ ଇଦଂ କଶ୍ମଳଂ 
କୁତଃ ବିଷମେ ତ୍ଵା ସମୁପସ୍ଥିତଂ । ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଖର ନଦଜକନ କହିନେ 
6ହ ଥଙ୍ଳକୁନ / ଚୂମକୁ ଏହି କିଷନ ଯନିକୁତିଜେ (ହୁ/ନ ¿ ସମୟଣର୬) ଏଜଳି ମୋହ 
କିନା ନ୍ଥାନ୍ଦକଲ/ ୮ ଏହ ଥାନ୍ଦ୍/ ଥ/ଚଳଣନ କିନନୀୟନ / ସୂରଜ ୨୮୭ ଲକି ଏହା ସାଧନ 
ଳୁଣହୌ ଥଥର/ କାହିଁ ମଝ କଢ଼ା/ଏଁ ଲାହି // ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ନିଜକୁ ନିଜେ ଆର୍ଯ୍ୟ କହୁଥୁବା ଏକ ରାଜାକୁ ଯୁଦ୍ଧ ଭୂମିରେ ଏହିପରି ହତବୁଝଦି ଦେଖି 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁଲେ। ଜଣେ ପ୍ରକୃତ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷର ସ୍ଵଭାବ 
ହେଉଛି କି ଜୀବନରେ ଆସୁଥିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ନିଜର ମନ ସଂଯମ ଦ୍ଵାରା ବିଚଳିତ ନହୋଇ 
ସେହି ପରିସ୍ତ୍ିତିଗୁଡ଼ିକୁ କୁଶଳତା ପୂର୍ବକ ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଅନୁକୂଳ କରିନେବା। 
ବିଚାରପୁଣ୍ଠ ଜୀବନଯାପନ ପୂର୍ବକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତିକୂଳ ଓ ବିଷମ ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ଆନନ୍ଦଦାୟକ 
ତଥା ସଫଳତାରେ ପରିବଭି ତ କରାଯାଇପାରେ । ଏସବୁ ମନୁଷ୍ୟର ବିବେକ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ କି 


ଜୀବନରେ ଉତ୍ଥାନପତନରେ କିପରି ସେ ତାକୁ ଉଚିତ୍‌ ମାର୍ଗରେ ନେଇପାରେ। ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ 


॥ ୧୧୮॥ 


ଅଞ୍କାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 
ର ସରରଓ୍‌୍‌§୍‌୍‌ର୍‌ଇିଇଲଇୂିଇଇେଇ । 
ଅର୍ଜୁନର ଆଚରଣକୁ ୯ ଅନାର୍ଯ୍ୟଂ କହୁଛନ୍ତି । ଆର୍ଯ୍ୟ ପୁରୁଷ ଜୀବନର ଉଚ୍ଚ ଆଦର୍ଶ, ପବିତ୍ରତା ଓ ଗରିମାର 
ଆବାହନ ପ୍ରତି ସର୍ବଦା ଜାଗ୍ରତ ଓ ପ୍ରଯତ୍ନଶୀଳ ରହିଥାନ୍ତି । 


ଅର୍ଜୁନର ଏହି ଶୋକାକୁଳ ଅବସ୍ଥାକୁ ଦେଖି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଏଥୁଲାଗି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗେ କି ବହୁଦିନ ପୂବରୁ 
ସେ ଅଜୁର୍ନକୁ ଭଲ ଭାବେ ଜାଣିଥ୍ଲେ। ଏହି ପ୍ରକାର ଶୋକମୋହ ଅର୍ଜୁନର ସ୍ଵଭାବର ବିପରୀତ ଥୁଲା । 


ତେଣୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି - “ ତୁମକୁ ଏହି ବିଷମ ପରିସ୍ପିତିରେ କିପରି ଏଭଳି ମୋହ ହେଲା ? ' 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଏହା ବିଶ୍ଵାସ ଯେ କ୍ଷତ୍ରିୟ କୁଳରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ତବ୍ୟ ହେଉଛି, 
ଧର୍ମ ରକ୍ଷା ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ ଅବଶ୍ଯ କରିବା ଉଚିତ୍‌। ଏପରିକି ଯଦି ତାକୁ ଯୁଦ୍ଧ ଭୂମିରେ ପ୍ରାଣ ତ୍ଯାଗ 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ, ତଥାପି ମଧ୍ଯ ସେହି ଯୋଦ୍ଧାକୁ ବୀରଗତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ | 


କ୍ଲୈବ୍ୟଂ ମା ସ୍ପ ଗମଃ ପାର୍ଥ ନୈତତ୍ତ୍ବୟ୍ୟୁପପଦ୍ୟତେ । 
କ୍ଷୁଦ୍ରଂ ହୃଦୟଦୌର୍ବଲ୍ଯଂ ତ୍ଯକ୍କ୍ରୋଭିଷ୍ଠ ପରନ୍ତପ ।୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପାର୍ଥ = (ତେଣୁ) ହେ ଅର୍ଜୁନ !, କ୍ଳୈବ୍ୟମ୍‌ = ନପୁଂସକତାକୁ, ମା, ସୃ, ଗମଃ = ପାପ ହୁଏ 
ନାହିଁ, ତ୍ୟି = ତୁମ ପକ୍ଷରେ, ଏତତ୍‌ = ଏହା, ନ, ଉପପଦ୍ୟତେ = ଉଚିତ ନୁହେଁ, ପରନ୍ତପ 
= ହେ ଶ୍ରୁତୁତାପନ !, କ୍ଷୁଦ୍ରମ୍‌, ଦୂଦୟ ଦୌର୍ବଲ୍ଯମ୍‌ = ହୃଦୟର ଏହି ଡୁହୁ ଦୁର୍ବଳତାକୁ, ତ୍ୟଗକ୍କ୍ରା 
= ତ୍ୟାଗକରି, ଉଭିଷ = (ଯୁଦ କରିବାକୁ) ଠିଆ ହୋଇଯାଅ | 

ଅନ୍ବଵୟ : ହେ କୌନ୍ତେୟ।! କ୍ଲୈବ୍ଯଂ ମା ଗଚ୍ଛ। ଏତତ୍‌ ତ୍ବୟ ନ ଉପପଦ୍ୟତେ । ହେ ପରନ୍ତପ । 
କ୍ଷୁଦ୍ରଂ ହୃଦୟଦୌର୍ବଲ୍ଯୟଂ ତ୍ୟକ୍ଟ୍ରା ଉଭିଷ୍ଠ ।୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ: 6ହ ଦ୍ାାର୍ଥ/ କ୍ଲଂବ ୯କହଦୁଜୁର୍ କଂ ନନୁଂସଳ) ନୁଅ ନାନି/ ଏକା ଚୁମ ନୀ ଅନନ୍ତ 
ଥଶୋଜନାୟ / 6ହ ଜନନ / ତୁଜୟନ ନ୍ଦୁଢ଼ ଦୁର୍ବଳତାକୁ ଜଜଳଳ ଠିଅ/ ଭୋନାଥ /77/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଠ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯିଏ କି ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୌନ ହୋଇ ଠିଆ ହୋଇଥିଲେ, 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଶୋକାକୁଳ ଅର୍ଜୁନକୁ ଭର୍ସନା କରୁଛନ୍ତି। ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦର 
ଆଘାତ, ଖଡ଼୍‌ଗ ସଦୃଶ ତୀକ୍ଷ୍ଣ, ଯାହାକି ଯେକୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ପରାସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ । 
' କ୍ଲୈବ୍ୟ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ନପୁଂସକତା ବା କାପୁରୁଷତା | ଏଠାରେ ଏହି ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ତାର୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ମାନସିକ ସ୍ତମ୍ରିତି ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଯେଉ ସ୍ଥିତିରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଜଣେ ପୁରୁଷ ଭଳି ପରିସ୍ଥୁତିକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ 
ସାହସ କରେ ନାହିଁ; ଅଥବା ଜଣେ କୋମଳ ଭାବ ସମ୍ପନ୍ନ ଲଜିତ ସ୍ତ୍ରୀ ଭଳି ନିରାଶ ହୋଇ ବସିପାରେ 


॥୧୧୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩ / ଅଧ୍ଖାୟ ୨ 


ନାହି । ଆଜିକାଲି ଏଭଳି ସ୍ଥିତିରେ ଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଦେଖି ତା'ର ମିତ୍ର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ କହିପାରେ କି 
ଏ ବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ତ୍ରୀ ନା ପୁରୁଷଂ। ଅର୍ଜୁନର ସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟ ରାଜଦରବାରରେ ସ୍ତ୍ରୀବେଶ ଧାରଣ କରି ବସି 
ରହିଥୁବା ନପୁଂସକଙ୍କ ଭଳି ଦେଖା ଯାଉଥଲା। ପୁରୁଷଙ୍କ ଭଳି କଥାବାର୍ତା କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସ୍ତ୍ରୀ ସଦୃଶ 
ଭାବୁକ ହୋଇଥାନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରରେ ସମର୍ଥ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ମନରେ ଦୁର୍ବଳ ଅଟନ୍ତି । 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଗମ୍ଭୀର ମୌନାବସ୍ଥା ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଥଲା। ଅର୍ଜୁନ ମୋହାବସ୍ଫ୍ାରେ ଯୁଦ୍ଧ ନ 
କରିବା ପାଇଁ ନିଣ୍ଠଡୟ ନେଇ ନିଜ ପକ୍ଷରୁ ଅନେକ ତର୍କ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରୁଥୁଲା। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜାଣିଥୁଲେ 
ଯେ ପ୍ରଥମରୁ ଏଭଳି ସ୍ଥ୍ରିତିରେ ଅର୍ଜୁନକୁ ବିରୋଧ କରିବା ବ୍ୟର୍ଥ ହେବ । କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ତାଂ ଆଖିରେ 


ଅଶ୍ରୁ ଦେଖି ସେ ବୁଝିଗଲେ କି ତାର ସଂଭ୍ରମ ଚରମ ସୀମାରେ ପହଞ୍ଚୁ ଗଲାଣି । 


ଭକ୍ତି ପରମ୍ପରାରେ ଏହାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ କି ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ନିଜକୁ ବୁଵିମାନ ଭାବି 
ତର୍କ କରୁଥୁବା, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ ସମ୍ପୂର୍ଣ ମୌନଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାନରୂପୀ ଅହଂକାରକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରି ଏବଂ ଭାବରେ ବିହ୍ବଳ ନହୋଇ ଅଶ୍ରୁପୂର୍ଣ୍ଣ ନୟନରେ ତାଙ୍କର ଶରଣରେ ଚାଲିଗଲେ 
କରୁଣା ସାଗର ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର ଭକ୍ତକୁ ଅଜ୍ଞାନ ଅନ୍ଧକାରରୁ ଉଠାଇ ନେଇ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରକାଶରେ 
ପହଞ୍ଚାଇ ଦିଅନ୍ତି । ଏହି ଭାବନାତ୍କକ ସ୍ଥିତିରେ ଜୀବକୁ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ମାର୍ଗ-ଦର୍ଶନ ଓ ସହାୟତା ଆବଶ୍ୟକ 
ହୁଏ। 

ଲଶ୍ଵରଙ୍କ କୃପା ପ୍ରାପ୍ତ କରି ଭକ୍ତର ଅନ୍ତଃକରଣ ନିର୍ମଳ ହୋଇ ଆନନ୍ଦରେ ପରିପୂଣ୍ଠ ହୋଇଯାଏ। 
ଯାହାକି ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକାଶ ସ୍ଵରୂପ ଚୈତନ୍ୟର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ଏହି ସ୍ଵୀକୃତ 
ତଥ୍ୟ ଅନୁସାରେ ତଥା ଯାହା ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଅନୁଭବ, ଗୀତାରେ ଆମେ ଦେଖୁ କି ଯେଭଳି ଭଗବାନ୍‌ 
କହିବାକୁ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି, ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଭଳି ତାଙ୍କର ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ଶବ୍ଦରାଶି ଅର୍ଜୁନର ମନକୁ 
ସ୍ପର୍ଶ କରିବାରୁ ସେ ତା'ର ଭ୍ରାମକ ଧାରଣାଗୁଡ଼ିକ ଯୋଗୁଁ ଲଜିତ ହେଲା । 


ସହାନୁଭୂତିପୂର୍ଣ୍ଣ କୋମଳ ଶବ୍ଦ ଅର୍ଜୁନର ନିରାଶ ମନକୁ ଉତ୍ସାହିତ କରିପାରି ନଥାନ୍ତା। ତେଣୁ 
ବ୍ୟଙ୍ଗରୂପୀ ଅମ୍ଳରେ ବୁଡ଼ା ହୋଇଥବା ତୀକ୍ଷ୍ଣ ବାଣ ସଦୃଶ ବଚନଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନକୁ ଉତ୍ତେଜିତ 
କରି ପରିଶେଷରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - “ ଉଠ ଓ କର୍ମ କର ” | 


॥୧୨୦॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୪ 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
କଥଂ ଭୀଷ୍ମମହଂ ସଂଖ୍ୟେ ଦ୍ରୋଣଂ ଚ ମଧୁସୂଦନ | 
ଇଷୁଭିଃ ପ୍ରତି ୟୋତ୍ସ୍ୟାମି ପୂଜାହାାଁବରିସୂଦନ ॥୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମଧୁସୂଦନ = ହେ ମଧୁସୂଦନ !, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ସଂଖ୍ଯେ = ରଣଭୂମିରେ, କଥମ୍‌ = କିପରି, 
ଇଷୁଭିଃ = ବାଣମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ଭୀଷ୍ମମ୍‌ = ଭୀଷ୍ମ ପିତାମହ ଚ = ଓ, ଦ୍ରୋଣମ୍‌ = 
ଦ୍ରୋଣାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ, ପ୍ରତି, ଯୋସ୍ସ୍ଯାମି = ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲଢ଼ିବି ?, (ୟତଃ) = ଯେଣୁ, ଅରିସୂଦନ 
= ହେ ଅରିସୂଦନ !, (ତୌ) = ଏ ଦୁହେଁ, ପୂଜାହୌ = (ତ ମୋର) ପୂଜନୀୟ ଅଟନ୍ି | 


ଅନ୍ବଵୟ : ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ। ହେ ମଧୁସୂଦନ ! ଅହଂ ସଂଖ୍ୟେ ଭୀଷ୍ମଂ ଦ୍ରୋଣଂ ଚ ଇଷୁଭିଃ କଥଂ 
ପ୍ରତିୟୋତ୍ସ୍ୟାମି। ହେ ଅରିସୂଦନ ! (ଇମୌ) ପୂଜ୍ଚାହୌ ।୪। 


ଶ୍ଟୋକାର୍ଥ : 
ଥଙ୍କୁନ କନ୍ଦିଳଳେ 

6ହ ନୁସୂଦନ / ନୁଁ ଜଣକୁନିନେ ଜିଜଳି କ/ଜୁଁ ୬ ଢାଣୀନ ଦଳିତ କଣର୍ାର/ ନୁନଧ 

କଜ୍ଜକି ୮ 6£ ଥଳିସୁଜନ / ସେ ଦୁଳଳଣ 6ମୋଜ ମୁଳଳ/ୟ ଥନଳ //୪// 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅର୍ଜୁନର ଲକ୍ଷ୍ଯଭ୍ରଷ୍ଟ କରୁଥୁବା କାପୁରୁଷତାପୂର୍ଣ୍ଣ ତର୍କ କୌଣସି ଅବିବେକୀକୁ ହିଁ ଉଚିତ୍‌ 
ପ୍ରତୀତ ହୋଇପାରେ। ଅର୍ଜୁନର ଏହି ତର୍କ ମାନସିକ ସନ୍ତୁଳନ ନ ହରାଇ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବେ 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥୁବା ବିବେକୀ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଅର୍ଥଶୂନ୍ୟ ଜଣାଯାଏ। ତା” ପାଇଁ ଏଭଳି ପରିସ୍ଥିତି ଗୁଡ଼ିକ 
କୌଣସି ସମସ୍ୟା ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ ନାହିଁ । ବାସ୍ତବରେ ଦେଖାଗଲେ ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ଦୁଇଜଣ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ବୈୟକ୍ତିକ ବୈମନସ୍ୟ ହେତୁ ହୋଇନାହି । ବର୍ଭମାନ ସମୟରେ ପାଣ୍ଡବ ସୈନ୍ୟଙ୍କଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ଅର୍ଜୁନର 
କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍‌ ନାହିଁ ଏବଂ କୌରବଙ୍କଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଭୀଷ୍କ, ଦ୍ରୋଣ ଆଦି କୌଣସି ଭିନ୍ଗ ଅସ୍ତତ୍ବ ରଖି 
ନାହାନ୍ତି। କୌଣସି ଏକ ବିଶେଷ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କାରଣରୁ ଏହି ଉଭୟ ସେନା ପରସ୍ତର ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇଛନ୍ତି। କୌରବ ଅଧର୍ମ ନୀତିକୁ ଆଧାର କରି ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ତପ୍ପର ହେଲାବେଳେ, ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ 
ପାଣ୍ଡବମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ଧର୍ମ ନୀତିରେ ଦୃଢ଼ ଆସ୍ଥା ରଖି ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ । 


ଧର୍ମର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପକ୍ଷକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଉଭୟ ସେନାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲୋକମତ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି କାରଣରୁ 
ଅର୍ଜୁନକୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଆଦର ଅଥବା ଅନାଦର ଅନୁଭବ କରିବାକୁ କୌଣସି ଅଧ୍ରକାର ନ ଥିଲା। 
ସୁତରାଂ, ଅଧର୍ମପକ୍ଷଧରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷକୁ ସମ୍ମାନ କିମ୍ବା ଅସମ୍ମାନ ଦେବା ପାଇଁ 


॥୧୨୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ମଧ୍ଯ ତା'ର ଆଗ୍ରହ ନଥ୍ଲା। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିସ୍ମରିତିକୁ ନ ଦେଖି ଅର୍ଜୁନ ସ୍ବୟଂକୁ ଏକ 
ପୂଥକ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ରୂପେ ମାନିନେବା ଏବଂ ସେହି ଅହଂକାରପୂର୍ଣ୍ଠ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସମ୍ପୂଣ୍ଠ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଦେଖିବା 
ତା'ର ଭ୍ରମ ବା ମୋହ ମାତ୍ର | ଯଦିଓ ଗୁରୁ ଦ୍ରୋଣ ଓ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନକୁ ଦେଖୁଥିଲେ, କିନ୍ତୁ 
ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ଏହି ପ୍ରକାର କୌଣସି ମୋହ ବା ଭ୍ରମ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ନ ଥିଲା । କାରଣ, 
ସେମାନେ ତାଙ୍କର ନିଜ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବକୁ ଭୁଲିଯାଇ କୌରବ ପକ୍ଷ ସହିତ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ ତାଦାତ୍କ୍ଯ ସ୍ଫ୍ରାପିତ 
କରିଥଲେ। ସଂକ୍ଷେପରେ କୁହାଯାଇପାରେ କି ଅର୍ଜୁନର ଅହଂକାର ହି ତା'ର ମିଥ୍ୟା ମୋହ ଓ ସଂଭ୍ରମର 
କାରଣ ଥୁଲା। 


ଗୀତାର ଏହି ଭାଗ ଉପରେ ମୁଁ ଦେଶର ଅନେକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ମାନ୍ୟଗଣ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ସହିତ 
ବିଚାର ବିମର୍ଶ କରି ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପହଞ୍ଚୁଛି କି, ସେମାନେ ଅର୍ଜୁନର ତର୍କକୁ ଉଚିତ୍‌ ଓ ନ୍ୟାୟପୂର୍ଣ୍ତ 
ମାନନ୍ତି। ଏହାର ନିଣ୍ଟ୍ରୟ ହେବା ପରମ ଆବଶ୍ୟକ | ସମ୍ଭବତଃ, ବ୍ୟାସଦେବ ଏହି ବିଚାର କରିଥିଲେ କି 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ମନୁଷ୍ୟ ଜାତିକୁ ଦିଗ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ପାଇଁ ଏହି ଗ୍ରନ୍ଛକୁ ହିନ୍ଦୁ ତତ୍ତ୍ଵ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ସମାଧାନ 
କରିଯିବା ଉଚିତ୍‌ | ଆମର ତାଦାତ୍ସ୍ୟ ସୀମିତ “ ଅହଂକାର” ବା ' ମୁଁ” ସହିତ ଯେତେ ଅଧକ ହେବ, ଆମ 
ଜ୍ଚୀବନରେ ସେତିକି ଅଧ୍ଵକ ସମସ୍ୟାମାନ ଓ ସଂଭ୍ରମ ମଧ୍ଯ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ । ଯେତେବେଳେ ଏହି “ ଅହଂ 
ବ୍ୟାପକ ହୋଇ କୌଣସି ସେନା, ଆଦର୍ଶ, ରାଷ୍ଟ୍ର ଅଥବା ଯୁଗ ସହିତ ତାଦାତ୍ଖ୍ଯ ସ୍ଥ୍ରାପିତ କରେ, 
ସେତେବେଳେ ନୈତିକ ଦୁର୍ବଳତା ଆଦି କ୍ଷୟ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ପୂର୍ଣ୍ଣ ନୈତିକ ଜୀବନ କେବଳ ସେହି 
ବ୍ୟକ୍ତି ନିର୍ବାହ କରିପାରେ, ଯିଏ କି ତା'ର ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନିପାରିଛି, ଯିଏ ଏକମେବ ଅଦ୍ବିତୀୟ, 
ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଏବଂ ସମସ୍ତ ନାମ-ରୂପଗୁଡ଼ିକରେ ବ୍ୟାପ୍ତ । ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକମାନଙ୍କରେ ଆମେ ଦେଖିବା 
ଯେ, ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ସତ୍ୟକୁ ଉପଦେଶ ଛଳରେ ଅର୍ଜୁନର ମାନସିକ ରୋଗ ନିବାରଣାର୍ଥ 
କିପରି ଉପଚାର କରିଛନ୍ତି ? 


॥ ୧୨୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ଗୁରୁନହତ୍ଵା ହି ମହାନୁଭାବାନ୍‌ 

ଶ୍ରେୟୋ ଭୋଲ୍ତଂ ଭୈକ୍ଷ୍ୟମପୀହ ଲୋକେ । 
ହତ୍ସାର୍ଥକାମାଂସ୍ତୁ ଗୁରୂନିହୈବ 

ଭୂଞ୍ଜୀୟ ଭୋଗାନ୍‌ ରୁଧୂର ପ୍ରଦିଗ୍‌ଧାନ୍‌ ॥୫॥ 


: ` ମହାନୁଭାବାନ୍‌ = ମହାନୁଭବ, ଗୁରୂନ୍‌ = ଗୁରୁଜନମାନଙ୍କୁ, ଅହତ୍ବା = ନ ମାରି (ମୁଁ), ଇହ, 


ଲୋକେ = ଏହି ଲୋକରେ, ଭୈକ୍ଷ୍ଯମ୍‌ = ଭିକ୍ଷାନ୍, ଭୋଲୁମ୍‌ = ଭକ୍ଷଣ କିରିବାକୁ, ଅପି = 
ମଧ୍ଯ, ଶ୍ରେୟଃ = କଲ୍ୟାଣକାରକ ( ବୋଲି ମନେ କରୁଛି), ହି = କାହିଁକିନା, ଗୁରୂନ୍‌ = 
ଗୁରୁଜନମାନଙ୍କୁ, ହତ୍ବା = ମାରିଲେ, (ଅପି) = ମଧ, ଇହ = ଏହି ଲୋକରେ, ରୁଧ୍ରପ୍ରଦିଗ୍ଧାନ୍‌ 
= ରକୁସିଲ, ଅର୍ଥକାମାନ୍‌ - ଅର୍ଥ ଓ କାମରୂପକ, ଭୋଗାନ୍‌, ଏବ = ଭୋଗମାନଙ୍କୁ ହ, ତୁ = 
ତ, ଭୁଞ୍ଜୀୟ = ଭୋଗ କରିବି ! 


: ଇହଲୋକେ ମହାନୁଭବାନ୍‌ ଗୁରୂନ୍‌ ହି ଅହତ୍ବା ଭୈକ୍ଷ୍ୟଯଂ ଅପି ଭୋକ୍ତୁଂ ଶ୍ରେୟଃ। ତୁ 


ଅର୍ଥକାମାନ୍‌ ଗୁରୂନ୍‌ ହତ୍ବା, ଇହ ଏବ ରୁଧ୍ଵର ପ୍ରଦିଗ୍‌ଧାନ୍‌ ଭୋଗାନ୍‌ ଭୁଞ୍ଜୀୟ ।୫। 


ଏହି ମହାଳୁନକ ରୁଜୁଳନମୀନଙ୍କୁ ମ/ିବ/ ଅଯେଷ/ ଏହି ଲ/କଣନ ଜକ ଥଳୁ ରୂଳଣ 
କଜିବ/ ମ୍‌ ଥଧୁଳ କଳାୟଣ୩ କାରଳ / ଲଜଣ, ରୁଜୁଳନମାୀନଙୁ ମାଳି ନୁଁ ଏହି ୭ଲ/ଳରେ 
ଜଛନଜଂଳିନ ଥର୍ଥ ¢ ଜାମନୁଯଳ 6ଜ/ଜରୁଜିକୁ ନ ଜନକ //୫// 


ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉଚ୍ଚ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁବା, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଅର୍ଥଶୂନ୍ୟ ତର୍କ ପୁନଃ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରସ୍ତୁତ 


କରୁଛନ୍ତି। କାରଣ, ସ୍ୟଂକୁ ନ ବୁଝିପାରିବା ହେତୁ ସେ ନିଜର ଉପସୁିତ ସମସ୍ଯାଗୁଡ଼ି କୁ ମଧ୍ଯ ବୁଝିପାରୁ 
ନଥୂୁଲା। ଏଠାରେ ସେ ତା'ର ଗୁରୁଜନମାନଙ୍କୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୀଷ୍ମ ଓ ଦ୍ରୋଣଙ୍କୁ “ ମହାନୁଭାବ ” କହିଛି | 
ସୁତରାଂ, ସେହି ସମୟରେ ସେମାନେ ଥିଲେ - ଆଦର୍ଶ ପୁରୁଷ | ଆମ ସଂସ୍କୃତିରେ ଯାହା କିଛି ଉଚ୍ଚ 
ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଦର୍ଶ ରହିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକର ସେମାନେ ପ୍ରତୀକ ସ୍ଵରୂପ । ଯେଉଁମାନେ ବିଶାଳ ଓ ଉଦାର 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଦ୍ଵାରା ସନାତନ ଧର୍ମ ପାଇଁ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ତ୍ୟାଗ କରିଛନ୍ତି । ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ଏଭଳି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଦର୍ଶ ଯୁଗପୁରୁଷମାନଙ୍କର ବିନାଶ କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଶକ୍ତି ତଥା ପଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ କରିବା 
କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଉଚିତ୍‌ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ନାହିଁ। କେବଳ ସେହି ଯୁଗ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହି 
ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କର ଅମୂଲ୍ୟ ଜୀବନ ଉଚ୍ଛେଦ ହୋଇଯିବା ଫଳରେ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମାନବ ଜାତି ମଧ୍ଯ 
ଦରିଦ୍ର ହୋଇଯିବ, ଏଥରେ ତିଳେ ମାତ୍ର ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। 


॥ ୧୨୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬ / ଅଧ୍ଯାୟ ୨ 


ଅଜଜୁନ କହେ କି ସଂସ୍କୃତି ରୂପ ଉପବନର ସୁନ୍ଦରତମ ସୁମନଗୁଡ଼ିକ ବିନଷ୍ଟ କରିବା ବିଚାରକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରି ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କୁ ଭିକ୍ଷାନ୍ନ ଦ୍ବାରା ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିବା ଅଧ୍ରକ ଉଚିତ୍‌ ହେବ। ଏହି 
ଗୁରୁଜନମାନଙ୍କୁ ମାରି ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯିବା ରାଜ୍ୟର ଉପଭୋଗ ମଧ୍ଯ ସେ କରିପାରିବ ନାହି | କାରଣ, 
ସେସବୁ କଟୁ ସ୍କୃତି ଓ ମୁଲ୍ୟବାନ୍‌ ରକ୍ତରେ ସିକ୍ତହେବ, ଯାହାକୁ ବିସ୍ବୃତି କରିବା କଠିନ ହେବ। 


ମ୍‌ ୩ ୩ 


ଥରେ ମାତ୍ର ଯଦି ଆମେ ପରିସ୍ଥିତିର ତୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ କରିନେଉଭ, ତେବେ ଭାବନା ହେତୁ 
ଆମର ବୁଦ୍ଧି ଉପରେ ଆବରଣ ପଡ଼ିଯାଏ ଏବଂ ତା'ପରେ ଆମେ ମଧ୍ଯ ଜୀବନରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଳି 
ବ୍ୟବହାର କରିବାକୁ ଲାଗୁ | ଏହାର ସ୍ପଷ୍ଟ ସଂକେତ ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧରେ କରାଯାଇଥିବା 
ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


॥ ୧୨୪॥ 


ନ ଚୈଦତଦ୍ଵିଦ୍ମଃ କତରନ୍ମୋ ଗରୀୟୋ 

ଯଦ୍‌ବା ଜୟେମ ୟଦି ବା ନୋ ଜୟେୟୁଃ | 
ୟାନେବ ହତ୍ଵା ନ ଜିଜୀବିଷାମଃ 

ତେଏବସ୍ଥିତାଃ ପ୍ରମୁଖେ ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାଃ ।୬॥ 


ନଃ = ଆମର (ଯୁଦ୍ଧ କରିବା କିମ୍। ନ କରିବା), କତରତ୍‌ = ଏହି ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରୁ କେଉଁଟି, 
ଗରୀୟଃ = ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ନ, ବିଦ୍ମଃ = ଜାଣି ନାହୁଁ (କି), ଯତ୍‌, ବା = ଆମେ ସେମାନଙ୍କୁ, 
ଜୟେମ୍‌ = ଜିତିବୁ, ଯଦି, ବା = ଅଥବା, ନଃ = ଆମକୁ, ଜୟେୟୁଃ = (ସେମାନେ) 
ଜିତିବେ, ଏତତ୍‌ = (ଆମେ) ଏ କଥା, ଚ = ବି, (ନ, ବିଦ୍ଃ) = ଜାଣି ନାହୁଁ, ୟାନ୍‌ = 
ଯେଉ ମାନଙ୍କୁ , ହତ୍ବା = ମାରି, ନ ଜିଜୀବିଷାମଃ= ଆମେ ବଞ୍ଚୁବାକୁ ବି ଇଚ୍ଛା କରୁନା (ଆମର 
ଆତ୍ନୀୟ), ତେ = ସେହି, ଧାର୍ତରାଷ୍ଟାଃ = ଧୃତରାଷ୍ଟଙ୍କ ପୁତ୍ରମାନେ, ଏବ = ହିଁ, ପରମୁଖେ = 
(ଆମ) ସମ୍ମୁଖରେ, ଅବସୁତାଃ = (ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ) ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ି | 


: ` ୟତ୍‌ ବା ଜୟେମ, ନଃ ୟଦି ବା ଜୟେୟୁଃ, ନଃ କତରତ୍‌ ଗରୀୟଃ ଏତତ୍‌ ଚ ନ ବିଦ୍ୁଃ | 


ୟାନ୍‌ ହତ୍ବା ବୟଂ ନ ଜିଜୀବିଷାମଃ, ତେ ଏବ ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାଃ ପ୍ରମୁଖେ ଅବସ୍ଥିତାଃ ।୬। 


ଥାଣମ' ଲଣ ନାହୁଁ ଳି ଥାମକୁ କ'ଣ କଳିକ ଜଜିଜ୍‌ / ଥାଣନ ଏହା ମଷ ଲଣ ନାହୁଁ କି 
ଥାନ ବିଲୟ ୦୮/୮୭ କଜଚ୍ ଥଥର/ ୧ମା୦ନ ଥାନ ଜଣଣନ କିଳୟ ର କଜିଣକ। 
6ଝ୭ନାନଙ୍କୁ ନାଳି ଥାନେ ଲ/ଚିନ ଜନ୍ଦିକକୁ ଚାହି ଲାହୁଁ: 6 ¿/ଜଳ/ଵୁଜ ଦୁମାନେ 
ସନ୍ଦୁଖ୍ଣନ ନଦ କଳିବଯ ନାଳ ଠୁ ହଯୋକ ଠିଅ/ ୋକଛଳି ୬୮ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୬ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : ଏହାର ପୁର୍ବ ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକ ନିଃସନ୍ଦେହ ଅର୍ଜୁନ ମନର ବ୍ଯାକୁଳତା ଓ ଭ୍ରମିତ ସ୍ଥିତିକୁ 
ସଂକେତ କରେ। ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଅର୍ଜୁନ ମନରେ ଥିବା ସଂଭ୍ରମର ପ୍ରଭାବ ତା'ର 
ବିବେକ ବୁଦ୍ଧି ଉପରେ ପଡ଼ିଥୁଲା। ଶତ୍ରୁମାନଙ୍କର ସେନାକୁ ଦେଖି ତା'ର ମନରେ ଏକ ସମସ୍ୟା ଉପ୍ପନ୍ନ 
ହେଲା, ଯାହାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ତାକୁ ବୌଵିକବିବେକର ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ଆବଶ୍ୟକତା ଥିଲା | କିନ୍ତୁ ଅହଂକାର 
ଓ ଯୁଦ୍ଧର ପରିମାଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅତ୍ଯଧ୍ଵକ ଚିନ୍ତାତୁର ହେବା ଯୋଗୁଁ ଅଜୁର୍ନିର ମନ, ବୁଵିରୁ ଅଲଗା 
ହୋଇଯାଇଥୁଲା । ଏହି କାରଣରୁ ହି ଅର୍ଜୁନର ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ୟରେ ଏକ ଗଭୀର ଫାଟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିଲା। 


କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟାଳୟର ଜଣେ ଦକ୍ଷ କିରାଣୀ ସଦୃଶ ଆମର ମନ ॥୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥିତ ରୂପରେ ବୁଦ୍ଧି ସମ୍ମୁଖରେ ନିର୍ଣ୍କୟ ପାଇଁ ଉପସ୍ଥାପିତ କରେ। ବୁଝି 
ତା'ର ପୁର୍ବ ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ ଆଧାର କରି ନିଣ୍ଟୟ ଦିଏ। ଯାହାକୁ ମନ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ବାହ୍ଯ 
ଜଗତରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରେ । ଆମର ଜାଗ୍ରତାବସ୍ଥାର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷଣରେ ଏହି ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ହୋଇଥାଏ | 


ଯେଉଁଠି ଏହିସବୁ ଉପାଧ୍ଗୁଡ଼ିକର କାର୍ଯ୍ୟ ସୁଚାରୁରୂପେ ଏକ ସଂଗଠିତ ଦଳ ଅଥବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ 
ଭଳି ହୁଏ ନାହିଁ, ସେଠାରେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି, ଭିତରେ ଅସ୍ତବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଜୀବନରେ ଆସୁଥୁବା 
ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକୁ ସଫଳତା ପୂର୍ବକ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଯେତେବେଳେ ଜ୍ଞାନ 
ଦ୍ଵାରା ପୁନଃ ମନ ଓ ବୁଛିରେ ସଂଯୋଜନ ଆସିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି କୁଶଳତା ପୂର୍ବକ. 
ତା'ର ପ୍ରତ୍ଯେକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଷମ 


ପରିସ୍ତ୍ର ତି ଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ଶାନ୍ତ ଓ ସ୍ତରର ଚିତ୍ତରେ ସମାଧାନ କରିପାରେ । 


୫ ୯୫ ଏବ 


ଅର୍ଜୁ ନର ନିର୍ଣ୍ଣୟାତ୍ମିକା ଶକ୍ତି ଉପରେ ବାହ୍ୟ ପରିସ୍ତି ତିଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଭାବ ଆଦୌ ନ ଥିଲା । ବରଂ 
ତା'ର ମାନସିକ ବିହ୍‌ଳତା ହେତୁ ସେ ନିଜେ ନିଣ୍ତୟ ନେବାକୁ ଅସମର୍ଥ ଅନୁଭବ କରୁଥିଲା | ଅର୍ଥାତ୍‌, 
ସେ ସମ୍ପୂରଣ୍ଣ ତା'ର ମାନସିକ ଭାରସାମ୍ୟ ହରାଇ ବସିଥିଲା। ସେ ନିଶ୍ଚୟ କରିପାରୁ ନଥୁଲା ଯେ, 
ଯୁଦ୍ଧରେ ତାକୁ ବିଜୟୀ ହେବା ଉଚିତ୍‌ କିମ୍ବା କୌରବମାନଙ୍କୁ । ବ୍ୟାସଦେବ ଏଠାରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ, 
ଏହି “ ମୋହ'ର ପ୍ରଭାବ କେବଳ ଅର୍ଜୁନ ମନରେ ନୁହେଁ, ବରଂ ତା'ର ବୁଦି ଉପରେ ମଧ୍ୟ ପଡ଼ିଥିଲା | 


॥୧୨୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


କାର୍ପଣ୍ୟଦୋଷୋପହତସ୍ବଭାବଃ 
ପୂଚ୍ଛାମି ତ୍ବାଂ ଧର୍ମସଂମୂଢ଼ଚେତାଃ | 
ୟନ୍ଦେ୍‌ୟ ସ୍ୟାନ୍ନିଶ୍ଚିତଂ ବ୍ରୁହି ତନ୍ମେ 
ଶିଷ୍ୟସ୍ତେଃହଂ ଶାଧ୍ ମାଂ ତ୍ବାଂ ପ୍ରପନ୍ନମ୍‌ ॥୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କାର୍ପଣ୍ଯ = କାପୁରୁଷତା ରୂପକ, ଦୋଷୋପହତ = ଦୋଷ ହେତୁ, ସ୍ଵବଭାବଃ = ନଷ୍ଠସ୍ଵଭାବ ଯୁକ୍ତ 
( ତଥା), ଧର୍ମସମ୍ମଢ଼ୁଚେତାଃ = ଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମୋହିତ ଚିତ୍ତ ହୋଇଥିବା ( ମୁଁ), ତ୍ବାମ୍‌ = 
ଆପଣଙ୍କୁ , ପୂଚ୍ଛାମି = ପଚାରୁଅଛି ( ଯେ), ଯତ୍‌ = ଯାହା କରିବା, ନିଶ୍ଚିତମ୍‌ = ନିଶ୍ଚିତଭାବରେ, 
ଶ୍ରେୟଃ = କଲ୍ୟାଣପ୍ରଦ, ସ୍ଯାତ୍‌ = ଅଟେ, ତତ୍‌ = ତାହା, ମେ = ମୋତେ, ବୁହି = କହନୁ 
(କାରଣ) , ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ତେ = ଆପଣଙ୍କର, ଶିଷ୍ୟଃ = ଶିଷ୍ୟ ( ତେଣୁ), ତ୍ବାମ୍‌ = ଆପଣଙ୍କ, 
ପ୍ରପନ୍ନମ୍‌ - ଶରଣାଗତ ହୋଇଥୁବା, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଶାଧ = ଉପଦେଶ ଦିଅନୁ।| 


ଅନ୍ବଵୟ : କାର୍ପଣ୍ୟ ଦୋଷୋପହତ ସ୍ଵଭାବଃ ଧର୍ମସଂମୁଢ଼ଚେତାଃ (ଅହଂ) ତ୍ବାଂ ପୂଚ୍ଚାମି/ ମେ ୟତ୍‌ 
ନିଶ୍ଚିତଂ ଶ୍ରେୟଃ ସ୍ୟାତ୍‌ ତତ୍‌ ବୂୃହି, ଅହଂ ତେ ଶିଷ୍ଯଃ, (ଅତଃ) ତ୍ବାଂ ପ୍ରପନ୍ନଂ ମାଂ ଶାଧ |୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କରୁଣାରୁ ଜଳୁଷଣନେ ଥର୍ଜକୂତ ଥ କର୍ଚ୍ଦଚଃ ପଥଣନେ ସଂଜ୍ରନିତ ନୋନ ନୁ ଆପଣଙ୍କୁ 
ଘଟଚାରୁଛି ଳି 6ନମେ/! ଦଳ ଯାନ/ ଵେ ସଜ ୋଳଯାନ, ଚ/ଳୁ ଥଯଣ ମୋ ନିଣୟ 


କଣ କୁଛକୁ/ କଣ, ନୁଁ ଥଯଣନଳନର ଵି ଶଳଣଣନେ ଥାବିଥକଃ ଫର ମୋ 
ଥ/ଯଣ ଜଯ6ଦରଶ ଜିଥଳୁ //୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନିଜକୁ ଅସହାୟ ମନେକରୁଥୁବା ଏବଂ କୌଣସି ନିର୍ଣ୍ଣୟ ନେବାରେ ଅସମର୍ଥ ଅନୁଭବ 
କରୁଥିବା ଅର୍ଜୁନ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ନିଜକୁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଶ୍ରୀଚରଣରେ ସମର୍ପିତ କରିଦେଲା ସେ ସ୍ଵୀକାର 
କରେ କି ତା'ର ମାନସିକ ସ୍ତ୍ରିତି ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି। ସେ ନିଜେ କହେ ଯେ, ଏହାର ଏକ ମାତ୍ର 
କାରଣ ହେଉଛି କରୁଣାର ଆଧୂକ୍ୟତା। ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ମୋହ ହେତୁ ସେ ବୁଝିପାରୁ ନାହିଁ ଯେ ତା'ର 


ସେହି କରୁଣା ନିରାଧାର | ସେ ସ୍ଵୀକାର କରେ ଯେ, ତା'ର ବୁଦ୍ଧି ମୋହରେ ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଥିବାରୁ 
ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମ ବିଷୟକ ନିର୍ଣୟ ସେ କରିପାରୁ ନାହିଁ। 


ଆମେ ପୂର୍ବରୁ “ ଧର୍ମ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଦେଖି ସାରିଛେ। କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଯେଉଁ ଗୁଣ ଯୋଗୁଁ ସେହି 
ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍‌ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ, ତାକୁ ସେହି ବସ୍ତୁର “ଧର୍ମ” କହନ୍ତି। ଯେଭଳି ଚିନିର ଧର୍ମ ମଧୁରତା, 
କଲରାର ଧର୍ମ ତିକ୍ତତା ଇତ୍ୟାଦି । ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନ ମାନବ ଧର୍ମକୁ ପୁଷ୍ଟ କରେ। ଅର୍ଥାତ୍‌, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 


॥୧୨୬॥ 


ଅଧ୍ମାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୮ 


ତା'ର ଶୁଦ୍ଧ ଦୈବୀ ସ୍ବରୂପ ଅନୁରୂପ ରହିବାକୁ ଶିଖାଏ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିର ଏହି ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ହେବା ଉଚିତ୍‌ କି 
ସେ ସ୍ଵସ୍ଵରୂପର ମହତ୍ତ୍‌ ବଜାୟ ରଖି କିପରି ପାଶବିକ ଜୀବନରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବ। 


ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ଶିଷ୍ୟ ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣରେ ଯାଇଥିବାରୁ ଏଥ୍ରୁ ଏହି ସଂକେତ 
ମିଳେ ଯେ, ସେ ଉପଦେଶ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ବର୍ତମାନ ଯୋଗ୍ୟ ଅଧ୍ଵକାରୀ ହୋଇଛି ଏବଂ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଉପଦେଶ ପାଳନ କରିବାକୁ ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିଜଞ୍ଞ। ଆଉ ଏକ ସଂକେତ ମଧ୍ଯ ମିଳେ, ଯଦି ଅଜ୍ଞାନ 
ବଶତଃ ଅର୍ଜୁନ ଅନେକ ଥର ତା'ର ଶଂକା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରେ, ତେବେ ତା'ର ସମାଧାନ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସହାନୁଭୂତି ଓ ଧୈର୍ଯ୍ୟପୂବକ କରିବାକୁ ହେବ | ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୀତାରେ ଆମେ ଅନେକ ସ୍ମ୍ରାନରେ 
ଅର୍ଜୁନକୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପଦେଶ ଦେବା ମଧ୍ଯରେ ଶଂକା ପ୍ରକଟ କରିଥୁବାର ଦେଖିବାକୁ ପାଉ | 
କିନ୍ତୁ କେଉଁଠି ହେଲେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣକୁ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ହରାଇ ଥୁବାର ଦେଖାଯାଇ ନାହି । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, 
ଅର୍ଜୁନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚରାଯିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ ଅଧକ ଉତ୍ସାହିତ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି | 


ନ ହି ପ୍ରପଶ୍ୟାମି ମମାପନୁଦ୍ୟାଦ୍‌ 
ୟଜଚ୍ଛୋକମୁଚ୍ଛୋଷଣମିୟ୍ଦ୍ରିୟାଣାମ୍‌ | 
ଅବାପ୍ୟ ଭୂମାବସପତ୍ନମୂଦ୍ଧଂ 
ରାଜ୍ୟଂ ସୁରାଣାମପି ଚାଧୂପତ୍ୟମ୍‌ ॥୮॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ହି = କାରଣ, ଭୂମୌ = ଭୂଲୋକରେ, ଅସପତୁ୍ମ୍‌ = ନିଷ୍ଣ୍ଡକ, ରଦମ୍‌ = ଧନଧାନ୍ୟସମ୍ପନନ, 
ରାଜ୍ଯମ୍‌ = ରାଜ୍ଯକୁ, ଚ = ଏବଂ, ସୁରାଣାମ୍‌ = ଦେବତାମାନଙ୍କର, ଆଧପତ୍ଯମ୍‌ = 
ଆଧ୍ଵପତ୍ୟକୁ , ଅବାପ୍ୟ = ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ, ଅପି = ମଧ (ମୁଁ), ୟତ୍‌ = ଯାହା, ମମ = ମୋର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଣାମ୍‌ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ, ଉଚ୍ଛୋଷଣମ୍‌ = ଶୁଷ୍କ କରିଦେଉଥିବା, ଶୋକମ୍‌ = ଶୋକକୁ, 


ଅପନୁଦ୍ୟାତ୍‌ = ଦୂର କରି ପାରିବ, ତତ୍‌ = ସେହି ଉପାୟକୁ, ନ, ପରପଶ୍ଯାମି = ଦେଖିପାରୁ 
ନାହି । 


ଅନ୍ବଵୟ : ଭୂମୌ ଅସପତ୍ନଂ ରଦ୍ଧଂ ରାଜ୍ଯଂ, ସୁରାଣାଂ ଅପି ଆଧ୍ଵପତ୍ଯଂ ଚ ଅବାପ୍ୟ ଯତ୍‌ ( କର୍ମ୍ନ) 
ମମ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାଂ ଉଚ୍ଛୋଷଣଂ ଶୋକଂ ଅପନୁଦ୍ୟାତ୍‌ ( ତତ୍‌ କର୍ମ୍ନ) ହି ନ ପ୍ରପଶ୍ୟାମି ।୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହୁଣ/ ନେ ନିଷ୍ଣଣ୍ତଳ ମ୍ମ ଣ/ଳ/କୁ ଓ 6ଦେବନ/ନ/ନନ' ନନ/ଝୁଳୁ 9/ 9୨ କଳ 
ନଖ ନୁ 6ସନ୍ଧି ଜମଭାୟ ଦେଝୁଁ ନାନି, [2/:71-2-12/(2 ଜନ୍ଦିୟରୁଜିନୁ ଵୁଙ କଣି 6ଜନ୍ଦଥକ/ 
ଏହ ଶୌକଳକୁ ତୂ କଜି ଯବ //// 


॥୧୨୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ସଂକେତ କରେ ଯେ, ତାକୁ ତଳାଳ ହି ମାର୍ଗଦର୍ଶନର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଅଛି। ଯାହାର ଅଭାବରୁ ତାକୁ ଆନ୍ତରିକ ପୀଡ଼ା ସହନ କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି, ଫଳରେ ସେ ଠିକ୍‌ ଠିକ୍‌ 
ଦେଖିପାରୁ ନାହି ଅଥବା ଶୁଣିପାରୁ ନାହି | 


ଯେକୌଣସି ବିଚାରଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଏହା ସ୍ଵାଭାବିକ ଯେ, କୌଣସି ସମସ୍ୟା ଆସିଲେ ତାକୁ 
ସମାଧାନ କରିବା ପାଇଁ ସେ ବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇପଡ଼େ | ସେ । ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକ ଶୀଘ୍ର ସମାଧାନ କରି ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବାକୁ ଚାହେଁ | କିନ୍ତୁ ଅଜୁନ ତା'ର ବୁଦି ଦ୍ଵାରା ବର୍ଭମାନ ପରିସ୍ମ୍ରିତିରେ ଦେଖା ଦେଇଥୁବା ସମସ୍ୟାକୁ 
ସମାଧାନ କରିବାକୁ ବହୁତ ଚେଷ୍ଟା କରି ମଧ୍ଯ ସଫଳ ହୋଇପାରି ନାହି । ଯେଭଳି ତା'ର ଶବ୍ଦରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହୁଏ କି, ବ୍ରଭମାନ ତା'ର ଦୁଃଖ ଭୌତିକ ବସୁଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାପ କରିବା ଲାଗି ନୁହେଁ। କାରଣ, ସେ ସ୍ଵୟଂ 
କୁହେ - ' ସମସ୍ତ ପୁଥ୍ବୀ ଅଥବା ସ୍ଵର୍ଗର ରାଜ୍ୟ ସହିତ ଭୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ଦୁଃଖ ନିବୃତ୍ତ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ |' 


ଅଜ୍ଜୁନର ବର୍ତମାନ ସ୍ମ୍ିତି ଏକ ତୀବ୍ର ମୁମୁକ୍ଷୁ ସଦୃଶ, ଯିଏ କି ମର୍ତ୍ୟଜୀବନର ସମସ୍ତ ସୀମା ତଥା 
ବନ୍ଧନଗୁଡ଼ିକରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା ପାଇଁ ଅଧୀର ହୋଇ ଉଠିଛି। ସାଂପ୍ରତିକ ପରିସ୍ଥିତିରେ କେବଳ 
ତା'ର ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଛି ଏକ ପ୍ରାମାଣିକ ବିଚାର, ଯାହାକୁ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାକୁ ଗୀତାରେ 


ଦିବ୍ୟ ବାକ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ଯମରେ ଦେଇଛନ୍ତି । 

ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ 
ଏବମୁକ୍ତ୍ବା ହୃଷୀକେଶଂ ଗୁଡ଼ାକେଶଃ ପରଂତପ | 
ନ ୟୋସ୍ସ୍ୟ ଇତି ଗୋବିନ୍ଦମୁକ୍ତ୍ତା ତୁଷ୍ଣୀ” ବଭୂବ ହ ।॥୯॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପରନ୍ତପ = ହେ ରାଜନ୍‌, ଗୁଡ଼ାକେଶଃ = ନିଦ୍ରାକୁ ଜୟ କରିଥିବା ଅର୍ଜୁନ, ହୃଷୀକେଶମ୍‌ = 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାନଙ୍କ ସ୍ଵାମୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ, ଏବମ୍‌ = ଏହିପରି, ଉଭକ୍ତ। = କହି ( ପୁଣି) , ଗୋବିନ୍ଦମ୍‌ = 


ଭଗବାନ୍‌ ଗୋବିନ୍ଦଙ୍କୁ, ନ, ଯୋସ୍ସ୍ୟେ = ' ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଁ, ଇତି = ବୋଲି, ହ = 
ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ, ଉକ୍ତ୍କା = କହିଦେଇ, ତୃଷୀମ୍‌ = ଚୁପ୍‌, ବଭୂବ = ହୋଇଗଲେ | 

ଅନ୍ନୟ : ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ । ପରନ୍ତପ ଗୁଡ଼ାକେଶଃ ହୃଷୀକେଶଂ ଏବଂ ଉସ୍ତ୍ଵା ହ ୯ ପ୍ରସିଦ୍ଧଂଃ ନ 
ୟୋସ୍ସ୍ୟେ ଇତି ଗୋବିନ୍ଦଂ ଉକ୍କ୍ରା ତୁଷ୍ଠୀଂବଭୂବ ।୯। 

ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 

ସଦଞ୍ଚୀୟ ଳନ୍ଦିଳ 

%£ ଲୋକିନା/ ନୁଁ ନୁଵ କଳିକି ନ/ନି' - ଏହି 9ଳ/ଜ ରୂତ଼/କେଶ ନନନ୍ନ ଥଳୁନ 
ଜଜବାଳ୍‌ ନ଼ୁଦ୍ଘ୍‌ଣଳର୍ଙ୍ଦର କନ୍ଦି ନୁଦ୍‌ ୦୭ନଜଣଲେ /୮୯// 


॥୧୨୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସଂଜୟ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣରେ ଯାଇ ଗୁଡ଼ାକେଶ ( ନିଦ୍ରାକୁ ଜୟ କରିଥିବା) 
ଏବଂ ପରନ୍ତପ ( ଶତ୍ରୁ ପ୍ରପୀଡ଼କ) ଅର୍ଜୁନ ହୃଷୀକେଶ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବ ନାହି କହି 
ମୌନ ହୋଇଗଲେ । 


କେବଳ ଏକ ଅନ୍ଧ ଧ୍ଧତରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ଛାଡ଼ି ଯେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ଏହି ଅଧ୍ଵକାର ବା ସାମର୍ଥ୍ୟ ନ 
ଥଲା। ସେହି ଯୁଦ୍ଧକୁ ସେହିକ୍ଷଣି ବନ୍ଦ କରାଯିବାର କ୍ଷୀଣ ଆଶା ସଂଜୟଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଥିଲା। ଶତ୍ରୁ 
ତାପକ ଅର୍ଜୁନ ବର୍ଭମାନ ତିନି ଜଗତକୁ ଜୟ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥୁବା ( ଗୋବିନ୍ଦ) ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ. 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ଯାଇଥିଲା। ତେଣୁ ତା'ର ବିଜୟ ନିଶ୍ଚିତ ଥୁଲା କିନ୍ତୁ ଜନ୍ମାନ୍ଧ ଧୂତରାଷ୍ଟ ଅତ୍ୟଧ୍ୂକ 
ପୁତ୍ର ପ୍ରେମରେ ମୋହିତ ହୋଇ କାହାର ହେଲେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପରାମର୍ଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନଥିଲେ | 


ତମୁବାଚଟ ହୁଷୀକେଶଃ ପ୍ରହସନ୍ନିବ ଭାରତ | 
ସେନୟୋରୁଭୟୋର୍ମଧ୍ୟେ ବିଷୀଦନ୍ତମିଦଂ ବଚଃ ॥୧୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଭାରତ = ହେ ଭରତବଂଶୀ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର, ହୃଷୀକେଶଃ = ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପରମାତ୍ନା, ଉଭୟୋଃ 
= ଦୁଇ, ସେନୟୋଃ = ସେନାଙ୍କ, ମଧେ = ମଧ୍ୟରେ, ବିଷୀଦନତମ୍‌ = ବିଷାଦମଗନ,, ତମ୍‌ = 
ସେହି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ, ପ୍ରହସନ୍‌, ଇବ = ସ୍ଲିତହାସ କରିବା ଭଳି ହୋଇ, ଇଦମ୍‌, ବଚଃ = ଏହିକଥା, 
ଉବାଚ = କହିଲେ ।| 


ଅନ୍ନଵୟ : ହେ ଭାରତ। ଉଭୟୋଃ ସେନୟୋଃ ମଧ୍ଷେ ବିଷୀଦନ୍ତଂ ତଂ ପ୍ରହସନ୍‌ ଇବ ହୃଷୀକେଶଃ 
ଇଦଂ ବଚଃ ଉବାଚ ।୧୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ୍‌ 6 ଜଜତ ୯ଥରଂତନର/ରୂ) / ଜଜୟ 6ଦଦେନଙ୍ଳ ମଷ ଭରଗଣନ ନ୍ରିତ ୦୧୭ 6ଶୋକମଗକ 
ଥଙ୍କୁଳଙ୍କୁ ଜନବନ୍‌ ନୂଷ୍ୟଣକଶ ନନି ନଦି ଏଜଳି ବଚନ କଛି /୮୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ପ୍ରକାର ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମ, ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ - ଏହି ଉଭୟ ସେନାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅର୍ଜୁନ 
( ଜୀବ) ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ତାଂର ସାରଥ୍ବ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ( ସୂକ୍ଷ୍ମ ବିବେକ ବୁଦ୍ଧି)ର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଏ, ଯିଏକି 
ପାଞ୍ଚଟି ଅଶ୍ଵ ( ପଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ) ଦ୍ଵାରା ଚାଳିତ' ରଥ (ଦେହ) କୁ ପୂର୍ଣ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖନ୍ତି । 


ଏଭଳି ଦୁଃଖୀ, ଭ୍ରମିତ ଓ ଆଶଙ୍କିତ ବ୍ଯକ୍ତି ( ଜୀବ) ଅର୍ଜୁନକୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହସହସ ମୁଖରେ ତାଂର 
ଅନ୍ତିମ ବିଜୟର ଆଶ୍ଵାସନା ଦେବା ସହିତ ଗୀତାର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଉପଦେଶ ମଧ୍ଯ ଦିଅନ୍ତି। ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା 
ମନୁଷ୍ଯର ଶୋକମୋହ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 


॥ ୧୨୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଉପନିଷଦ୍‌ର ରୂପକକୁ ଧ୍ୟାନରେ ରଖି ଯଦି ଆମେ ସଂଜୟ ଦ୍ଵାରା ଚିତ୍ରିତ ଦୃଶ୍ୟକୁ ଉପରୋକ୍ତ 
ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା, ତେବେ ଏଥୁରେ ଆମକୁ ସନାତନ ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟର ଦର୍ଶନ ହେବ । 
ଯେତେବେଳେ ଜୀବ ( ଅର୍ଜୁନ) ବିଷାଦଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଶରୀର (ରଥ) ଉପରେ ସ୍ତ୍ରିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ସମସ୍ତ ସ୍ଵାର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ କର୍ମମାନଙ୍କର ସାଧନ ( ଗାଣ୍ଡୀବ) କୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ (ଶ୍ଵେତ ଅଶ୍ଵ) 
ମନରୂପ ଲଗାମ ଦ୍ଵାରା ସଂଯମିତ କରେ, ସେତେବେଳେ ସାରଥ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ( ଶୁଦ୍ଧ ବୁଦ୍ଧି) ଜୀବକୁ ଧର୍ମ 
ଶକ୍ତିର ସହାୟତା ଦ୍ଵାରା ସେହି ଦୈବୀ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ମାର୍ଗ ଦର୍ଶନ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି | ଯାହା ଫଳରେ ଅଧର୍ମ 
ରୂପ ବଳବାନ୍‌ ସେନାକୁ ମଧ୍ଯ ପରାସ୍ତ କରି ଜୀବ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଜୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ଅଶୋଚ୍ୟାନନ୍ଵଶୋଚସ୍ତ୍‌ଂ ପ୍ରଜ୍ଞାବାଦାଂଶ୍ଚ ଭାଷସେ । 
ଗତାସୂନଗତାସୂଂଶ୍ଢ ନାନୁଶୋଚନ୍ତି ପଣ୍ଡି ତାଃ ॥| ୧୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତ୍ଵମ୍‌ = ତୁମେ, ଅଶୋଚ୍ୟାନ୍‌ = ଯେଉଁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶୋକ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ( ସେମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ), ଅନ୍ଶୋଚଃ = ଶୋକ କରୁଛ, ଚ =ଏବଂ, ପରଜ୍ଞାବାଦାନ୍‌ = ପଣିତଙ୍କ ପରି କଥାମାନ, 
ଭାଷସେ = କହୁଛ ( କିନ୍ତୁ), ଗତାସୁନ୍‌ = ଯାହାଙ୍କର ପ୍ରାଣ ଚାଲିଯାଇଛି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ, ଚ 
= ଏବଂ, ଅଗତାସୁନ୍‌ = ଯାହାଙ୍କର ପରାଣ ଯାଇନାହି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ, ପଣ୍ଡିତାଃ = 
ପଣ୍ଡିତମାନେ, ନ, ଅନୁଶୋଚନ୍ତି = ଶୋକ କରନ୍ତି ନାହିଁ | 


ଅନ୍ଵୟ ଓ ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ । (ହେ ଅର୍ଜୁନ !) ତ୍ବଂ ଅଶୋଚ୍ୟାନ୍‌ ଅନ୍ଵଶୋଚଃ ଚ ପ୍ରଜ୍ଞାବାଦାନ୍‌ 
ଭାଷସେ । ପଣ୍ଡିତାଃ ଗତାସୂନ୍‌ ଚ ଅଗତାସୂନ୍‌ ନ ଅନୁଶୋଚନ୍ତି ।୧ ୧। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 
୮ ଜନକାନ୍‌ କନ୍ଦିଣଳ 
(/ଅର୍ଵଶେଚୟ ନ) ଯୀାର/ ନାଳ 6ଶଳ କଳିକ/ ଥଳୁଜିନ, 6େନାନନ' ଯ/ନ ତୁମ 6ଶ/ଳ 
କନ୍ଜୁଛ ଏବଂ ଜ୮ନୟମନନ୍କ ଜଳି ଳହୁଛ। କିନ୍ତୁ #/ନଳୟ ଦୁଝୁଖା ମୂ (ଜଂଜାଳ) © 
ଳ/ବିତ (ଅରଜ/ସୁନ୍‌) ନୟନ ନୀଳ 6ଶାଳ ଳନ ନାହି //¿ 6// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଅର୍ଜୁନର ବିଷାଦକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁ, 
ସେତେବେଳେ ଏହାକୁ ଚିହ୍ନିବା କଠିନ ବୋଧହୁଏ ନାହି ଯେ, ତା'ର ତାକ଼ାଳିକ କାରଣ ଥିଲା ଯୁଦ୍ଧ | 
କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ମାନସିକ ସନ୍ତାପଜନିତ ଏହି ଲକ୍ଷଣ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଗମ୍ଭୀର କାରଣରୁ ଦେଖା 
ଦେଇଥିଲା। ଯେଭଳି ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଚିକସ୍ସକ ରୋଗର ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଉପଚାର 


॥ ୧୩୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


କରେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସେହି ରୋଗର ମୂଳ କାରଣକୁ ଦୂର କରିବା ଲାଗି ପ୍ରଯତ୍ନ କରେ । ସେହିପରି 
ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନର ଶୋକ- ମୋହର ମୂଳ କାରଣ ( ସ୍ଵରୂପ ଅଜ୍ଞାନ) କୁ ଦୂର 
କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି | 


ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପର ଅଜ୍ଞାନ ହେତୁ ଅହଂକାର ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ଏହି ଅଜ୍ଞାନ କେବଳ ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପକୁ 
ଆଚ୍ଛାଦିତ କରେ ନାହି, ବରଂ ତାଂର ସଭ୍ତା ବିଷୟକ ଭ୍ରାନ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ କରିଦିଏ। ଅର୍ଜୁନର ଏହି 
' ଅହଂକାରପୁଣ୍ଠ ବୁଝି” ଅଥବା ' ଜୀବ ବୁଛି' ଜନିତ ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝଵିରୂପୀ ଉପାଧଗୁଡ଼ିକ ପରିଛିନ୍ନ 
ତଥା ସୀମିତ | ବାସ୍ତବରେ, ମୋହ ଯୋଗୁଁ ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କ ସହିତ ସ୍ପେହାସକ୍ତ ହେବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଅର୍ଜୁନ ମନରେ ଏହି ବିଷାଦ ଓ କରୁଣା ଭାବ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି । ସେ ନିଜକୁ ଅସମର୍ଥ ଏବଂ ଅସହାୟ 
ଅନୁଭବ କରୁଛି | ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଆସକ୍ତିର ପରିଣାମ ଦୁଃଖ ଓ ଶୋକ ରୂପେ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ | 
ଏହି ଶରୀରାଦି ଉପାଧ୍ରଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ମିଥ୍ଯା ତାଦାତ୍ୟ୍ୟୁ କାରଣରୁ ଆମକୁ ଦୁଃଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 
ଆମକୁ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପ ଜ୍ଞାନ ହେବା ପରେ ସେସବୁ ଶୋକ-ମୋହ ଆମଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଏ । 


ନିତ୍ୟ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ନା ସ୍କୁଳଶରୀର ସହିତ ମିଥ୍ୟା ତାଦାତ୍ଲ୍ୟ କାରଣରୁ ଅନେକ ବସ୍ତୁ ତଥା 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନିଜକୁ ସମ୍ବନ୍ଧିତ କରି ବନ୍ଧନ ଅନୁଭବ କରେ । ସେହି ଆତ୍ନତତ୍ତ୍ଵ ମନ ସହିତ ` 
ଅନେକ ଭାବନାକୁ ଅନୁଭବ କରେ। ତେଣୁ ସେ ନିଜ ଭିତରେ କଳ୍ପନା କରେ ଯେ, ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବନା 
ଜଗତ ତା'ର! ପୁନଶ୍ଚ, ଏହି ଚୈତନ୍ୟ ବୁଦି- ଉପାଧୂ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଆଶା ଓ ଇଚ୍ଛା କରେ, 
ମହତାକାଙ୍କ୍ଷା ଓ ଆଦର୍ଶ ରଖେ, ଯାହା ଯୋଗୁଁ ତାକୁ ଦୁଃଖୀ ମଧ୍ଯ ହେବାକୁ ପଡ଼େ | ଇଚ୍ଛା ଓ ମହତାକାଂକ୍ଷା 
ଇତ୍ୟାଦି ବୁଵିର ଧର୍ମ । 


ଏହି ପ୍ରକାର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ତଥା ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ଯୁକ୍ତ ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍କା ଜୀବଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ବାହ୍ଯ 
ବିଷୟ, ଭାବନା ଓ ବିଚରାଗୁଡ଼ିକର ଦାସ ତଥା ଶିକାର ହୋଇଯାଏ । ଜୀବନର ଅସଂଖ୍ୟ ଦୁଃଖ ଓ 
କ୍ଷଣିକ ସୁଖ ଏହି ଜୀବଭାବ କାରଣରୁ ହି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ଅଥବା ଅନଭୁବ ହୋଇଥାଏ। ଅର୍ଜ୍ଜନ 
ଏହି ଜୀବଭାବ ଯୋଗୁଁ ମାନସିକ ପୀଡ଼ା ଅନୁଭବ କରୁଥିଲା। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜାଣିଥୁଲେ, ଶୋକରୂପ ଭ୍ରାନ୍ତି 
ଅଥବା ବିକ୍ଷେପର ମୂଳ କାରଣ ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପର ଅଜ୍ଞାନତା ବା ଆବରଣ। ତେଣୁ ଅର୍ଚୁନର ବିଷାଦକୁ 
ମୂଳରୁ କାଟିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାକୁ ଉପନିଷଦମାନଙ୍କରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ଗୁଢ଼ ଆତ୍ନଜ୍ଞାନକୁ 
ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି । 


ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବିଧ୍ଵ ଦ୍ଵାରା ମନକୁ ପୁନଃ ଶିକ୍ଷିତ କରିବାର ଜ୍ଞାନ, ଭାରତ 
ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ଏହି ବିଶ୍ଵକୁ ପ୍ରଦାନ କରିଥ୍ବଲା। ଏଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଗୀତୋପଦେଶ ଦ୍ଵାରା 
ଏହା ହି ଚେଷ୍ଟା ମାତ୍ର। ଆତ୍କଜ୍ଞାନର ପାରମ୍ପରିକ ଉପଦେଶ ବିଧ୍ଵ୍‌ ଅନୁସାରେ ଜଗଦ୍‌ଗୁରୁ ଭଗବାନ୍‌ 


॥ ୧୩୧॥ 


ଶ୍ଲୋକ ୧୧୮/ ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସିଧା ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ବର ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି। ଭୀଷ୍ମ ଓ ଦ୍ରୋଣଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥବା 
ହେତୁ ସେମାନଙ୍କଠାରେ ଚୈତନ୍ୟର ପ୍ରକାଶ ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖାଯାଇଛି । ଏହି ଦୁଇଜଣ ମହାପୁରୁଷ ଅତୁଳନୀୟ 
ଥୁଲେ, ଜ୍ଞାନରେ ତଥା ଶକିରେ | ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ମୃତୁ ହୋଇଗଲା ପରେ, ସେମାନଙ୍କୁ ଅଧୋଗତି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥ୍ବବ - ଏହି ବିଚାର କେବଳ ଜଣେ ଅପରିପକ୍ଵ ବୁଵି ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ହି କରିପାରେ। ଏହି 
ଶ୍ଲୋକଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନର ଧ୍ଯାନ ଜୀବର ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରୂପ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ କରୁଛନ୍ତି । 


ଆମର ବ୍ୟକ୍ତତ୍ବର ଅନେକ ପକ୍ଷ ରହିଛି ଏବଂ ସେଥୁମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ସହ ତାଦାତ୍ଲ୍ୟ କରି 
ସେହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଆମେ ଜୀବନକୁ ଅବଲୋକନ କରିଥାଉ | ଶରୀର ଦ୍ଵାରା ଆମେ ବାହ୍ୟ ଅଥବା 
ଭୌତିକ ଜଗତକୁ ଦେଖୁ, ଯାହାକି ମନଦ୍ଵାରା ଅନୁଭବ କରାଯାଉଥିବା ଭାବନାତ୍କକ ଜଗତଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ। ସେହିପରି ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ତାଦାତ୍ଯ୍ୟୁ କରି ମଧ୍ଯ ବିଚାରାତ୍ମକ ଜଗତର ଅନୁଭବ ଆମକୁ ହୁଏ। 


ଭୌତିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯାହାକୁ ମୁଁ ଜଣେ ସ୍ତ୍ରୀ ରୂପେ ଦେଖେ, ମନଦ୍ଵାରା ତାକୁ ନିଜର ମା” ରୂପେ 
ଦେଖୁଛି। ଯଦି ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା କେବଳ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପରୀକ୍ଷଣ କରିବା, ତେବେ ତା'ର ଶରୀର ଜୈବିକ 
ଦ୍ରବ୍ୟ ଓ କୋଷମାନଙ୍କରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁବା ଏକ ଭୌତିକ ପିଣ୍ଡ ବିଶେଷ । ଭୌତିକ ବସ୍ତୁର ଦୋଷ 
ଅଥବା ଅପୂର୍ଣ୍ପତା ହେତୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥ୍ବା ଦୁଃଖଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରାଯାଇପାରେ, ଯଦି ମୋ” ଭାବନା 
ସେହି ଅନୁସାରେ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଯିବ। ଏହିପରି ଭୌତିକ ଓ ଭାବନାତ୍କକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ 
କୁରୂପ ତଥା ଲଜ୍ଜାଜନକ, ତାକୁ ଯଦି ବୁଦ୍ଧିଦ୍ଵାରା ତାଜ୍୍୍ଵିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖାଯିବ, ତେବେ ଆମର 
ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରେ ପରିବର୍ତନ ଆସିବା ଫଳରେ ଆମର ଦୁଃଖ ଦୂର ହୋଇପାରିବ । 


ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ଆଉ ଅଧୂକ ବିସ୍ତାର କରିବା ପରେ ଜ୍ଞାତ ହେବ ଯେ, ଯଦି ମୁଁ ଜୀବନକୁ 
ଆଧ୍ଯାତ୍ନିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖିପାରିବିଥ ତେବେ ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ତଥା ବୌଦ୍ଧିକ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣଗୁଡ଼ିକ 
ହେତୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବିଷାଦକୁ ଆନନ୍ଦ ତଥା ପ୍ରେରଣା ଦାୟକ ସ୍ପୁଭିରେ ପରିବର୍ଭିତ କରିପାରିବି । ଏଠାରେ 
ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକୂୁ ଏହି ଶିକ୍ଷା ଦେଉଛନ୍ତି କି, ସେ ତା'ର ଅଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟି ତ୍ୟାଗ କରି ଗୁରୁଜନ, ସ୍ଵଜନ, 
ଯୁଦ୍ଧଭୂମି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଆଧ୍ଯାତ୍କିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖିବା ଓ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁ । 

ଏହି ମହାନ୍‌ ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟର ଉପଦେଶ ଏଠାରେ ଏତେ ଅନପେକ୍ଷିତ ଢ଼ଙ୍ଗରେ କରାଯିବାରୁ 
ହଠାତ୍‌ ଅର୍ଜୁନର ବୁଦ୍ଧିକୁ ଏକ ଆଘାତ ଭଳି ଲାଗିଲା । ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକ ପଢ଼ିବା ପରେ ଆମେ ଜାଣିବା 
କି, ଭଗବାନ ଯେଉଁ ଆଘାତ ଅର୍ଜୁନର ବୁଛିରେ ଦେଲେ ତା'ର କେତେ ଲାଭକାରୀ ପ୍ରଭାବ ଅର୍ଜୁୁନର 
ମନରେ ପଡ଼ିଲା। 


“ ଏମାନଙ୍କ ଲାଗି ଶୋକ କରିବା କାହିକି ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ ? ” କାରଣ, ସେମାନେ ନିତ୍ୟ | କିପରି 
ନିତ୍ୟ ? ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳଲୋକରେ କହୁଛନ୍ତି - 


| ୧୩୨॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୧୨ 


ନ ତ୍ଵେବାହଂ ଜାତୁ ନାସଂ ନ ତ୍ବଂ ନେମେ ଜନାଧପାଃ । 
ନ ଚୈବ ନ ଭବିଷ୍ୟାମଃ ସର୍ବେ ବୟମତଃ ପରମ୍‌ ।॥୧୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ, ତୁ, (ଏବମ୍‌), ଏବ = ଏପରି ନୁହେଁ ଯେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଜାତୁ = କୌଣସି 
ରା ନ, ଆସମ୍‌ = ନଥୁଲି, ତ୍ମ୍‌, ନ, ଆସୀଃ = ତୁମେ ନଥୁଲ ଅଥବା, ଇମେ = 
ଏହି, ଜନାଧ୍ପାଃ = ରାଜାମାନେ, ନ (ଆସନ୍‌ ) = ନଥିଲେ, ଚ = ଏବଂ, ନ ( ଏବମ୍‌ ) , 
ଏବ = ପୁଣି ଏପରି ମଧ୍ୟ (ଘଟିବ) ନାହିଁ ଯେ, ଅତଃ, ପରମ୍‌ = ଭବିଷ୍ୟତରେ, ବୟମ୍‌ 
= ଆମେ, ସର୍ବେ = ସମସ୍ତେ, ନ, ଭବିଷ୍ୟାମଃ = ରହିବା ନାହିଁ| 


ଅନ୍ବଵୟ : “ ଅହଂ ଜାତୁ ନ ଅସଂ, ତ୍‌ଂ ନ (ଆସୀଃ) ଇମେ ଜନାଧୂପାଃନ (ଆସନ୍‌) ” ନ ତୂ ଏବ | 
ଅତଃପରଂ ବୟଂ ସର୍ବେ ' ନ ଭବିଷ୍ୟାମଃ' ନ ଚ ଏବ |୧ ୨| 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : କ୍ଜକନନେ ଏହଳି ନୁଣନୌ6େ, ନୁ6ଲୌଣନ ଥତ/ତ ଳ/ଳଣନେ ଳାଥାଳ ଅଥକ/ ତୁମୋଳ 
ଥଳ ଳିନ୍ୟଃ ଏସଚୂ ନଳମାନେ ନ ଥିଣଳ ଏକଂ ଏକଳି ମଧ କୂଣର୍ତ କି କର୍ଚ୍ୟନାନଠୟତୁ 
ଥାରକୁ ସମଣୟ ଲିକେ ନାହିଁ /¢ ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ ଘୋଷଣା କରନ୍ତି କି ଦେହକୁ ଧାରଣ କରୁଥିବା ଆତ୍ଲା ଏକ 
ମହାନ୍‌ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ପାଇଁ ବାହାରିଛି । ଯିଏ କି ଏହି ଯାତ୍ରା ମଝିରେ କିଛି କାଳ ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଶରୀରକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା କୌଣସି ଆକସ୍ଥିକ ଘଟଣା ନୁହେଁ। ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଶୂନ୍ୟରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ନ ଥୁଲେ 
ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ମଧ୍ଯ ଶୂନ୍ୟରୂପେ ହୋଇଯିବେ ନାହିଁ। ପ୍ରାମାଣିକ ତାବ୍କ୍ଵିକ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ଯ 
ଭୂତ, ବର୍ତମାନ ଓ ଭବିଷ୍ୟତର ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକୁ ଏକ ସତତ ଶ୍ରୁଙ୍ଖଳା ରୂପେ ଜାଣିବା ଉଚିତ । ଆତ୍ଲା 
ଅବିକାରୀ, କୂଟସ୍ଫ ରହି ଅନେକ ଶରୀରକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଫିତିଗୁଡ଼ିକୁ ଅନୁଭବ କରୁଥିବାର 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। 


ଧର୍ମର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ। ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସବୁଠୁ ବଡ଼ ବିରୋଧ୍ଵମାନେ 
କ୍‌ ରୂପେ ଅଧ୍ଯୟନ ନ କରିଥୁବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ। ସ୍ଵୟଂ ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ, ଯଦିଓ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହେଁ ତଥାପି ପରୋକ୍ଷ ରୂପେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥିଲେ । ଯେତେବେଳେ ସେ 
ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟକୁ କହିଥୁଲେ କି ଏଲିଜା ହିଁ ଜୀବନ ବା ପ୍ରାଣରୂପ ଥଲେ। ଓରିଜେନ୍‌ ନାମକ ବିଦ୍ଵାନ୍‌ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ପୋପ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ କହିଛନ୍ତି - “ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟକୁ ତା'ର ପୁର୍ବ ଜନ୍ମର ପୁଣ୍ୟର ଫଳସ୍ବରୂପ 
ଏହି ଶରୀର ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି ” | 


॥ ୧୩୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଏଭଳି କୌଣସି ମହାନ୍‌ ବିଚାରକ ନାହାନ୍ତି, ଯିଏ କି ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅଥବା 
ପରୋକ୍ଷ ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର ନ କରିଛନ୍ତି। ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ ସର୍ବଦା ତାଙ୍କର ପୂର୍ବ ଜନ୍ମଗୁଡ଼ିକର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଦେଉଥଲେ। ବର୍ଜିଲ ଏବଂ ଓବିଡ଼ ଉଭୟ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରମାଣିତ ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
ଜୋସେଫ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଇହୁଦିମାନେ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ପରିମାଣରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ। ସୋଲୋମନ୍‌ “ ବୁକ୍‌ ଅଫ୍‌ ଭଇଜ୍ଡ଼ମ୍‌ ” ରେ କହିଛନ୍ତି - “ ଏକ ସୁସ ଶରୀରରେ ସ୍ଵସ୍ସ୍‌ 
ଅଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଜନ୍ମ ନେବା ପୂର୍ବ ଜୀବନରେ କରାଯାଇଥିବା ପୁଣ୍ୟ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ଫଳ” । ଇସଲାମ୍‌ 
ପୈଗମ୍ବର ମହମ୍ମଦଙ୍କ ଏହି କଥନକୁ କିଏ ବା ନ ଜାଣିଛି | ସେ କହିଛନ୍ତି - “ ମୁଁ ପଥରରୁ ବୃକ୍ଷ, ବୃକ୍ଷରୁ ପଶୁ, 
ପଶୁରୁ ମନୁଷ୍ୟ ହୋଇଛି, ତେବେ ପୁନଃ ମରିବାକୁ ମୁଁ କାହିକି ଡରିବି ? ବାରମ୍ବାର ମରିବା ଦ୍ଵାରା ମୋଂଠାରେ 
ତ କଦାପି ନ୍ୟୁନତା ଆସି ନାହିଁ । ବର୍ଭମାନ ମନୁଷ୍ୟ ହୋଇ ମରିବା ପରେ ମୁଁ ଦେବଦୂତ ହେବି। ” 


ଏହାର ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଜର୍ମାନୀର ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ ଗୋଥେ, ଫିଖ୍‌ଟେ, ଶେଲିଙ୍ଗକ୍‌ ଏବଂ 
ଲେସିଂଗ୍‌ ମଧ୍ଯ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି। ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ହ୍ୟୁମ, ସ୍ପେନ୍‌ସର୍‌ ଏବଂ 
ମ୍ୟାକ୍ବମୁଲର୍‌ଙ୍କ ଭଳି ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଏହାକୁ ବିବାଦ ରହିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ରୂପେ ମାନ୍ୟତା ଦେଇଛନ୍ତି । 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶର ପ୍ରସିଦ୍ଧ କବିମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ କଳ୍ପନାର ସ୍ଵଚ୍ଛାକାଶରେ ବିଚରଣ କରିବା ବେଳେ 
ଅନ୍ତଃପ୍ରେରଣା ଦ୍ଵାରା ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁଭବ ହୋଇଥିଲା । ଯେଉଁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ରାଉନିଙ୍ଗ, ରୋଜେଟୀ, 
ଟେନିସନ୍‌, ଓାଡ଼ସ୍‌ୱର୍ଥ ଆଦି କବିଙ୍କ ନାମ ପ୍ରମୁଖ । 


ପୂର୍ବ ଜନ୍ନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵ୍‌ଚିନ୍ତକଙ୍କ କୌଣସି ଶୂନ୍ୟ କଳ୍ପନା ନୁହେଁ। ଆଉ ଅଧୂକ ଦିନ ହୁଏତ 
ବିଳମ୍ବ ହୋଇ ନ ପାରେ, ଯେତେବେଳେ ମନୋବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ରତାରେ ହେଉଥବା 
ପ୍ରଭାବରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ରଗୁଡ଼ିକର ନିଜ ନିଜର ଧର୍ମ ଗ୍ରନ୍ଦୁଗୁଡ଼ିକୁ ପୁନଲେଖନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 
ବିନା କୌଣସି ଦୂରାଗ୍ରହ ଏବଂ ଚାପରେ ଜୀବନର ଯଥାର୍ଥତାକୁ ଯେଉଁମାନେ ଜାଣିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଜଗତର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର “ ବିଷମତାଗୁଡ଼ିକ'” କାରଣରୁ ଚିନ୍ତିତ ହୁଅନ୍ତି । ଏହି ସବୁକୁ କେବଳ 
“ ସଂଯୋଗ” କହି ଏଡ଼େଇ ଦିଆଯାଇ ନ ପାରେ | ଯଦି ଆମେ ତର୍କକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁ, ତେବେ ଦେହଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ ଜୀବର ଅସ୍ତିତ୍‌କୁ ମାନିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ମୋଝାର୍ଟଙ୍କ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି । ସେ ୪ ବର୍ଷ 
ବୟସରେ ବାଦ୍ୟବୃନ୍ଦର ନିର୍ମାଣ ତଥା ୫ ବର୍ଷ ବୟସରେ ସଙ୍ଗୀତ ନାଟକର ଚରନା କଲେ | ଭାରତର 
ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଜୀବନୀ ଦେଖିଲେ ଜ୍ଞାତ ହୁଏ କି ବାଲ୍ୟାବସ୍ତ୍ରାରେ ହିଁ ତାଙ୍କୁ କେତେ ଉଚ୍ଚସ୍ତରର 
ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥଲା। ପୁନର୍ଜନ୍ମର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସ୍ଵୀକାର ନ କଲେ ଏହି ଆଶ୍ଚ ର୍ଯ୍ୟଜନକ ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକୁ 
“ ସଂଯୋଗ” ମାତ୍ର କହି କଚଡ଼ା ପାତ୍ରରେ ପିଙ୍ଗି ଦେଲାଭଳି ହେବ । 


ପୁନର୍ଜନ୍ନକୁ ସିଦ୍ଧ କରୁଥିବା ଅନେକ ଘଟଣାବଳୀ ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରମାଣ ରୂପେ 
ବହୁତ କମ୍‌ ସଂଗ୍ଧହିତ କରାଯାଏ। ଯେଭଳି କି ଆଧୁନିକ ଜଗତକୁ ଏହି ମହାନ୍‌ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରମାଣିତ 


॥ ୧୩୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨/ ଶ୍ଳୋକ ୧୩ 


ଜୀବନର ନିୟମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶୋଧ କରିବାକୁ ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ବାକି ଅଛି । ଅପରିପକ୍ବ ବିଚାର ସମ୍ପନ୍ନ 
ବ୍ୟକ୍ତକୁ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ନୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ। ଯଦି ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି 
କି ସେସବୁ ବିନାଶକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବେ ନାହି, ତେବେ ତାଙ୍କର କଥନକୁ ଜଗତର ଏକ ସାମାନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଅର୍ଜୁନ କିପରି ବା ଠିକ୍‌ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିଥାନ୍ତା। ତେଣୁ ସେ ପ୍ରଶ୍ଵକର୍ତା ମୁଦ୍ରାରେ ଶ୍ରୀକ୍‌ ଷ୍ଣଙ୍କ 
ଆଡ଼କୁ ଦେଖି ଅଧ୍ରକ ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ପାଇବାକୁ ଇଚ୍ଛାକଲା । 


“ ଏମାନଙ୍କ ପାଇଁ କାହିକି ଶୋକ ନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ? କାରଣ, ସ୍ବରୂପତଃ ଏମାନେ ସବୁ ନିତ୍ୟ 
ଅଟନ୍ତି |” କିପରି ? .... ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


ଦେହିନୋଏସ୍ପିନ୍‌ ଯଥା ଦେହେ କୌମାରଂ ୟୌବନଂ ଜରା । 
ତଥା ଦେହାନ୍ତରପ୍ରା୍ତି ୍ଧୀରସ୍ତତ୍ର ନ ମୁହ୍ୟତି ॥ ୧୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଯଥା = ଯେପରି, ଦେହିନଃ = ଜୀବାତ୍ନାର, ଅସ୍ଲିନ୍‌, ଦେହେ = ଏହି ଦେହରେ, କୌମାରମ୍‌ 
= ବାଲ୍ଯାବସ୍ଫା/ ଯୌବନମ୍‌ = ଯୌବନାବସ୍ଥା, ଜରା = ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଫ୍ା (ଆସେ), ତଥା = 
ସେପରି, ଦେହାନ୍ତରପ୍ରାପ୍ତିଃ = ଅନ୍ୟ ଶରୀରର ପ୍ରାପ୍ତ ( ମଧ୍ଯ ହୁଏ), ତତ୍ର = ସେହି ବଷୟରେ, 
ଧୀରଃ = ଧୀରପୁରୁଷ, ନ, ମୁହ୍ଯତି = ମୋହଗ୍ସୁ ହୁଅନି ନାହିଁ | 


ଅନ୍ବୟ : ଦେହିନଃ ଅସ୍କିନ୍‌ ଦେହେ କୌମାରଂ ୟୌବନଂ ଜରା ଯଥା, ଦେହାନ୍ତରପ୍ରାପ୍ରଃ ତଥା। 
ତତ୍ର ଧୀରଃ ନମୁହ୍ଯତି ।୧୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନେଳଳି ଏହି ୦ଜେନେ (୭ଜନ୍୮) ଳକୁ କୌନାର, ଯୌବନ ଓ କୁଜ୍ୟବନ୍ତ୍ର/ ହୁଏ 
6ସନିଯଳ ମା ଜକୁ ଅଥନ/ ଶଳ/ନଳ 9/@ 6 /ନଥ/ଏ / ୬/୭ ଫୁରୁଶା ଏସବୁର ନୋନିନ 
ତୁଅଳ ଳ/ଛି // 6 ??/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ସ୍କତିର ଏହା ନିୟମ ଯେ “ ଅନୁଭବ କର୍ତା ତଥା ସ୍କରଣ କରଉ୍ତାକୁ ଏକ ବ୍ଯକ୍ତି ହେବା 
ଆବଶ୍ଯକ, ତେବେ କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ସ୍କରଣ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ” । ମୁଁ ଆପଣମାନଙ୍କ 
ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍କରଣ କରିପାରିବି ନାହିଁ ଏବଂ ଆପଣ ମଧ୍ୟ ମୋ” ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ। କିନ୍ତୁ ଆମେ 
ଉଭୟ ନିଜ ନିଜର ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜେ ସ୍ଲରଣ କରିପାରିବା । 


ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥାରେ ଆମେ ଆମର ବାଲ୍ୟକାଳ ଓ ଯୁବା ବୟସକୁ ସ୍କରଣ କରିପାରିବା। କୌମାର 
ଅବସ୍ଫାାର ସମାପ୍ତି ହେଲା ପରେ ଯୁବାବସ୍ଫା ଆସିଥାଏ ଓ ତା'ପରେ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଫା। ବର୍ତମାନ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଯେ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଫାରେ ବ୍ୟକ୍ତ ସହିତ କୌମାର ଓ ଯୁବାବସ୍ସ୍ା ଉଭୟ ନଥାଏ। ତଥାପି ମଧ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତ ସେହି 
ଅବସ୍ଥାଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍କରଣ କରିପାରେ । ସ୍ଵୃତିର ନିୟମ ଦ୍ଵାରା ଏହା ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ 


॥ ୧୩୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪ / ଅଧାୟ ୨ 


କି ବ୍ୟକ୍ତଠାରେ କିଛି ସତ୍ତା ଅଛି, ଯାହା ତିନି ଅବସ୍ଥାଗୁଡ଼ିକରେ ଅପରିବର୍ଭନ ରହେ । ଯାହାକି ବାଳକ 
ଓ ଯୁବକ ଶରୀର ଦ୍ଵାରା ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ ତଥା ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍କରଣ ମଧ୍ଯ କରିଥାଏ। 


ଏହି ପ୍ରକାର ଦେଖିବା ପରେ ଜଣାଯାଏ କି କୁମାର ଅବସ୍ତାରେ ମ୍ସତ୍ୟୁ ହଁ ଯୁବାବସ୍ଫାର ଜନ୍ମ 
ଏବଂ ଯୁବାବସ୍ତ୍ାର ମ୍ପତ୍ୟୁ ହି ବୁଦ୍ଧାବସ୍ତ୍ରାର ଜନ୍ମ । ତଥାପି ମଧ୍ଯ ନିରନ୍ତର ହେଉଥିବା ଏହି ପରିବର୍ତନଗୁଡ଼ିକ 
ଦ୍ବାରା ଆମକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଶୋକ ହୁଏ ନାହି । ବରଂ ଏହିସବୁ ଅବସ୍ଫା ଦେଇ ଗତିଗଲାବେଳେ 
ଅସଂଖ୍ୟ ଅନୁଭବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ଆମେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଥାଉ | 


ଜଗତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନୁଭବକୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରୂପେ ଉପଯୋଗ କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନକୁ ଏହା 
ବୁଝାଇବାକୁ ଚାହାନ୍ତି କି ବୁଝିମାନ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତି ଜୀବାତ୍ଵାର ଏକ ଦେହ ତ୍ୟାଗ କରି ଅନ୍ୟ ଶରୀରରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିବା ପରେ ଶୋକ କରେ ନାହି । 


ପୁନର୍ଜନ୍ନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପଛରେ ଗୁପ୍ତ ରହିଥୁବା ସତ୍ୟକୁ ଏହି ଶ୍ଳେକ ଅଧ୍ରକ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରେ। 
ଅତଏବ, ବୁଝିମାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ମୃତ୍ୟୁର କୌଣସି ଭୟ ରହେ ନାହି। ବାଲ୍ୟାବସ୍ଫ୍ା ଆଦିର ମୃତ୍ୟୁ 
ହେଲା ପରେ ଆମେ ଶୋକ କରି ନ ଥାଉ । କାରଣ, ଆମେ ଜାଣୁ ଯେ ଆମର ଅସ୍ତିତ୍ବ ରହିଛି। 
ଏଥୁରେ କୌଣସି ବିକାଶ ବା ପରିବର୍ତନ ହୋଇ ନାହି । ଆମେ ପୂର୍ବ ଅବସ୍ଥାକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ପର 
ଅବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ । ସେହିପରି ଜୀବାତ୍କା ଦେହକୁ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ୟ ଏକ ଦେହ ଧାରଣ କରେ, ଯାହାକି 
ତା'ର ପୂର୍ବ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ଅନୁରୂପ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ଏଥୁରେ ଧୀର ପୁରୁଷ ମୋହିତ ହୁ ଅନ୍ତି ନାହି। 


ମାତ୍ରାସ୍ପର୍ଶାସ୍ତୁ କୌନ୍ତେୟ ଶୀତୋଷ୍ଣସୁଖଦୁଃଖଦାଃ । 
ଆଗମାପାୟିନୋଏନିତ୍ୟାସ୍ତାଂସ୍ତ ତିକ୍ଷସ୍ଵ ଭାରତ ॥ ୧୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତୁ = କିନ୍ତୁ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୁନ୍ତିପୁତ୍ର , ଶୀତୋଷ ସୁଖଦୁଃଖଦାଃ = ଶୀତ ଉଷଠ ଏବଂ ସୁଖ- 
ଦୁଃଖକୁ ଦେଉଥିବା, ମାତ୍ରାସ୍ପର୍ଶାଃ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ବିଷୟମାନଙ୍କର ସଂଯୋଗମାନ, 
ଆଗମାପାୟିନଃ = ଉପୂଭି-ବିନାଶଶୀଳ, ଅନିତ୍ୟାଃ = ଅନିତ୍ୟ ଅଟେ (ତେଣୁ), ଭାରତ = 


ହେ ଭାରତ !, ତାନ୍‌ = ସେଗୁଡ଼ିକୁ (ତୁମେ), ତିତିକ୍ଷସ୍ = ସହିଯାଅ | 
ଅନ୍ବୟ : ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ମାତ୍ରାସ୍ପର୍ଶାଃଛତୁ ଶୀତୋଷ୍ଣସୁଖଦୁଃଖଦାଃ ( ଭବନ୍ତି) | ହେ ଭାରତ | (ତେ) 
ଆଗମାପାୟିନଃ ଅନିତ୍ୟାଃ ତାନ୍‌ ତିତିକ୍ଷସ୍ଵ ।୧୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ 6ହ କୁନୂତ୍ର/ ଶୀତ-କଷ ¿ ସୁନମା-ଚକୂଃଖାକୁ ଥନୁନଚ କରନଣ୍କଃ ନିଯ ଜଥଃ 
ବିଷଯରୁତ଼ିଳନ ସଂନାରଣନ ଳ/ବନ ହ/ଜୟ © ଥନ 6୍/ଜଥ/ଏ / 6ଢକୁକିଳ ଥଳିନ/ 
ଅଚଳ / 6ଜଣୁ 6£ ଜ/ଜନ / 6ଦରୁଜ଼ିକୁ ତୁଣମୀ ସହନ କଳ // 6 ୪/ 


॥ ୧୩୬॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୧୪ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅନୁସାରେ ବାହ୍ଯ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରୁ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହଣ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ହୋଇଥାଏ | ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ଉପକରଣ, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଜୀବ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରେ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ଜାଣେ। ଜୀବର ଉପସ୍ଥିତି ବିନା କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ରିଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଜ୍ଞାନ କରାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । 


ଏହା ସର୍ବବିଦିତ ଯେ ଗୋଟିଏ ବସ୍ତୁ ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଅନୁଭବ ଦେଇପାରେ । 
ଏକ ବସ୍ତୁ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଅନଭୁବ ହୁଏ, ତା'ର କାରଣ ହେଉଛି - ସେହି ଦୁଇଟି ବ୍ଯଗ୍ତିଙ୍କ 
ମାନସିକ ସଂରଚନାରେ ଥୁବା ଭିନ୍ନତା । ଏଭଳି ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ କି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏକ ସମୟରେ ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁ ପ୍ରିୟ ଥିଲା, ସେହି ବସ୍ତୁ ଜୀବନର ଅନ୍ୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଅପ୍ରିୟ ହୋଇଯାଉଛି । କାରଣ, ଯେତିକି 
ସମୟ ବ୍ୟତୀତ ହେବାକୁ ଲାଗୁଛି, ବ୍ୟକିର ମନରେ ମଧ୍ଯ ସେତିକି ପରିବର୍ଭନ ହେଉଛି | ସଂକ୍ଷେପରେ, 
ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ କି ଯେତେବେଳେ ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ବାହ୍ୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମ୍ପର୍କ 
ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରର ଅନୁଭବ ହୋଇପାରେ | 


ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହା ଜାଣିଯାଏ କି ଜାଣିଯାଏ କି ଜଗତର ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ନିତ୍ୟ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ଅଟନ୍ତି, ଉତ୍ପଭି ଓ ବିଲୟ ହୁଅନ୍ତି। ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଏହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଯୋଗୁଁ ନିଜକୁ କଦାପି ବିଚଳିତ 
କରିବ ନାହି । କାଳର ପ୍ରବାହରେ ଭବିଷ୍ୟତ ଘଟଣାବଳୀ ବର୍ତମାନର ରୂପ ନେଇଥାଏ ଏବଂ ଆମକୁ 
ବିଭିନ୍ନ ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଇ ନିରନ୍ତର ଭୂତକାଳରେ ସମାବିଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଜଗତର ଯେକୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ଏକ କ୍ଷଣ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ବିକୃତ ନହୋଇ ରହିପାରିବ ନାହିଁ । “ ଏଠାରେ ପରିବର୍ଭନ ହିଁ ଏକ 
ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ନିୟମ। ” 


ଏହି ନିମୟକୁ ଜାଣି ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ଉପସ୍ଥିତି ତଥା ଅନୂପସ୍ଥିତିରେ 
ମାନ୍‌ ପୁରୁଷ ଶୋକ କରେ ନାହିଁ । ଶୀତ- ଉଷ୍ଟ, ସଫଳତା-ଅସଫଳତା, ସୁଖ-ଦୁଃଖ କୌଣସିଟି 
ନୁହନ୍ତି। ଯଦି ବସ୍ତୁସ୍ଥିତି ଏଭଳି, ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିବର୍ଭିତ ପରିସ୍ଥିତି ଯୋଗୁଁ କ୍ଷୁବ୍ଧ ଅଥବା 
ଚିନ୍ତିତ ହେବା ଅଜ୍ଞାନତାର ହି ଲକ୍ଷଣ। ଜୀବନରେ ଆସୁଥବା ଦୁଃଖକଷ୍ଟଗୁଡ଼ିକୁ ବିନା ଚିନ୍ତାରେ 


ଶାନ୍ତିପୂର୍ବକ ସହନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ସବୁ ପ୍ରକାରର ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକରେ ବିବେକୀ 
ପୁରୁଷ ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ସର୍ବଦା ଧ୍ୟାନରେ ରଖେ କି - “ ଏହା ମଧ୍ଯ ଦିନେ ଚାଲିଯିବ” | 


ଜଗତର ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ବା ସୀମିତ । କାରଣ, ସେଗୁଡ଼ିକର ଆରମ୍ଭ (ଆଦି) ଓ ଶେଷ 
(ଅନ୍ତଃ ରହିଛି। ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି ଯେ, ଏସବୁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵଭାବତଃ ଅନିତ୍ୟ। ଅନିତ୍ୟ ଶବ୍ଦର 
ତାର୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି କି - ଏକ ବସ୍ତୁ କୌଣସି ଜଣେ ବ୍ୟ ପାଇଁ କେତେବେଳେ ସୁଖଦାୟକ ତ ଅନ୍ୟ 
କେତେବେଳେ ଦୁଃଖ ଦାୟକ ହୋଇପାରେ। 


॥ ୧୩୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫ / ଅଧାୟ ୨ 


“ ଶୀତ ଉଷ୍ଣ ଆଦିକୁ ସମାନ ଭାବରେ ସହନ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କି ଲାଭ ମିଳିବ ? ” ¬ ଏହାକୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି - 


ୟଂ ହି ନ ବ୍ୟଥୟନ୍ତ୍ୟେତେ ପୁରୁଷଂ ପୁରୁଷର୍ଷଭ । 
ସମଦୁଃଖସୁଖଂ ଧୀରଂ ସୋଃମୁତତ୍ଵାୟ କଳ୍ପତେ ॥ ୧୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ହି = କାରଣ, ପୁରୁଷର୍ଷଭ = ହେ ପୁରୁଷଶ୍ରେଷ !, ସମଦୁଃଖସୁଖମ୍‌ = ଦୁଃଖ- ସୁଖକୁ ସମାନ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖିଥିବା, ୟମ୍‌ = ଯେଉଁ, ଧୀରମ୍‌ = ଧୀର, ପୁରୁଷମ୍‌ = ପୁରୁଷଙ୍କୁ, ଏତେ = ଏହି 
( ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବିଷୟର ସଂଯୋଗମାନ), ନ, ବ୍ଯଥୟନ୍ତି = ବ୍ୟାକୁଳ କରିପାରେ ନାହି, ସଃ = 
ସେ, ଅମୃତତ୍ବାୟ = ମୋକ୍ଷଲାଭ ନିମନ୍ତେ, କଳ୍ରତେ = ଯୋଗ୍ୟ ହୁଅନ୍ତି | 


ଅନ୍ଵୟ : ହେ ପୁରୁଷର୍ଷଭ। ସମଦୁଃଖସୁଖଂ ୟଂ ଧୀରଂ ପୁରୁଷଂ ହି ଏତେ ନ ବ୍ଯଥୟନ୍ତି ସଃ 
ଅମ୍ପତତ୍ବାୟ କଳ୍ପତେ ।୧୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ: 6 ହୁରୁଝ 6ଶଶ / ଢୁଃଵ © ସୁର୍ଖଣଳ ସମାନ ଲ/ବଣରେ ହୁଥକ/ ୪/ଜ ପୁରୁ ଵଳକୁ 
ଏରୁର୍ଜ଼ୁଳ କଥୂତ କର୍ନିଦୀନଳତ ନନଦି/ ୧ସ ଥମୂତନୁ ୯୦ମ/୩୬୨ର ଥଧ୍ଯ କଳ 
6 ଜନ୍ଦ/ଏ // ¢ ୬// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖକୁ ସମାନ ଭାବରେ ବା ଶାନ୍ତ ଚିତ୍ତରେ ସହନ କରିବାର ଅନ୍ୟ ନାମ 
ହେଉଛି - ` ତିତିକ୍ଷା।। ଯାହାକି ଉପନିଷଦ ଅନୁସାରେ ଆଡ୍ନସାକ୍ଷାକାର ପାଇଁ ଏକ ଆବଶ୍ୟକ ଗୁଣ | 
ଏହାକୁ ଧ୍ଯାନରେ ରଖି ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି କି ଏହି ପ୍ରକାର ତିତିକ୍ଷାରେ ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତ “ ମୋକ୍ଷର ଅଧକାରୀ 
ହୋଇଯାଏ” | 


ଏଠାରେ “ ମୋକ୍ଷ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ “ ଅମୂତତ୍‌ ' କରାଯାଇଛି | ଏହି ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଥୁଳ ଶରୀର ମୋକ୍ଷ 
ହୁଏ ବୋଲି ଜାଣିବା ଉଚିତ୍‌ ହେବ ନାହି । ଏଠାରେ ଏହି ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ କରାଯାଇଛି । 
ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝି ତଥା ଏଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ସବୁ ଅନୁଭବ ଅନିତ୍ୟ | ଏହି ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ସହିତ 
ଆମର ତାଦାତ୍ନଥ୍ୟ୍‌ ହେବାରୁ ଏସବୁର ଜନ୍ନମରଣାଦି ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ସୁଖୀଦୁଃଖୀ 
ହୋଇଥାଉ । “ ଅମ୍ପତତ୍ବର” ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ଯେଉଁ ପୁରୁଷ ତା'ର ନିତ୍ୟ ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନିପାରେ, ସେ 
ଏସବୁ ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ସେଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ରହି ମଧ୍ଯ ଶୋକ- ମୋହ ଭୋଗ କରେ ନାହି | 
ତାକୁ ତା'ର ଅମୃତ ସ୍ଵରୂପର ବିସ୍କରଣ ହୁଏ ନାହି । 


ଗୀତା ମାଧ୍ଯମରେ ମହାନ୍‌ କବି ବ୍ୟାସ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆମକୁ ଆମ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ବତାଇଛନ୍ତି, ଯାହାକି ପୂର୍ଣ୍ରତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତି । ଅଳ୍ଛ କାଳ ପାଇଁ ପ୍ରାପ୍ତ ଏହି ଜୀବନରେ ଆମକୁ ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି 


॥ ୧୩୮ ॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୧୬ 


ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ୍‌। ଚିନ୍ତିତ ନ ହୋଇ ପ୍ରସନ୍ନତା ପୂର୍ବକ ଜୀବନରେ ଆସୁଥିବା ସୁଖ- 


ଦୁଃଖାଦିକୁ ସହନ କରିବାର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସାଧନ ପାଇଁ ଏହି ପରିସ୍ଥିତି ମାନଙ୍କରେ ଆମକୁ ଅବସର ମିଳେ । 


ତିତିକ୍ଷାର ଅର୍ଥ “ ନିରାଶ - ଉଦାସ” ଭାବ ନୁହେଁ କି ଯାହାକିଛି ହେଉଛି ତାକୁ ସହନ କରିବା | 
ଏଠାରେ ବିଶେଷ ରୂପେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଶୀତୋଷ୍ଠାଦି ଦ୍ଵନ୍ଦଗୁଡ଼ିକରେ ଯାହାର ମନ ସମଭାବାପନ୍ନ 
ରହେ, ସେହି ଧୀର ପୁରୁଷ ମୋକ୍ଷର ଅଧ୍କାରୀ ହୋଇଯାଏ | ଏଠାରେ କହିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ନିରାଶ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସହନଶକ୍ତି ସହିତ ନୁହେଁ, ବିବେକୀ ପୁରୁଷଠାରେ ଏହି ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆସିଯାଏ କି ସୁଖରେ ସେ 
ଭାବବିହ୍ବଳ ହୁଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା ଦୁଃଖରେ ମ୍ରିୟମାଣ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେହ ସହିତ ଆମର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆସକ୍ତି ରହେ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେହରେ ହେଉଥବା 
ପୀଡ଼ନରୁ ଆମେ ଅଲଗା ହୋଇପାରିବା ନାହିଁ । ସେଥ୍ୁବରେ ଆମେ ବ୍ୟଥ୍ରତ ହୋଇଯାଉ । ହୃଦୟରେ 
ପ୍ରେମ ଅଥବା ଘ୍ୂଣା ଭାବର ପ୍ରଭାବରେ ଯଦି ଶାରୀରିକ କଷ୍ଟ ସହନ କରିବାକୁ ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼େ, 
ତେବେ ସେହି କ୍ଷମତା ଆମଠାରେ ଆସିଥାଏ। ପୁତ୍ର ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ବା ଆସକ୍ତ କାରଣରୁ ତାକୁ ଶିକ୍ଷା ଆଦି 
ଦେବା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼ିଲେ ଆମେ ବଡ଼ ପ୍ରସନ୍ନତା ପୂର୍ବକ ଆମର ଶାରୀରିକ ସୁଖ ସୁବିଧାଗୁଡ଼ିକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଉ । ସେହି ଅସୁବିଧା ଆମକୁ କଷ୍ଟ ପହଞ୍ଚାଏ ନାହିଁ । ଏହିପରି 
ବୁଦ୍ଧିନିଷ୍ଟ ଅଦର୍ଶଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଶରୀର ଓ ମନର ଆରାମକୁ ମଧ୍ଯ ଆମେ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଉ । 
ବିଶ୍ଵର ଅନେକ ଦେଶଭକ୍ତ, କ୍ରାନ୍ରିକାରୀମାନେ ନିଜ ନିଜ ଦେଶର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାରୂପୀ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା 
ପାଇଁ ଶରୀର ତଥା ମନରେ ଅନେକ କଷ୍ଟ ସହନ କରି ନିଜର ପ୍ରାଣ ବଳି ଦେଇଛନ୍ତି । 


ନାସତୋ ବିଦ୍ୟତେ ଭାବୋ ନାଭାବୋ ବିଦ୍ଯୟତେ ସତଃ | 
ଉଭୟୋରପି ଦୃଷ୍ଟୋଃନ୍ତସ୍ତ୍ରନୟୋସ୍ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶିଭିଃ ॥୧୬॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅସତଃ = ଅସତ୍‌ ବସର, ଭାବଃ = ଅସିତ୍‌, ନ, ବିଦ୍ୟତେ = ନାହିଁ, ତୁ = ଏବଂ, ସତଃ = 
ସତ୍ବସୁର, ଅଭାବଃ = ଅଭାବ, ନ, ବିଦ୍ୟତେ = ନାହିଁ (ଏପରି ଭାବରେ), ଅନୟୋଃ = 


ଏହି, ଉଭୟୋଃ, ଅପି = ଦୁଇଟିର ମଧ, ଅନଃ = ତତ୍ତ୍‌, ତତ୍ତ୍‌ଦର୍ଶିଭିଃ = ତର୍ତ୍ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା, ଦୃଷ୍ଟଃ = ଦେଖାଯାଇଛି | 


ଅନ୍ବଵୟ : ଅସତଃ ଭାବଃ ନ ବିଦ୍ୟତେ, ସତଃ ଅଭାବଃ ନ ( ବିଦ୍ୟତେ) ତୁ ତତ୍ତ୍ଵବଦଶରିଭିଃ ଅନୟୋଃ 
ଉଭୟୋଃ ଅପି ଅନ୍ତଃ ଦୃଷ୍ଟଃ ।୧୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥସନ୍‌ କହୁନ ଥଞ୍ଜନ଼ୁ ନାହି ଏକଂ ସତ୍‌ ବସ୍ୁନ ମଧ କରାହି ଥକା ନାନିଯ ଏହି ଲର 
ଜଜୟନଜ ଏକ ଥନଳକୁ (୭କୁକୁ) ଜଳୁଦର୍ଶା #ନ/ ଦୁବୁଶମାନନ ଲୁଲ/ 6ଜେଜାଯାଲଛି / ¿.୬/ 


॥ ୧୩୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବେଦାନ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ସତ୍‌- ଅସତର ବିଚାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ କରାଯାଇଛି । 
ଆମର ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏହି ଉଭୟର ପରିଭାଷା ଦିଆଯାଇଛି । “ ଅସତ୍‌ ବସ୍ତୁ ହେଉଛି ତାହା, ଯାହାର 
ଭୂତକାଳରେ ସତ୍ତା ନଥ୍ବଲା ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ସଭ୍ତା ରହିବ ନାହି । କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନରେ 
ତା'ର ଅସ୍ତିତ୍୍‌ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି । ମାଣ୍ଡୁକ୍ୟ କାରିକାର ବଣ୍ଠ ନା ଅନୁସାରେ, ଯାହାର ଅସ୍ତିତ୍‌ ପ୍ରାରମ୍ଭ ଓ 
ଅନ୍ତଃରେ ନାହି, ତାହା ବର୍ଭମାନରେ ମଧ୍ଯ ଅସତ୍‌ ରୂପେ ପ୍ରମାଣିତ ହେବ ।” ଆମକୁ ଦେଖାଯାଉଥୁବା 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ମିଥ୍ୟା ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ ସତ୍ୟ ମାନିଥାଉ । 


ଯେଉବସ୍ତୁ ଭୂତ, ବର୍ତମାନ ତଥା ଭବିଷ୍ୟତ - ଏହି ତିନି କାଳରେ ମଧ୍ଯ ନିତ୍ଯ ଅବିକାରୀ 
ରହେ, ତାକୁ “ ସତ୍ୟ ବସ୍ୁ' କହନି। ସାମାନ୍ୟ ବ୍ୟବହାରରେ ଯଦି କେହି ବ୍ଯକ୍ତି କୌଣସି ଏକ ସ୍ତମ୍ଭକୁ 
ଭୂତ ବୋଲ କଳ୍ପନା କରେ, ତେବେ ସ୍ତମ୍ଭ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭୂତକୁ ଅସତ୍‌ କୁହାଯିବ । କାରଣ, ଭୁତ ଅନିତ୍ୟ 
ଏବଂ ସ୍ତମ୍ଭର ଜ୍ଞାନ ହେଲାପରେ ଭୂତ ରହେ ନାହି । ଏହିପରି ସ୍ଵପ୍ନରୁ ଜାଗ୍ରତ ହୋଲାପରେ, ସ୍ବପ୍ନରେ 
ଜନ୍ମ ହୋଇଥିବା ପିଲାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମର କୌଣସି ଚିନ୍ତା ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ, ଉଜାଗର ହେଲାପରେ 
“ ସ୍ବପ୍ନର ମିଥ୍ୟାତ୍ବ ବୋଧ” ଆମକୁ ହୋଇଯାଏ । ପ୍ରତୀତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵପ୍ନ ମିଥ୍ୟା। ତେଣୁ ତିନିକାଳରେ 
ଅବାଧତ ବସ୍ତୁକୁ ହିଁ “ ସତ୍ଯ” କୁହାଯାଏ | 


ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝି - ଏହି ଜଡ଼ ଉପାଧ୍ରଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ତାଦାତ୍ଗ୍ୟୁ ହେତୁ ଆମର ଜୀବନ 
ପରିଚଛିନ୍ନ। କାରଣ, ଏଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ବାହ୍ୟ ବିଷୟ, ଭାବନା ଓ ବିଚାରଗୁଡ଼ିକର ଅନୁଭବ କ୍ଷଣିକ 
ହୋଇଥାଏ। ଏହି ତିନୋଟିରେ ନିତ୍ୟ ପରିବର୍ତନ ହେଉଅଛି। ଗୋଟିଏ ଅବସ୍ଥାର ବିନାଶ, ଅନ୍ୟ 
ଗୋଟିଏ ଅବସ୍ତଫାକୁ ଜନ୍ମ ଦିଏ। ପରିଭାଷା ଅନୁସାରେ ଏସବୁ “ ଅସତ୍‌ ' | 


କ”ଣ ଏସବୁ ପଛରେ କିଛି ସତ୍ୟବସ୍ତୁ ଅଛି ? - ଏଥୁରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ କି 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରେ ହେଉଥୁବା ପରିବର୍ତନ ପାଇଁ କୌଣସି ଏକ ଅପରିବର୍ତ ନଶୀଳ, ଅବିକାରୀ ଅଧଶ୍ଠାନର 
ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ। ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝି ସ୍ତରରେ ହେଉଥିବା ଅସଂଖ୍ୟ ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକ ଏକ 
ସୂତ୍ରରେ ଧାରଣ କରି ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନକୁ ଅନୁଭବ କରାଇବା ପାଇଁ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଏକ ନିତ୍ୟ, 
ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ଆବଶ୍ୟକ। 


ମଣିଗୁଡ଼ିକ ଅଥବା ମୋତିଗୁଡ଼ିକୁ ଧାରଣ କରୁଥିବା ଏକ ସୂତ୍ର ଭଳି ଆମ ଭିତରେ ଏମିତି କିଛି 
ସତ୍ତା ଅଛି, ଯାହାକି ପରିବର୍ତନ ମଧ୍ଯରେ ରହି ମଧ୍ୟ ବିବିଧ ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ ଏକତ୍ରି ତ କରି ବାନ୍ଧି ରଖେ | 
ସୁକ୍ଷ୍ମ ବିଚାର କରିବା ପରେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ହେବ ଯେ ସେହି ସତ୍ତା ହେଉଛି - ଆମ ନିଜର ଚୈତନ୍ୟ 
ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ନା। ଯେଉଁସବୁ ଅସଂଖ୍ୟ ଅନୁଭବ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି - ସେସବୁ ଆତ୍ମା ନୁହେଁ, ଅନାତ୍ନା| 


॥ ୧୪୦ | 


ଅଧ୍କାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୧୭ 


ଜୀବନ, ଯାହାକି ଅନୁଭବରାଶିର ଏକ ସତତ ଧାରା ବା ପ୍ରବାହ, ଏହି ଚୈତନ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଏହା 
ସମ୍ଭବ | ବାଲ୍ୟବସ୍ତ୍ା, ଯୁବାବସ୍ଫା ଓ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥ୍ାରେ ହେଉଥୁବା ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ ଏହି ଚୈତନ୍ୟ ହିଁ ପ୍ରକାଶିତ 
କରେ । ଅନୁଭବ ଆସେ ଏବଂ ଚାଲିଯାଏ । ଯେଉଁ ଚୈତନ୍ୟ ହେତୁ ମୁଁ ସବୁକୁ ଜାଣୁଛି, ଯାହାର ବିନା 
ମୋର କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ବ ନାହିଁ, ସେହି ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ନା ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ରହିତ, ନିତ୍ୟ ସତ୍ୟ ବସ୍ତୁ । 


ତତ୍ତ୍ଵ ଦର୍ଶୀ ପୁରୁଷ ଏହି ଉଭୟ - ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌, ଆଡ୍ବା ଓ ଅନାତ୍ନାର ତତ୍ତ୍ଵବକୁ ଜାଣନ୍ତି । ଏହି 
ଉଭୟର ରହସ୍ୟମୟ ସଂଯୋଗରୁ ବିଚିତ୍ର ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । 


ତେବେ ସେ ନିତ୍ୟ ସତ୍‌ ବସ୍ତୁ କ'ଣ? ତାକୁ କିପରି ଚିହ୍ନିବା ? 
ଅବିନାଶି ତୁ ତଦ୍‌ବିଦ୍ଧି ୟେନ ସର୍ବମିଦଂ ତତମ୍‌ | 
ବିନାଶମବ୍ୟୟସ୍ୟାସ୍ୟ ନ କଶ୍ଚିତ୍କର୍ତୁମହଁତି || ୧ ୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତୁ = ଏହି କାରଣରୁ, ଅବିନାଶି = ନାଶରହିତ (ବୋଲି), ତତ୍‌ = ତାହାକୁ, ବିଝି = ଢାଣ, 
ୟେନ = ଯାହାଙ୍କଦ୍ଵାରା, ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ସର୍ବମ୍‌ - ସମ୍ପୂର୍ଣ ଦୃଶୀଜଗତ, ତତମ୍‌ = ବ୍ୟାପୂ, 
ଅସ୍ୟ = ଏହି, ଅବ୍ଯୟସ୍ଯ = ଅବିନାଶୀଙ୍କ, ବିନାଶମ୍‌ = ବିନାଶ, କର୍ତୁମ୍‌ = କରିବାକୁ, 
କଶ୍ଚିତ୍‌ = କେହିହେଲେ, ନ, ଅର୍ହତି = ସମର୍ଥ ନୁହେଁ | 


ଅନ୍ଵୟ : ୟେନ ଇଦଂ ସର୍ବଂ ତତଂ ତତ୍‌ ଅବିନାଶି ବିଵିି । ଅସ୍ୟ ଅବ୍ୟୟସ୍ୟ ବିନାଶଂ କତ୍ତୁଂ କଣ୍ଚିତ୍‌ 
ନ ଅହଁତି ।୧୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ଦେଛି କସ୍ଥୁକୁ ତୂମେ ଥକିନାଶ/ ରୁଣ ଲାଣ, ଯାହାକୁ ଏକି ସମନ୍ମ୍ର୍ଧ ଜଗତ ବ୍ୟାଣ୍ / 
ଏହି ଅକ ଜକୁଜ ନାଶ କଳିକାକୁ କେନି ସମର୍ଥ କୂଳେ /୮୧୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ସମସ୍ତ ଜଗତକୁ ଯିଏ ବ୍ୟାପ୍ତ କରିରଖିଛି ଏବଂ ଏହି ଦୃଶ୍ୟମାନ୍‌ ଅନୁଭବରେ ଆସୁଥିବା 
ଜଗତର ଯିଏ ଅଧୂୁଷ୍କାନ, ତାହା ହିଁ ସତ୍‌ | ମାଟିରୁ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ପାତ୍ର ନିର୍ମିତ ହୋଇଥାଏ। ବିଭିନ୍ନ 
ଉପଯୋଗ କାରଣରୁ ଅଥବା ସେଥରରେ ରଖାଯାଉଥୁବା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ଯୋଗୁଁ ସେଗୁଡ଼ିକର ନାମରେ 
ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନତା ଦେଖାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ବିବିଧ ଆକାରର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକ ସବୁ ଏକ ମାଟି ତତ୍ତ୍‌ରେ 
ଗଢ଼ା ହୋଇଥାଏ । ଯାହାକି ସବୁ ଆକାରରେ ଓ ନାମରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ଯାହାର ବିନା କୌଣସି 
ପାତ୍ରର ଅସ୍ତିତ୍ବ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହି। ସେସବୁର ଉପ୍ପଭିି, ସତି ତଥା ଲୟ ମାଟିରେ ହି ହୋଇଥାଏ | ତେଣୁ 
ସେଥରେ ମାଟି ହି ସତ୍ବସ୍ତୁ ଅଟେ। 


॥ ୧୪୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଏହିପରି ଅନିତ୍ୟ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଜଗତ୍‌ ନିତ୍ୟ ଅବିନାଶୀ ତତ୍ତ୍ଵ ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟାପ୍ତ ଓ ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି 
କି ଏହି ତତ୍ତ୍ଵର ବିନାଶ କଦାପି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ତେବେ ଅସତ୍‌ ବସ୍ତୁ କ'ଣ, ଯାହାର ଅସତ୍‌ ନାହଁ ? 


ଅନ୍ତବନ୍ତ ଇମେ ଦେହା ନିତ୍ଯସ୍ୟୋକ୍ତାଃ ଶରୀରିଣଃ 
ଅନାଶିନୋଃପ୍ରମେୟସ୍ୟ ତସ୍ପାଦ୍ଯୁଧ୍ୟସ୍ଵ ଭାରତ ॥ ୧୮।॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନାଶିନଃ = ନାଶରହିତ, ଅପ୍ରମେୟସ୍ଯ = ଅପରମେୟ, ନିତ୍ୟସ୍ଯ = ନିତ୍ୟସ୍ରୂପ, ଶରୀରିଣଃ 
= ଜୀବାତ୍ଳାର, ଇମେ = ଏହିସବୁ, ଦେହାଃ = ଶରୀରଗୁଡ଼ିକ, ଅନ୍ତବନ୍ତଃ ଚ- ନାଶବାନ୍‌ 
(ବୋଲି), ଭକ୍ତାଃ = କୁହାଯାଇଛି, ତସ୍ଲାତ୍‌ = ତେଣୁ, ଭାରତ = ହେ ଭାରତବଂଶୀ ଅର୍ଜୁନ ! , 
ଯୁଧସ୍ଵ = (ତୁମେ) ଯୁଦ୍ଧ କର | 

ଅନ୍ବଵୟ ୧: ଅନାଶିନଃ ଅପ୍ରମେୟସ୍ଯ ନିତ୍ଯସ୍ଯ ଶରୀରିଣଃ ଇମେ ଦେହାଃ ଅନ୍ତବନ୍ତଃ ଉକ୍ତାଃ ହେ 
ଭାରତ ! ତସ୍କାତ୍‌ ଯୁଧ୍ୟସ୍ଵ ।୧୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହି ନାଶନନିନ ଥମ ଳିନ/ (6୫ଦନ/) ଥଳୁଜ ଏସକୁ ଶଳ/ଜ ନାଶକାଳ 6ବୋଳି 
କୁନି / 6ଜଣ 6£ କ/ଜଜ / ଚୁଣନୀ ନୁଵ କଳ // 6 /”// 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : ଆତ୍ନା ଦ୍ବାରା ଧାରଣ କରାଯାଉଥିବା ଭୌତିକ ଶରୀର ନାଶବାନ୍‌। କିନ୍ତୁ ଆତ୍କା ସ୍ଵୟଂ 
ନିତ୍ୟ, ଅବିନାଶୀ ଓ ଅପ୍ରମେୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ତାକୁ ଜାଣିହୁଏ ନାହି । ଏଠାରେ ଆଡ୍ନାକୁ ନିତ୍ୟ, 
ଅବିନାଶୀ କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି କି ଆତ୍ନାର ବିନାଶ ପୂର୍ଣ୍ତଃ ଅଥବା ଆଂଶିକ ରୂପେ ସମ୍ଭବ ହୁଏ 
ନାହଁ। 

ନିତ୍ୟ ଆତ୍କତତ୍ତ୍ଵ କୁ “ ଅଜ୍ଞେୟ' କୁହାଯିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ଏହା ନୁହେଁ କି ତାହା “ ଅଜ୍ଞାତ ! | 
ଏହାର ପ୍ରକୃତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଯେଉଁ ପ୍ରକାର ଆମେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ଜାଣୁ, 
ସେହିପରି ଏହି ଆତ୍ନ ତତ୍ତ୍ଵ କୁ ଜାଣିହୁଏ ନାହି । କାରଣ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦି ଇତ୍ୟାଦି ଆମର ଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରାପ୍ତର ସାଧନ। ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ଵତଃ ଜଡ଼ରୂପ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍କାର ଉପସ୍କ୍୍‌ ତିରେ ହିଁ 
ସେଗୂଡ଼ିକ ଅନ୍ୟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିଥାନ୍ତି । ଯେଉଁ ଚେତନା ଯୋଗୁ. ଇନ୍ଦ୍ରି ୟାଦି 
ଉପକରଣଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବିଷୟ ରୂପେ 
କିଭଳି ସେହି ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣିପାରିବେ ? ଏହା ସମ୍ୂର୍ଣ ଅସମ୍ଭବ ଏବଂ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏଠାରେ 
ଆତ୍କାକୁ ' ଅଜ୍ଞେୟ ' କୁହାଯାଇଛି | ଆତ୍ନା ସ୍ଵତଃ ସିଦ୍ଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକାଶ ବା ଜ୍ଞାନସ୍ଵରୂପ। ଏହାକୁ 
ଜାଣିବାକୁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରକାଶ ବା ଜ୍ଞାନର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି । 


॥ ୧୪୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨/ ଶ୍ଳୋକ ୧୯ 


ତେଣୁ ହେ ଭାରତ ! ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ କର । ବାସ୍ତବରେ ଏହି ବାକ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ 
ଆଦେଶ ଦିଆଯାଇ ନାହି । ଯେଉଁ ଧର୍ମର ଆଧାରଶିଳା କ୍ଷମା ଓ କରୁଣା, ଉଦାରତା, ସେହି ଧର୍ମର 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଗ୍ରନ୍ଛମାନଙ୍କରେ ଏହି ପ୍ରକାର ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଆଦେଶ ଦିଆଯିବା ସମ୍ପୂଣ୍ଠ୍ର ଅସମ୍ଭବ 
ହୋଇପାରେ ।। କୌଣସି ଟୀକାକାର ଯଦି ଏଭଳି ଅର୍ଥ କରୁଥାଏ, ତେବେ ତାହା ଅନୁଚିତ୍‌ ଏବଂ ସେ 
ଗୀତାକୁ ମହାଭାରତ ସଂନ୍ଦର୍ଭରେ ପଢ଼ି ନାହାନ୍ତି । “ହେ ଭାରତ ! ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ କର” - ଏ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଧର୍ମର ଆହ୍ଵାନ । ଯଦ୍ଦାରା ସେ ପରାଜୟ ପ୍ରବୃଭ୍ଭିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଜୀବନରେ 
ଆସୁଥିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ଵାତ୍ସକ ପରିସ୍ଥିତି ଗୁଡ଼ିକୁ ନିଷ୍ଠା ପୂର୍ବକ ତଥା ସାହସ, ଧୈର୍ଯ୍ୟର ସହିତ ସମ୍ମୁଖୀନ 
କରିପାରିବ । “ ଅଧର୍ମର ସକ୍ରିୟ ପ୍ରତିକାର” - ଏହା ହେଉଛି ଗୀତାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସମସ୍ତ ମାନବ ଜାତି 
ପାଇଁ ମୁଖ୍ୟ ସନ୍ଦେଶ । 


ବର୍ତମାନ ଆଗକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଉପନିଷଦର ଦୁଇଟି ମନ୍ତ୍ରକୁ ସିଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଧୃତ କରୁଛନ୍ତି କି 
ଶାସ୍ତ୍ରର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରୟୋଜନ ସଂସାରର ମୂଳ କାରଣ ମୋହ ଅଦବିଦ୍ୟା)କୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବା। ଭଗବାନ୍‌ 
କହନ୍ତି - “ଏହା ହେଉଛି ତୁମର ମିଥ୍ଯା ଧାରଣା କି ଭୀଷ୍ମ ଓ ଦ୍ରୋଣ ତୁମ ଦ୍ବାର ମୂତ୍ୟୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 


@ =- 


ହୋଇଯିବେ ଏବଂ ତୁମେ ସେମାନଙ୍କର ହତ୍ୟାକାରୀ ହୋଇଯିବ । ତେବେ ଏହା କିପରି ସମ୍ଭବ ? 


ୟ ଏନଂ ବେଉଖି ହନ୍ତାରଂ ୟଙ୍ଶୈନଂ ମନ୍ୟତେ ହତମ୍‌ | 
ଉଭୌ ତୌ ନ ବିଜାନୀତୋ ନାୟଂ ହନ୍ତି ନ ହନ୍ୟତେ ।।୧୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଃ = ଯେ, ଏନମ୍‌ = ଏହି ଆତ୍ନାକୁ, ହନ୍ତାରମ୍‌ = ହତ୍ଯାକାରୀ, ବେଭି = (ବୋଲି) ବୁଝେ, 
ଚ = ତଥା, ୟଃ = ଯେ, ଏନମ୍‌ = ଏହାକୁ, ହତମ୍‌ = ମରଣଶୀଳ, ମନ୍ୟତେ = ମନେ 
କରେ, ତୌ, ଉଭୌ = ସେ ଉଭୟେ, ନ, ବିଜାନୀତଃ = ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ (କାରଣ) , ଅୟମ୍‌ 
= ଏହି ଆତ୍ଲା ( ବାସ୍ତବରେ) , ନ, ହନ୍ତି = କାହାରିକୁ ହତ୍ୟା କରେ ନାହିଁ (କି), ନ, ହନ୍ୟତେ 
= କାହାରି ଦ୍ଵାରା ହତ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଅନ୍ବଵୟ : ୟଃ ଏନଂ ହନ୍ତାରଂ ବେଭି ଚ ୟଃ ଏନଂ ହତଂ ମନ୍ୟତେ, ତୌ ଉଭୌ ନ ବିଜାନୀତଃ 
ଅୟଂ ନ ହନ୍ତି ନ ହନ୍ୟତେ ।୧୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ୍ଦ ଏହି ଥ/ଭତୂ/କୁ ©ଚ#/କ/୭/ 6 ମୁତ 6କାଳି କଣ, 6୧ ଏହି ନଜୟଳୁ ର୍ଥ ଲଣନ 
ନାହି / କଜଣ, ଏହ ଥ/ଢୁ/ ନତ ମନେ ନାଳି ଥଥଟଚ/ କ/ନ/କୁ ମନଃ ନାହି /€ ୯'/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା ଓ ଆତ୍କା ନିତ୍ୟ ଅବିକାରୀ, ଅବିନାଶୀ ହୋଇଥିବାରୁ ଆତ୍କାକୁ କେହି ମାରିପାରିବେ ନାହିଁ 
ଅଥବା ଆଡ୍ନା ସ୍ଵତଃ ମରେ ନାହି। ଶରୀର ବିନାଶକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ, ଯେଉଁମାନେ ଆଡ୍କା ମୃତ ହୁଏ 


॥ ୧୪୩ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ବୋଲି ମାନନ୍ତି କିମ୍ବା ଯେଉମାନେ ତାକୁ ହତ୍ୟାକାରୀ ରୂପେ ଜାଣନ୍ତି - ସେହି ଉଭୟ ପ୍ରକାର ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ 
ଆତ୍ନାର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହି। କେବଳ ବୃଥାରେ ବିବାଦ କରିଥାନ୍ତି। ଯିଏ ମରେ ସେ 
ଶରୀର ଏବଂ ମୁଁ ହତ୍ୟାକାରୀ - ଏହି ଭାବ ଅହଂକାରୀ ଜୀବର ଥାଏ | ଶରୀର ଓ ଅହଂକାରକୁ ପ୍ରକାଶିତ 
କରୁଥିବା ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ଗା ଏହି ଉଭୟରୁ ଭିନ୍ନ । ସଂକ୍ଷେପରେ, ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ ଆତ୍ନା 
କୌଣସି କ୍ରିୟାର କର୍ତା ନୁହେଁ ଅଥବା କୌଣସି କ୍ରିୟାର ବିଷୟ | ଅର୍ଥାତ୍‌, କୌଣସି ପ୍ରକାର କ୍ରିୟା 
ଆତ୍ନାରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 


ଆତ୍ନା କିପରି ଅବିକାରୀ । ଏହାର ଉତ୍ତର ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଦିଆଯାଇଛି - 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ବଵୟ : 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


ନ ଜାୟତେ ମ୍ରିୟତେ ବା କଦାଚିତ୍‌ 

ନାୟଂ ଭୂତ୍ଵା ଭବିତା ବା ନ ଭୂୟଃ । 
ଅଜୋ ନିତ୍ୟଃ ଶାଶ୍ଵତୋଃୟଂ ପୁରାଣୋ 

ନ ହନ୍ୟତେ ହନ୍ୟମାନେ ଶରୀରେ ॥୨୦।। 
ଅୟମ୍‌ = ଏହି ଆତ୍ନା, କଦାଚିତ୍‌ = କୌଣସି କାଳରେ, ନ, ଜାୟତେ = ଜନ୍ ହୁଏ ନାହିଁ, ବା 
= ଏବଂ, ନ, ମିୟତେ = ମରେ ନାହିଁ, ବା = ତଥା, ଭୂତ୍ବା = ଉପ୍ନ୍ନ ହୋଇ, ଭୂୟଃ = ପରେ 
(ପୁନର୍ବାର), ନ, ଭବିତା = ହୁଏ ନାହିଁ, ଅୟମ୍‌ = ଏହା, ଅଜଃ = ଅଳନ୍ା, ନିତ୍ୟଃ = ନିତ୍ୟ, 
ଶାଶ୍ଵତଃ = ସନାତନ (ଏବଂ), ପୁରାଣଃ = ପୁରାତନ ଅଟେ, ଶରୀରେ = ଶରୀରକୁ, 
ହନ୍ୟମାନେ = ହତ୍ୟା କଲେ ମଧ୍ଯ (ଏହା), ନ, ହନ୍ୟତେ = ନିହତ ହୁଏ ନାହି | 


ଅୟଂ ( ଆତ୍ଳା) କଦାଚିତ୍‌ ନ ଜାୟତେ ବା ନ ମ୍ରିୟତେ | ଭୂତ୍ବା ଭୂୟଃ ନ ଭବିତା | ଅୟଂ 
ଅଜଃ ନିତ୍ୟଃ ଶାଶ୍ଵତଃ ପୁରାଣଃ, ଶରୀରେ ହନ୍ୟମାନେ ନ ହନ୍ୟତେ ।୨୦। 


ଏହି ଥଚ୍ୁ/ଜ ଳନୌଣନ୍ଦି କଳ ବିଶେଷନେ ଳଳ୍ୁ ଥଥବ। ମୁଚୂ/ ହୁଏ ନାହି ଜଥ/ ଏହା 
ଥଣନେ ନନ୍ଦନ ହୋଳ ନୁର ବିଲୟ ଛୁଏଁ ନାନି / ଏହି ଥାତ଼ା ଥଳଳୁ/ ନିନ/, ଶୀଵୂତ © 
ଯଦୁଜାଚନ / ଶଜୀଳ ନାଶ 6ହଲାଘଣନ ମଷ ଏହାଜ ନାଣ ହୁଏ ନାହିଁ //୨୦// 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି କି ଶରୀରରେ ହେଉଥୁବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିକାରଗୁଡ଼ିକରୁ ଆତ୍ନା 


ଅଲଗା ବା ଭିନ୍ନ ଜନ୍ମ, ସ୍ତରିତି, ବୃଦ୍ଧି, ପରିବର୍ଭନ, କ୍ଷୟ ଓ ବିନାଶ - ଏହି ଛଅ ପ୍ରକାରର ପରିବର୍ଭନ 
ଶରୀରରେ ହୋଇଥାଏ। ଯାହା ଯୋଗୁଁ ଜୀବକୁ କଷ୍ଟ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ । ଏକ ମୃତ ଶରୀର ପାଇଁ 
ନୁହଁ। ଏହି ସମସ୍ତ ଦୁଃଖର କାରଣଗୁଡ଼ିକ ଆତ୍ଲା ପାଇଁ ନିଷେଧ କରାଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆତ୍ଲା ଏହିସବୁ 
ବିକାରଗୁଡ଼ିକରୁ ସର୍ବଦା ମୁକ୍ତ। 


॥ ୧୪୪॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୨୧ 


ଆତ୍ନାରେ କ୍ରି ୟାର କର୍ଭ ତ୍ବ ଓ ଭୋକ୍ତୁ ତକୁ ନିଷେଧ କରାଯାଇଛି । ତାଂ ପରେ ତର୍କ ମାଧ୍ଯମରେ 
ଆତ୍କାର ଅବିକାରିତ୍ବକୁ ସିଦ୍ଧ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଉପସଂହାର କରିଛନ୍ତି | 


ବେଦାବିନାଶିନଂ ନିତ୍ୟଂ ୟ ଏନମଜମବ୍ୟୟମ୍‌ | 
କଥଂ ସ ପୁରୁଷଃ ପାର୍ଥ କଂ ଘାତୟତି ହନ୍ତି କମ୍‌ ॥ ୨ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପାର୍ଥ = ହେ ପୂଥାପୁତ୍ର ଅର୍ଜୁନ ¦, ୟଃ = ଯେଉଁ, ପୁରୁଷଃ = ପୁରୁଷ, ଏନମ୍‌ = ଏହି ଆତ୍ଗାକୁ, 
ଅବିନାଶିନମ୍‌ = ନାଶ ରହିତ, ନିତ୍ଯମ୍‌ = ନିତ୍ଯ, ଅଜମ୍‌ = ଅଚ୍ଚନ୍ନା (ଏବଂ), ଅବ୍ଯୟମ୍‌ = 
ଅବ୍ୟୟ, ବେଦ = ବୋଲି ଜାଣେ, ସଃ = ସେହି ପୁରୁଷ, କଥମ୍‌ = କିପରି, କମ୍‌ = କାହାକୁ, 
ଘାତୟତି = ବଧ କରାଇବ (ଏବଂ), କଥମ୍‌ = କିପରି, କମ୍‌ = କାହାକୁ, ହନ୍ତ = ବଧ କରିବ ? 


ଅନ୍ବଵୟ ଓ: ୟଃ ଏନଂ ଅଜଂ ଅବ୍ଯୟଂ ନିତ୍ୟଂ ଅବିନାଶିନଂ ବେଦ, ହେ ପାର୍ଥ ! ସଃ ପୁରୁଷ କଂ କଥଂ 
ଘାତୟତି କଂ (କଥଂ) ହନ |୨୧।| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6£ ଦୀାର୍ଥ / 6 ହୁରୁ୍ ଥାକୁ/କୁ ଅବିନାଶ, ନିଜ/ ଏବଂ ଥବୟ ସଣୁଯ ୭6୩, 6 
କିଯନ ଏବଂ କମଳୁ ବଧା କଳିବ ଥଥକଯ ବଧ୍ୟ କଲନକ ୮୨ ୧୮୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଆତ୍କାର ବଣ୍ଠ୍ରନାଙ୍କକ ପରିଭାଷା ଦିଆଯାଇ ନପାରେ। କିନ୍ତୁ ତାକୁ ନିତ୍ଯ, ଅବିନୀଶୀ, 
ଅବ୍ଯୟ, ଅଜ ଇତ୍ୟାଦି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ସଂକେତ କରାଯାଇପାରେ। ଏଠାରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
ପ୍ରଶ୍ନାର୍ଥକ ବାକ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ପୂର୍ବ ଶ୍ଳଲୋକଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ହିଁ ପୁଷ୍ଟି କରି କୁହାଯାଇଛି କି 
ଯେଉଁ ପୁରୁଷ ଅବିନାଶୀ ଆତ୍ଲାକୁ ଜାଣେ, ସେ କଦାପି ଜୀବନର ବାସ୍ତବିକତାଗୁଡ଼ିକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାରେ 
ଶୋକାକୁଳ ହୁଏ ନାହି। 


ଆତ୍କାର ଅବିନାଶୀତ୍ବ, ଅଜତ୍ବ, ନିତ୍ୟତ୍‌, ଅବିକାରିତ୍୍‌ ଓ ଶାଶ୍ଵତ ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିପାରେ କିଏ ବା 
ନିଜ ଉପରେ କର୍ତ୍ତତ୍‌ଵ, ଭୋକ୍ତୃତ୍ଵାଦି ବିକାରୀ ଧର୍ମକୁ ଆରୋପ କରିବ ? ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, 
“ଏଭଳି ପୁରୁଷ କାହାକୁ ମାରେ ନାହି ଏବଂ କାହାର ମୃତ୍ୟୁର କାରଣ ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ।” ଏଠାରେ 
ଧ୍ଧାନ ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ କି ଏହି ବାକ୍ୟର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ତଥା ଅର୍ଜୁନ ଉଭୟଙ୍କ ସହିତ ରହିଛି । 
ଯଦି ଅର୍ଜୁନ ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ସ୍ଵୟଂ ବୁଝିଯାଏ, ତେବେ ତାକୁ ଅଜର-ଅମର ଆଡ୍ଲାର ହତ୍ୟାକାରୀ ବୋଲି 
କଳ୍ପନା କରିବାକୁ କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ ରହିବ ନାହି। 


ଆତ୍କା କିପରି ଅବିନାଶୀ ? ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମାଧ୍ଯମରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । 


॥ ୧୪୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ବାସାଂସି ଜୀର୍ଣ୍ଣାନି ୟଥା ବିହାୟ 
ନବାନି ଗୁହ୍‌ଣାତି ନରୋଏ ପରାଣି । 
ତଥା ଶରୀରାଣି ବିହାୟ ଜୀର୍ଣ୍ରାନି 
ଅନ୍ୟାନି ସଂୟାତି ନବାନି ଦେହୀ ॥୨୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଥା = ଯେପରି, ନରଃ = ମନୁଷ୍ଯ, ଜୀର୍ଣ୍ାନି = ପୁରୁଣା, ବାସାଂ ସି = ବସ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ, ବିହାୟ 
= ତ୍ୟାଗ କରି, ଅପରାଣି = ଅନ୍ଯ, ନବାନି = ନୂତନ ( ବସ୍ତ), ଗୃହ୍ନାତି = ଗ୍ରହଣ କରେ, 
ତଥା = ସେପରି, ଦେହୀ = ଜୀବାତ୍କା, ଜୀଣ୍ାନି = ପୁରୁଣା, ଶରୀରାଣି = ଶରୀରଗୁଡ଼ିକୁ , 
ବିହାୟ = ତ୍ୟାଗ କରି, ଅନ୍ୟାନି = ଅନ୍ୟ, ନବାନି = ନୂତନ (ଶରୀରକୁ), ସଂଯାତି = 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


ଅନ୍ଵୟ : ନରଃ ଯଥା ଜୀର୍ଣ୍ରାନି ବାସାଂସି ବିହାୟ ନବାନି ଅପରାଣି ଗ୍ଦହ୍ନାତି, ତଥା ଦେହୀ ଜୀର୍ଣ୍ରାନି 
ଶରୀରାଣି ବିହାୟ ନବାନି ଅନ୍ୟାନି ସଂୟାତି ।୨ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ 6୧ଜଳି ମନୁଷ୍ୟ ଜଜ ଳୀର୍ଶ ଦଟ୍ତଗୁଚ଼ିକୁ ଜ୩୮ଗ କି ଥଳଥ ନୂଥା ବସ୍ତକୁ ୪/ଜଣ 
କଣଣେ, 6ସେନ୍ଦିଯନ ଜନ (ଳଚଯକୂ/) ଦୂୁହୁଣଯ ଶନଃନକୁ ତଳ କଣି ଥନ କୂତନ 
ଖଳ/ଜଳଳୁ 9/9 ହୁଏ //୨ ୨// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଗୀତାରୁ ପ୍ରାୟ ଉଦ୍ଧୃତ କରାଯାଉଥ୍ବବା ଅନେକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ଲୋକଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ ଏହା ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ 
ଶ୍ଲୋକ। ଏଥ୍ରୁ ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି ଯେ କେଉଁ ପ୍ରକାର ଜୀବାତ୍ଳା 


ଗୋଟିଏ ଦେହକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଅନ୍ୟ ଏକ ଦେହ ସହିତ ତାଦାତ୍ଲ୍ୟ କରେ ଏବଂ ନୂତନ ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକରୁ ନୂଆ 
ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। ବ୍ୟାସ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଏହି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁପରିଚିତ ତଥା ଜନାଦୂତ | 


ଯେଭଳି ମନୁଷ୍ଯ ତାଂର ଦୈନିକ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅବସରରେ ନୂଆ 
ବସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ଧାରଣ କରେ। ସେହିପରି ଜୀବତ୍କା ଗୋଟିଏ ଦେହକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର ନୂତନ 
ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ କୌଣସି ଅନ୍ୟ ଦେହକୁ ଧାରଣ କରେ। ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ରାତ୍ରି- 
ପରିଧାନ (ପୋଷାକ) ପିନ୍ଧି ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟାଳୟକୁ ଯାଏ ନାହି | ଅଥବା, କାର୍ଯ୍ୟାଳୟରେ ପିନ୍ଧୁଥିବା ବସ୍ତର 
ପିନ୍ଧି ଟେନିସ୍‌ ଖେଳେ ନାହିଁ । ବ୍ୟକ୍ତି ଅବସର ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ଅନୁସାରେ ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କରେ । ଏହି ଘଟଣା 
ମୃତ୍ୟୁ ସହିତ ମଧ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧିତ । 


॥ ୧୪୬॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୨୨ 


ଏହି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଏତେ ସରଳ ଓ ବୁଵିଗ୍ରାହ୍ୟ ଯେ ଏହାଦ୍ଵାରା କେବଳ ଅର୍ଜୁନ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଦୀର୍ଘକାଳ ବ୍ୟତୀତ ହେଲାପରେ ମଧ୍ଯ ଗୀତାର ଯେକୌଣସି ଅଧ୍ୟେତା କିମ୍ବା ଶ୍ରୋତା ଦେହ ତ୍ୟାଗ 
ବିଷୟରେ ସ୍ପଷ୍ଟତଃ ବୁଝିପାରିବ । ଅନୁପଯୋଗୀ ବସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ବଦଳାଇବା କାହା ପାଇଁ ପୀଡ଼ାଦାୟକ 
ହୋଇନଥାଏ ବିଶେଷ ରୂପେ ଯେତେବେଳେ ପୁରୁଣା ବସ୍ତ୍ର ତ୍ୟାଗ କରି ନୂତନ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କରିବାକୁ 
ହୁଏ, ସେତେବେଳେ କଷ୍ଟ ପରିବର୍ତେ ଆନନ୍ଦାନୁଭୁତି ହୁଏ | 


ଏହିପରି ଯେତେବେଳେ ଜୀବ ଏହା ଅନୁଭବ କରେ କି ବର୍ତମାନର ଶରୀର ତା” ପାଇଁ 
ପ୍ରୟୋଜନ ନୁହେଁ, ସେତେବେଳେ ସେ ସେହି ଜୀର୍ଣ୍ଣ ଶରୀରକୁ ତ୍ୟାଗକରି ଦିଏ। ଶରୀରର ଏହି 
' ଜୀର୍ଣ୍ଣତ୍‌ ,'ର ନିଶ୍ଚୟ ଏହାକୁ ଧାରଣ କରୁଥୁବା ଶରୀରୀ ବା ଜୀବତ୍ନା ହିଁ କରିପାରେ । କାରଣ, ଜୀର୍ଣ୍ତତ୍ଵର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଧାରଣ କର୍ତାର ଆୟୁ ତଥା ଶାରୀରିକ ଅବସ୍ଥା ସହିତ ନଥାଏ | 


“ଜୀର୍ଣ୍ଣ” ଶବ୍ଦର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟକୁ ନ ବୁଝି ଅନେକ ଆଲୋଚକ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ବିରୌଧ କରନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ଏହି କି ଜଗତରେ ଅନେକ ବାଳକ ଏବଂ ଯୁବକ ମରିବାର ଦେଖାଯାଏ, 
ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଶରୀର ଜୀଣ୍ତ ହୋଇନଥାଏ। ଶାରୀରିକ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଏହି କଥନ ବାସ୍ତବିକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ଜୀବନ ବିକାଶ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ, ଯଦି ଜୀବ ପାଇଁ ସେହି ଶରୀର ଅନୁପଯୋଗୀ ହୁଏ, ତେବେ ସେହି 
ଶରୀରକୁ ଜୀର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି କୁହାଯିବ। କୌଣସି ଧନୀ ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତିବର୍ଷ ତା'ର ଭବନ କିମ୍ବା ବାହନ 
ଇତ୍ୟାଦି ବଦଳାଇବାକୁ ଚାହେଁ ଏବଂ ପ୍ରତିଥର ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକୁ କିଣିବା ପାଇଁ କେହି ନା କେହି ବ୍ୟକ୍ତ 
ମିଳିଯାଆନ୍ତି । ସେ ଧନୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେହି ଭବନ କିମ୍ବା ବାହନ “ ପୁରୁଣା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁପଯୋଗୀ ' | 
କିନ୍ତୁ ଗ୍ରାହକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାହା ନୂଆ ତଥା ଉପଯୋଗୀ । ଏହିପରି ଶରୀର ଜୀଣ୍ଣ୍ର ହୋଇଛି ବା ନ ହୋଇଛି, 
ଏହାର ନିଶ୍ଚୟ ତାକୁ ଧାରଣ କରିଥିବା ଜୀବତ୍କା ହିଁ କରିପାରେ। 


ଏହି ଶ୍ଲୋକ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଦୃଢ଼ କରେ, ଯାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ଆମେ ଦ୍ଵାଦଶ ଶ୍ଳଲୋକରେ 
କରିସାରିଛେ। 


ଏହି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ବୁଝିପାରିଥୁବେ କି ମୃତ୍ୟୁ କେବଳ ତାକୁ ହି ଭୟଭୀତ 
କରେ, ଯାହାକୁ ସେହି ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ମୃତ୍ୟୁର ରହସ୍ୟ ଏବଂ ସଂକେତାର୍ଥକୁ ବୁଝିଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କୌଣସି ପୀଡ଼ା ଅଥବା ଶୋକ ହୁଏ ନାହି । ଯେପରି ବସ୍ତ୍ର ବଦଳାଇବା ଦ୍ଵାରା ଶରୀରକୁ କିଛି 
କଷ୍ଟ ହୋଇନଥାଏ। ସୁତରାଂ ଏକ ବସ୍ତ୍ର ତ୍ୟାଗ କରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ସବୁବେଳ ପାଇଁ ବିବସ୍ତ୍ର 
ଅବସ୍ଫାରେ ରହି ନଥାଉ । ତେଣୁ ବିକାଶକ୍ରମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଜୀବନର ମଧ୍ଯ ଦେହ ତ୍ୟାଗ ହୁଏ ଏବଂ ସେ ନୂଆ 
ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଲାଗି ଉପଯୁକ୍ତ ନୂଆ ଦେହ ଧାରଣ କରେ।| ଏହି ବିକାଶ ଓ ପରିବର୍ଭନ 


॥ ୧୪୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଜୀବ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଧାତ୍ଳା ପାଇଁ ନୁହେଁ | ଆତ୍ନା ସଦା ପରିପୂର୍ଣ୍ତ, ତାକୁ ବିକାଶର 
ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି। ଆତ୍ନା ଅବିକାରୀ, ଅପରିବର୍ତ ନଶୀଳ କାହିକି ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ; 


ନୈନଂ ଛିନ୍ଦନ୍ତି ଶସ୍ତ୍ରାଣି ନୈନଂ ଦହତି ପାବକଃ | 
ନ ଚୈନଂ କ୍ଳେଦୟନ୍ତ୍ୟାପୋ ନ ଶୋଷୟତି ମାରୁତଃ ।।୨୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏନମ୍‌ = ଏହି ଆଡ୍କାକୁ , ଶସ୍ତ୍ରାଣି = ଶସ୍ତ୍ମାନେ, ନ, ଛିନ୍ଦନି = କାଟିପାରନ୍ତି ନାହି, ଏନମ୍‌ = 
ଏହାକୁ, ପାବକଃ = ଅଗିି, ନ, ଦହତି = ଜଳାଇ ପାରେନାହି, ଏନମ୍‌ - ଏହାକୁ, ଆପଃ = 
ଜଳ, ନ, କ୍ଦେୟନ୍ତି = ଭିଜାଇପାରେ ନାହି, ଚ = ଏବଂ, ମାରୁତଃ = ବାୟୁ, ନ = ଶୁଖାଇ, 
ଶୋଷୟତି = ପାରେନାହି । 


ଅନ୍ଧୟ ଓ: ଶସ୍ତ୍ରାଣି ଏନଂ ନ ଛିନ୍ଦନ୍ତି। ପାବକଃ ଏନଂ ନ ଦହତି । ଚ ଆପଃ ଏନଂ ନ କ୍ଟେଦୟନ୍ତି। 
ମାରୁତଃ ନ ଶୋଷୟତି ।୨୩। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଏନି ଥାକ଼କୁ ଶ୩ଝ କାଟିଠାଣନ ନାନି, ଅଟୁ ଜଳାନଯାଣନ ନାନି, କଳ ଓକ/ କିଯା 
ନାନି ଜଥ/ ବାୟୁ ଏହାକୁ ଵୁଖାଳ ଯାଣନ ନାନି //୨୩7/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଅଦୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ସର୍ବଦା ଦୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ହି ହିଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ବା ସଂକେତ 
କରାଯାଇଥାଏ ପରିଭାଷା ମାତ୍ରରେ ହି ସେହି ଅଦୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାତ ରହିଯିବ । ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବିକାରୀ, ନିତ୍ଯ ଆତ୍ଲତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଣ୍ଣନା ମାଧ୍ଯମରେ ଅର୍ଜୁନକୁ ତଥା ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପରିଚିତ 
କରାଇଛନ୍ତି ବିକାରୀ, ନିତ୍ୟ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଜଗତ୍‌ ଦ୍ଵାରା । ଏହା ସର୍ବବିଦିତ ଯେ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ନଷ୍ଟ ବା 
ବିନାଶ ଶାସ୍ତ୍ର ଆଦି ଅଥବା ପ୍ରକୃତିର ବିନାଶକାରୀ ଶକ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧନ, ଯଥା - ଅଗ୍ନି, ଜଳ ଓ ବାୟୁ ଦ୍ଵାରା 
ସମ୍ଭବ । ଏଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ ଯେକୌଣସି ସାଧନ ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ନାର ବିନାଶ ହୋଇପାରିବ ନାହି । 


ଶସ୍ତ୍ର ଏହାକୁ କାଟିପାରେ ନାହିଁ : ଏହା ସର୍ବବିଦିତ ଯେ, ଏକ କୁରାଢ଼ି ଦ୍ଵାରା ବୃକ୍ଷ ଆଦିକୁ 
କଟାଯାଇପାରିବ। କିନ୍ତୁ ତାହା ଅଗ୍ନି, ଜଳ ଓ ବାୟୁ ଅଥବା ଆକାଶକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଆଘାତ 
କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ। ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏହି କି, “ସ୍ୁୁଳ ସାଧନ ତାଂଠାରୁ ସୁକ୍ଷ୍ମ ବସ୍ତୁକୁ ନାଶ କରି ନପାରେ | ' 
ତେଣୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ହେଉଛି, ଆତ୍ଆା ଯାହାକି ସୃକ୍ଷ୍ମାତିସୃକ୍ଷ୍ମ ତତ୍ଵ୍‌ ଆକାଶଠାରୁ ମଧ୍ଯ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ ବ୍ୟାପକ, ତା'ର 
ବିନାଶ କିପରି ଶସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ବବ ହୋଇପାରିବ ? 


ଅଗ୍ନି ଜଳାଇ ପାରେ ନାହି : ଅଗ୍ନି ତା'ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଜଳାଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ତାହା 
ସ୍ଵୟଂକୁ କଦାପି ଜଳାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଦାହକତା ବା ଜ୍ଵଳନ ହେଉଛି ଅଗ୍ନିର ଧର୍ମ। ତେଣୁ ନିଜର 


|। ୧୪୮ ॥ 


ଅଧ୍ମାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୨୪ 


ସତ୍ୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ସେ ନାଶ କରିପାରିବ ନାହିଁ | ବିଚାରର ବିଷୟ ହେଉଛି ଯେ ଆକାଶରେ ରହୁଥିବା ଅଗ୍ନି 
ଆକାଶରେ ସ୍ତ୍ର ତ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକକୁ ଜଳାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଆକାଶକୁ ନୁହେଁ । ତେବେ ଆକାଶଠାରୁ ସୁକ୍ଷ୍ମୁତର 
ଆତ୍ଲାକୁ ଜଳାଇବାକୁ ତାହା କିପରି ସମର୍ଥ ହେବ ? 


ଜଳ ଓଦା କରିପାରେ ନାହି : ପୂର୍ବ ବର୍ଣ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ଆମେ ଏହାକୁ ଏପରି 
ବୁଝିବା ଯେ, ଜଳ ଆଡତ୍ଲାକୁ ଆର୍ଡ଼ ଅଥବା ଓଦା କରିପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ବୁଡ଼ାଇ ପାରେ ନାହିଁ ମଧ୍ଯ | ଏହି 
ଉଭୟ କାର୍ଯ୍ୟ କୌଣସି ଦ୍ରବ୍ୟ ରୂପ ସାକାର ବସ୍ତୁ ପାଇଁ ସମ୍ଭବ | କିନ୍ତୁ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ନିରାକାର ଆତ୍ନ ତତ୍ତ୍ଵ 
ପାଇଁ ନୁହେଁ। 

ବାୟୁ ଶୁଖାଇ ପାରେ ନାହିଁ : ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଜଳ ଦ୍ଵାରା ଓଦା ହୋଇଯାଏ, ତାହା ହି ଉତ୍ତାପ 
ଅଥବା ବାୟୁ ଦ୍ଵାରା ଶୁଷ୍କ କରାଯାଇପାରେ । ଆଜିକାଲି ପନିପରିବା ତଥା ଖାଦ୍ୟ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ଜଳୀୟ ଅଂଶ 
ଶୁଖାଇ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖିବାର ଅନେକ ସାଧନ ଉପଲବ୍ଧ ହେଲାଣି। କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵରେ ଜଳର ଏକ କଣିକା ବି 
ନାହିଁ । କାରଣ, ଆତ୍ମା ଅଦ୍ବୈତ ସ୍ଵରୂପ | ତେଣୁ ବାୟୁ ଆତ୍ନାକୁ ଶୁଷ୍କ କରି ତାଂର ବିନାଶର କାରଣ ହୋଇପାରିବ 
ନାହି। 


ଏହି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ସରଳ ଅର୍ଥ ବ୍ୟତୀତ ଗମ୍ଭୀର ଅର୍ଥ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଯାହାକୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଆତ୍ନା ଶାଶ୍ବତ ବା ସନାତନ କିପରି ? ଏହାକୁ ଏହି ରୂପେ 
କିପରି ଜାଣି ହେବ ? 5 
ଅନ୍ଥେଦ୍ୟୋଃୟମଦାହ୍ୟୋଃୟମକ୍ଳେଦ୍ୟୋୌଃ ଶୋଷ୍ୟ ଏବ ଚ । 
ନିତ୍ୟଃ ସର୍ବଗତଃ ସ୍ଫାଣୁରଚଲୋଃୟଂ ସନାତନଃ ॥୨୪॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅୟମ୍‌ = ଏହି ଆଡ୍ନାକୁ, ଅଚ୍ଛେଦ୍ଯଃ - ଛେଦନ କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ, ଅୟମ୍‌ = ଏହାକୁ, 
ଅଦାହ୍ୟଃ = ଜଳାଯାଇପାରେ ନାହି, ଅକ୍େଦ୍ଯଃ = ଆର୍ଦ୍ର କରାଯାଇପାରେ ନାହି, ଚ = ଓ, ଅଶୋଷ୍ଯଃ 


ଏବ = ଶୁଷ୍କ କରାଯାଇ ପାରେନାହି (କାରଣ), ଅୟମ୍‌ = ଏହି ଆଡ଼ା, ନିତ୍ଯଃ = ନିତ୍ଯ, ସର୍ବଗତଃ 
= ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, ଅଚଳଃ = ଅଚଳ, ସୁାଣୁଃ = ସୁଣୁ (ଓ), ସନାତନଃ = ଅନାଦି ଅଟେ | 


ଅନ୍ବଵୟ : (ଅତଃ) ଅୟଂ ଅଚ୍ଛେଦ୍ୟଃ ଅୟଂ ଅଦାହ୍ଯଃ ଅୟଂ ଅକ୍ଲେଦ୍ୟଃ ଚ ଅୟଂ ଅଶୋଷ୍ଯଃ ଅୟଂ 
ନିତ୍ୟଃ, ସର୍ବଗତଃ, ସୁାଣୁଃ, ଅଚଳଃ, ସନାତନଃ |୨ ୪ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ନ6£ଜୁ ଏହ ଥାଢୁ/ ଅଚଦତ/ (କଟାଠାଳ ନଯାଣ), ଥକ/ହ/ (ଜଲଳ/ ଯୀଳ ନଯୀଣନେ), 
ଥଣକୁଦ/ (¿ଦ/ କଲାନୀାନ ନଯାକେ), ଏକଂ ଥଶୋଷୀ (ଵୁଜାଯା/ନ ଜଯାନ) / 66ଣୁ 
ଏହ/ ନିନ/, ଦର୍କନତ, ସୁଣୁ (ହିଲ), ଥନଳ ଏବଂ ସଲଳାଜନ // ୨ ୪୮// 


|| ୧୪୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪ / ଅଧାୟ ୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ, ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର ବିନାଶ ପ୍ରକୃତିର ବିନାଶକାରୀ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅଥବା 
ମନୁଷ୍ୟ ନିର୍ମିତ ଅସ୍ତ୍ର ଶସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ତାହା ନିତ୍ୟ, ଅବିନାଶୀ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ଏହି ଶ୍ଲୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଙ୍ତ୍ତିରେ ଆତ୍କାର ଅନେକ ବିଶେଷଣ ଦିଆଯାଇଛି, ଯାହାକୁ କି 
ନିଷ୍ଫୟୋଜନ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ନାହିଁ । ବିଚାରର ଏକ ଶୃଙ୍ଖଳ ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦକୁ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟତଃ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । ପ୍ରଥମ ପଂକ୍ତିରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଯେଉଁ ଅବିନାଶୀ ତତ୍ତ୍‌, ତାକୁ ନିତ୍ଯ 
ହେବା ଉଚିତ୍‌ | ଯାହା ନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁ, ତାହା ନିଶ୍ଢିତ ରୂପେ ସର୍ବଗତ ମଧ୍ଯ ହେବ । 


“ ସର୍ବଗତଃ ' ଏହି ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ବ୍ୟାପକ ଓ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ମଧ ଗମ୍ଭୀର | ଯେକୌଣସି ବସ୍ତୁ ଏଭଳି 
ଗୁଣ- ଧର୍ମ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ନପାରେ । ଏଭଳି କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନାହି, ଯାହାକି ସର୍ବଗତ ତତ୍ତ୍‌ ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟାପ୍ତ 
ହୋଇ ନାହି । ନିତ୍ୟ ଆତ୍ଖା ହେଉଛି- ସର୍ବଗତ । ତେଣୁ ତା'ର କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଆକାର ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। 
କାରଣ, ଆକାର କେବଳ ପରିଛିନ୍ନ ବା ସୀମିତ ବସ୍ତୁର ଥାଏ | ତାହାର ସୀମା ବାହାରେ, ତାଂଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନ ଥାଏ । ଯେଭଳି ହାତ-ପାଦ ଇତ୍ୟାଦି ଅବୟବଗୁଡ଼ିକର ଆକାର ଅଛି | କାରଣ, 
ଏଗୁଡ଼ିକର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଆକାଶ ତତ୍ତ୍ଵ ରହିଛି । ଅତଏବ, ଅପିରିଚ୍ଛିନ୍ନ ସର୍ବଗତ ଆତ୍ଲାର ଆକାର 
ନାହ। 


ଏହିପରି ନିତ୍ୟ ସର୍ବଗତ ବସ୍ତୁ ସ୍ଗ୍ରିର ଓ ଅଚଳ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ସେଥ୍ରରେ ଚଳନାଦି କ୍ରିୟା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଗତି ବା ଚଳନ କେବଳ ସେହି ବସ୍ତୁରେ ହୁଏ, ଯାହା କୌଣସି କାଳ ବା ଦେଶ 
ବିଶେଷରେ ସୀମିତ ରହେ। ତେଣୁ ତା'ର ସ୍ତ୍ରାନାନ୍ତରଣ କରାଯାଇପାରେ । ଆତ୍କାର କୌଣସି ଦେଶ, 


୬ଧ୍ଵ ୬) କ୍‌ 


କାଳ ତଥା ପରସ୍ଫ୍ତ ମାନଙ୍କରେ ଅଭାବ ନାହି। ତେଣୁ ସେଥ୍ରରେ ଗତି ବା ଚଳନର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ନାହି। 


ଏଠାରେ ସ୍ତ୍ରିର ଓ ଅଚଳ ଶବ୍ଦକୁ ଏକସହିତ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ବ୍ୟର୍ଥ ଜଣାଯାଏ, କାରଣ ଏଗୁଡ଼ିକ 
ସମାନାର୍ଥକ ଶବ୍ଦ କିନ୍ତୁ ' ସ୍ଥିର” ଶବ୍ଦର ଅଭିପ୍ରାୟ ମୁଳ ବା ନିମ୍ନସ୍ଫ୍ରାନର ସ୍ଥ୍ରିରତା। ଯେପରିକି ବୃକ୍ଷ 
ଗୋଟିଏ ସ୍ତ୍ରାନରେ ସ୍ତ୍ରିର ହୋଇ ରହେ, କିନ୍ତୁ ତାଂର ବୃଦ୍ଧି ଉପରକୁ ତଥା ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵକୁ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ। 
ଏଠାରେ ଅଚଳ ରହି ଉତ୍ଵ୍‌ ଗତିକୁ ମଧ୍ଯ ନିଷେଧ କରାଯାଇଛି । ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ଳା ସ୍ଥିର ଓ ଅଚଳ, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥ୍ବରେ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଚଳନ କ୍ରିୟା ନାହିଁ । କାରଣ, ଆଡ୍ଲା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ | 


ପ୍ରାଚୀନ ବା ପୁରାତନ ବସ୍ତୁକୁ ସନାତନ କହନ୍ତି । ଏହି ସନାତନ ଶବ୍ଦର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ରହିଛି - 
ଗୋଟିଏ ବାଚ୍ୟାର୍ଥ ( ଶାଦ୍ଦିକ) ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ଲକ୍ଷ୍ୟାର୍ଥ ( ତାକ୍୍୍ରିକ । ତା'ର ସରଳ ବାଚ୍ୟାର୍ଥ ହେଉଛି - 
“ ଆତ୍ନା କୌଣସି ନୂଆ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥବା ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ, ତାହା ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ ବା ପୁରାତନ !' ଲକ୍ଷ୍ୟାର୍ଥ 
ଅନୁସାରେ ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି କି “ ଆତ୍ମା କାଳ ଓ ଦେଶ ଅପରିଛଚ୍ଛିନ୍ନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେଶ କାଳରେ 


॥ ୧୫୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୨୫ 


୬୮), =  \) /⁄°\୧ 


ସୀମିତ ନୁହେଁ।” ଯେକୌଣସି ସ୍ଥ୍ରାନ କାଳ ବା ପରିସ୍ଥିତିରେ ଯେ କେହି ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ଆତ୍ନ୍‌ସାକ୍ଷାଳ୍କାର 
କରି ପୂର୍ଣ୍ବତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରେ । ତେଣୁ ସେହି ଆତ୍ନସାକ୍ଷାଳ୍କାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନ ହୋଇ ଏକ ପ୍ରକାର ହେବ । 


ଅବ୍ୟକ୍ତୋଃୟମିଚିନ୍ତ୍ୟୋଃୟମବିକାର୍ୟୋଃୟମୁଚ୍ୟତେ | 
ତସ୍ମାଦେବଂ ବିଦିତ୍ଵୈନଂ ନାନୁଶୋଚି ତୁମହଁସି || ୨୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅୟମ୍‌ = ଏହି ଆତ୍ନା, ଅବ୍ଯକଃ = ଅବ୍ଯକୁ (ପ୍ରତ୍ୟେକ୍ଷ ଦୃଷି ଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ) , ଅୟମ୍‌ = 
ଏହି ଆତ୍ନା, ଅଚିନ୍ତ୍ୟଃ = ଅଚିନ୍ତ୍ଯ (ଏବଂ) , ଅୟମ୍‌ = ଏହି ଆଡ୍ାକୁ, ଅବିକାର୍ଯ୍ୟଃ = ବିକାର 
ରହିତ, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ, ତସ୍ଲାତ୍‌ = ତେଣୁ (ହେ ଅର୍ଜୁନ) , ଏନମ୍‌ = ଏହି ଆଡ଼୍ାକୁ, 
ଏବମ୍‌ = ଏପରି, ବିଦିତ୍‌ା = (ବୋଲି) ଜାଣି, ଅନୁଶୋଚିତୁମ୍‌ = ଅନୁଶୋଚନା କରିବା, ନ, 
ଅର୍ହସି = ତୁମର ଉଚିତ ନୁହେଁ | 

ଅନ୍ବଵୟ : ଅୟଂ ଅବ୍ଯକ୍ତଃ ଅୟଂ ଅଚିନ୍ତ୍ଯଃଃ ଅୟଂ ଅବିକାର୍ଯ୍ୟଃ ଉଚ୍ଯତେ, ତସ୍କାତ୍‌ ଏନଂ ଏବ 
ବିଦିତ୍ବା ଅନୁଶୋଚିତୁଂ ନ ଅର୍ହସି |୨୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହି ଆତ୍କାକୁ ଅବ୍ଯକ୍ତ, ଅଚିନ୍ତ୍ଯ ଏବଂ ଅବିକାରୀ କୁହାଯାଏ। ତେଣୁ ଏହାକୁ ଏଭଳି 
ଳାଣ ଜୁଣମ 6ଵୋକଳ କଳିବ/ ଥଳୁଚିନ୍‌ // ୨ ୬// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ଗୁଡ଼ିକରେ ଯିଏ ସବୁଠାରୁ ଅଧକ ସ୍ଥୁଳ ପ୍ୂଥବୀ ତତ୍ତ୍ଵ, ତା'ର ଜ୍ଞାନ ପଞ୍ଚ- 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଯେତିକି ଅଧ୍ଵକ ଅଧ୍ବକ ସୁକ୍ଷ୍ମୁତର ତତ୍ତ୍ଵ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ 
ପହଞ୍ଚୁଥାଉ, ସେତିକି କମ୍‌ ଜ୍ଞାନ ପଞ୍ଚଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ହୁଏ। ଜଳରେ ଗନ୍ଧ ନୀହିଁ ଏବଂ ଅଗ୍ନିରେ ରସ 
ନାହି । ବାସ୍ତବରେ ଯିଏ ଆକାଶର ମଧ୍ଯ କାରଣ, ତା 'ର ଜ୍ଞାନ ଯେକୌଣସି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ହୋଇପାରିବ 
ନାହି । ଅତଏବ, ଆମକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଯେ, ଆଡ୍ଲା ଅବ୍ୟକ୍ତ| 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୋଚର ବସ୍ତୁକୁ “ ବ୍ୟକ୍ତ” କୁହାଯାଏ। ତେଣୁ ଯାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଠାରୁ ଉର୍ଧବ୍‌ରେ, ତାହା 
“ ଅବ୍ୟକ୍ତ।। ଯଦିଓ ଆମେ କୌଣସି ବୃକ୍ଷର _ ମଞ୍ଜରେ ସେହି ବୃକ୍ଷକୁ ଦେଖିଶୁଣି ପାରିବା ନାହିଁ କିମ୍ବା 
ତା'ର ସ୍ଵାଦ, ସର୍ଶ ଓ ଗନ୍ଧ ଜାଣିପାରିବା ନାହି | ତଥାପି ଆମେ ଜାଣୁ ଯେ, ଏହି ମଞ୍ଚ ବୃକ୍ଷର କାରଣ | 
ତେଣୁ ଏହି ସ୍ଫ୍ରିତିରେ କୁହାଯାଇପାରେ କି, ବୀଜରେ ବୃକ୍ଷ ଅବ୍ଯକ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛି । ଏହିପରି ଆତ୍ଲାକୁ 
ଅବ୍ୟକ୍ତ କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି କି ତାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ ବିଷୟ ନୁହେଁ । 
ଉପନିଷଦମାନଙ୍କରେ ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ବଣ୍ଠ ନା କରାଯାଇଛି ଯେ, ଆତଡ୍ଲା ସବୁର ଦ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇଥିବା ହେତୁ 
ଦୃଶ୍ୟ ହୋଇପାରିବ ନାହି । 


॥୧୫୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଅଚିନ୍ତ୍ୟ : ଆତ୍ଲା ଇନ୍ଦ୍ରିଗଗୁଡ଼ିକର ବିଷୟ ନୁହେଁ । ତେଣୁ ଏଠାରେ ତାକୁ ଅଚିନ୍ତ୍ୟ କହି ସଂକେତ 
କରାଯାଇଛି । ମନ ଓ ବୁଝି ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଆତ୍ଲାକୁ ମନନ ଓ ଚିନ୍ତନ କରିପାରିବା, ଯେପରି ଅନ୍ୟ 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ବିଚାର କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି ଯେ, ମନ ଓ ବୁଵଛି ଉଭୟ 
ଜଡ଼ ରୂପ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମାର ପ୍ରକାଶରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ଚେତନ ହୋଇ ଅନ୍ୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୁଅନ୍ତି। ତେଣୁ ନିଜର ମୁଳସ୍ଵରୂପ ଦ୍ରଷ୍ଟାକୁ କିଭଳି ସେମାନେ ବିଷୟ ରୂପେ 
ଜାଣିପାରିବେ ? ଦୂରବୀକ୍ଷଣ ଯନ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ଦେଖୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵୟଂକୁ ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ, କାରଣ ଏକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵୟଂ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ଦୃଶ୍ୟ ଉଭୟ ହୋଇପାରିବ ନାହି । ଏହା ହିଁ “ ଅଚିନ୍ତ୍ୟଂ ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ, ସୁତରାଂ 
ଅବ୍ୟକ୍ତ ଓ ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ଲାକୁ ଅଭାବ ରୂପ ବା ଶୂନ୍ୟ ବୋଲି କଳ୍ପନା କରିବା ଅନୁଚିତ୍‌ | 


ଅବିକାରୀ : ଅବୟବଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ସଂଯୁକ୍ତ ସାକାର ପଦାର୍ଥ ପରିଛିନ୍ନ ତଥା ବିକାରୀ ହୋଇଥାଏ । 
ନିରାବୟବ ଆତ୍ନାରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିକାର ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଏହିପରି ଜାଣି ଶୋକ ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା 
ଉଚିତ୍‌ | ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ନିଜକୁ ମରଣଶୀଳ ଅଥବା ହତ୍ୟାକାରୀ ବୋଲି ମାନେ ନାହି । 


ଭୌତିକବାଦୀ ବିଚାରକଙ୍କ ମତକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ଯଦି ଆମେ ମାନିନେବା କି ଆଡ୍ନା ନିତ୍ୟ 
ନୁହେଁ, ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 
ଅଥ ଚୈନଂ ନିତ୍ୟଜାତଂ ନିତ୍ୟଂ ବା ମନ୍ୟସେ ମୂତମ୍‌ | 
ତଥାପି ତ୍ବଂ ମହାବାହୋ ନୈବଂ ଶୋଚି ତୁମହଁସି ॥ ୨ ୬॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଥ, ଚ = ପକ୍ଷାନରେ ଯଦି, ତ୍ମ୍‌ = ତୁମେ, ଏନମ୍‌ = ଏହି ଆତ୍ନାକୁ, ନିତ୍ୟଜାତମ୍‌ = ସଦା 
ଜନ୍ମୁଥୁବା, ବା = ତଥା, ନିତ୍ୟମ୍‌ = ସଦା, ମୃତମ୍‌ = ମରୁଥିବା, ମନ୍ୟସେ = ମନେ କରୁଥାଅ, 


ତଥାପି = ତଥାପି, ମହାବାହୋ = ହେ ମହାବାହୁ ! (ତୁମେ), ଏବମ୍‌ = ଏପରି, ଶୋଚି ତୁମ୍‌ 
= ଶୋକ କରିବା, ନ, ଅହଁସି = ଉଚିତ ନୁହେଁ| 


ଅନ୍ବୟ : ହେ ମହାବାହୋ ! ଅଥ ଏନଂ ନିତ୍ୟଜାତଂ ଚ ନିତ୍ଯଂ ମୃତଂ ବା ମନ୍ୟସେ, ତଥାପି ତ୍ବଂ 
ଏନଂ ଶୋଚିତୁଂ ନ ଅହହସି ।୨୬। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନି ଚୁଣମ ଥାଚ଼କୁ ନିଜ କନ୍ଧ ୫ ନିଜ ମଳଣଣୀଳ ମଣନକର, ରଥା ନଥ ନେ 
ମହ/କ6ହ/ / ଏଠିଜଳି ଶୋକ କଳିକ/ ତୁମ ନାଳ ଛରନ୍‌ କୁ //୨.୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : (୨୬ ଓ ୨୭) - ଏହି ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭୌତିକବାଦୀ 
ବିଚାରକମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିକୁ କେବଳ ତର୍କ ପାଇଁ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି। ଏହି ମତ ଅନୁସାରେ କେବଳ 


|॥ ୧୫୨॥ 


ଅଞ୍ଚାୟ ୨/ ଶ୍ଳୋକ ୨୭ 


ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରମାଣ ହି ଜ୍ଞାନର ସାଧନ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୁଡ଼ିକୁ ଯାହା ଗ୍ରାହ୍ୟ କେବଳ ତାହାହିଁ ସତ୍ୟ । ଏଭଳି 
ମାନିନେବା ପରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ ଯେ, ଜୀବନ ଅସଂଖ୍ୟ ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ୟୁର 
ଏକ ସତତ ପ୍ରବାହ । ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ନିରନ୍ତର ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟ ହୋଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କ ମତରେ ଏହାହିଁ 
ଜୀବନ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି କି ଯଦି ଜନ୍ମ ମୃତ୍ୟୁର ଏହି ନିରନ୍ତର ପ୍ରବାହ ହିଁ ଜୀବନ ହୁଏ, 
ତଥାପି ମଧ୍ଯ ହେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଅର୍ଜୁନ । ତୁମକୁ ଶୋକ କରିବା ଅନୁଚିତ୍‌ | 


ଜାତସ୍ୟ ହି ବକ ମୂତ୍ୟୁ୍ଥୁବଂ ଜନ୍ମ ମୂତସ୍ୟ ଚ। 
ତସ୍ମାଦପରି ହାର୍ୟେଅର୍ଥେ ନ ତ୍ବଂ ଶୋଚିତୁମରହହଁସି || ୨୭|| 


ହି = କାରଣ ( ଏହି ମାନ୍ୟତା ଅନୁସାରେ), ଜାତସ୍ୟ = ଢନୁ ହୋଇଥିବା ଲୋକର, ମୃତ୍ୟୁଃ = 
ମୂତ୍ୟୁ, ଧ୍ର୍‌ବଃ = ନିଶ୍ଚିତ, ଚ = ଏବଂ, ମୃତସ୍ୟ = ମରିଥିବା ଲୋକର, ଜନନ = ଢନ଼ୁ, ଧୁବମ୍‌ 
= ନିଶ୍ଚିତ ଅଟେ, ତସ୍ଲାତ୍‌ = ତେଣୁ ( ମଧ), ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟେ = ଯାହା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ, ଅର୍ଥେ = 
( ସେହି) ବିଷୟରେ, ତ୍ମ୍‌ = ତୁମେ, ଶୋଚିତୁମ୍‌ = ଶୋକ କରିବା, ନ, ଅର୍ହସି = ଉଚିତ 
ନୁହେଁ।| 

ଅନ୍ନଵୟ : ଜାତସ୍ଯୟ ହି ମୂୃତ୍ୟୁଃ ଧ୍ୂବଃ, ମୃତସ୍ଯ ଜନ୍ମ ଧ୍ୂବଂ, ତସ୍କାତ୍‌ ଅପରିହାର୍ୟେ ଅର୍ଥେ ତ୍ବଂ 

ଶୋଚିତୁୁଂ ନ ଅହଁସି ।୨୭। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ ଳଳୁ 6ଳେନ୍ଦଥକା କୟଲିନ ନୃତୁଃ ନିନ୍ଦିତ ଏବଂ ମୂତ ବ୍ଯଇିଛ କଳ୍ପ ନ କିନ୍ଚୂନା/ ଣୁ 
ନ୍!ହ/ ଥଟଳ - ଥମନିନାର୍ଜୀ/ ଜାନ କିଷନ ତୂଣନ 6 ୋଳ କିକ/ ଥନୁଚିତ //୨୭/ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଭୌତିକବାଦୀ ନାସ୍ତିକ ଲୋକଙ୍କ ମତ ହେଉଛି - କୌଣସି ପୁର୍ବାପର କାରଣ ବିନା 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ଆସ୍ତକ ଲୋକ ଦେହରୁ ଭିନ୍ନ ଜୀବର ଅସ୍ତିତ୍ବ ସ୍ଵୀକାର କରି କହନ୍ତି 
ଯେ, ଏକ ହି ଜୀବ ବିକାଶ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନେକ ଶରୀର ଧାରଣ କରେ।। ଯାହା ଫଳରେ କି ସେ ଏହି ଦୃଶ୍ୟ 
ଜଗତ ପଛରେ ଥୁବା ପରମ ସତ୍ୟକୁ ଚିହ୍ନିପାରିବ । ଉଭୟ ପ୍ରକାର ବିଚାରରେ ଏକ ସାମାନ୍ୟତାକୁ 
ଉଭୟ ମାନନ୍ତି ଯେ ଜୀବନ ଜନ୍ମ-ମୃତ୍ୟୁର ଏକ ଶରୁଙ୍ଖଳ ମାତ୍ର । 


ଏହି ପ୍ରକାର ଜୀବନର ସ୍ଵରୂପକୁ ବୁଝିଗଲେ ନିରନ୍ତର ହେଉଥବା ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ୟୁରେ କୌଣସି 
ପୁରୁଷ ଶୋକ କରିବ ନାହି । ଗ୍ରୀଷ୍ମ ରତୁରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରଚସ୍ତ ରୌଦ୍ରତାପରେ ବାହାରେ ଠିଆ ହୋଇ 
ଯଦି କେହି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ତାପ ଓ ତେଜସ୍ଵୀତାକୁ ଆକ୍ଷେପ କରେ, ତେବେ ବାସ୍ତବରେ ଏହା ଚାର ମୁର୍ଖତା 
ମାତ୍ର। ଏହପରି ଯଦି ଜୀବନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ତାଂର ପରିବରତ୍ତନଶୀଳ ସ୍ବାଭାବକୁ କେହି ଆକ୍ଷେପ 
କରେ, ତେବେ ଏହା ଅକ୍ଷମ୍ୟ ମୂଢ଼ତା ହେବ। 


॥ ୧୫୩ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଉପରୋକ୍ତ କାରଣରୁ ଶୋକ କରିବା ନିଜର ଅଜ୍ଞାନତାର ଲକ୍ଷଣ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜୀବନ ଆମକୁ 
ଆନନ୍ଦ ଓ ଉତ୍ସାହର ସନ୍ଦେଶ ଦିଏ। ତାଙ୍କର ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ହେଉଛି - “ କାନ୍ଦିବା ବା ଶୋକ କରିବା 
ଅଜ୍ଞାନତାର ଲକ୍ଷଣ ଏବଂ ହସିବା, ବୁଦ୍ଧିମତା ବା ବିବେକୀ (ଜ୍ଞାନୀ)ର ଲକ୍ଷଣ” । ତେଣୁ ସର୍ବଦା 
“ ହସୁଥାଅ ବା ଆନନ୍ଦିତ ରୁହ” - ଏହି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉପଦେଶକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇପାରେ। 
ଏଥୁଲାଗି ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର ସଖା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଶୋକ-ମୋହରେ ଗ୍ରସିତ ଦେଖୁଛନ୍ତି, 
ସେଥୁରୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇବାକୁ ତତ୍ପର ହୋଇଛନ୍ତି । 


ବର୍ତମାନ, ପରବର୍ତୀ ଦଶଟି ଶ୍ଳଲୋକରେ ସାମାନ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟର ଜୀବନ ଦୃଷ୍ତି ବିଷୟରେ 
କୁହାଯାଇଛି । ଭଗବାନ୍‌ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କର ଭାଷ୍ୟରେ ଲେଖିଛନ୍ତି - “ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଯୁକ୍ତ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ପାଇଁ ଶୋକ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ |” କାରଣ - 


ଅବ୍ୟକ୍ତାଦୀନି ଭୂତାନି ବ୍ୟକ୍ତମଧ୍ୟାନି ଭାରତ । 
ଅବ୍ୟକ୍ତାନିଧନାନ୍ୟେବ ତତ୍ର କା ପରିଦେବନା ॥୨୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଭାରତ = ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅର୍ଜୁନ !, ଭୂତାନି = ପ୍ରାଣୀମାନେ, ଅବ୍ଯକ୍ତାଦୀନି = ଜନ୍ମ 
ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଅପ୍ରକଟ ଥାନ୍ତି ( ଏବଂ) , ଅବ୍ୟକ୍ତନିଧନାନି = ମରିବା ପରେ ମଧ୍ୟ, ଏବ = 
ଅପ୍ରକଟ ହୋଇଯାନ୍ତି, ବ୍ଯକ୍ତମଧ୍ୟାନି - (କେବଳ) ମଧ୍ଯରେ ହିଁ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି, ତତ୍ର = 
ସେପରି ସ୍ପତିରେ, କା, ପରିଦେବନା = ଶୋକ କରିବାର କ'ଣ ଅଛି ? 


ଅନ୍ବଵୟ : ହେ ଭାରତଂ) ଭୂତାନି ଅବ୍ଯକ୍ତାଦୀନି ବ୍ଯକ୍ତମଧ୍ୟାନି ଅବ୍ୟକ୍ତ ନିଧନାନି ଏବ, ତତ୍ର 
ପରିବେଦନା କା ? ।୨୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଜାଜଜ / ସନସ ଣ/ ଳଳୁ ମୁର୍ବନୁ ଏବଂ ନୁତୁ/ ଘଳ ଥବ/ଳ ଥବହ୍ୁ[6ଜେ ଜହଳ 
ଚଥ/ ଳନୁ-ମୁଁତୁ/ ମଳ 6ଳେବଳ ବୁ ନୋଳଥାଳ / 6ଜଣୁ 6ସଥ6ନ ଚିନା ଥଥକ/ 
6 ଶୀଳ କଳିବାଳ ଳି ଲାନଣ ଅଛି / //୨/୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଶ୍ଳୋକରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଆଗକୁ କେତୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ସଂସାରର ସାମାନ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟର 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଥୁବା ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଭାବେ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଛି । ଏହି ଦଶଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସମସ୍ୟାର ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିର ବିଚାର 
ଅନୁସାରେ ଉପସ୍ପାପିତ କରିଛନ୍ତି । 


।୧୫୪।॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୨୮ 


ଏହି ଭୌତିକ ଜଗତରେ କାର୍ଯ୍ୟ- କାରଣ ନିୟମ ଅବାଧ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିବାର ଅନୁଭବ 
ହୁଏ | କାର୍ଯ୍ୟର ଉତ୍ପଭ୍ତି କାରଣରୁ ହି ହୋଇଥାଏ | ସାଧାରଣତଃ, କାର୍ଯ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତରୂପ ଓ କାରଣ ଅବ୍ୟକ୍ତ 
ରୂପ ଅଟେ। ଅତଏବ ସୃଷ୍ଟିର ଅର୍ଥ-ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ଅବ୍ୟକ୍ତ ଅବସ୍ଥାରୁ ବ୍ୟକ୍ତ ଅବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା । 
ଏହି କ୍ରମ ନିରନ୍ତର ନିୟମପୂର୍ବକ ଚାଲିଆସିଛି । 

ସୁତରାଂ, ଆଜିର ବ୍ୟକ୍ତ ଅବସ୍ଥା କାଲି ଅବ୍ୟକ୍ତ ଥିଲା, ବଉଁମାନ ତାହା ବ୍ୟକ୍ତ ରୂପେ ଉପଲବ୍ଧ | 
କିନ୍ତୁ ଭବିଷ୍ୟତରେ ପୁନଃ ଅବ୍ୟକ୍ତାବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ବିଲୀନ ହୋଇଯିବ । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି କି 
ବର୍ତମାନ ସ୍ଥ୍ରିତି “ ଅଜ୍ଞାତ 'ରୁ ଆସିଛି ଏବଂ ପୁନଃ “ ଅଜ୍ଞାତରେ' ଲୟ ହୋଇଯିବ | ଏଭଳି ଢାଣିବା ପରେ 
ଦୁଃଖର କୌଣସି କାରଣ ରହେ ନାହିଁ । ଯେଭଳି ଗୋଟିଏ ଚକର ପହି ବା ଅରଗୁଡ଼ିକ ନିରନ୍ତର ଘୂରି 
ଘୁରି ତଳୁ- ଉପରକୁ ଏବଂ ଉପରୁ-ତଳକୁ ଯାଉଥାଏ। ସେହିପରି ଏ ଜୀବନଚକ୍ର ଘୂରୁଛି। ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ସ୍ଵରୂପ, ସ୍ବପ୍ନର ପତ୍ନୀ ଓ ଶିଶୁ ପ୍ରଥମେ ଅବ୍ଯକ୍ତ ଥିଲେ ଏବଂ ସ୍ଵପ୍ନରୁ ଜାଗ୍ରତକୁ ଆସିବା ପରେ ଲୟ 
ହୋଇଯାନ୍ତି । ତେବେ ଜଣେ କବ୍ରହ୍ମଚାରୀକୁ ସେହି ପତ୍ନୀ ଓ ଶିଶୁଙ୍କ ପାଇଁ ଶୋକ କରିବାର କି କାରଣ 
ଅଛି ? ଯାହା ସହିତ ତା'ର କଦାପି ବିବାହ ହୋଇ ନଥିଲା ଏବଂ ଯେଉଁ ଶିଶୁ କଦାପି ଜନ୍ମ ହିଁ ହୋଇ 
ନାହିଁ । 

ଯେଭଳି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି - “ଯଦି ଏହି ଜଗତର ଉପରି ଓ ଲୟର ଚକ୍ର ନିରନ୍ତର 
ଏକ ପାରମାର୍ଥିକ ଅବିକାରୀ ନିତ୍ୟ ସତ୍ୟ ରୂପେ ଚାଲିଛି, ତେବେ ଏହାର କ 'ଣ କାରଣ ହୋଇପାରେ 
କି ସେହି ସତ୍ୟକୁ ବାରମ୍ବାର ବତାଇବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ବୁଝିପାରୁ ନାହୁଁ ? ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଭାଷ୍ୟ 
ଅନୁସାରେ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ବିଚାର ଦେଉଛନ୍ତି କି ଏ ସତ୍ୟକୁ ନ ବୁଝି ପାରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜ଼ୂନକୁ 
ଦୋଷ ଦେବା ଉଚିତ୍‌ ହେବ ନାହିଁ। 


ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହୁଛନ୍ତି - “ ଏହି ଆତ୍ନାକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରି ତାକୁ ଯଥାର୍ଥ ରୂପେ 
ଜାଣିବା ବହୁତ କଠିନ । ” ଯେହେତୁ ଅଜ୍ଞାନ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ କାରଣ ରୂପେ ରହିଛି, ତେବେ ଏଥିଲାଗି 
ଅର୍ଜୁନ କେବଳ କାହିକି ଦୋଷୀ ହେବ ? କେହି ପ୍ରଶ୍ନ କରିପାରନ୍ତି କି ଆତ୍ଲାନୁଭବରେ ଏତେ କଠିନତା 
କାହିଁକି ¢ 


॥ ୧୫୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ତେଣୁ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ଆଶ୍ଚର୍ୟବତ୍‌ ପଶ୍ୟତି କଶ୍ଚିଦେନମ୍‌ 

ଆଶ୍ଚର୍ୟବଦ୍‌ବଦତି ତଥୈବ ଚାନ୍ୟଃ । 
ଆଶ୍ଚର୍ୟବଜୈନମନ୍ୟଃ ଶୃଣୋତି 

ଶ୍ରୁତ୍ବାପ୍ୟେନଂ ବେଦ ନ ଚୈବ କଶ୍ଚିତ୍‌ ॥ ୨୯॥ 


କଷ୍ଚତ୍‌ = କେହିଜଣେ ମହାପୁରୁଷ ହି, ଏନମ୍‌ = ଏହି ଆଡତ୍ାକୁ, ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟବତ୍‌ = ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ପରି, ପଶ୍ୟତି = ଦେଖନ୍ତି, ଚ = ଏବଂ, ତଥା, ଏବ = ସେହିପରି, ଅନ୍ୟଃ = ଅନ୍ୟକେହି 
ମହାପୁରୁଷ ହି (ଏହାର ତତ୍ତ୍ଵକୁ), ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟବତ୍‌ = ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ପରି, ବଦତି = ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରନ୍ତି, ଚ = ତଥା, ଅନ୍ୟଃ = ଅନ୍ୟ କେହି (ଅଧକାରୀ ପୁରୁଷ ହି), ଏନମ୍‌ = ଏହି 
ଆତ୍ଲାକୁ, ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟବତ୍‌ = ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟପରି, ଶୃଣୋତି = ଶୁଣନ୍ତି) ଚ = ଏବଂ, କଶ୍ଚିତ୍‌ = 
କେହି କେହି (ତ), ଶୁତ୍‌| = ଶୁଣି, ଅପି = ମଧ, ଏନମ୍‌ = ଏହାକୁ, ନ, ଏବ, ବେଦ = 
ଜାଣିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 


କଣ୍ଢିତ୍‌ ଏନଂ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟବତ୍‌ ପଶ୍ୟତି ଚ ତଥା ଏବ ଅନ୍ୟଃ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟବତ୍‌ ବଦତି; ଚ 
ଅନ୍ୟଃ ଏନଂ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟବତ୍‌ ଶୃଣୋତି ଚ କଣ୍ଚଢିତ୍‌ ଏନଂ ଶୃତ୍ବା ଅପି ନ ବେଦ ଏବ ।୨୯। 


6କନ୍ଦି ଏହାକୁ ଥାଣ୍ଡର୍ଯଯ ଜଳି ୧ଦନ/ କେନ୍ଦି ଏହା ବିଶୟଣନେ ଥୀଣ୍ଡୀର୍ଢ୍ଯ ୭୮୮ ଳଣନଦ 
ଏବଂ 6କେନ୍ଦି ଥନ/ ବଲି ଏହାକୁ ଥଲର ୭ଯ/ଳ ଖୁଣ, ଦୁନଣ କେନ୍ଦି 6କଳି ଏହାକୁ 
ଖୁ” ମଥ ଳଣଘା6ନ ନାହି // ୨ ୯/ 


ପରମାର୍ଥ ତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଣ୍ଣନା କଲାବେଳେ କୁହାଯାଏ କି “ ତାହା ହେଉଛି ଅନନ୍ତ, ସର୍ବଜ୍ଞ ଓ 


ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ। ' କିନ୍ତୁ ଆମର ନିଜ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନୁଭବ ହେଉଛି ଏହାର ବିପରୀତ କି ଆମେ ପରିଛିନ୍ନ, 
ଅଜ୍ଞାନୀ ଏବଂ ଦୁଃଖୀ। ଏହି ପ୍ରକାର ଆମର ଯେଉଁ ବାସ୍ତବିକ ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପ, ତା”ଠାରୁ ସର୍ବଦା ଭିନ୍ନ 
ଆମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବ । ପାରମାର୍ଥିକ ସ୍ଵରୂପ ଓ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବ - ଏହି ଉଭୟର ଅନ୍ତର ଶୀତ- ଉଷ୍ଣ 
ଏବଂ ଅନ୍ଧକାର-ପ୍ରକାଶ ଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। କେଉଁ କାରଣରୁ ଆମେ ଆମର ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପକୁ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ କରିପାରୁ ନାହୁଁ ? 


ଅଜ୍ଞାନ ଅବସ୍ଥାରେ ଯଦି ଆମେ ସତ୍ୟକୁ ଜାଣିବାକୁ ଚାହୁଁ/ ତେବେ ଆମର ଏହି ଧାରଣା ହୁଏ କି 
ସେହି ସତ୍ୟ କୌଣସି ଏକ ସୁଦୂର ସ୍ଫ୍ାନ, ସୁଦୀର୍ଘ କାଳ ତଥା ପରିସ୍ଥିତି ବିଶେଷରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। କିନ୍ତୁ 


॥୧୫୬॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୨୯ 


ଯଦି ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପଦେଶରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖିବା, ତେବେ ଏହା ଜଣାଯିବ ଯେ, ଆମେ ସେହି 
ସତ୍ୟଠାରୁ କଦାପି ଦୂର ନୁହଁ। କାରଣ, ତାହା ହେଉଛି ଆମର ସ୍ଵରୂପ ମାତ୍ର। ଏକ ମତ୍ତ୍ୟ ଜୀବ 
ଅମରତ୍ବରୁ ସେତିକି ଦୂରରେ ଥାଏ, ଯେତିକି ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ତାଂର ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷଠାରୁ | 


ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ଆତୃସ୍ରୂପର । ବୈଭବ ପ୍ରତି ସଚେତନ, ସେହିଁ ' ଭଶ୍ଵର ' ଏବଂ ସ୍ବରୂପ 
ବୈଭବକୁ ବିସ୍କୃତ ହୋଇଥୁବା ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ହିଁ ମୋହିତ ଦଶାରେ ' ଜୀବ” କୁହାଯାଏ । 


ପ୍ରଥମତଃ, ଏହି ଜୀବକୁ ଶରୀର ମନ ଓ ବୁଝି ପରେ ସ୍ତ୍ରିତ ଆତ୍ନାର ଅସ୍ତିତ୍ବକୁ ହି ¢ ବୁଝିବା କଠିନ 
ହୁଏ। ଯେତେବେଳେ ସେ ଆତ୍ନବିକାଶର ସାଧନାକୁ ଅଭ୍ୟାସ କରି ନିଜର ଆଡ୍ନସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନେ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟାତୀତ, ଅନନ୍ତ, ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପକୁ ଅନୁଭବ କରି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟାନ୍ବିତ 
ହୋଇଥାଏ। ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନିତ ଭାବନା ଯେତେବେଳେ ମନରେ ଉଠେ, ସେତେବେଳେ ସେଥିରେ ଏହି 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥାଏ କି କ୍ଷଣମାତ୍ର ପାଇଁ ଆଶ୍ଚ ର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ କରି ଦିଅନ୍ତୁ ଏବଂ ଦେଖନ୍ତୁ | ଦେଖିବେ ଯେ ସେହି 
ବ୍ୟକ୍ତିର ମୁହଁ ଖୋଲାଥୁବ, ଆଖିଦୁଇଟି କିଛି ଦେଖିଲା ଭଳି ବାହାରକୁ ବାହାରି ଖୋଲା ଓ ସ୍ଥିରଥୁବ, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିରା- ପ୍ରଶିରାଗୁଡ଼ିକ ଟାଣି ହୋଇ ରହିଥୁବେ, ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ମୂଭି ସଦୂଶ ଅଚଳ ହୋଇ ଏକ 
କ୍ଷଣ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ନିଜର ସ୍ଥାନରେ ହଲ୍‌ଚଲ୍‌ ନହୋଇ ଠିଆ ହୋଇଥିବ । 


ଏହି ପ୍ରକାରେ ଆତ୍ଲାନୁଭବର ମଧ୍ଯ ସେହି ଆନନ୍ଦ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କରିଦିଏ, ଯେତେବେଳେ 
କି ଆତ୍ନା, ଆତ୍ନା ସହିତ ଆତ୍ନାରେ ରମଣ କରୁଥାଏ | ତେଣୁ ମହାନ୍‌ ରଷିଗଣ ଏହି ଅନୁଭବକୁ “ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ” 
ଶବ୍ଦରେ ସୂଚିତ କରିଛନ୍ତି। ଯେତେବେଳେ କି ବ୍ଯକ୍ତିର ଅହଂକାର, ଜୀବଭାବ ସମାପ୍ତ ହୋଇ ଶୁଦ୍ଧ 
ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ମାତ୍ର ରହିଯାଏ । 


ଜ୍ଞାନହୀନ ବ୍ୟକ୍ତ ଜାଣେ କି “ମୁ” ଶରୀର, ଯେଉଁଠି ଆତ୍ନା ବାସ କରୁଛି। କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀ 
ଜାଣେ ଯେ, “ମୁ ଆତ୍କା, ଯିଏ କି ଶରୀର ଧାରଣ କରିଛି । ” ଯେଉଁ ସାଧକ ସମ୍ୟକ୍‌ ପ୍ରକାରେ 
ଏହି ଉପଦେଶକୁ ଶ୍ରବଣ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ତାହା ଉପରେ ମନନ କରିବାକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ଦିଆଯିବା ସହିତ ଉତ୍ସାହିତ ମଧ୍ଯ କରାଯାଏ । ତା? ପରେ ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯଥାର୍ଥ ରେ ଆତ୍କ ସାକ୍ଷାକ୍କାର 
ନ ହୋଇଛି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା' ପାଇଁ ଧାନ ସାଧନା କରିବାକୁ ଉପଦେଶ କରାଯାଏ। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷକୁ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରବଣ, ମନନ ଏବଂ ନିଦିଧ୍ଯାସନ ଦ୍ଵାରା ଏହି ବିରଳ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ଲାଗି ପ୍ରେରଣା ମିଳି ପାରେ। ଆତ୍କତତ୍ତ୍ବକୁ ବିଷୟ ରୂପେ ଅନୁଭବ କରାଯାଇ ନପାରେ। 
ତେଣୁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଏହାକୁ ଶୁଣି ମଧ୍ଯ ଯେକୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ବୁଝିପାରେ ନାହି । 
ଏହାହି ସେଥୁରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଗୁପ୍ତ ରହସ୍ୟ। 


କି 
କି 


॥ ୧୫୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳଲୋକରେ ଏହି ପ୍ରକରଣକୁ ଉପସଂହାର କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ଦେହୀ ନିତ୍ୟମବଧ୍ଯୋଃୟଂ ଦେହେ ସର୍ବସ୍ୟ ଭାରତ । 
ତସ୍ପାତ୍‌ ସର୍ବାଣି ଭୂତାନି ନ ତ୍ବଂ ଶୋଟିତୁମର୍ହ ସି ॥୩୦॥ 


ଭାରତ = ହେ ଭରତବଂଶଳ ଅର୍ଜୁନ !।, ଅୟମ୍‌ = ଏହି, ଦେହୀ = ଆତ୍ନା, ସର୍ବସ୍ଯ = 
ସମସ୍ତଙ୍କର, ଦେହେ = ଶରୀରରେ, ନିତ୍ୟମ୍‌ = ସର୍ବଦା, ଅବଧଃ = ଅବଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାକୁ 
ବଧ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହି, ତସ୍କାତ୍‌ = ତେଣୁ, ସର୍ବାଣି = ସକଳ, ଭୂତାନି = ପାଣୀମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ, ତ୍ମ୍‌ = ତୁମେ, ଶୋଚିତୁମ୍‌ = ଶୋକ କରିବା, ନ, ଅହହସି = ଉଚିତ ନୁହେଁ | 


: ହେ ଭାରତ! ସର୍ବସ୍ୟ ଦେହେ ଅୟଂ ଦେହୀ ନିତ୍ଯଂ ଅବସଧ୍ଯଃ। ତସ୍କାତ୍‌ ତ୍ବଂ ସର୍ବାଣି 


ଭୂତାନି ଶୋଚିତୁଂ ନ ଅହଁସି ।୩୦। 


6ହ£ ଜଜ / ଏହି 6ଦେନ/ (ଆଚୁ/) ସମସ ଶରୀରେ ସର୍ବଜ/ ଅବ ହୋନକଣଥୁବ/ 
6ହଝୁ ଜୁଣନ ସନସ ⁄ଣୀମ/ନନ ଯାନ 6ଶୋକ କଜିବକ/ ଥଳନୁଚିତ //77୦// 


ସମସ୍ତଙ୍କ ଶରୀରରେ । ସ୍ଥିତ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଆତ୍କତତ୍ତ୍ଵ, ଶରୀର ( ଦେହୀ) ଅବଧା| ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାକୁ ବଧ 


ବା ହତ୍ୟା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହି । କେବଳ ଦେହର ହିଁ ବିନାଶ ବା ବଧ ସମ୍ଭବ। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନକୁ 
ଉପଦେଶ କରାଯାଇଛି କି ଏହି ମହାଯୁଦ୍ଧରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଏବଂ ଶତ୍ରୁ ସଂହାର କରିବାରେ କୌଣସି 
ପ୍ରାଣୀକୁ ଶୋକ କରିବା ଅନୁଚିତ । ଯୁଦ୍ଧରେ ଯୋଦ୍ଧାକୁ ଶତ୍ଦ ପକ୍ଷର ସମ୍ମୁଖୀନ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଓ ସାହସପୂର୍ବକ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ସେହି ଉପଦେଶ ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଶୈଳୀରେ 
ଆତ୍ନାର ଅନଶ୍ଵରତା ଓ ଶରୀରର ନଶ୍ଵରସ୍ଵଭାବକୁ ସିଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହୁଛନ୍ତି କି ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏକାଦଶ ଶ୍ଳୋକରୁ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିଥୁବା ପ୍ରକରଣକୁ ଏଠାରେ ଉପସଂହାର କରାଯାଇଛି । 


॥ ୧୫୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୩୧ 


ସ୍ଵବଧର୍ମମପି ଚାବେକ୍ଷ୍ୟ ନ ବି କଞ୍ଷି ତୁମହ୍ଁ ସି । 
ଧର୍ମ୍ୟାଦ୍ିି ଯୁଦ୍ଧାଳ୍ପ୍ରେୟୋଃନ୍ୟତ୍‌କ୍ଷତ୍ରି ୟସ୍ୟ ନ ବିଦ୍ୟତେ ।॥୩୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଚ = ତଥା, ସ୍ଵଧର୍ମମ୍‌ = ନିଜର ଧର୍ମକୁ, ଅବେକ୍ଷ୍ୟ = ଦେଖି, ଅପି = ମଧ୍ଯ ( ତୁମେ), ବିକମ୍ମିତୁମ୍‌ 
= କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମରୁ ବିଚଳିତ ହେବା, ନ, ଅର୍ହସି = ଉଚିତ ନୁହେଁ ( ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୟ କରିବା 
ଅନୁଚିତ), ହି = କାରଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟସ୍ଯ = କ୍ଷତ୍ରିୟ ପାଇଁ, ଧର୍ମ୍ୟାତ୍‌ = ଧର୍ମଯୁକ୍ତ, ଯୁଦ୍ଧାତ୍‌ = ଯୁଦ୍ଧରୁ 
( ବଳି), ଅନ୍ୟତ୍‌ = ଅନ୍ୟ (କିଛି), ଶ୍ରେୟଃ = କଲ୍ୟାଣକର କଉଁବ୍ଯ, ନ, ବିଦ୍ୟତେ = ନାହିଁ। 


ଅନ୍ବୟ ଓ ସ୍ଵଧର୍ମଂ ଚ ଅପି ଅବେକ୍ଷ୍ୟ ତ୍ବଂ ବିକମ୍ପତୁଂ ନ ଅର୍ହସି । କ୍ଷତ୍ରିୟସ୍ୟ ଧର୍ମ୍ୟାତ୍‌ ଯୁଦ୍ଧାତ୍‌ ଅନ୍ୟତ୍‌ 
ଶ୍ରେୟଃ ହି ନ ବିଦ୍ୟତେ ।୩୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହୂଥୀର୍ନନୁ ମୂ ନ଼ୂଣୁଣନ ନି ତୂମମକୁ କିଜଳିତ ହେର ଛଜିନ କୂଣର୍ଯଯ କାନଣୀ, ଧର୍ମ 
ନୁହ ୦/କୁ ଅଳ/ 6କୌଣକ ଥଧ/ଳ କଳ//&୩ଳରଳ/ କର୍ଣକ# କ୍ଷତିୟ ଯୀ ନ/ଛ //?7 € // 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କ୍ଷତ୍ରିୟର କାର୍ଯ୍ୟ ସମାଳର, ରାଷ୍ଟ୍ରର ନେତୃତ୍ବ କରିବା | କ୍ଷତ୍ରିୟ ହୋଇଥିବା ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଜୁନର 
କର୍ତବ୍ୟ ହେଉଛି କି ସମାଜରେ ଦେଖା ଦେଇଥୁବା ଅଧର୍ମ ଜନିତ ସଂକଟରୁ ତାକୁ ରକ୍ଷା କରିବା। 
ତା'ର କଉ୍ଭବ୍ୟ ସମାଜର ଆହ୍ଵାନ ପରେ ଯୁଦ୍ଧ ଭୂମିରେ ବିଚଳିତ ନ ହୋଇ ଶତ୍ରୁମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଯୁଦ୍ଧକରି ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସଂସ୍କୃତିକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଏବଂ ଧର୍ମର ପୁନଃ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା । 


କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହାଠାରୁ ବଳି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଶ୍ରେଷ୍ଠ କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇନପାରେ । କାରଣ, 
ତାଙ୍କୁ ଧର୍ମ-ଯୁଦ୍ଧରେ ନିଜର ବୀରତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାର ଏଭଳି ସୁବଣ୍ଠ୍ର ଅବସର ହୁଏତ ଆଉ ମିଳିବ 
ନାହି। ଏହି ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ ଅଧର୍ମୀମାନେ ପ୍ରଥମେ ଆକ୍ରମଣ କରିଥୁଲେ। ତେଣୁ ଅର୍ଜ୍ଜନର 
ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ ହେବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ । ମହାଭାରତ ପୁରାଣର ଉଦ୍ୟୋଗ ପର୍ବରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କୁହାଯାଇଛି କି, 
“ ନିରପରାଧୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ହତ୍ୟା କରିବା ସେତେବଡ଼ ପାପ, ଯେତେବଡ଼ ପାପ ହେଉଛି ଅପରାଧୀକୁ 
ହତ୍ୟା ନ କରିବା । ” 


॥ ୧୫୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଯୁଦ୍ଧର ଓଚିତ୍ୟ ସିଦ୍ଧକରି ଭଗବାନ୍‌ ଅନ୍ୟ କାରଣ ବତାଉଛନ୍ତି - 

ୟଦୂଚ୍ଛୟା ଚୋପପନ୍ନେଂ ସ୍ଵର୍ଗଦ୍ଵାରମପାବୃ ତମ୍‌ । 

ସୁଖିନଃ କ୍ଷତ୍ରିୟାଃ ପାର୍ଥ ଲଭନ୍ତେ ଯୁଦ୍ଧମୀଦୃଶମ୍‌ ।॥୩୨॥ 

ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ !, ଯଦୃଚ୍ଛୟା = ସ୍ବତଃ ( ବିନା ଇଚ୍ଛାରେ), ଉପପନ୍ନମ୍‌ = ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥବା, 
ଚ = ଏବଂ, ଅପାବୂୃତମ୍‌ = ଉନ୍ମୁକ୍ତ, ସ୍ଵର୍ଗଦ୍ଵାରମ୍‌ = ସ୍ଵର୍ଗଦ୍ଵାରରୂପକ, ଇଦୃଶମ୍‌ = ଏହିପରି, 


ଯୁଦ୍ଧମ୍‌ = ଯୁଦ୍ଧକୁ, ସୁଖିନଃ = ଭାଗ୍ୟବାନ୍‌, କ୍ଷତ୍ରିୟାଃ = କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ (ହି), ଲଭନ୍ତେ = ଲାଭ 
କରନ୍ତ । 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟ : ହେ ପାର୍ଥ ! ଯଦୃଚ୍ଛୟା ଉପପନ୍ନଂ ଚ ଅପାବୃତଂ ସ୍ଵର୍ଗଦ୍ଵାରଂ ଭଦୃଶଂ ଯୁଦ୍ଧଂ ସୁଖୂନଃ କ୍ଷତ୍ରିୟାଃ 
ଲଭନ୍ତେ ।୩୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : £ ହାର୍ଥ/ ହ୭/ 9/9 ହୋଳଥିକ/ ଜଥା/ ସର୍ଵ ଯାନ 6ଜୀଲ/ ଯୀଳଥକ/ ଦୁର ଚୁଫ/ ଏକ 
ନଲାଜ ଥାନ ନ୍ଦୁକୁ ଜାର୍ୟକଳ୍‌ କ୍ଷମ 6ଯୀଵ@/ £ ଯାଳଥାଳି /?7 ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କ୍ଷତ୍ରିୟ ଶବ୍ଦର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଏଠାରେ ଜନ୍ମରୁ ନିଶ୍ଚିତ କରାହୋଇଥିବା ବଂଶାନୁକ୍ରମିକ ଜାତି 
ନୁହେଁ । ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିର ମାନସିକ ସଂସ୍କାର ବା ବାସନାଗତ ସ୍ଥିତିକୁ ସଂକେତ କରେ। କ୍ଷତ୍ରିୟ ପ୍ରବୃତ୍ତିର 
ବ୍ୟକ୍ତି ହେଉଛି ସେ, ଯାହାଠାରେ ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ ଉତ୍ସାହ ପ୍ରବଳ ମାତ୍ରାରେ ଥିବ ଏବଂ ସେ ଦୁର୍ବଳ, ଦରିଦ୍ର 
ଲୋକଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବା ସହିତ ସଂସ୍କୃତି ତଥା ରାଷ୍ଟ୍ରର ରକ୍ଷା କରିପାରିବ । ହିନ୍ଦୁ ନୀତି ଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ 
ଏଭଳି ନେତୃତ୍ବ ଗୁଣସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସ୍ଵୟଂ ହିଁ ସଂସ୍କୃତିର ବିନାଶକ ଓ ଆକ୍ରମଣକାରୀ ହେବା ଅନୁଚିତ୍‌ । 
କିନ୍ତୁ ଅଧର୍ମର ପ୍ରତିକାର ନ କରିବା ହେତୁ କାପୁରୁଷ ଭାବନା ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ପରମ୍ପରା ନୁହେଁ। 
ଯେତେବେଳେ କଦାପି ଏଭଳି ସୁଅବସର ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, ସେତେବେଳେ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କର କର୍ତବ୍ୟ 
ହେଉଛି କି ସେମାନେ ଏହାକୁ ସୁବର୍ଣ୍ର ଅବସର ମାନି ରାଷ୍ଟ୍ରର ଓ ମାନବ ଜାତିର ରକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 
ଏହିପରି ଧର୍ମଯୁଦ୍ଧ ସ୍ଵର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତ ପାଇଁ ଖୋଲା ଦ୍ଵାର ସଦୃଶ । 

ଏଠାରେ ଧ୍ଯାନ ଦେବାକୁ ହେବ ଯେ, ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ସ୍ଵମତ ଉତ୍‌ଥାପନ କରି 
ବେଦାନ୍ତର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅବତରଣ କରି ଭୌତିକବାଦୀମାନଙ୍କ ସ୍ତରକୁ ଆସି ଜଗତର ଏକ 
ସାମାନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୃଷ୍ଟିରେ ମଧ୍ଯ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ ସେ ଅଜୁନ୍ନକୁ 
ଏହା ସିଦ୍ଧ କରି ଦେଖାଇଛନ୍ତି କି ତା'ର ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମୀଚୀନ ବା ଯଥାର୍ଥ | 


॥ ୧୬୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୩୩ 


ଅଥ ଚେତ୍ସ୍ଵମିମଂ ଧର୍ମ୍ୟଂ ସଂଗ୍ରାମଂ ନ କରି ଷ୍ୟସି । 
ତତଃ ସ୍ଵଧର୍ମଂ କୀର୍ତିଂ ଚ ହିତ୍ସା ପାପମବାପ୍‌ସ୍ୟସି ।।୩୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଥ କିନ୍ତୁ, ଚେତ୍‌ = ଯଦି, ତଵମ୍‌ = ତୁମେ, ଇମମ୍‌ = ଏହି, ଧର୍ମ୍ଯମ୍‌ = ଧର୍ମଯୁକ୍, 
ସଂଗ୍ରାମମ୍‌ = ଯୁଦ୍ଧକୁ, ନ, କରିଷ୍ୟସି = କରିବ ନାହିଁ, ତତଃ = ତେବେ, ସ୍ବଧର୍ମମ୍‌ = 
ସ୍ଧର୍ମକୁ, ଚ = ଏବଂ, କୀର୍ତିମ୍‌ = କୀଉର୍ଭିକୂ, ହିତ୍‌ = ଛାଡ଼ି (ହରାଇ) , ପାପମ୍‌ = ପାପକୁ, 
ଅବାପ୍‌ସ୍ୟସି = ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 


ଅନ୍ବଵୟ : ଅଥ ତ୍ବଂ ଇମଂ ଧର୍ମ୍ଯଂ ସଂଗ୍ରାମଂ ନ କରିଷ୍ଯସି ଚେତ୍‌ ତତଃ ସ୍ବଧମ୍ମ୍ନଂ କୀତିଂ ଚ ହିତ୍ଵା 
ପାପଂ ଅବାପ୍ସ୍ୟସି ।୩୩ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ ଏବଂ ନ୍ଦକି ତୂୁଣମ ଏହି ଧମ୍ନନଦନଧକୁ ମୁ/ଂକାଳ ନ କଳିବନ 6୭୫ଟ ସମଥଧମନ୍ନ 6 କୀର୍ଦିକୁ 
ନନାନଳ ନକୁ ୨୮୨ କନିବ /୨୨୩୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯଦି ତୁମେ ଏହି ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ ହୋଇଯିବ, ତେବେ ତୁମେ କେବଳ ସ୍ବଧର୍ମ ନୁହେଁ, 
ବରଂ କୀର୍ଭକୁ ମଧ୍ଯ ହରାଇବ । ତୁମେ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ପାପର ଭାଗୀଦାର ହେବ । ଅଧର୍ମୀମାନଙ୍କର 
ପ୍ରତିରୋଧ ନ କରିବା ନିରପରାଧୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ହତ୍ୟା କରିବା ସଦୂଶ ଘୋର ପାପ ହେବ । 


ଧର୍ମ ଶବ୍ଦର ବିବେଚନା ପୂର୍ବରୁ କରାଯାଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ତା'ର ପୂର୍ବାର୍ଚ୍ଚିତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ 
ସହିତ କୌଣସି ଏକ ଦେହ ବିଶେଷରେ ଏହି ଜଗତରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ। ସେହି ବିଶେଷ 
ପ୍ରୟୋଜନ ହେଉଛି ପୂର୍ବର ସେହି ସଞ୍ଚୁତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକୁ କ୍ଷୟ କରି ସ୍ଵସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନିବା। ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଯେଉଁ ବାସନା ସହିତ ଜନ୍ମ ନିଏ, ତାହା ହି ତା'ର ସ୍ଵଧର୍ମ, ସ୍ଵଭାବ କୁହାଯାଏ | ଅର୍ଜ୍ନର ସ୍ଵଭାବ 
ବା ସ୍ଵଧର୍ମ ଥୁଲା କ୍ଷତ୍ରିୟ । ଯାହାର ବିଶେଷ ଗୁଣ ହେଉଛି ଆଦର ଓ ଯଶପୂର୍ଣ୍ର ଶୌର୍ଯ୍ୟତା ବା ବୀରତା । 


ବାସନା କ୍ଷୟ ପାଇଁ ଜୀବନରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଏହି ଅବସରଗୁଡ଼ି କୁ ହରାଇ ଦେବା ହି ବିକାଶ ମାର୍ଗରେ 
ବାଧା ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବା | ଯଦି ଏଗୁଡ଼ିକର କ୍ଷୟ ନହେଲା, ତେବେ ମନୁଷ୍ୟର ମନରେ ବାସନାରେ ଚାପ 
ବଢ଼ି ବାକୁ ଲାଗେ । କାରଣ, ପୂର୍ବାର୍ଜିତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ` ସହିତ ନୂଆ ନୂଆ ସଂସ୍କାର ମଧ୍ଯ ଏକତ୍ର 
ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରାପ୍ତ କ୍ଷଣରେ ହୁଏତ ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରୁ ପଳାୟନ କରିପାରେ। କିନ୍ତୁ ପରେ ଏହି 
ଅବସରକୁ ହରାଇବା ଲାଗି ପଶ୍ଚାତ୍ତାପ ତାକୁ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଯେହେତୁ ଏହିପରି 
ପଳାୟନ ତା ' ର କ୍ଷତ୍ରିୟ ସ୍ଵଭାବର ସର୍ବଦା ବିପରୀତ କାର୍ଯ୍ୟ। ଯାହାକୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଚିର ଶାନ୍ତି 
ଓ ମୁକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରେ । ଯେଉଁ ବାଳକର କଳା ପ୍ରତି ସ୍ଵାଭାବିକ ରୁଚି ଓ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଅଛି, ସେ କଦାପି 


॥ ୧୬୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଜଣେ ସଫଳ ବ୍ୟବସାୟୀ ହୋଇପାରିବ ନାହି । ପୁତ୍ର ପ୍ରେମ ଯୋଗୁଁ ଯଦି ମାତା- ପିତା ତାଙ୍କର ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକୁ 
ପୁତ୍ର ଉପରେ ଲଦି ଦିଅନ୍ତି, ତେବେ ଏପରି ଦେଖାଯାଏ ଯେ ବାଳକର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ରହେ। 


ଏହିପରି ଉଦାହରଣ ବିଶ୍ଵରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମିଳିଥାଏ ଏବଂ ବିଶେଷ ରୁପେ ଆଧ୍ଷାତ୍ନିକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ। ବହୁତ ବ୍ଯକ୍ତି ଅଳ୍ପ ଦୁଃଖ ଓ କଷ୍ଟର ଆଘାତ ଦ୍ଵାରା କ୍ଷଣିକ ବୈରାଗ୍ୟ ହେତୁ “ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅନ୍ବେଷଣ, ରେ ଗୃହ ତ୍ୟାଗକରି ଜଙ୍ଗଲକୁ ଚାଲିଯାଆନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ ଜୀବନ ସାରା ଦୁଃଖ ତଥା 
ଅଶାନ୍ତି ପାଆନ୍ତି । ମନରେ ବିଷୟ ଉପଭୋଗ ଜନିତ ବାସନା ଥାଏ, ଯାହାକି ପାରିବାରିକ ଜୀବନରେ 
ପୂଣ୍ଠ କରାଯାଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ଗୃହ ତ୍ୟାଗକରି ହିମାଳୟର ଗୁମ୍ଫାରେ ବସିବା ଦ୍ଵାରା ସେହି ସବୁ 
ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ପୂଣ୍ଠ ହୁଏ ନାହିଁ ଅଥବା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଧ୍ୟାନ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ସମ୍ଭବ ହୁଏ। ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ 
ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ବିକ୍ଷେପ ବଢ଼ିବାକୁ ଲାଗେ, ଯାହାକୁ “ ପାପ” କହନ୍ତି | 


ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଅନୁସାରେ, “ ନିଜର ଆତ୍ନ୍‌ ସ୍ରୂପକୁ ଭୁଲିଯାଇ ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁସବୁ ଦୋଷ କରେ, 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପାପ କହନ୍ତି/ । ବିଷୟୋପଭୋଗ ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତିର ଚେଷ୍ଟା ହେତୁ ମନରେ 
ବିକ୍ଷେପ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଏବଂ ଏହି ପାପ ଯୋଗୁଁ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ଆାର ବିସ୍ବୃତି ହୋଇଥାଏ । 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନକୁ କହୁଛନ୍ତି - କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ ଯେ, ତୁମେ କର୍ଭବ୍ୟ ଓ କୀଭିକୁ 
ହରାଇବ | ବରଂ - 


ଅକୀଭିଂ ଚାପି ଭୂତାନି କଥୟିଷ୍ୟନ୍ତି ତେଃବ୍ୟୟାମ୍‌ । 
ସଂଭାବିତସ୍ୟ ଚାକୀରଭିଂର୍ମରଣାଦତିରିଚ୍ୟତେ ॥୩୪॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଚ = ତଥା, ଭୂତାନି = ଲୋକମାନେ, ତେ = ତୁମର, ଅବ୍ୟୟାମ୍‌ = ଦୀର୍ଘକାଳ ରହୁଥବା, 
ଅକୀତିମ୍‌ = ଅପକୀରିକୁ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, କଥୟିଷ୍ଯନ୍ତ = କହିବେ, ଚ = ଏବଂ, ସମ୍ଭାବିତସ୍ୟ 


= ମାନନୀୟ ପୁରୁଷପାଇଁ, ଅକୀର୍ତିଃ = ଅପକୀର୍ଭି, ମରଣାତ୍‌ = ମୃତ୍ୟୁଠାରୁ ( ମଧ୍ଯ), 
ଅତିରିଚ୍ୟତେ = ଅଧ୍ଵକ ଦୁଃଖଦାୟୀ ହୋଇଥାଏ | 


ଅନ୍ବୟ : ଭୂତାନି ଚ ତେ ଅବ୍ୟଯୟାଂ ଅପି କଥଯୟିଷ୍ୟନ୍ତି, ସମ୍ଭାବିତସ୍ଯ ଚ ଅକୀତିଃ ମରଣାତ୍‌ 
ଅତିରିଚ୍ୟତେ ।୩୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏବଂ ସୂ 6ଳେଳ ତୂମନ ବହ୍ଦୁତ କାଳ ଘର୍ଦ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ଚଳୟକିକୁ ମଖ କନ୍ଦିକାକୁ କମଳେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚମନ ନିଜ/ କଳିଣକେୟ ନନ୍ାଳି ଜଣ ସଂଶନନ୍ଦ୍ରନ ବଲି ନୀଳ ଥମପଳୟକି ବମ 
ଳିଜ/, ମନଣଠ/ରୁ ମଝା ଥଧୂଳ ଜୁନ ଜ/ୟଳ //77୪୮/ 


॥ ୧୬୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୩୫ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଜଣେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସମ୍ମାନିତ ବୀର ପାଇଁ ଅପକୀରି ବା ନିନ୍ଦା ମରଣଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଵକ 
ଦୁଃଖଦାୟକ ହୁଏ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନକୁ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ର ତ୍ୟାଗ କରି ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା ଲାଗି ଅନ୍ୟ ତର୍କ 
ଦେଉଛନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନର ହେଉଛି ଧର୍ମ ପକ୍ଷ ଏବଂ ତା 'ପକ୍ଷରେ ନ୍ୟାୟ ଥାଇ ଯଦି ସେ ଯୁଦ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରୁ 
ପଳାୟନ କରେ, ତେବେ ତାହା ତା'ର କାପୁରୁଷତା ବା ନଂପୁସକତାର ଲକ୍ଷଣ ହେବ | ଭଗବାନଙ୍କ 
ଶବ୍ଦରେ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରତି ସହାନୁଭୂତି ଅନ୍ତନିହିତ । କାରଣ, ସେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଭାବାବେଶରେ ଶୂରବୀର 
ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ମନରେ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇ ହତୋତ୍ସାହିତ ହୋଇପାରେ । 


ଭୟାଦ୍ରଣାଦୁପରତଂ ମଂସ୍ୟନ୍ତେ ତ୍ବାଂ ମହାରଥାଃ | 
ୟେଷାଂ ଚ ତ୍ବଂ ବହୁମତୋ ଭୂତ୍ଵା ୟାସ୍ଯସି ଲାଘବମ୍‌ ।୩୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଚ = ଏବଂ, ୟେଷାମ୍‌ = ଯେଉଁମାନଙ୍କ ( ଦୃଷିରେ), ତ୍ଵମ୍‌ - ତୁମେ (ପ୍ରଥମେ) , ବହୁମତଃ = 
ବହୁତ ସମ୍ମାନିତ, ଭୂତ୍ା = ହୋଇସାରି, ଲାଘବମ୍‌ = (ବର୍ତମାନ) ଲଘୁତାକୁ, ୟାସ୍ଯସି = 
ପ୍ରାପ୍ତହେବ, ମହାରଥାଃ = (ସେହି) ମହାରଥୀମାନେ, ତ୍ବାମ୍‌ = ତୁମେ, ଭୟାତ୍‌ = ଭୟହେତୁ, 
ରଣାତ୍‌ = ଯୁଦ୍ଧରୁ, ଉପରତମ୍‌ = ଓହରିଗଲ, ମଂସ୍ୟନ୍ତେ = ବୋଲି ମନେ କରିବେ | 


ଅନ୍ବଵୟ : ୟେଷାଂ ତ୍ବଂ ବହୁମତଃ ଭୂତ୍ବା ଲାଘବଂ ୟାସ୍ଯସି (ତେ) ଚ ମହାରଥାଃ ତ୍ବାଂ ଭୟାତ୍‌ 
ରଣାତ୍‌ ଉପରତଂ ମଂସ୍ୟନ୍ତେ ।୩୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥଥ ଏବଂ 6ନନ୍ଦମାଳଙ୍କ ଦୂଖଣନ ତୂୁଣମ କହନଧୁତ ମାନନୀୟ ଠହୋଳବନକ ସମୀନଙ୍କ ପୀର 
ବର୍ଞମ/ନ ଜୂଣନ ଜୁଛା କ/ ନଜଣୀ/ ୋଳକନ୍ଦିକ / 6ଦେନି ମହ/ଜଥ/ନୀନେ ତୁମକୁ କଳିକ 
6ନ, “ଜୟ 6ହନୁ ନୁଣନ ନ୍ଦୁଵ଼ରୁ ଳିବୁକ ନହଳରକୀଳ '' //77୫// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଭବିଷ୍ୟତର ଇତିହାସରେ ତୁମର ଅପକୀଭି ଲେଖା ହୋଇଯିବ। ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ଶତ୍ରୁ 
ପକ୍ଷର ଏହି ମହାରଥୀମାନେ ତୁମର ଉପହାସ କରିବେ। ଏହି ଭ୍ରାତୃହନ୍ତା ଯୁଦ୍ଧରେ ତୁମକୁ ଯେଉଁ ଦୁଃଖ 
ହେଉଛି, ତାକୁ ନ ବୁଝି ସେମାନେ କେବଳ ଏହାହିଁ କହିବେ ଯେ “ ତୁମେ ଭୟ ପୂର୍ବକ ଓ ଦୁର୍ବଳତା 
ହେତୁ ଯୁଦ୍ଧରୁ ପଳାଇଗଲ” । ଏହି ପ୍ରକାରର ଅନାଦର ପୂର୍ଣ୍ଣ କାପୁରୁଷପଣିଆ ବା ଭୀରୁତାର ଆରୋପ 
ଯେକୌଣସି ବୀର ପୁରୁଷ ସହନ କରିନପାରେ, ବିଶେଷ ରୂପେ ତୁମେ | ତୁମ ଭଳି ବଳ, ପରାକମ 
ତଥା ସାହସ ଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତକୁ ଶତ୍ଦୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏଭଳି ନିନ୍ଦା କରାଯିବ ? 


॥ ୧୬୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୬, ୩୭ / ଅସଧ୍ଵାୟ ୨ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟ 
ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ଅବାଚ୍ୟବାଦାଂଶ୍ଢ ବହୂନ୍‌ ବଦିଷ୍ୟନ୍ତି ତବାହିତାଃ । 

ନିନ୍ଦନ୍ତସ୍ତ ବ ସାମର୍ଥ୍ୟଂ ତତୋ ଦୁଃଖତରଂ ନୁ କିମ୍‌ ॥୩୬॥ 

ତବ = ତୁମର, ଅହିତାଃ = ଶତୁମାନେ, ତବ = ତୁମର, ସାମର୍ଥ୍ଯମ୍‌ = ସାମର୍ଥକୁ, ନିନ୍ଦନ୍ତଃ = 
ନିନ୍ଦାକରି (ତୁମକୁ), ବହୁନ୍‌ = ବହୁତ, ଅବାଚ୍ୟବାଦାନ୍‌ = ଅକଥ୍ଯ ବଚନମାନ, ଚ = ମଧେ, 


ବଦିଷ୍ୟନ୍ତି = କହିବେ, ତତଃ = ତାହାଠାରୁ, ଦୁଃଖତରମ୍‌ = ଅଧକ ଦୁଃଖ, ନୁ, କିମ୍‌ = ଆଉ 
କ'ଣ ହେବ ? 


: ତବ ଅହିତାଃ ତବ ସାମର୍ଥ୍ଯ ନିନ୍ଦନ୍ତଃ ( ସନ୍ତଃ) ବହୁନ୍‌ ଅବାଚ୍ୟବାଦାନ୍‌ ଚ ବଦିଷ୍ୟନ୍ତି, 


ତତଃ କିଂ ନୂ ଦୁଃଖତରଂ ( ଅସ୍ତ ?) ।୩୬। 


ତୁମ୍ମନ ଝଚୁମାନେ ତୁମ ସାନର୍ଥ୍ୟକୁ ନିନ୍ ଜନି ବନ୍ଦୁତ ଥଅକଥନଃୟ ବନନ କହିବାକୁ 
ଲ/କିକେ / 6ସ6ଚଣକେଣଳ ଜ/ '୦/ରୁ ଅଥକ ଦୁଃଖ କାଂଣ 6£କ 7 //77୬/ 


ଅର୍ଜୁନର ମନରେ ଏହି ତର୍କଗୁଡ଼ିକର ଅନୁକୂଳ ପ୍ରଭାବ ଧୀରେ ଧୀରେ ପଡ଼ିବାକୁ ଲାଗୁଛି 


ଦେଖି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାକୁ ଯୁଦ୍ଧରୁ ପଳାୟନ କରିବା ଫଳରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଦୋଷ ହେବ, ସେସବୁକୁ ଅଧକ 
ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଲୋକନିନ୍ଦା, ଯୁଦ୍ଧରୁ ପଳାୟନ ଜନିତ ଦୋଷ, ଇତିହାସରେ ଅପକୀଭି ଇତ୍ୟାଦି, 
ଏଥୁରୁ ଅଧ୍ଵକ ଦୁଃଖ ଏକ ସମ୍ମାନିତ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଆଉ କ ।ଣ ହୋଇପାରେ ? 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ବୟ : 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


॥ ୧୬୪॥ 


ହତୋ ବା ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ୟସି ସ୍ଵର୍ଗଂ ଜିତ୍ସା ବା ଭୋକ୍ଷ୍ୟସେ ମହୀମ୍‌ | 
ତସ୍ପାଦୁତ୍ତିଷ୍ପ କୌନ୍ତେୟ ୟୁଦ୍ଧାୟ କୃତନିଶ୍ଚୟଃ ।।୩୭॥ 


ବା = ଯଦି (ଯୁଦ୍ଧରେ), ହତଃ = ନିହତ ହେବ, ସ୍ଵର୍ଗମ୍‌ = (ତୁମକୁ) ସ୍ବର୍ଗ, ପାପ୍ସ୍ଯସି = 
ପ୍ରାପ୍ତହେବ (ଆଉ), ବା = ଯଦି (ଯୁଦ୍ଧରେ), ଜିତ୍ବା = ଜିତିଯିବ (ତେବେ), ମହୀମ୍‌ = 
ପୂଥୁବୀର ରାଜ୍ୟ, ଭୋକ୍ଷ୍ୟସେ = ଭୋଗ କରିବ, ତସ୍କାତ୍‌ = ତେଣୁ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ 
କୁନ୍ତିନନ୍ଦନ ଅଜଜୁନ ! (ତୁମେ), ଯୁଦ୍ଧାୟ = ଯୁଦ୍ଧପାଇଁ, କୃତନିଶ୍ୟଃ = ସଂକଳବଦ ହୋଇ, 


ଉତ୍ିଷ୍ଠ = ଠିଆ ହୁଅ| 
ହେ କୌନ୍ତେୟ। ହତଃ ବା ସ୍ଵର୍ଗଂ ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ୟସିଥ, ଜିତ୍ବା ବା ମହୀଂ ଭୋକ୍ଷ୍ୟସେ, ତସ୍କାତ୍‌ 
ୟୁଦ୍ଧାୟ କୃତନିଶ୍ୟଃ (ସନ୍‌) ଉଭିଷ |୩୭। 


ନ୍ଦୁଵଜେ ମୃଚୂ/ 6ନ6ଳ ତୂଣନେ ସ୍ୂର୍ଜ ଠ/ଙି କ୍କ ଥଥବଯ ଳୟଳନ୍ଦ କଳ ଏନି 
ହୁଁଥୂକ/ଳୁ ଜଜ କଳିକ / 6ଜଣୁ 6 6ଳୌନନ / ନୁ କଜିବ/କୁ ନିଛଞାଯ କଳି ©ଥଅ/ 
6ାନନୀଥ //77୭// 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୩୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ଅର୍ଜୂନ ପକ୍ଷରେ ଧର୍ମ ଥୁବାରୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଉଚିତ ଥୁଲା। ଯୁଦ୍ଧରେ ମୃତ୍ୟୁ ହେଲେ ସେହି ବୀରକୁ ସ୍ଵର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ ତଥା ବିଜୟୀ ହେଲେ ସେ 
ପୂଥିବୀର ରାଜ୍ୟ ବୈଭବକୁ ଭୋଗ କରିବ । ମୃତ୍ୟୁ ଉପରାନ୍ତ ଧର୍ମ ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ କରୁଥିବା ପରାକ୍ରମୀ 
ଶୂରବୀରଙ୍କ ଭଳି ମଧ୍ଯ ସ୍ଵର୍ଗ ଭୋଗ କରିବ । ତେଣୁ ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେତେ ସବୁ ତର୍କ ଦିଆଯାଇଛି, 
ସେସବୁର ନିଷ୍କର୍ଷ ଏହି ବାକ୍ୟରେ ନିହିତ କି “ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ନିଶ୍ଚୟ କରି ଠିଆ ହୋଇଯାଅ ' | 


“୮ ୮୫ ୮ × ୦ ।ବ 


ଯେଉଁ ବିଶେଷ ପରିସ୍ତିତିରେ ଗୀତା ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି, ସେହି ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଲାଗି 
ନିର୍ଦେଶ ନ୍ୟାୟୋଚିତ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ସାମାନ୍ୟ ପରିସ୍ଫିତି ଗୁଡ଼ିକରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଏହି ଦିବ୍ୟ ଆହ୍ଵାନର 
ଅର୍ଥ ହେବ ଯେ ସବୁ ପ୍ରକାର ମାନସିକ ଦୁର୍ବଳତାଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ମନୁଷ୍ଯ ତାଂର ଜୀବନରୂପୀ 
ସଂଘର୍ଷଗୁଡ଼ିକରେ ଆସୁଥୁବା ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ଗୁଡ଼ିକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାହସ, ଧୈର୍ଯ୍ୟ ତଥା ଦୃଢ଼ତା ପୂର୍ବକ ସଫଳତା ପ୍ରାପ୍ତି 
ଲାଗି ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଉଚିତ୍‌ | ଏହି ପ୍ରକାର ଗୀତାର ଉପଦେଶ କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ପାଇଁ ନ 
ହୋଇ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵର ମାନବ ଜାତି ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ଏବଂ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ । 


ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି “ ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ଯେଉଁ ଭାବକୁ ହୃଦୟରେ ଧାରଣ କରି ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଉଚିତ୍‌, 
ତାକୁ ବର୍ତମାନ ଶୁଣ ” | 
ସୁଖଦୁଃଖେ ସମେ କୃତ୍ଵା ଲାଭାଲାଭୌ ଜୟାଜୟୌ | 
ତତୋ ୟୁଦ୍ଧାୟ ୟୁଜ୍ୟସ୍ଵ ନୈବଂ ପାପମବାପ୍ସ୍ୟସି ॥୩୮॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଜୟାଜୟୌ = ଜୟ-ପରାଜୟକୁ , ଲାଭାଲାଭୌ = ଲାଭ-କ୍ଷତିକୁ (ଓ), ସୁଖଦୁଃଖେ = ସୁଖ- 
ଦୁଃଖକୁ, ସମେ = ସମାନ, କୃତ୍ବା = କରି (ବୁଝି), ତତଃ = ତାହାପରେ, ଯୁଦ୍ଧାୟ = 


ଯୁଦ୍ଧପାଇଁ, ଯୁଜ୍ଯସ୍ଵ = ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଅ, ଏବମ୍‌ = ଏହିପରି (ଯୁଦ୍ଧକଲେ ତୁମେ), ପାପମ୍‌ 
= ପାପକୁ, ନ, ଅବାପ୍ସ୍ଯସି = ପରାପ ହେବନାହ | 


ଅନ୍ବୟ : ସୁଖଦୁଃଖେ, ସମେ, ଲାଭାଲାଭୌ, ଜୟାଜୟୌ, (ସମୌ) କୃତ୍ବା ତତଃ ୟୁଦ୍ଧାୟ ୟୁଜ୍ଯସ୍ବ 
ଏବଂ ପାପଂ ନ ଅବାପ୍୍‌ସ୍ୟସି ।୩୮। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସୁଖ- ଦୁଃଖ, ହ/ନି-ଲ/ଜ ¢ କୟ-ଯର/ଳୟ ନ୍କ ଦୁନ୍ଦୁକୁଢ଼ିକୁ ସମ/ନ ଚତ଼ଝିଣଲେ ଣଜଖି 
ନ୍ଦୁଦଧ ଦୀନ ହସ୍ତ ନୋଳନ୍ଦାଥ / ଏହି କଳାର ଚୂମକୁ ଯୀ ଲମ୍ବ ନାନି /୨୨୮୮ 

ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ସମ୍ପୂର୍ଟ୍ଣ ଗୀତାର ସାର ରୂପ ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସାଂଖ୍ୟ ଯୋଗପରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 


କର୍ମ ଯୋଗର ନିର୍ଦୈଶ କରାଯାଇଛି । ଏହି ଅଧ୍ଧାୟରେ ଆଗକୁ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତିଯୋଗକୁ ସଂକ୍ଷେପରେ ସଂକେତ 
କରାଯାଇଛି। 


॥ ୧୬୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଏହା ହେଉଛି ପ୍ରଥମ ଅବସର, ଯେତେବେଳେ କି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଆତ୍ନୋନ୍ନତିର 
ସାଧନାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଏହାକୁ ସାବଧାନତା ପୂର୍ବକ ଅଧ୍ଯୟନ କଲେ ଗୀତାର 
ସମସ୍ତ ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୋଗୀ ସିଦ୍ଧ ହେବ। 


ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝି ଏହି ତିନି ଉପାଧ୍ୁଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ୟମରେ ହି ଆମେ ଜୀବନରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରୁ । ଏହି ତିନିସ୍ତରରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥୁବା ସବୁ ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ 
କଥତ ତିନି ପ୍ରକାରର ଦ୍ଵନ୍ଦ୍୍‌ରେ ସମାବେଶ କରାଯାଇଛି । ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଗୁଡ଼ିକୁ ସୁଖ 
ତଥା ଦୁଃଖ ରୂପେ ଅନୁଭବ କରିବା ବୁଝଵିର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ମାତ୍ର। ଲାଭ ଓ ହାନି - ଏହା ମନର କହଳ୍ନା | 
ଯାହା ହେତୁ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା ପରେ ହର୍ଷ ଏବଂ ବିୟୋଗ ପରେ ଶୋକ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଭୌତିକ 
ଜଗତର ଉପଲବ୍ଧ୍‌ ଗୁଡ଼ିକୁ ଏଠାରେ ଜୟ-ପରାଜୟ ଶବ୍ଦରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉପଦେଶ 
ହେଉଛି କି ମନୁଷ୍ୟକୁ ଏହି ପ୍ରକାରର ବିଷମ ପରିସ୍ଫି ତିଗୁଡ଼ିକରେ ସର୍ବଦା ମାନସିକ ସନ୍ତୁଳନକୁ ଅତୁଟ 
ରଖିବା ଉଚିତ୍‌ | ଏଥୁଲାଗି ସତତ ସଚେତନତା ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ। 


ସମୁଦ୍ରରେ ସ୍ଵାନ କରିବାଲାଗି ଇଛୁକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସମୁଦ୍ର ସ୍ଵାନ କରିବାର କଳା ଜଣାଥ୍ୁବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ଅନ୍ୟଥା ସମୁଦ୍ରର ଉତ୍ତାଳ ତରଙ୍ଗମାଳା ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବ୍ୟତିବ୍ୟସ୍ତ କରିଦେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଶେଷରେ ଜଳ 
ସମାଧ୍ଵ ଦେଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ବଡ଼ ବଡ଼ ଢ଼େଉ ସାମନାରେ ତଳକୁ ମୁଣ୍ଡ କରି ତଥା ଛୋଟ ଛୋଟ ଢ଼େଉ 
ଆଗରେ ମୁଣ୍ଡ ଟେକିବାର କଳା ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଜାଣିଥିବ ସେ ସମୁଦ୍ରରେ ସ୍ନାନ କରିବାର ଆନନ୍ଦ ନେଇପାରିବ 
ସମୁଦ୍ରରେ ତରଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯିବ ଅଥବା ସ୍ନାନ କରିବାବେଳେ ଆମକୁ କଷ୍ଟ ପହଞ୍ଚାଇବ ନାହ। 
ସମୁଦ୍ରଠାରୁ ଏଭଳି ଆଶା କରିବା ଆମର ମୁର୍ଖତା ହେବ। କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଜୀବନରେ ଏହାହି ଚାହେଁ କି 
କୌଣସି ପ୍ରକାର ସମସ୍ୟା ତାଂର ଜୀବନରେ ନ ଆସୁ କିନ୍ତୁ ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମ୍ଭବ । ଜୀବନ- ସମୁଦ୍ରରେ 
ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ହାନି-ଲାଭ ତଥା ଜୟ-ପରାଜୟ ରୂପକ ତରଙ୍ଗମାଳା ଉଠିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ | 


ଯଦି ଜୀବନରେ ସ୍ଵରୂପ ଏକ ଘୋର ତୋଫାନୀ ସମୁଦ୍ର ସଦୃଶ, ତେବେ ସେଥରେ ଉଠୁଥିବା 
ଉତ୍ତାଳ ତରଙ୍ଗମାଳାର ଆଘାତ ଅଥବା ଗମ୍ଭୀର ସ୍ଵରରେ ବିଚଳିତ ନ ହୋଇ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିବାର 
କଳା ଆମକୁ ଶିଖିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହି ଉଠୁଥୁବା ତରଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସହିତ ତାଦାତ୍ୟ୍‌ 
ସ୍ଥାପିତ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସମୁଦ୍ର ଉପରେ ଭାସମାନ ହୋଇ ରହିବ । କଦାପି ସମୁଦ୍ର କୂଳରେ ଥୁବା ସ୍ଥ୍ର 
ପ୍ରକାଶ ସ୍ତମ୍ଭ ଭଳି ସ୍ଦିର ରହିପାରିବ ନାହି । ଯାହାକି ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ତରଙ୍ଗମାଳା ମଧ୍ଯରେ ନିଶ୍ଚଳ ଭାବେ ଠିଆ 
ହୋଇ ରହେ ଏବଂ ଯାହାର ମୁଳଦୂଆ ସମୁଦ୍ର ଗର୍ଭରେ ଥବବା ଚଟାଣ ଉପରେ ହି ନିର୍ମିତ ହୋଇଥାଏ। 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନକୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରିତ କରିଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତାହା ସହିତ ମଧ୍ଯ ଏହି ସମତ୍ବ 
ଭାବରେ ରହିବା ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟଥା କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଉଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ଅନେକ 


॥ ୧୬୬॥ 


ଅଞ୍ମାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୩୮ 


ସମୟରେ ନିଜର ନକାରାତ୍ମକ ପ୍ରବୃଭିଗୁଡ଼ିକର ଶିକାର ହୋଇଯିବ । ମନରେ ଏହି ସମତ୍ବ ଭାବ ରହିଲେ 
ମନୁଷ୍ଯ ବାସ୍ତବିକ ସ୍କୁର୍ଜି ଏବଂ ପ୍ରେରଣା ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନଯାପନ କରିପାରିବ । ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତିର ଉପଲବ୍ଧ ଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବ ସଫଳତାର ଆଭାରେ ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 


ଏହା ଏକ ସୁବିଦିତ ତଥ୍ୟ ଯେ ସମସ୍ତ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ଯେଉଁ କର୍ମ ସ୍ପୂର୍ଭି ଓ ପ୍ରେରଣାଯୁକ୍ତ 
ହୁଏ, ସେଗୁଡ଼ିକର ନିଜସ୍ବ ଆନନ୍ଦ ଥାଏ | ଯାହାର କୌଣସି ପ୍ରତିକୃତି ହୋଇପାରେ ନାହି, ଏବଂ ତାକୁ 
ମଧ୍ଯ ପୁନରାବୃତ୍ତି କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ। ଯେକୌଣସି କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତି କବି ହୁଅନ୍ତୁ ଅଥବା କଳାକାର, 
ଚିକିତ୍ସକ ଅଥବା ବକ୍ତା, ଯଦି ତାଙ୍କର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କୃତି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରନ୍ତି, ତେବେ ତାହା ସର୍ବ ସମ୍ମତି ଦ୍ଵାରା 
ଗ୍ପହୀତ ହୋଇ ବା ସ୍ଵୀକୃତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ “ପ୍ରେରଣାର କାର୍ଯ୍ୟ” କରେ । ଏହିପରି ଯଦି ଆମେ ଦୈବୀ 
ପ୍ରେରଣାରେ ଅବିଭୂତ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁ¿ ତେବେ ଆମର କଳ୍ପନା ବିଚାର ଏବଂ କର୍ମ ଏକ ଅନନ୍ୟ 
ସୁନ୍ଦରତାରେ ଓତପ୍ରୋତ ହୋଇଥାଏ, ଯାହାକୁ ଏକ ଯନ୍ତ୍ରଭଳି ପୁନର୍ବାର କରାଯାଇ ନପାରେ | 


ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଚିତ୍ରକାର ଦା ଭିନ୍‌ସୀ ତାଙ୍କର ଶ୍ରେଷ୍ଠ କୃତି “ମନ୍ଦ ସ୍ମିତ ବଦନା ମୋନାଲିସାର ଚିତ୍ର'କୁ 
ଦ୍ବିତୀୟ ଥର ଟ୍ରିତିତ କରିପାରିବେ ନାହି । ମହାକବି କିଟ୍‌ସଙ୍କ ଲେଖନୀରେ ଉଡୁଥିବା ବୁଲ୍‌ବୁଲ୍‌ର 
ଗାନକୁ ଦ୍ବିତୀୟ ଥର ଲେଖିପାରିବ ନାହି । ବିଥୋବେନ୍‌ ପିୟାନୋରେ ପୁନଃ ଏକବାର ସେହି ମଧୁର 
ସ୍ଵର ଝଂକୃତ କରିପାରି ନାହାଁନ୍ତି । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନାରେ ଯୁଦ୍ଧ ପଶ୍ଚାତ୍‌ ଦ୍ବିତୀୟବାର 
ଗୀତା ଶୁଣାଇବାରେ ତାଙ୍କର ଅସମର୍ଥତା ସ୍ଵୀକାର କରିଥୁଲେ । ( ଅଶ୍ଵମେଧ ପର୍ବ - ଉତ୍ତରଗୀତା) 


ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବିଚାରକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ' ପ୍ରେରଣାଂ ସଂଯୋଗର କୌଣସି ଏକ ରହସ୍ୟମୟ ଘଟଣା, 
ଯାହା ଉପରେ ମନୁଷ୍ୟର .କୌଣସି ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରହେ ନାହିଁ | କିନ୍ତୁ ଭାରତୀୟ ମନୀଷୀମାନଙ୍କ କଥନ 
ଅନୁସାରେ “ ଦୈବୀ ପ୍ରେରଣାର ଜୀବନ ”' ମନୁଷ୍ଯର ବାସ୍ତବିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ, ଯାହାକୁ ବ୍ଯବ୍ଜି ତା'ର ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପ 
ସହିତ ପୂର୍ଣ୍ଣତଃ ତାଦାତ୍କ୍ୟ ସ୍ମ୍ରାପିତ କରି ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିପାରିବ । ସମତ୍ବ ଭାବ ଯୁକ୍ତ ଜୀବନରେ 
ଆସୁଥିବା ପରିସ୍ମ୍ତି ଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଅପ୍ରଭାବିତ, ନିଜ ମନ ଓ ବୁଦଝିର ସାକ୍ଷୀ ହୋଇ ରହିବା, ଅହଂକାରର 
ବିସ୍ବୃତିକ୍ଷଣ ଆସିଲେ ଆମର କର୍ମ ଉଷାକାଳରେ ଚମକୁଥୁବା ଆଭାରେ ସମ୍ପୂଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ। ସାମାନ୍ୟ 
ମନୁଷ୍ୟର ଧାରଣା ଥାଏ କି ଅହଂକାର ଅଭାବରେ ଆମେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ଅକୁଶଳ ଅଥବା ଅସମର୍ଥ 
ହେବା, କିନ୍ତୁ ଏହା ମିଥ୍ୟା ଧାରଣା ମାତ୍ର। ପ୍ରେରଣାର ପ୍ରକାଶ ହି ସାମାନ୍ୟ ସଫଳତାକୁ ମଧ୍ଯ ମହାନ୍‌ 
ଉପଲବ୍ଧୁର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସ୍ତରରେ ପହଞ୍ଚାଇ ପାରେ । 


ପ୍ରାଚୀନ ହିନ୍ଦୁ ଯୋଗୀମାନେ ଏକ ପ୍ରକାର ସାଧନା ଆବିଷ୍କାର କରିଛନ୍ତି, ଯାହାର ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା 
ମନ ଓ ବୁଛଵିର ସଂଯୋଗ ତଥା ସମତା ସମ୍ପାଦିତ କରାଯାଇପାରେ। ଏହି ସାଧନାକୁ ' ଯୋଗ” କହନ୍ତି | 


॥୧୬୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ବୈଦିକ କାଳରେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏହାର ଜ୍ଞାନ ଥୁଲା ତଥା ଏହାକୁ ଅଭ୍ୟାସ କରି ସେମାନେ ଅସାଧାରଣ 
ଉପଲବ୍ଧ ଗୁଡ଼ିକୁ ଅର୍ଜିତ କରି ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଇଁ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ଯୁଗର ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ । 


ଭାରତ ଭଳି ଦେଶରେ ବୈଦିକ କାଳରେ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା। କିନ୍ତୁ 
ତା'ର ଉପଯୋଗିତା ଜୀବନରେ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମାନ ରୂପେ ହୋଇଥାଏ ଯଦି ତା 'ର ସର୍ବ କ୍ଷେତ୍ରୀୟ 
ଉପଯୋଗିତା ହୋଇନଥାନ୍ତା, ତେବେ ବାସ୍ତବରେ ତାହା ଦର୍ଶନ ହୋଇପାରି ନଥାନ୍ତା । ଅଧ୍ବକାଧ୍ଵକ 
ଲୋକ ତାକୁ କୌଣସି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବ୍ୟକନ୍ତର ଜୀବନ ବିଷୟକ ମତର ମାନ୍ୟତା ଦେଇ ନଥାନ୍ତେ । ଯାହାର 
ସୀମିତ ଉପଯୋଗ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ତତ୍ତ୍ଵଞ୍ଞାନରୂପେ କଦାପି ତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନପାରେ | 


ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉପଦେଶରେ ଭଗବାନ୍‌ ସମସ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ତର୍କ ଗୁଡ଼ିକୁ ଅର୍ଜୁନ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଉପସ୍ଫ୍ରାପନ କଲେ, “ ଯାହାକୁ ଜାଣି ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ପିତିଗୁଡ଼ିକରେ ସୁବିଚାର ପୂର୍ବକ ଉଚିତ୍‌ ନିଣ୍ଟୟ ନେବା 
ପାଇଁ ସେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବ। ” ସବୁ ଭୌତିକ ପରିସ୍ଥିତି ଗୁଡ଼ିକର ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନରେ କେବଳ ଆଧ୍ଷାଚ୍ଜିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ହି ଅନ୍ତିମ ପ୍ରମାଣ ରୂପେ ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯାଇ ନପାରେ । ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିର 
ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ ଆଧ୍ୟାତ୍ନିକ ଦୃଷ୍ଟି ସହିତ ବୁଦ୍ଧି ସ୍ତରରେ ତର୍କ, ମନ ସ୍ତରରେ ନୈତିକତା ଏବଂ ଭୌତିକ 
ସ୍ତରରେ ପରମ୍ପରା ତଥା ସାମାଜିକ ରୀତି-ନୀତି ଦୃଷ୍ଟିରେ ମଧ୍ଯ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହି ସବୁ ଦ୍ଵାରା 
ବିନା ବିରୋଧାଭାସରେ ଯଦି କୌଣସି ଏକ ସତ୍ୟର ସଂକେତ ମିଳେ, ତେବେ ନିଶ୍ଚିତ ତାହା ହି ଦିବ୍ୟ 
ମାର୍ଗ। ଯେଉଁ ମାର୍ଗରେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୂଲ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ଚାଲିବାକୁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 


କ୍ଷ ମହ୍‌ ୩୫୩ 


କେବଳ ନୈତିକ ଭାବନାରେ ଯୁଦ୍ଧକୁ ଦେଖିବା ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନ ସେହି ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଉଚିତ୍‌ ରୂପେ 
ବୁଝିପାରି ନାହି | ଶତୃ ପକ୍ଷରେ ଠିଆହୋଇ ଥବା ତାଂ ର ବନ୍ଧୁବାନ୍ଧବମାନଙ୍କୁ ବିନାଶ କରିବା ନୈତିକ 
ବିରୁଦ୍ଧ ଥ୍‌ଲା। କିନ୍ତୁ ଭାବାବେଶଜନିତ ମନର ଭ୍ରମିତ ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ଅନ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କରି 
ନଥୁଲା, ଯଦ୍ବାରା କି ସେ ପୁନଃ ସଂଯମିତ ହୋଇ ପାରିଥାନ୍ତା | ଏହି ଅବସରରେ ଯାହା କରିବା ଯୋଗ୍ୟ 
ତାହା କରି ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଶରଣରେ ଯାଇଥୁଲା। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଂର ମାର୍ଗଦର୍ଶନର 
ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ବ ନିଜ ଉପରେ ନେଇ ଜୀବନର ସବୁ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣକୁ ତା” ସମକ୍ଷରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛନ୍ତ। 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୀତାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମନୁଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ବିବେକଶୀଳ ବୁଦ୍ଧିର ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଯାହାକୁ 
କଠୋପନିଷଦ୍‌ ଭାଷାରେ “ ଦେହରୂପୀ ରଥର ଯୋଗ୍ୟ ସାରଥ ' ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ | 


ଏହି ପ୍ରକାର ଆଧ୍ୟାଚ୍ନିକ, ବୌଦ୍ଧିକ ନୈତିକ ତଥା ପାରମ୍ପରିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କରିବା ପରେ ପୂର୍ବ 
ଶ୍ଳଲୋକରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ସହମତି ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ଭାବନାରେ କର୍ମ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌, ତା'ର ବିବେଚନା ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କରିଛନ୍ତ । ଶରୀରାଦି ଅନାତ୍ନ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ 


॥ ୧୬୮॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୩୯ 


ସହିତ ତାଦାତ୍ବ୍ୟ କରିବା ଫଳରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଚିନ୍ତା, ବିକ୍ଷେପ, ବ୍ୟାକୁଳତା ହୁଏ, ସେଗୁଡ଼ିକରୁ ଉପରକୁ 
ଉଠି ସବୁ ବିଷମ ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକରେ ସମଭାବପନ୍ନ ହୋଇ କର୍ମ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | 


ମ୍ଷ ୩୭ ୩୩ ୬" 0. 


ସବୁ ପରିସ୍ପ୍ିତିରେ ସମଭାବରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଥୁବା ମନ ବାସନାଗୁଡ଼ିକୁ କ୍ଷୟ କରିବାର ମାର୍ଗ 
ହୁଏ। ଏହା ଦ୍ଵାରା ଯଦି ଅହଂକାର ଓ ସ୍ବାର୍ଥରେ ଅବରୁଦ୍ଧ ହୁଏ, ତେବେ ବାସନା କ୍ଷୟ ପରିବର୍ଭେ 
ଅସଂଖ୍ୟ ନୂଆ ବାସନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ। ଦ୍ଵନ୍ଦ୍୍‌ର ଯୋଗୁଁ ହେଉଥବା ବିକ୍ଷେପ ଅହଂକାରର ଜନ୍ମ ଓ 
ବୃଦ୍ଧିର କାରଣ ହୁଏ | କର୍ମଯୋଗ ଭାବନାରେ କର୍ମ କରି ଜୀବନ ବିତାଇବା ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ 
ହୁଏ। ଏହି ର୍କମଯୋଗର ବିସ୍ତୃତ ବିବେଚନ ପରବର୍ଭୀ ଅଧ୍ୟାୟରେ କରାଯିବ । 


ତତ୍ତ୍ଵ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ସାଧାରଣ ବ୍ଯକ୍ତିର ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିଚାର କରିବା ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଅର୍ଜୁନକୁ 
କର୍ମଯୋଗ ଭାବନାରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି | ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନକୁ ଜାଣି ତାକୁ ଜୀବନରେ 
ବ୍ୟବହାରରେ ଲଗାଇବା ହେଉଛି ଧର୍ମ | 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ତମାନ ଜ୍ଞାନକୁ ବ୍ୟବହାରରେ ଉପଯୋଗ କରିବାର ଉପାୟଗୁଡ଼ିକ ତଥା 
ସଧନାଗୁଡ଼ିକୁ ନିରୂପଣ କରାଯାଉଛି | ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 
¿¦ ୧ «= 0୦ <© = 
ଏଷା ତେଃଭହତା ସାଂଖ୍ୟେ ବୁଦ୍ଧୟୋଗେ ତ୍ଵମାଂ ଶୂଣୁ। 
କ୍‌. €. «+ 
ବୁଦ୍ଯ୍ୟା ୟୁକ୍ତୋ ୟୟା ପାଥ କମ ବନ୍ଧଂ ପ୍ରହାସ୍ୟସ ।।୩୯। 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ !, ଏଷା = ଏହି, ବୁଦ୍ଧଃ = ବୁଛଵି, ତେ = ତୁମକୁ, ସାଂଖ୍ୟେ = ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ, ଅଭିହିତା = କୁହାଗଲା, ତୁ = ଓ (ବର୍ତମାନ ତୁମେ), ଇମାମ୍‌ = ଏହାକୁ, ୟୋଗେ 
= କର୍ମଯୋଗଦୃଷ୍ଟିରୁ, ଶୃଣୁ = ଶୁଣ, ୟୟା = ଯେଉଁ, ବୁଦ୍ଧ୍ଯା = ବୁଦ୍ିଦ୍ବାରା, ୟୁକ୍ତଃ = 


ଯୁକ୍ତହୋଇ (ତୁମେ), କର୍ମବନ୍ଧମ୍‌ = କର୍ମର ବନ୍ଧନକୁ, ପ୍ରହାସ୍ଯସି = ଭଲରୂପେ ତ୍ୟାଗ 
କରିଦେବ ବା ସର୍ବଧା ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ । 


ଅନ୍ବଵୟ ଓ: ହେ ପାର୍ଥ ! ଏଷା ବୁଦ୍ଧିଃ ତେ ସାଂଖ୍ଯେ ଅଭିହିତା, ୟୋଗେ ତୁ ଇମାଂ ଶ୍ୁଣୁ। ୟୟା ବୁଦ୍ଧ୍ୟା 
ୟୁକ୍ତଃ ତ୍ବଂ କର୍ମବନ୍ଧଂ ପ୍ରହାସ୍ୟସି ।୩ ୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ: £ ଠାର୍ଥ/ ତୂମକୁ ସଂଯ କିଷ୍ୟୟକ #/ନ କୁଛାରୀଲଃ ଏବଂ ବର୍ଷ୍ମାନ ଏହି ଥଳର୍ନୀ 
6 ସଂନିତ ସନନ୍ଦ ଜଳକୁ ଖୁଣ / ଜୀ #/ନ6ନଳେ ନୁଇ ନଳ ତୁମ କର୍ନକନ୍ନକୁ 
ବିନଷ କରିଜଯାଳିବ //??୯'// 


॥ ୧୬୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୯ / ଅଧ୍ପାୟ ୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯେଉଁ ପ୍ରାମାଣିକ ବିଚାର ଏବଂ ଯୁକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ତାହାକୁ 
“ ସାଂଖ୍ୟ' କହନ୍ତି। ଯାହାର ଉପଦେଶ ଭଗବାନ୍‌ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ କରିଛନ୍ତି ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଦ୍ଵାରା 
ଶୋକ-ମୋହ ରୂପ ସଂସାରରୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ବର୍ଭମାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କର୍ମଯୋଗ ଅଥବା 
ବୁଦ୍ଧିଯୋଗର ଆଶ୍ଵାସନା ଅର୍ଜୁନକୁ ଦେଉଛନ୍ତି । 


ଅନେକ ଲୋକ “ କର୍ମର ନିୟମ'କୁ ଭୁଲ୍‌ ବଶତଃ “ ଭାଗ୍ୟ” ରୂପେ ଜାଣନ୍ତି | କିନ୍ତୁ “ କର୍ମର 
ନିୟମ” ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଏକ ଆଧାରଭୂତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ । ଏଥଲାଗି ହିନ୍ଦୁ ଜୀବନ ପଦ୍ଧତିରେ ଅଧ୍ଯୟନ କରୁଥୁବା 
ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ନିୟମର ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ହେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ଯଦି ଏକ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ 
ମାଡ୍ରାସରେ ଶ୍ରୀରମଣ ରାଓଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଥୁବା ଅପରାଧ ପାଇଁ ଆଜି ମୋତେ ଦିଲ୍ଲୀରେ ନ୍ୟାୟିକ 
ଦଣ୍ଡ ମିଳୁଛି, ତେବେ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି କି ସେହି ଅପରାଧୀ ରମଣ ରାଓ ଓ ଆଜିର ସନ୍ଛ୍‌ ଚିନ୍କୟ 
ମଧ୍ଯରେ କିଛି ସମାନତା ରହିଛି । ତେଣୁ ନ୍ୟାୟର ଲମ୍ବା ହାତ ରମଣ ରାଓ ଅପରାଧୀକୁ ଚିନ୍କୟ ବୋଲି 
ଚିହ୍ନିପାରି ଦିଲ୍ଲୀରେ ପହଞ୍ଚୁ ମୋତେ ଦଣ୍ଡ ଦେଉଛି । 


ଏହିପରି ପ୍ରକୃତିର ନ୍ୟାୟ ଅକାଟ୍ୟ । ଏଥୁଲାଗି ହିନ୍ଦୁ ମନୀଷୀଗଣ ଏହାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି କି 
ବର୍ଭମାନ ଆମେ ଯେଉଁ କଷ୍ଟ ଭୋଗ କରୁଛୁ, ତା'ର ମୂଳ କାରଣ ଭୂତକାଳରେ କୌଣସି ଦେଶ- 
ବିଶେଷ ତଥା ଦେହ ବିଶେଷରେ କରାଯାଇଥୁବା ଅପରାଧ | ଏଥୁରୁ ଏହା ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ଯେ ପୂର୍ବକାଳର 
ପାପୀ ଏବଂ ବର୍ଭମାନର କଷ୍ଟ ଭୋଗ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏକ ହେବା ଉଚିତ୍‌ | ଏହାକୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ (ମନ 
ଓ ବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତଃ ଜୀବନ କୁହାଯାଇଛି । 


ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ବକ କରାଯାଇଥବା ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ କର୍ତାର ମନରେ ତା' ର ସଂସ୍କାର ଛାଡ଼ି ଯାଏ, 
ଯାହାକି କର୍ତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅନୁରୂପ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ସଂସ୍କାରଗୁଡ଼ିକୁ ହି ବାସନା କହନ୍ତି, ଯାହାର 
ନିବୃତ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ବିଶିଷ୍ଟ ଦେଶ, କାଳ ଓ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥାଏ । ମନରେ ଥବା 
ପାପଗୁଡ଼ିକୁ ଚିହ୍ନି ପଶ୍ଚାତାପ ପୂରିତ କ୍ଷଣମାନଙ୍କରେ ଅଶ୍ରୁ ଜଳରେ ହି ପ୍ରକ୍ଷାଳନ କରାଯାଇପାରେ | 
ପରିସ୍ତଥ୍ରିତିଗୁଡ଼ିକ ମନୁଷ୍ୟକୁ କେବଳ କନ୍ଦାଇ ନ ଥାନ୍ତି, ବରଂ ତା'ର ନିଜର ପାପ ପୂର୍ଣ୍ର ପ୍ରବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ହିଁ 
ଶୋକର କାରଣ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଦୁଃଖର କୌଣସି କାରଣ ରହିଯାଏ 
ନାହି । 

ଆମ ପାଖରେ କୌଣସି ସଂଗୀତର ଧ୍ଵନି-ମୁଦ୍ରିତ ରେକଡ଼ ଥୁଲେ, ଆମେ ସଙ୍ଗୀତ ଶୁରିପାରିବା 
ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ରେକର୍ଡ଼ ପ୍ଲେୟାରରେ ତାକୁ ରଖି ଚାଲୁ କରାଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ସଙ୍ଗୀତ ଶୁଣାଯାଏ। ଏହି ପ୍ରକାର ମନରେ କେବଳ ବାସନା ଥୁଲେ, ଦୁଃଖ କିମ୍ବା ସୁଖ ଅନୁଭବ ହୁଏ 
ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଅହଂକାର ରୂପକ କଣ୍ଟାର ସ୍ପର୍ଶ ପାଇ ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ଯେତେବେଳେ ସେଗୁଡ଼ିକ କର୍ମ 
ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ସେତେବେଳେ ବିବିଧ ପ୍ରକାରର ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ମାଧ୍ଯମରେ ଅନୁଭବ ହୁଏ। 


॥ ୧୭୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୪୦ 


ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ସମଭାବରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ପୁରୁଷ ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ଲାଭ-ହାନି ତଥା ଜୟ- 
ପରାଜୟରୂପୀ ଦ୍ବନ୍ଦ୍ରଗୁଡ଼ିକରୁ ଉପରକୁ ଉଠି ନିଜାନନ୍ଦରେ ରମଣ କରେ | ଯେଉଁ ମାତ୍ରାରେ ଶରୀର, 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ଆମର ଥୁବା ତାଦାତ୍ନ୍ଯ ନିବୂତ୍ତ ହେବ, ସେହି ମାତ୍ରାରେ ଏହି କର୍ଭୂତ୍ବ ଜନିତ 
ଅହଂକାର ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । ପରିଶେଷରେ ଅହଂକାରର ଅଭାବରେ କାହା ପାଇଁ ଆଉ କର୍ମ ଫଳ 
ବାକି ରହିବ ? ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ଉଭୟ ଅହଂକାରର ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 


ଗୀତାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃ ଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିପାଦିତ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କୌଣସି ନୂଆ ଏବଂ ମୌଳିକ 
ନଥୁଲା। ସେ ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ଜନ୍ମର ପାଞ୍ଚ ହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବର ପ୍ରାଚୀନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ କେବଳ ନବୀକରଣ 
କରି ମୂତପ୍ରାୟ ହୋଇ ଯାଇଥିବା ଧର୍ମକୁ ପୁନର୍ଜୀବିତ କରିଛନ୍ତି । ଯାହାକି ସହସ୍ରବର୍ଷ ପୂର୍ବର ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଆଜି ମଧ୍ଯ ଆମ ପାଇଁ ଆନନ୍ଦର ସନ୍ଦେଶ ନେଇ ଠିଆ ହୋଇଛି । 


ନେହାଭିକ୍ରମନାଶୋଃସ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟବାୟୋ ନ ବିଦ୍ଯତେ । 
ସ୍ଵଳ୍ଧମପ୍ୟସ୍ୟ ଧର୍ମସ୍ୟ ତ୍ରାୟତତେ ମହତୋ ଭୟାତ୍‌ ।॥।୪ ୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇହ = ଏହି କର୍ମଯୋଗରେ, ଅଭିକରମନାଶଃ = ଆରମ୍ଭର ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୀଜର ନାଶ, ନ, ଅସି = 
ହୁଏନାହି (ଏବଂ), ପ୍ରତ୍ୟବାୟଃ = ଓଲଟା ଫଳ ରୂପକ ଦୋଷ (ମଧ୍ୟ), ନ, ବିଦ୍ୟତେ = 
ହୁଏନାହି (ବରଂ), ଅସ୍ଯ = ଏହି କର୍ମଯୋଗ ରୂପକ, ଧର୍ମସ୍ୟ = ଧର୍ମର, ସ୍ବଳମ୍‌ = 
ସାମାନ୍ୟମାତ୍ର (ସାଧନା), ଅପି = ମଧ, ମହତଃ, ଭୟାତ୍‌ = ଜନ୍-ମୃତ୍ୟୁ ରୂପକ ବିରାଟ 
ଭୟରୁ, ତ୍ରାୟତେ = ରକ୍ଷା କରିଦିଏ। 


ଅନ୍ବଵୟ : ଇହ ଅଭିକ୍ରମନାଶଃ ନ ଅସ୍ତି, ପ୍ରତ୍ୟବାୟଃ ନ ବିଦ୍ଯତେ । ଅସ୍ଯ ଧର୍ମସ୍ଯ ସ୍ଵଳ୍ପଂ ଅପି 
ମହତଃ ଭୟାତ୍‌ ତ୍ରାୟତେ ।୪୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ: ଏହି କନ୍ନଃଦୋରଃନେ ଥାଜନ୍ୟନ ଥର୍ଥୀତ୍‌ ବ୍ଳନ ନାଶ ନୁଏନକାକି ଏବଂ ବିଚ ଫଳ 
ରୁର୍ଦକ 6ଜ/ଵ ମା ଏଥି ହୁଏନ/ନି ବନଂ ଏହି କନନୋର କୁଳ ଧନ ସାନୀନ/ 
ମାଚ ସାଧନ/ ବି କଳ୍ମନ୍ଦୂତ୍ରୁ।ରୁ ଘଳ ବିରଃଟ ଜୟଙତୁ ରନ୍ଧା କଳିକିଏ/ //୪୮୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କ୍ରମନାଶ - ଯେଉଁପ୍ରକାର କୃଷି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଫସଲ ପାଇଁ ଭୂମିକୁ ହଳ କରାଯାଏ, ପାଣି 
ମଡ଼ାଯାଏ, ମଞ୍ଜ ବା ବିହନ ବୁଣାଯାଏ, ସାର ଦିଆଯାଏ, ସୁରକ୍ଷା କରାଯାଏ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଫସଲ 
କଟାଯାଇ ଅମଳ କରାଯାଏ, ଇତ୍ୟାଦି କ୍ରମ ଅନୁସାରେ କରିବାକୁ ହୁଏ। ଅନ୍ୟଥା ହାନି ସହିବାକୁ ପଡ଼େ। 
ସେହିପରି ବେଦମାନଙ୍କର କର୍ମକାଣ୍ଡରେ ବଣ୍ଠିିତ ଯାଗଯଜ୍ଞାଦିର ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ମଧ୍ଯ କ୍ରମାନୁସାରେ କ୍ରିୟାବିଧ୍ଵ 
ନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଯଜ୍ଞର ଫଳ ମିଳେ ନାହିଁ। ଅଧ୍ଵକାଂଶ ସମୟରେ ତାହା ମଧ୍ଯ ବିପରୀତ ଫଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ 


॥ ୧୭୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଅନିଷ୍ଟ କରାଏ। କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ଯଦି ବେଦ ପ୍ରତିପାଦିତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ନ କରାଯାଏ, ତେବେ 
ତାହାକୁ ' ପ୍ରତ୍ୟବାୟ ଦୋଷ” କୁହାଯାଏ ଯାହାର ଅନିଷ୍ଟ ଫଳ କରା ( ଜୀବ) କୁ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। 
ଲୌକିକ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଏହି ଘଟଣା ଦେଖାଯାଏ । ଭୌତିକ ଜଗତରେ ମଧ୍ଯ ଏହିପରି ଅନେକ ଉଦାହରଣ 
ରହିଛି, ଯେଭଳି ଭୁଲ୍‌ ଶଣଷଧଗୁଡ଼ିକୁ ସେବନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ରୋଗୀକୁ ପ୍ରାଣ ହରାଇବାକୁ ପଡ଼େ। 


କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ଦୋଷଗୁଡ଼ିକ ରହିବା ଫଳରେ ଆମକୁ ଇଷ୍ଟ ଫଳ ମିଳେ ନାହିଁ । ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ବିଜ୍ଞାପନ କରି କର୍ମ ଯୋଗର ଉପରୋକ୍ତ କର୍ମାସକ୍ତି, ପ୍ରତ୍ୟବାୟ ଦୁଇଟି 
ଦୋଷରୁ ସର୍ବଦା ମୁକ୍ତ ତଥା ସୁରକ୍ଷିତ ରହିବା ଲାଗି ଆଶ୍ଵାସନ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ବ୍ୟବସାୟାତ୍ମିକା ବୁଛ୍ଧିରେକେହ କୁରୁନନ୍ଦନ । 
ବହୁଶାଖା ହ୍ୟନନ୍ତାଶ୍ଚ ବୁଦ୍ଧୟୋଃବ୍ୟବସାୟିନାମ୍‌ ।॥ ୪ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କୁରୁନନ୍ଦନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ! ଇହ = ଏହି କର୍ମଯୋଗରେ, ବ୍ୟବସାୟାଚ୍ିକା = ନିଶ୍ଠଚୟାଚ୍ିକା, 
ବୁଝିଃ = ବୁଝି, ଏକା = ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର, (ଭବତି) = ହୁଏ ( କିନ୍ତୁ), ଅବ୍ୟବସାୟିନାମ୍‌ = 
ଅସ୍ଫିର ବିଚାରଯୁକ୍ତ ବିବେକହୀନ ସକାମ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର, ବୁଦ୍ଧୟଃ = ବୁଵିଗୁଡ଼ିକ, ହି = 
ହି, ବହୁଶାଖାଃ = ବହୁପ୍କାର, ଚ = ଏବଂ, ଅନନ୍ତାଃ = ଅସଂଖ୍ୟ (ହୁଏ) | 


ଅନ୍ବଵୟ : ହେ କରୁନନ୍ଦନ।! ଇହ ବ୍ୟବସାୟାତ୍ମିକା ବୁଦଧିଃ ଏକା ଚ (ଇହ) ଅବ୍ୟବସାୟିନାଂ ବୁଦ୍ଧୟଃ 
ବହୁଶାଖାଃ ହି ଅନନ୍ତାଃ ( ଭବନ୍ତି) ।୪ ୧| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ: ହେ କୁଜୁନଦ୍ଦନ / ଏହି ଓ(ବିଶ)୦ନ ନିଣ୍କାଯକୁଳ କୁକ୍ଧି ୭୭ନଦଛି ଏକ ା/ ୫/ନନନ 
ହୁଁରୁଝଳ ବୁଣା 0୧କଣ-କିଳଛନୁଳ), ଯାନ ବହୁତ ଶନଳ/୦ନ ବିଜ/ଳିନ ଏବଂ ଥଳନନ୍ତ 
ନଝ/ //8' ୧// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କର୍ମଯୋଗ ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ନସାକ୍ଷାକ୍ରାର ରୂପୀ ସର୍ବୋଚ ଉପଲବ୍ଧ କେବଳ ଏଥଲାଗି 
ସମ୍ଭବ କି ସାଧକ ଦୃଢ଼ ଏବଂ ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତରେ ଏହାକୁ ଅଭ୍ୟାସ କରେ । ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ 
ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ଜନ୍ୟ ଅସଂଖ୍ୟ ଇଚ୍ଛାରେ ପ୍ରେରିତ ହୋଇ କର୍ମ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ସର୍ବଦା ବିକ୍ଷିପ୍ତ 
ରହେ। ଏହି କାରଣରୁ ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତ ହୋଇ ସେମାନେ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ପାରନ୍ତି ନାହି। 
ଯାହାଫଳରେ ପରିଣାମ ତାଙ୍କୁ ମିଳେ-ବିନାଶକାରୀ ଅସଫଳତା | 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସଂକ୍ଷେପରେ ସଫଳତାର ରହସ୍ୟ କୁହାଯାଇଛି । ନିଶ୍ଚୟାତ୍ନକ ବୁଦ୍ଧିରେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବା ଦ୍ଵାରା ଯେକୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଫଳତା ମିଳେ । କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣତଃ, ଲୋକମାନେ ଅସଂଖ୍ୟ 


॥୧୭୨॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨/ ଶ୍ଳୋକ ୪୨, ୪୩, ୪୪ 


ଇଚ୍ଛା ବା କାମନାକୁ ନେଇ ବଞ୍ଚନ୍ତି, ଯାହାକି ଅନେକ ସମୟରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ. 
ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପୂଣ୍ଟ କରିବାରେ ମନର ଶଣ୍ତକୁ ହରାଇ ବ୍ୟକ୍ତି ଥକିଯାଏ। ଏହାକୁ ହା 
“ ସଂକନଳ୍-ବିକଳ୍ପ”ର ଖେଳ କହନ୍ତି, ଯାହାକି ମନୁଷ୍ଯର ସଫଳତାର ସବୁ ଅବସରଗୁଡ଼ିକୁ ଲୁଟିକରି 
ନେଇଯାଏ। 


ୟାମିମାଂ ପୁଷ୍ପିତାଂ ବାଚଂ ପ୍ରବଦନ୍ତ୍ୟବି ପଶ୍ଚି ତଃ | 
ବେଦବାଦରତାଃ ପାର୍ଥ ନାନ୍ୟଦସ୍ତୀତି ବାଦିନଃ ॥୪ ୨॥ 


କାମାତ୍ସାନଃ ସ୍ଵର୍ଗପରା ଜନ୍ମକର୍ମଫଳପ୍ରଦାମ୍‌ । 
କ୍ରିୟା ବିଶେଷବହ୍ଲଳାଂ ଭୋ ଗେଶ୍ଵର୍ୟଗତିଂ ପ୍ରତି ॥୪୩॥ 


ଭୌଗେ ଶ୍ଵର୍ୟପ୍ରସକ୍ତାନାଂ ତୟାପହୃତଚେତସାମ୍‌ । 
ବ୍ୟବସାୟାତ୍ମିକା ବୁଛିଃ ସମାଧୌ ନ ବିଧୀୟତେ ॥୪୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପାର୍ଥ = ହେ ଅର୍ଜ୍ଚନ ।, କାମାତ୍ନାନାଃ = ଯେଉଁମାନେ ଭୋଗରେ ତନ୍ମୟ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି, 
ବେଦବାଦରତାଃ = ଯେଉଁମାନେ କର୍ମ ଫଳର ପ୍ରଶଂସକ ଏବଂ ବେଦବାକ୍ୟରେ ପ୍ରୀତି ରଖନ୍ତି, 
ସ୍ଵର୍ଗପରାଃ = ଯାହାଙ୍କ ବୁଦ୍ଧିରେ ସ୍ଵର୍ଗ ହି ପରମ ପ୍ରାପ୍ୟ ବସ୍ତୁ (ଏବଂ ଯେ ସ୍ବର୍ଗରୁ ବଳି) , 
ଅନ୍ୟତ୍‌ = ଅନ୍ୟ (କୌଣସି ବସ୍ତୁ), ନ ଅସ୍ତ ଇତି = ନାହିଁ ବୋଲି, ବାଦିନଃ = କହନ୍ତି 
(ସେହି), ଅବିପଶ୍ଚିତଃ = ଅବିବେକୀମାନେ, ଇମାମ୍‌ = ଏହିପରି, ୟାମ୍‌ = ଯେଉଁ, ପୁଷ୍ନତାମ୍‌ 
= ପୁଷ୍ପିତ ବା ଶୁଣିବାକୁ ମଧୁର- ସୁନ୍ଦର ଲାଗୁଥିବା, ବାଚମ୍‌ = ବାଣୀକୁ, ପ୍ରବଦନ୍ତି = କହନ୍ତି 
( ଯାହାକି), ଜନ୍ମକର୍ମ ଫଳପରଦାମ୍‌ = ଜନ୍ମରୂପକ କର୍ମଫଳ ଦିଏ ( ଏବଂ) , ଭୌଶେଶିର୍ଯ୍ୟ 
ଗତିମ୍‌, ପ୍ରତି = ଭୋଗ ତଥା ଏୀଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ପାଇଁ, କ୍ରି ୟାବିଶେଷ ବହୁଳାମ୍‌ = ନାନା ପ୍ରକାର 
କ୍ରିୟାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରେ (ଏବଂ), ତୟା = ସେହି ବାଣୀଦ୍ଵାରା, ଅପହୃତ ଚେତସାମ୍‌ = 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଚିତ୍ତ ଅପହୃତ ହୋଇଯାଇଛି, ଭୋଗେଶ୍ର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରସକ୍ତାନାମ୍‌ = ଯେଉଁମାନେ 
ଭୋଗ ଓ ଏାଣଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆସକ୍ତ, (ସେହି ପୁରୁଷଙ୍କ) , ସମାଧୌ = ପରମାତ୍ନାଙ୍କ ଠାରେ, 
ବ୍ୟବସାୟାତ୍ମିକା = ନିଶ୍ଚୟାତ୍ତିକା, ବୁଛି = ବୁଛି, ନ, ବିଧୀୟତେ = ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଅନ୍ବୟ : ହେ ପାର୍ଥ ! ବେଦବାଦରତାଃ ଅନ୍ୟତ୍‌ ନ ଅସ୍ତି ଇତି ବାଦିନଃ ଅବିପଶ୍ଚିତଃ ୟାଂ ଇମାଂ 
ପୁଷ୍ପିତାଂ ବାଚଂ ପ୍ରବଦନ୍ତ¬ ।୪ ୨। 


॥ ୧୭୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୩, ୪୪ / ଅଧାୟ ୨ 


ସ୍ଵର୍ଗପରାଃ କାମାତ୍ତାନଃ ଜନ୍ମକର୍ମ ଫଳପ୍ରଦାଂ ଭୋଗୈ ଶ୍ବର୍ଯ୍ୟଗତିଂ ପ୍ରତି 
କ୍ରିୟାବିଶେଷବହୁଳାଂ (ୟାଂ ପ୍ରବଦନ୍ତି) ।୪୩। 


ତୟା ଅପହୃତ ଚେତସାଂ ଭୋଗେଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରସକ୍ତାନାଂ ବ୍ୟବସାୟାତ୍ମିକା ବୁଵିଃ ସମାଧୌ ନ 
ବିଧୀୟତେ ।୪ ୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ: 6£ ନାର୍ଥ / ଥକିକେକ/ ମୂରୁଶୀ 6କଦକାଦନ ଜମଣ କଳି ଏହି ନଦୀ ପୁତିତା 
କାଣ/ (କନ /ଳ ସୁନ୍ଦଜଜ/ରୁଫ) କୋଳଳ, ଏହ/୦/ରୁ (ସୁର୍ଜଠ/ରୁ ) ଅଧକ ଥ/ଳ 
କିଛି ନା //୪୮ ୨/ 


ଳ/ମନଳାନେ ଯଜିହଯୁଶ, ମୁରକୁ 6୩ ମାନୁଥିକ! ୭ଳ/କମାନେ 6ଜ/ର ଏବଂ ଏହଫଂର୍ଯାକୁ 
ନ/9୨ କନ୍ାନଥୁବ/ ଥଣନଳ ଲିୟଃରୁକ଼ିକୁ ନିନର୍ଦ୍ଦଶ କରନ୍ତ ନଳି କସ୍କବନେ କଳ୍ପ 
ଜୁଙ୍ଘ କର୍ନଙ୍କଳକୁ ଜନ କଳିଥ/ଏ /୪୮୩/ 


ତ/ହ/କୁ/ଜ/ (ବ/ଣ/) ନ/ହ/ଜ ଚିଜ୍ଞ ନଳଣ କଳି ନିଅଯ/ଳଛ, ଏଜନଳ 6ଭେ/ଜ © 
ଏର୍ଦା6ଜେ ଆଳ ଜମୁଥୁକ/ 6ଲ/ଜମ/ନନ ଥନଃଳନଣଣନେ ନିଣୀୟ/କକ/ ବୁଣି ଳଥା/ଏ/ 
ଥର୍ଥାଜ, 6ସମାନେ ଷାନକ୍/ସ କଳିବାକୁ ନୋରୀ ନୁଅଳ ନ/ଛ //୪୪୮// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସଦେବ ଏଭଳି ସାହସୀ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଥିଲେ, ଯିଏକି ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଶୋଚନୀୟ ପତନ ସ୍ପ୍ରିତିରୁ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପୁନରୁତ୍ଥାନ କରିଥିଲେ । ସେହି କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଗ୍ରନ୍ଛ ହେଉଛି- 
“ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବତ ଗୀତା” ଯାହାର ରଚନା ବେଦବ୍ୟାସ ସ୍ଵୟଂ କରିଥୁଲେ । ସେହି ସମୟର ସ୍ତ୍ରିତିକୁ ତାଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଥ୍ବବା ତୀବ୍ର ଆଲୋଚନା ଭଗବାନଙ୍କ ଏହି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। ଯେଉଁଠି ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବେଦମାନଙ୍କର କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ “ ପୁଗ୍ରିତା ବାଣୀ ନାମ ଦେଇଛନ୍ତି | କର୍ମକାଣ୍ଡର ତୀବ୍ର ଆଲୋଚନା 
କରିବାରେ ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ ସାହସକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଆମକୁ ସେହି ସମୟର ପ୍ରାଚୀନ ପାରମ୍ପରିକ 
ବାତାବରଣକୁ କଳ୍ପନା କରିବାକୁ ହେବ ତଥା ଆମକୁ ମାନସିକ ରୂପେ ସେହି କାଳରେ ରହିବାକୁ ପଡ଼ିବ। 


ବେଦମାନଙ୍କର କର୍ମକାଣ୍ଡ ସେହି ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, ଯେଉଁମାନେ ବିଷୟୋପଭୋଗ 
ଏବଂ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆସକ୍ତ । କର୍ମଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଇଚ୍ଛା ଏବଂ ଚିନ୍ତା ଯୋଗୁଁ ଯାହାର ସତ୍‌- 
ଅସତ୍‌ ବିବେକଜନିତ କ୍ଷମତା ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି। ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସାଧ୍ଯକୁ ଭୁଲିଯାଇ ସାଧନଭୂତ 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ହିଁ ସେମାନେ ଲିପ୍ତ ରହିଥାନ୍ତି । 


॥ ୧୭୪ ॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୪୫ 


ବେଦୋକ୍ତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପରି ଶ୍ରମ ପୂର୍ବକ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ ତେବେ ମୃତ୍ୟୁ ପଶ୍ଚାତ୍‌ 
ସ୍ଵର୍ଗରୂପୀ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଯେଉଁଠି ଆଲୌକିକ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଉପଭୋଗ କରାଯାଇପାରେ । ଏହି 
ସବୁ ଚେଷ୍ଟାରେ କାମନା ଓ ଚିନ୍ତା ଇତ୍ୟାଦି ହେତୁ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶ ପାଇଁ ଅବସର ମିଳେ ନାହି। 
ତେଣୁ ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ ବିଚାର ହେଉଛି ଅଧ୍ଷାତ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏସବୁ ସକାମ କର୍ମ ନିରର୍ଥକ । କର୍ମକାଣ୍ଡରେ 
ଆସକ୍ତ ପୁରୁଷ ଜୀବନର ପରମ ସାଧ୍ଯକୁ ଭୁଲିଯାଏ । 


ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପ ପରମ ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରତିପାଦକ ରୂପେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେହି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଅଟ୍ଟହାସ କରନ୍ତି, 
ଯେଉଁମାନେ ସାଧନକୁ ହି ସାଧ୍ଯ ମାନିବାର ଭୁଲ କରିଥାନ୍ତି । କର୍ମକାଣ୍ତଡରେ ଉପଦିଷ୍ଟ କେବଳ କର୍ତବ୍ୟ 
କର୍ମକୁ ପାଳନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ହି ଚିତ୍ତ ଶୁଦି ଏବଂ ଏକାଗ୍ରତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏହି ପ୍ରକାର ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ 
କରିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ପାଇଁ ଉପନିଷଦ୍‌ଗୁଡ଼ିକରେ ନିରୂପିତ ନିଦିଧ୍ଯାସନ ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ଲାର ଅପରୋକ୍ଷ 
ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ଯାହାକି ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ତଥା ବାସ୍ତବିକ ସାଧ୍ଯ । କର୍ମରେ ଆସକ୍ତ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ 
ଜୀବନରେ କଦାପି ଶାନ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ। 


ଅବିବେକୀ କାମୀ ପୁରୁଷଙ୍କୁ କ'ଣ ଫଳ ମିଳେ ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


ତ୍ରୈଗୁଣ୍ୟବିଷୟା ବେଦା ନିସ୍ତୈଗୁଣ୍ୟୋ ଭବାର୍ଜୁନ। 
ନିର୍ଦ୍ନ୍ଦ୍ଵୋ ନିତ୍ୟସତ୍ତ୍ଵସ୍ଫୋ ନିର୍ୟୋଗକ୍ଷେମ ଆତ୍ମବାନ୍‌ ॥୪୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଜୁର୍ନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ ,, ବେଦାଃ = ବେଦମାନେ ( ଉପରୋକ୍ ପ୍ରକାରେ), ତ୍ରୈ ଗୁଣ୍ୟବିଷୟାଃ 
= ତିନିଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟରୂପ ସମସ୍ତ ଭୋଗ ଏବଂ ସେସବୁର ସାଧନ ମାନଙ୍କର ପ୍ରତିପାଦନ 
କରନ୍ତି, (ସେଥୁପାଇଁ ତୁମେ), ନିସ୍ତୈଗୁଣ୍ଯଃ = ସେହିସବୁ ଭୋଗ ଏବଂ ତାହାର ସାଧନ 
ମାନଙ୍କରେ ଆସକ୍ତିରହିତ ଆର୍ଥାତ୍‌ ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ହୋଇଯାଅ, ନିର୍ଦ୍ବନ୍ଦ୍‌ଃ = ହର୍ଷ- ଶୋକାଦି ଦ୍ବନ୍ଦ୍ବରୁ 
ରହିତ ହୋଇ, ନିତ୍ଯସତ୍ତ୍ଵସ୍ୁଃ = ନିତ୍ୟବସ୍ତୁ ପରମାତ୍ନାରେ ସ୍ଥ୍ରୁତ ହୋଇଯାଅ (ଏବଂ), 
ନିୟେ।ଗକ୍ଷେମଃ = ଯୋଗ ଓ କ୍ଷେମକୁ ନଚାହୁଁ ଥୁବା, ଆତ୍କବାନ୍‌, ଭବ = ସ୍ବାଧୀନ 
ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଅ। 


ଅନ୍ବଵୟ : ହେ ଅର୍ଜୁନ! ବେଦାଃ ତ୍ରୈଗୁଣ୍ଯବିଷୟାଃ, ତ୍‌ଂ ନିସ୍ତୈଗୁଣ୍ଯଃ, ନିର୍ଦ୍ନ୍ଦ୍‌ଃ, ନିତ୍ଯସତ୍ତ୍ସ୍ମଃ, 
ନିର୍ୟୋଗକ୍ଷେମଃ, ଆତ୍ନବାନ୍‌ ଭବ ।୪ ୫। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : £ ଥଙ୍କୁୂଳ / 6କଦନ୍ଭାନଙ୍କନ ବିଷୟ ଜିନି କୁଣ ୯୧ସର) ସଂନିନ ସୟନ୍ଦ/ ଚୂନ 
ଢିରୁଣତଜ, ନିର୍ଦୃଦ୍ୂଥ ନିଜ/ ସନ୍ଧ୍‌ (ଝୁଧତଃ୨୦ନଳ ବ୍ରିଜ ଠୋରଣନ୍ମରୁ ନନ୍ଦିତ ଏଚଂ 
ଥୀଢ଼ବ/ଳ୍‌ ଛୁଆ //୪୬// । 


॥ ୧୭୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ତ୍ରୈଗୁଣ୍ୟବିଷୟା ବେଦା ନିସ୍ତୈଗୁଣ୍ୟୋ ଭବାର୍ଜୁନ - ବିଭିନ୍ନ ଅନୁପାତରେ ସତ୍ତ୍‌, ରଜ 
ଓ ତମ - ଏହି ତିନିଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ସଂଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଉତ୍ପଭି ହୋଇଛି | ଅନ୍ତଃକରଣ 
( ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି) ମଧ୍ଯ ଏହି ତିନିଗୁଣର ହି କାର୍ଯ୍ୟ ତ୍ରିଗୁଣର ଉର୍ଦ୍୍‌ କୁ ଯିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନର ଭାବନା ବା 
ସଂକଳ୍ପରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବା। ତମ୍ବା, ଦସ୍ତା ଓ ଟିଣରେ ନିର୍ମିତ କୌଣସି ମିଶ୍ର ଧାତୁର ପାତ୍ରରୁ ଯଦି ତିନି 
ଧାତୁକୁ ଅଲଗା କରିବାକୁ କୁହାଯାଏ, ତେବେ ତା'ର ତାପର୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେବ ସେହି ପାତ୍ରକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେବା।| 
ବେଦାନ୍ତ ସାଧକକୁ ମନରୁ ପରେ ଯିବାକୁ ଉପଦେଶ କରେ, ଯଦ୍ବାରା ସାଧକକୁ ଆତ୍ରୂପରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ଦର୍ଶନ ହେବ । ଉପନିଷଦଗୁଡ଼ିକର ଏହି ସ୍ପଷ୍ଟ ଉପଦେଶକୁ ଯଥାର୍ଥ ରୂପେ ନ ବୁଝିବା ହେତୁ ଅନେକ 
ହିନ୍ଦୁ ଲୋକ ନିଜ ଧର୍ମରୁ ଅଲଗା ବା ବିଚ୍ୟୁତ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଗୀତାରେ ପୁନର୍ଜାଗଣର 
ଆବାହନ କରାଯାଇଛି । ଞ୍ତପନିଷଦିକ ଅର୍ଥକୁ ହି ଏଠାରେ ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦରେ କୁହାଯାଇଛି କି, ଅର୍ଜୁନ 
ତୁମେ ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ହୋଇଯାଅ | 


ଯଦି କୌଣସି ଚିକିତ୍ସକ କୌଣସି ରୋଗୀ ପାଇଁ ଏଭଳି ଏକ ଞ୍ଷଧ ଲେଖି ଦିଅନ୍ତି ଯାହାକି 
ବିଶ୍ଵରେ କେଉଁଠି ଉପଲବ୍ଧ ନହୁଏ, ତେବେ ସେହି ଚିକିସ୍କଙ୍କ ଲେଖା ହୋଇଥିବା ଉପଚାର ବ୍ୟର୍ଥ 
ହେବ । ଏହିପରି ଆତ୍ନସାକ୍ଷାକ୍କାର ପାଇଁ ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ହେବାର ଉପଦେଶ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇପାରେ। କିନ୍ତୁ 
କେଉଁ ସାଧନାର ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ତାକୁ ସମ୍ପାଦିତ କରାଯାଇପାରିବ ଏହାର ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଯଦି କରାନଯାଏ, 
ତେବେ ସେହି ଉପଦେଶ ନିରର୍ଥକ ମାତ୍ର | ଜ୍ଞାନ, କ୍ରିୟା ଏବଂ ନିଷ୍କ୍ରିୟତା - ଏସବୁ କ୍ରମଶଃ ସତ୍ତ୍ଵ, ରଜ 
ଓ ତମୋଗୁଣର ଲକ୍ଷଣ ବା ପ୍ରତିଫଳନ ମାତ୍ର । 


ଏହି ଶ୍ଳଲୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଙ୍କ୍ତିରେ ତ୍ରିଗୁଣରୁ ଉପରକୁ ଉଠି ଅସୀମ ଆନନ୍ଦରେ ସ୍ଥିତ ହେବାର 
ସାଧନା ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି | ପୂର୍ବ ଉପଦିଷ୍ଟ ସମତ୍ବ ଭାବର ହି ଉପଦେଶକୁ ଏଠାରେ ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦରୂପ 
ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି । 


ନିର୍ଦ୍ଧନ୍ଦ୍ଵୋ ନିତ୍ୟସତ୍ତ୍ଵସ୍ଲୋ ନିର୍ୟୋଗକ୍ଷେମ ଆତ୍ମବାନ୍‌ - ଏଗୁଡ଼ିକ ପରସ୍ପର ଭିନ୍ନ ଏବଂ ବିପରୀତ 
ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ଶୀତ-ଉଷ୍ଣ, ଲାଭ-କ୍ଷତି ଇତ୍ୟାଦି ଜୀବନର ଦ୍ବନ୍ଦ୍ବାତ୍କଳକ ଅନୁଭବ ଅଟନ୍ତି। ଏ 
ସବୁରେ ସମଭାବାପନ୍ନ ରହିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ନିର୍ଦ୍ନ୍ଦ୍‌ ହେବା - ଏଥୁରୁ ମୁଆ ହେବା | ଏହି ଉପଦେଶ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନକୁ ଦେଇଛନ୍ତି । “ ନିତ୍ୟ ସତ୍ତ୍ଵସ୍ଥ' - ତ୍ରିଗୁଣରୁ ସତ୍ତ୍ଧଗୁଣ ସୂକ୍ଷ୍ମତମ ତଥା ଶୁଦ୍ଧ 
ସ୍ଵାଭାବଯୁକ୍ତ। ତଥାପି ଶୋକାତ୍କକ ରଜୋଗୁଣ ଏବଂ ମୋହାତ୍କକ ତମୋଗୁଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେହି 
ସତ୍ତ୍ବଗୁଣରେ ଅଶୁଦ୍ଧି ମଧ୍ଯ ଆସିଯାଏ । “ ମୋହ 'ର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ବସୁକୁ ଯଥାର୍ଥ ରୂପେ ନ ଚିହିବା 
(ଆବରଣ) ଯାହା ଯୋଗୁଁ ବସ୍ତୁର ଅନୁଭବ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ରୂପେ ହୋଇଥାଏ । ଯାହାକୁ ୯“ ବିକ୍ଷେପ' 


॥ ୧୭୬॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୪୫ 


କହନ୍ତି, ତା'ର ପରିଣାମ ହେଉଛି - ' ଶୋକ | ଅତଏବ, ସତ୍‌ ଗୁଣରେ ସୁତ ହେବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି - ବିବେକପୂର୍ବକ ଶାନ୍ତିରେ ସ୍ଥିତ ରହିବା | ସତ୍ତ୍ବସ୍ଥ୍‌ ହେବାକୁ ସତତ ସଚେତନ ହୋଇ ଚେଷ୍ଟା 
କରିବାକୁ ହୁଏ। 


ନିର୍ୟୋଗକ୍ଷେମ ଆତ୍ମବାନ୍‌ - ଏଥିରେ ଯୋଗର ଅର୍ଥ, ' ଅପାପ୍ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାଂ ଏବଂ 
କ୍ଷେମର ଅର୍ଥ, “ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁର ରକ୍ଷଣ କରିବା” | ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଚେଷ୍ଟା ଯୋଗ ଓ କ୍ଷେମ ପାଇଁ ହଁ 
ହୋଇଥାଏ। ଅତଏବ, ଏହି ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦରେ ବିଶ୍ଵର ସବୁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ କର୍ମ ସମାବିଷ୍ଟ | ସୁତରାଂ , 
ଅହଂକାର ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଯୋଗ ଓ କ୍ଷେମ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଛି । 
ମନୁଷ୍ୟର ଚିନ୍ତା ଓ ବିକ୍ଷେପର କାରଣ ମଧ୍ଯ ଏହି ଯୋଗକ୍ଷେମ । ତେଣୁ “ ନିର୍ୟୋଗ-କ୍ଷେମ” ହେବାର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ଏହି ଦୁଇଟିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା | ଫଳତଃ ତକଳ୍ଳାଳ ଚିନ୍ତାରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳେ । 


ନିର୍ଦ୍ଦ୍ଦ୍‌ ଓ ନିର୍ୟୋଗକ୍ଷେମ ହେବା ଲାଗି ଉପଦେଶ କରିବା ବହୁତ ସରଳ । କିନ୍ତୁ ସାଧକ ପାଇଁ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଜ୍ଞାନର ଉପଯୋଗ ସେତେବେଳେ ସମ୍ଭବ, ଯେତେବେଳେ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ଜୀବନରେ ଆଚରଣ 
ଗତ ବ୍ୟାବହାରିକ ବିଧ୍ଵକୁ ମଧ୍ଯ ଉପଦେଶ କରାଯାଇଥିବ । ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଏଭଳି ବିଧ୍ଵର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ - 
“ ଆତ୍ନାବାନ୍‌ ଭବ” ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଛି | ଦ୍ଵନ୍ଦ ତଥା ଯୋଗକ୍ଷେମରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଦୁଃଖ ଓ ପୀଡ଼ା 
କେବଳ ସେତେବେଳେ ବ୍ୟଥତ କରନ୍ତି, ଯଦି ଆମର ତାଦାତ୍ନ୍ୟ ଭାବନା ଶରୀର, ମନ, ବଚୂଵି ଓ 
ଅହଂକାର ଯୁକ୍ତ ସ୍ଵାର୍ଥ ହୋଇଥାଏ । 


ଏହି ଅନାତ୍କ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ବିଦ୍ୟମାନ ତାଦାତ୍ସ୍ୟକୁ ଛାଡ଼ି ଏଥରୁ ଭିନ୍ନ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ 
ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତି ସତତ ସଚେତନ ରହିବାର ଅଭ୍ୟାସ ହି “ ଆତ୍ନବାନ୍‌' ହେବା। ଅର୍ଥାତ୍‌, ଆଡ୍ନ୍‌ 
ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ମ୍ରିତ ହେବାର ଉପାୟ । ଏହାର ସିଦ୍ଧି ହେଲା ପରେ ଅହଂକାର ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେହି 
ସାଧକ ତ୍ରି ଗୁଣର ଉର୍ଦ୍୍‌ ରେ ଥବା ଆତ୍ନାରେ ସ୍ଫ୍ରିତ ହୋଇଥାଏ। ଏଭଳି ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷକୁ ବେଦମାନଙ୍କର 
କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହି । ବାସ୍ତବରେ, ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ବେଦବାକ୍ୟଗୁଡ଼ିକର 
ପ୍ରାମାଣ୍ୟ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ। 


ଯଦି ବୈଦିକ ଯଜ୍ଞ କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ଫଳ- ଆଶାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ୍‌, ତେବେ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ଅନୁଷ୍ଠାନ କାହାପାଇଁ କରିବା ? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଉଛି - 


॥ ୧୭୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪ ୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ୟାବାନର୍ଥ ଉଦପାନେ ସର୍ବତଃ ୧ 5 ଭଣ 
ତାବାନ୍‌ସର୍ବେଷୁ ବେଦେଷୁ ବ୍ରାହ୍ମଣସ୍ୟ ବିଜାନତଃ ॥୪ ୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବତଃ = ସବୁଦିଗରୁ, ସଂପ୍ଲୁତୋଦକେ = ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଳାଶୟ, ( ପ୍ରାପ୍ତେ ସତି) = ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଗଲେ, ଉଦପାନେ = ଛୋଟ ଜଳାଶୟରେ ( ମନୁଷ୍ଯର) ୟାବାନ୍‌ = ଯେତିକି, ଅର୍ଥଃ = 
ପ୍ରୟୋଜନ, (ଅସ୍ତ) = ରହେ, ବିଜାନତଃ = ବ୍ରହ୍ମର ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣୁଥିବା, ବ୍ରାହ୍ମଣସ୍ଯ = 
ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର, ସର୍ବେଷୁ = ସମସ, ବେଦେଷୁ = ବେଦରେ, ତାବାନ୍‌ = ସେତିକି ପ୍ରୟୋଜନ 
ରହିଯାଏ (ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ) | 


ଅନ୍ବଵୟ : ଉଦପାନେ ୟାବାନ୍‌ ଅର୍ଥଃ ସର୍ବତଃ ସଂପ୍ଲତୋଦକେ ତାବାନ୍‌ (ୟଥା) (ତଥା) ସର୍ବେଷୁ 
ବେଦେଷୁ (ୟାବାନ୍‌) ବିଜାନତଃ ବ୍ରାହ୍ମଣସ୍ୟ ( ତାବାନ୍‌ ଅର୍ଥଃ ଭବତି) ।୪ ୬ 


ଶ୍ଳୋକାଥ : ସରବନ ନନିମୁର୍ଵ ଳଳରାଵି ଥାଳ ମଥ ମଳୁଣ୍ୟନ 6ଛ/ଟ କଳାଶୟଯ6ନଳ 62 ଜଳି 96/କଳ 
ଜଣନଦୟ ଥୀଯୁନ୍ଧଳମ ବ୍ରାକନ୍ଧଣ୍ନଳ ସମସ୍ତ ୧କଜନ୍ୟନନ୍କଃନେ 6ସେଜିକି କି ୁୟକଳନ 
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ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟାବାନର୍ଥ ଉଦପାନେ ସର୍ବତଃ ସଂପ୍ଗୁତୋଦକେ - ଏଠାରେ ଜଳରାଶିର ଯେଉଁ ସୁନ୍ଦର 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦିଆଯାଇଛି, ତାହା ସନ୍ଦଭଭଁ ଅନୁସାରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସମୀଚୀନ । ଭୀଷଣ ଗ୍ରୀଷ୍ମ ପ୍ରବାହ କାଳରେ 
ନଦୀଗୁଡ଼ିକ ଶୁଖିଯିବା ପରେ ନିକଟବର୍ତୀ କୌଣସି ଜଳାଶୟ ଅଥବା କୂଅରୁ ଜଳ ନେବା ପାଇଁ 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼େ । ଯଦିଓ ପାଦତଳେ, ପୂଥୁବୀ ଗର୍ଭରେ ଜଳସ୍ରୋତ ରହିଛି, ତଥାପି 
ତାହା ଉପଯୋଗ ପାଇଁ ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ ନାହି । ବର୍ଷା ରତୁରେ ସର୍ବତ୍ର ନଦୀଗୁଡ଼ିକରେ ବନ୍ୟାଜଳ ଆସିବାରୁ 
ଜଳପ୍ଲାବିତ ହୋଇ ଛୋଟ-ବଡ଼ ସବୁ ଜଳାଶୟଗୁଡ଼ିକ ଜଳରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ଅଲଗା ଅସ୍ତିତ୍ବ ରହେ ନାହିଁ ଅଥବା ଭିନ୍ନ ପ୍ରୟୋଜନ ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହି । 


ସେହିପରି, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ନାହିଁ, ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋହବଶ 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ସେ ସୁଖକୁ ଖୋଜୁଥାଏ । ସେତେବେଳେ ବେଦ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମକାଣ୍ଡ ତାକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଉପଯୋଗୀ ଜଣାପଡ଼େ । କାରଣ, ସେଥୁରେ ସ୍ଵର୍ଗାଦି ସୁଖ ପାଇବାର ଅନେକ ଉପାୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ଯଦି ଜଣେ ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକ ଉପନିଷଦ୍‌ ପ୍ରତିପାଦିତ ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ନାର ଅପରୋକ୍ଷ 
ଭାବରେ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରେ, ତେବେ ତାକୁ କର୍ମକାଣ୍ତଡରେ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ଅଥବା ରୁଟି 
ରହେ ନାହି । ଉପଭୋଗଜନ୍ୟ ସବୁ ଛୋଟ ଛୋଟ ସୁଖ ତା'ର ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପରେ ହି ସମାବିଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ। 


॥ ୧୭୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୪୭ 


ତାବାନ୍‌ସର୍ବେଷୁ ବେଦେଷୁ ବ୍ରାହ୍ମଣସ୍ୟ ବିଜାନତଃ - ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଏଠାରେ ବେଦମାନଙ୍କର କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ନିନ୍ଦା କରାଯାଇଛି । ଯେଉଁ ଅବିବେକୀ ଲୋକ ସାଧନକୁ 
ସାଧ୍ଯରୂପେ ଜାଣେ ଏବଂ ଅନନ୍ତକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଆଶା ଅନିତ୍ୟ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା କରିଥାଏ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ ଏହି ପ୍ରକାର ପ୍ରତାଡ଼ିତ କରିଛନ୍ତି । ଫଳାସକ୍ତ ନ ରଖି କରାଯାଉଥିବା କର୍ମଗୁଡ଼ିକ 
ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ବିକଶିତ ହୋଇଥାଏ । ଏଭଳି ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ଅନନ୍ତ, ଅସୀମ ଆତ୍ନତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ ସହଜ ତଥା ସୁଲଭ ହୋଇଥାଏ । ତା'ପରେ ତାକୁ ଆନନ୍ଦର 
ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟତା ହେତୁ ଅନିତ୍ୟ ସୁଖଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ଆକର୍ଷଣ ରହେ ନାହି । ବେଦ ଆମକୁ ଶୁଦ୍ଧ 
ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ନତତ୍ତ୍ବର ବୋଧ କରାଇଥାନ୍ତି । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅବିଦ୍ୟାଯୁକ୍ତ ଅହଂ କାରର ଅସ୍ତିତ୍ବ ଅଛି, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବେଦାଧ୍ପୟନର ଆବଶ୍ୟକତା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ଆତ୍ମ ବୋଧ ହେଲାପରେ ସେହି ଆତ୍ଗଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷ ଦ୍ଵାରା ହି ବେଦଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରାମାଣ୍ୟ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ। ଗଣିତ ବିଦ୍ୟାର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା 
ପରେ, ସେହି ଗଣିତଜ୍ଞକୁ ବାରମ୍ବାର ସଂଖ୍ୟା ଗଣନା ଅଥବା ପଣିକିଆ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ 
ନାହି । କାରଣ, ତା ' ର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନରେ ଏହି ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଜ୍ଞାନର ସମାବେଶ ହୋଇଥାଏ। 


କର୍ମଣ୍ୟେବାଧ୍କାରସ୍ତେ ମା ଫଲେଷୁ କଦାଚନ। 
ମା କର୍ମଫଲହେତୁଭୂରମା ତେ ସଂଗୋଃସ୍ତ୍‌କର୍ମଣି ॥୪୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ :¿ ତେ = ତୁମର, କର୍ମଣି = କର୍ମ କରିବାରେ, ଏବ = ହି, ଅଧ୍କାରଃ = ଅଧକାର ଅଛି 
( ତାହାର), ଫଳେଷୁ = ଫଳମାନଙ୍କରେ, କଦାଚନ = କଦାପି, ମା = ନାହିଁ, କର୍ମଫଳହେତୁଃ 
= (ତେଣୁ ତୁମେ) କର୍ମଫଳର ହେତୁ, ମା, ଭୂଃ = ହୁଅନାହିଁ (ତଥା), ତେ = ତୁମର, 
ଅକର୍ମଣି = କର୍ମ ନ କରିବାରେ ( ମଧ୍ୟ), ସଙ୍ଗଃ = ଆସକ୍ି, ମା, ଅସୁ = ନ ହେଉ | 


ଅନ୍ବୟ : ତେ କର୍ମଣି ଏବ ଅଧ୍ରକାରଃ ୯ ଅସ୍ତୁଃ ଫଳେଷୁ କଦାଚନ ମା ୯ଅସ୍ତୁ) ତ୍ବଂ କର୍ମଫଳ 
ହେତୁଃ ମା ଭୂଃ ତେ ଅକର୍ମଣି ସଙ୍ଗଃ ମା ଅସ୍ତୁ ।୪୭। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ: 6ଳେବଳ ଳର୍ନ କଜିବାଣନେ ଛକି ତୁମର ଥଧ୍ଳାନ ଥଛି, ଫଳଣନେ ନୁଣହୌ/ ନୁଣନ କର୍ନଫଳନ 
କାଜଣ ("କର୍କ୍ଚା) ବା 6ଜୋଲ/ ନୁଅ ନାହିଁ ଏକଂ ଥଳର୍ମନେ ନ୍ ଚମନ ଥ/ଦଳେ ଜନ୍ଦିବ/ 
ଥଳୁଚିଜ୍‌ //୪୮୭/ 

ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବେଦ ପ୍ରତିପାଦିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ଭଶ୍ଵରାର୍ପଣ ବୁଦ୍ଧି ଓ ନିଷ୍କାମ ଭାବରେ କରାଯାଉଥିବା 

କର୍ମ ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ଶୁଦ୍ଧ ସାତ୍ତ୍ରିକ କରେ । ଆତ୍ନବୋଧ ପୂର୍ବରୁ ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧି ହେବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । ଗୀତାରେ 

ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପୁଷ୍ଟି କରି ବିଶଦ ବିବରଣରେ ବୈୟକ୍ତିକ ତଥା ସାମାଜିକ ସଚୁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ସମାବେଶ 


॥ ୧୭୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୭ / ଅଧାୟ ୨ 


କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ବେଦଗୁଡ଼ିକରେ କର୍ମର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ଯାଗ-ଯଜ୍ଞାଦି ଧାର୍ମିକ ବିଧ୍ଗୁଡ଼ିକ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଥୁଲା । 

ଅପରିପକ୍ଲ୍‌ ବୁଦ୍ଧିରେ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଭଳି ଗମ୍ଭୀର ବିଷୟକୁ ବୁଝି ହୁଏ ନାହି । ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ବିଚାର ବିନା 
ଉପରୋକ୍ତ ଶ୍ଲୋକର ଅର୍ଥକୁ ବୁଝିବା ଅସମ୍ଭବ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ଅଧ୍ବକନ୍ତୁ କେହି କେହି ମାନି ନିଅନ୍ତି କି ସେହି 
କାଳରେ ଦରିଦ୍ରକୁ ଦରିଦ୍ରତାରେ ରହିବାରେ ଏବଂ ଧନବାନକୁ ଧନୀକ ହୋଇ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ଅତ୍ୟାଚାର କରିବାକୁ ଧାମିିକ ଅନୁମତି ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଦିଆଯାଇଛି । କେବଳ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର କରୁଥୁବା 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ “-ଫଳାସକ୍ତ ନ ରଖି କର୍ମ କରିବାର ଆଦର୍ଶ ଅବ୍ୟାବହାରିକ ତଥା ଅସମ୍ଭବ ବୋଧ ହେବ । କିନ୍ତୁ 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତ ଅଧ୍ୟୟନ ପରେ ତା'ର କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାକୁ ପାଳନ କରି ଦେଖିଲେ, ତାକୁ ଏହା ଜ୍ଞାତ 
ହେବ ଯେ ଜୀବନରେ ବାସ୍ତବିକ ସଫଳତାଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଏହାହି ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ । 


ଏହା ପୂର୍ବରୁ “ ପ୍ରେରଣାପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ଯାପନର କଳା” ଯାହାକି କର୍ମଯୋଗ ରୂପେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
କରାଯାଇଥୁଲା, ତା'ର ଶିକ୍ଷା ଏଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୁନଃ ଅର୍ଜୁନକୁ ଦେଇଛନ୍ତି | ଅନୁଚିତ ସଂକଳ୍ପ ବିକଳ୍ପ 
ଜୀବନର ବିଷ ଅଟେ। ଜୀବନରେ ସବୁ ଅସଫଳତାଗୁଡ଼ିକର ମୁଳ ମନଃସ୍ଥିରତାର ଅଭାବରେ ନିହିତ, 
ଯାହାକି ସାଧାରଣତଃ ଭବିଷ୍ୟତର ସଂଭାବ୍ୟ ହାନିଜନିତ ଭୟ- କଳ୍ପନାର ପରିଣାମ ହୁଏ | ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଲୋକ ଅସଫଳତାଜନିତ ଭୟରେ ମହାନ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନିଜର ହାତରେ ନେବାକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଯଦି କେହି ଅଳ୍ପ ସଂଖ୍ୟକ ଲୋକ ଏଭଳି ସାହସ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଅଳ୍ପ 
ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ନିରୁତ୍ସାହିତ ହୋଇ ସେହିକାର୍ଯ୍ୟକୁ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଛାଡ଼ି ଦିଅନ୍ତି । ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି ଯେ, 
ମାନସିକ ଶକ୍ତର ଅଭାବ ଓ ଅପବ୍ଯୟ । ଏହି ଅପବ୍ଯୟୟକୁ ପରିହାର କରିବାର ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ 
ହେଉଛି - “' କୌଣସି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି ସବୁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ସମର୍ପଣ କରିଦେବା' । ପ୍ରେରଣାଯୁକ୍ତ ଏହି 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ପରିସମାପ୍ତି ଗୌରବମୟୀ ସଫଳତାରେ ହୋଇଥାଏ। ଏହାହି କର୍ମର ସନାତନ ନିୟମ। 


ଭବିଷ୍ୟତର ନିର୍ମାଣ ସର୍ବଦା ବର୍ଭମାନରେ ହି ହୋଇଥାଏ। ଆଗାମୀ କାଲିର ଫସଲ ଆଜିର 
ଜମି-ଚାଷ ବା ବୀଜ-ରୋପଣ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। କିନ୍ତୁ ଭବିଷ୍ୟତରେ ସମ୍ଭାବିତ ଫସଲର ହାନି 
ବିଷୟକ କଳ୍ପନା କରି ଯଦି କୌଣସି କୃଷକ ଭୂମିକୁ ଚାଷ କରିବା (ହଳ କରିବା) ତଥା ସେଥୁରେ 
ବୀଜରୋପଣ କରିବାକୁ ଭୁଲିଯାଇ ବର୍ଭମାନ ଅବସରକୁ ହରାଇ ବସେ, ତେବେ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ତାକୁ କୌଣସି ଫଳ ମିଳିବ ନାହିଁ । ଉନ୍ନତ ଭବିଷ୍ୟତ ପାଇଁ ବର୍ତମାନ ସମୟର ଉପଯୋଗ 
ବୁଝିମତ୍ତା ପୂର୍ବକ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଭୂତକାଳ ମୃତ ଅଟେ ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତ ବର୍ତମାନ ଅନୁପ୍ରନ୍ନ। ତେଣୁ 
ବର୍ତମାନ ପରିସ୍ଫତି ତରେ ଅକୁଶଳତାପୂର୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଭବିଷ୍ୟତରେ କୌଣସି 
ସଫଳତାର ଆଶା କରିବା ଅନୁଚିତ୍‌ | 


॥ ୧୮୦॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୪୭ 


ଏହି ସୁବିଦିତ ତଥା ବୋଧଗମ୍ୟ ମୂଳଭୂତ ସତ୍ୟକୁ ଗୀତା ଭାଷାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, “ ଯଦି 
ତୁମେ ସଫଳତା ଚାହୁଁଛ, ତେବେ ଏଭଳି ମନରେ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କର ନାହିଁ, ଯାହାକି ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ଚିନ୍ତା 
ଏବଂ ଭୟରେ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇଥୁବ। ' ଏଠାରେ “ କର୍ମଫଳ ' ସହିତ ଶାସ୍ତ୍ର କି ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅଛି ? ଏହାକୁ 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ଚୁଝି ବା ଆବଶ୍ୟକ ଓ ଲାଭପ୍ରଦ ହେବ | ସମ୍ୟକ୍‌ ବିଚାର କରିବା ଦ୍ଵାରା ଜଣାଯାଏ 
ଯେ, ବାସ୍ତବରେ କର୍ମପଳ ସ୍ଵତଃ କର୍ମରୁ କୌଣସି ଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ। ବାସ୍ତବିକତା ଏହି କି ଧର୍ମର 
ସମାପ୍ତି ଅଥବା ପୂର୍ଣତା ତାଂର ଫଳରେ ହି ନିହିତ, ଯାହାକି ତା'ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ। ତେଣୁ କର୍ମଫଳକୁ 
ଚିନ୍ତାକରି ସେଥୁରେ ବୁଡ଼ି ରହିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ଶକ୍ତିଶାଳୀ, ଗତିଶୀଳ ବଉଁଉମାନରୁ ପଳାୟନ 
କରିବା ଏବଂ ଅନୁପ୍ନନ୍ନ ଭବିଷ୍ୟତର କଳ୍ପନା ମାତ୍ର କରିବା । ସଂକ୍ଷେପରେ, ଭଗବାନଙ୍କର ଆହ୍ଵାନ ଏହି 
କି ମନୁଷ୍ଯକୁ ବ୍ଯର୍ଥ ଚିନ୍ତାରେ ପ୍ରାପ୍ତ ସମୟ ବା ପରିସ୍ଥିତିକୁ ହରାଇବା ଅନୁଚିତ୍‌ । ବରଂ, ବୁଵିମତ୍ତା 
ପୂର୍ବକ ତାକୁ ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ଭବିଷ୍ୟତର ନିର୍ମାଣ ସ୍ଵତଃ ହୋଇଯିବ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗୀକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ତା'ର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଉନ୍ନତି | 


ଏଥୁରୁ ନିଷ୍କର୍ଷ ମିଳେ ଯେ, ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରୟୋଜନ ଧର୍ମ ପାଳନଭଳି ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଆଦର୍ଶ | ଏହାକୁ ଜାଣି ସେ ତା 'ର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମର୍ଥ୍ୟରେ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା ଉଚିତ୍‌ | ପ୍ରେରଣାଯୁକ୍ତ 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ସୁଫଳ ନିଦ୍ଧିତ ମିଳିବ ଏବଂ ତା” ସହିତ ଚିତ୍ତଶୁଦି ହୋଇ ଆଧ୍ଷାତ୍ଥି କ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । 


ଜଣେ ପ୍ରକୃତ କର୍ମଯୋଗୀ ହେବା ପାଇଁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଚାରୋଟି ନିୟମ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି, 
ଯଥା - ( ୧) କର୍ମ କରିବାରେ ହି ମନୁଷ୍ୟର କେବଳ ଅଧୁକାର ଅଛି, ( ୨) କର୍ମଫଳକୁ ଚିନ୍ତା କରିବା 
ଅନାବଶ୍ୟକ, (୩) କୌଣସି କର୍ମ ବିଶେଷର ଏକ ନିଶ୍ଚିତ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ମନରେ ଆଗ୍ରହ କିମ୍ବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖିବା ଅନୁଚିତ୍‌ ଏବଂ ( ୪) ଏସବୁର ନିଷ୍କର୍ଷ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ ଅକର୍ମରେ ପ୍ରୀତି ରଖିବା। 
ତେବେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଚିନ୍ତାମୁକ୍ତ କରି କର୍ମ କରିବା ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଦୈବୀ ଆନନ୍ଦରେ ନିମଗ୍ନ 
ରହିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଏ। କର୍ମ କରିବା ହି ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପୁରସ୍କାର ଏବଂ ଉପହାର! ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
କର୍ମ କରିବାରେ ସନ୍ତୋଷ ତଥା ଆନନ୍ଦରେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜକୁ ଭୁଲିଯାଏ। କର୍ମ ହେଉଛି ସାଧନ 
ଏବଂ ଆତ୍ଲାନୁଭୂତି ତା'ର ସାଧ୍ଯ। 


୬୧୩) ୬୯୩୧ ୬୬୭ 


ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍କରଣ ପୂର୍ବକ, ସବୁ ପ୍ରକାରର ବାହ୍ୟ ପରିସ୍ତୁତିକୁ ତପ୍ଵରତାର ସହ ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇ, ମନୁଷ୍ଯ ସରଳତାରେ ଶାନ୍ତି ଓ ବାସନା କ୍ଷୟ ଦ୍ଵାରା ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରେ । ଯେତେ 
ଅଧ୍ବକ ମାତ୍ରାରେ ଚିତ୍ତରେ ଶୁଦ୍ଧତା ଆସିବ, ସେତେ ଅଧ୍ଵକ ଆତ୍କାନୁଭୂତି ଜନିତ ଆନନ୍ଦ ଓ ଶାନ୍ତି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 


॥ ୧୮୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଯଦି କର୍ମଫଳ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ରଖି କର୍ମ ନ କରାଯିବ, ତେବେ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ କିପରି କର୍ମ କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ ? ଏହାର ଉତ୍ତର ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲେକରେ ଦିଆଯାଇଛି - 


ୟୋଗସ୍ମଃ କୁରୁ କର୍ମାଣି ସଂଗଂ ତ୍ୟକ୍ତ୍କା ଧନଞ୍ଜୟ । 
ସିଦ୍ଧ୍ୟସିଦ୍ଧ୍ୟୋଃ ସମୋ ଭୂତ୍ଵା ସମତ୍ଵଂ ୟୋଗ ଉଚ୍ୟତେ ॥୪୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଧନଞ୍ଜୟ = ହେ ଧନଞ୍ଜୟ !, ସଙ୍ଗମ୍‌ = (ତୁମେ) ଆସକ୍ତିକୁ, ତ୍ଯଲ୍କ୍ବା = ତ୍ୟାଗକରି, 
ସିଦ୍ଧ୍ୟସିଦ୍ଧ୍ୟୋଃ = ସିଵ୍ଧି ଏବଂ ଅସିଛିରେ, ସମଃ = ସମାନ ବୁଵିଯୁକ୍ତ, ଭୂତ୍ବା = ହୋଇ, 
ଯୋଗସ୍ସବଃ = ଯୋଗରେ ସ୍ଫ୍ରିତ ରହି, କର୍ମାଣି = କରଉଁବ୍ୟ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ, କୁରୁ = କର, ସମତ୍ମ୍‌ 
( ଏବ) = ସମତ୍କୁ ହି, ୟୋଗଃ = ଯୋଗ, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ | 


ଅନ୍ବଵୟ ଓ: ହେ ଧନଞ୍ଜୟ ! ସିଦ୍ଧ୍ୟସିଦ୍ଧ୍ୟୋଃ ସମଃ ଭୁତ୍ବା ୟୋଗସ୍ଫଃ (ସନ୍‌) ସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍ତ୍ରା କର୍ମାଣି 
କୁରୁ (ସିଦ୍୍ୟସିଦ୍ଦୋଃ) ସମତ୍‌ଂ ଯୋଗଃ ଉଚ୍ୟତେ |୪୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ 6 ଧନଳଞ୍ଚୟ / ଥାସଛି ଜାଗ କଳି ଜଥା ଦିଛି ¢ ଥବିକିନ ସମରକ/ବାମକୁ ୋକ 
6ୀର6ଳ ଛି ରଛି ଚୂଣମ କର୍ନ କଳ / ଏହି ସମର/ବଳକୁ ନ © 17 ' କୁହାଯ/ଏ //୪// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟୋଗସ୍କୁଃ କୁରୁ କର୍ମାଣି - ଏଠାରେ କର୍ମଯୋଗର ହି ବିଶଦ୍‌ ବିବେଚନା କରାଯାଇଛି | 
ଏହି ଶ୍ଲୋକାର୍ଥ ଉପରେ ବିଚାର କଲେ ଜଣାଯାଏ କି ଅହଂକାରରୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିବୃତ ବିନା ଏହି ମାର୍ଗରେ 
ସଫଳତା ମିଳିପାରିବ ନାହି । ଏଥ୍ବରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବାର ଉପାୟ ହେଉଛି - ' ମନର ସମତ୍ବ ଭାବ ' | ଏହି 
ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରଥମଥର “ ଯୋଗ” ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ତା 'ର ପରିଭାଷା ମଧ୍ଯ ଦିଆଯାଇଛି 
କି “ ସମତ୍‌ 'କୁ ହି ଯୋଗ କୁହାଯାଏ । ଏହି ଯୋଗରେ ଦୃଢ଼ ସ୍ତ୍ରିତି ହୋଇଗଲେ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ କରାଯାଇ 
ପାରିବ। 


କର୍ମଯୋଗୀ ପାଇଁ କେବଳ ଏତିକି ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ କି ସମଭାବରେ ରହି ସେ କର୍ମ କରିବ। 
କିନ୍ତୁ ଏହି ନିତ୍ଯ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଜଗତରେ ରହି ଏହି ସମଭାବକୁ ଦୃଢ଼ କରିବାକୁ ସତତ ଚେଷ୍ଟା 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହାର ଉପାୟ ହେଉଛି ତାଳ୍ଳାଳିକ ଫଳ ପ୍ରତି “ ସଙ୍ଗ” ( ଆସକ୍ତ) ତ୍ୟାଗ କରିବା | 

ସଂଗଂ ତ୍ୟକ୍ଫବା ଧନଞ୍ଜୟ - କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ କୁଶଳତା ପୂର୍ବକ କରିବାକୁ ହେଲେ ଯେଉଁ ସଂଗ ବା 
ଆସକ୍ତିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ବିଷୟରେ ଆମେ ବିଚାର କରିବା। 
ଏହାର ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେଉଁ ଆସକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ କହିଥିଲେ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
“ ସଙ୍ଗଂ ଶବ୍ଦରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌, ବିପରୀତ ଧାରଣାଗୁଡ଼ିକୁ, ବୃଥା ଆଶାଗୁଡ଼ିକୁ, ଦିବା- 


॥ ୧୮୨॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୪୮ 


ସ୍ଵପ୍ନ, କର୍ମଫଳ ଜନିତ ଚିନ୍ତାଗୁଡ଼ିକୁ ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଅନର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ଭୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ । ତ୍ୟାଜ୍ୟ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଏହି ସୂଚୀକୁ ଦେଖି ଯେକୌଣସି ସାଧନରତ ସାଧକଙ୍କୁ ଏସବୁ କରିବା 
ଅସମ୍ଭବ ଲାଗିବ। କିନ୍ତ ଉପନିଷଦଗୁଡ଼ିକର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଧାନରେ ରଖି ଏବଂ ଅଧ୍ବକ ବିଚାରପୂର୍ବକ 
ସରଳତାରେ ଏହି ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରାଯାଇପାରିବ । 


ଉପରୋକ୍ତ ସମସ୍ତ କଷ୍ଟପ୍ରଦ ଧାରଣାଗୁଡ଼ିକ ଏବଂ ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକ ଭ୍ରାନ୍ତିଜନ୍ୟ ଏବଂ ଅହଂକାରରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ । ତେବେ ଏହି ' ଅହଂକାର” କ'ଣ ? “ ଅତୀତକାଳର ସ୍ତି ତଥା ଭବିଷ୍ୟତର ଆଶାର ଗଣ୍ଲି: | 
ସୁତରାଂ, ଅହଂକାରମୟ ଜୀବନର ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ମୃତ କ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକର ଶ୍ମଶାନ ଭୂମି ଅଥବା କାଳର 
ଗର୍ଭରେ ରହିବା, ଯେଉଁଠି ଅନୁପ୍ନ୍ୁ ଭବିଷ୍ଯତ ସିତ | ଏଥିରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହି ବର୍ଭମାନ ସମୟକୁ ଆମେ 
ହରାଇଥାଉ, ଯାହାକି ଆମକୁ କର୍ମ କରିବାରେ ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଉପଲହ୍ଧ ହୋଇଛି | ବର୍ତମାନର 
ପ୍ରାପ୍ତ ସୁଅବସରରୂପୀ ଧନର ଏହା ମୂର୍ଖତାପୂର୍ଣ୍ଣ ଅପବ୍ୟୟ, ଯାହାକୁ ବ୍ୟାସଦେବ ଏଠାରେ “ ସଙ୍ଗ ତ୍ୟାଗ 
ପୂର୍ବକ ସମତ୍ବ ଯୋଗରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ହୋଇ କର୍ମ କରିବାକୁ? ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛନ୍ତି 

ବର୍ତମାନର ଅଗ୍ନିରେ ଅତୀତ, ଭବିଷ୍ଯତ, ଚିନ୍ତା, ଭୟ, ଆଶା, ଏସବୁ କିଛିକୁ ଜଳାଇ ଦେଇ 
କର୍ମ କରିବା ` ସୁରି ଓ ପ୍ରେରଣାର ଲକ୍ଷଣ ଅଟେ। ଏହି ପ୍ରକାର ଅହଂକାରର ବିସ୍କୃରଣ ତଥା କର୍ମ 
କରିବାରେ ହିଁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆନନ୍ଦ ଅଛି। ଏଭଳି କର୍ମର ଫଳ ସର୍ବଦା ମହାନ୍‌ ହୋଇଥାଏ । 


୫ ୩୮୯୧ ଏ 


କଳାକୃତି ନିର୍ମାଣ କରିବା ସମୟରେ ନିଜକୁ ସେହି କୃତିର ଆନନ୍ଦରେ ନିମଗ୍ନ କରାଇ କାର୍ଯ୍ୟରତ 
କଳାକାର ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ପ୍ରମାଣିତ କରେ । ଏହି ରହସ୍ୟକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ କୌଣସି ମହାନ୍‌ କଳାକାର 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ନାହି । ଜୀବନରେ ଯେକୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରାଣରେ ନିଷ୍ଠାପୂର୍ବକ ତଥା ଉତ୍ସାହ 
ସହିତ ଯଦି ଆମେ କରୁ, ତେବେ ସେତେବେଳେ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଆସି ଆମ ପାଖରେ ଠିଆ 
ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ତା'ର ଉପସ୍ଥିତି ଜଣାପଡ଼େ ନାହି। 


ଆନନ୍ଦରେ ସେହି ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଅନୁଭୂତିରୁ ନିମ୍ବକୁ ଅହଂକାର ସ୍ତରକୁ ଆସି ଆଗନ୍ତୁକ ବ୍ଯକ୍ତକୁ 
ଉତ୍ତର ଦେବାରେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ କିଛି ସମୟ ଲାଗିଥାଏ। 


ସିଦ୍ଧ୍ୟସିଦ୍ଧ୍ୟୋଃ ସମୋ ଭୂତ୍ଵା ସମତ୍ଵଂ ୟୋଗ ଉଚ୍ୟତେ - ଅହଂକାରକୁ ନୁ ଭୁଲିଯାଇ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରାଯାଏ, ସେଥ୍‌ରେ କର୍ତାକୁ ଯଶ ଅଥବା ଅପଯଶ ପ୍ରତି କୌଣସି ଚିନ୍ତା ରହେ ନାହି । କାରଣ, ଫଳ 
ଆଶା ରଖିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭବିଷ୍ୟତ ଚିନ୍ତା ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ ରହିବାର ଅର୍ଥ ବର୍ତମାନକୁ ହରାଇବା। ସତୁରି 
ଜୀବନର ଆନନ୍ଦ ବର୍ଭମାନର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷଣରେ ନିହିତ ଥାଏ। କୁହାଯାଏ କି ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷଣର ଆନନ୍ଦ 
ସ୍ଵୟଂ “ ପରିପୂଣ୍ଟ୍ଠ ଅଟେ। ଅତଏବ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନକୁ ଜୀବନର ସବୁ ପରିସ୍ଥିତିମାନଙ୍କରେ 
ସମାନ ରହି କର୍ମ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । 


॥ ୧୮୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଯୋଗସ୍ସୁ ହୋଇ କରାଯାଉଥିବା କର୍ମ ଗୁଡ଼ିକ ତୁଳନାରେ ଅନ୍ୟ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ କି ଫଳ ପ୍ରଦାନ 
କରନ୍ତି ? ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


ଦୂରେଣ ହ୍ୟବରଂ କର୍ମ ବୁଦ୍ଧିୟୋଗାଦ୍ଧନଞ୍ଜୟ | 
ବୁଦ୍ଧୌ ଶରଣମନ୍ବିଳଚ୍ଛ କୂପଣାଃ ଫଲହେତବଃ ।॥୪ ୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବୁଦଵିୟୋଗାତ୍‌ = ବୁଦ୍ଧଯୋଗଠାରୁ , କର୍ମ = ସକାମ କର୍ମ, ଦୂରେଣ = ଅତ୍ୟନ୍ତ ( ହି), ଅବରମ୍‌ 
= ନିକୃଷ୍ଟ ଅଟେ, (ଅତଃ) = ଏଣୁ, ଧନଞ୍ଜୟ = ହେ ଧନଞ୍ଜୟ !, ବୁଦ୍ଧୌ = ( ତୁମେ) 
ସମବୁଵିରେ (ହିଁ), ଶରଣମ୍‌ = ରକ୍ଷାର ଉପାୟ, ଅନ୍ିଛ = ଖୋଜ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଛଵିଯୋଗର ହିଁ 
ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କର, ହି = କାରଣ, ଫଳହେତବଃ = ଫଳର କାରଣ ହେଉଥିବା ଲୋକମାନେ, 
କୃପଣାଃ = ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୀନ ଅଟନ୍ତି । 


ଅନ୍ବଵୟ : ହେ ଧନଞ୍ଜୟ ! ବୁଦ୍ଧିୟୋଗାତ୍‌ (ଅନ୍ଯତ୍‌) କର୍ମ ଦୂରେଣ ହି ଅବରଂ । ବୁଦ୍ଧୌ ଶରଣଂ 
ଅନ୍ବିଚ୍ର। ଫଳ ହେତବଃ କୃପଣାଃ ।୪ ୯| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହି ବୁର୍ଧନ/ରଜ ଚୁଳନା6ନେ (ସଳକାମ) କର୍ନ ଥନ/ନ ନିକୁଷ / ତଣୁ 6 ୪/ନଞ୍ୀୟ / 
ତୁମେ ଚୂର୍ଞାନ ଶନଣ ନିଅ/ ଲାନଣକ ଫଳ ଥ/ଶ୮ ଲମହ୍ୁଥକା ବଲି କୂଯ୍ଣ ୯ଦ୮ନ) 
ଥଅ6ଟ //୬୮୯'// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଦୂରେଣ ହ୍ୟବରଂ କର୍ମ ବୁଦ୍ଧିୟୋଗାଦ୍ଧନଞ୍ଜୟ - କର୍ମଫଳ ଚିନ୍ତାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଶାନ୍ତ 
ମନରେ କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ଚିନ୍ତିତ ତଥା କ୍ଷୁବ୍ଧ ମନରେ କରାଯିବା କର୍ମଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୁଏ। 
ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ” ଶବ୍ଦ କେତେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରଙ୍କୁ ଏକ ନୂତନ ଯୋଗ ବିଷୟରେ 
ଗୀତାରେ ଉପଦେଶ କରାଯାଇଛି ବୋଲି ଅନୁଭବ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଉପନିଷଦ୍‌ ଗୁଡ଼ିକରେ ଅନ୍ତଃକରଣର 
ନିଶ୍ଚୟାତ୍ମିକା ବୃଭ୍ଭିକୁ “ ବୁଦ୍ଧିଂ ତଥା ସଂକଳ୍ପାତ୍ନକ ବୃତ୍ତିକୁ ` ମନ 'ର ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇଛି | ସନ୍ଦେହ ଓ ବିକ୍ଷେପ 
ସ୍ଥିତିରେ ବୃଭିଗୁଡ଼ିକୁ “ ମନ” କହନ୍ତି ତଥା ଏକାଗ୍ରତା, ନିଶ୍ଚୟ ଓ ଶାନ୍ତି ସ୍ତ୍ରିତିରେ ଅନ୍ତଃକରଣର ବୂଭିକୁ 
“ ବୁଛି' କୁହାଯାଏ | ସୁତରାଂ, ବୁଛିଯୋଗର ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ମନବୁଵିର ଅନୁଶାସନରେ ରହିବା ତଥା 
ଅନ୍ତର୍ବାହ୍ୟ ପରିସ୍ପିତିଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵାମୀ ହେବା। ଜୀବନର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖି ପ୍ରାପ୍ତ କଉ୍ଉବ୍ୟଗୁଡ଼ିକର 
ପାଳନ କରିବା ହି “ ବୁଛିଯୋଗ' ଅଟେ | 


ଗୀତାର ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତାବନା, ଯେଉଁଥୁରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ବିଘଟନ ଏବଂ ବାସନାକ୍ଷୟ ଦ୍ଵାରା ତା'ର 
ସଙ୍ଗଠନର ବିଚାର କରାଯାଇଛି । ତା'ର ପ୍ରକାଶରେ ବୁଛି ଯୋଗର ଅର୍ଥ ଏହା ହୋଇପାରେ କି “ ସାଧକର 


॥ ୧୮୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୫୦ 


ଜୀବନରେ ବୁଦ୍ଧି ଅନୁସାରେ ରହିବାର ସତତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା' ଏବଂ “ ମନକୁ ଚୁଛିର ଅନୁଶାସନରେ ଆଣି 
ତା'ର ନିର୍ଦ୍ଦେଶାନୁସାରେ କର୍ଭବ୍ୟ କର୍ମ କରିବାର ଚେଷ୍ଟାକୁ ବୁଛି ଯୋଗ ' କହନ୍ତି | ଏହି ପ୍ରକାର ପୂର୍ବାର୍ଜିତ 
ବାସନାଗୁଡ଼ିକ କ୍ଷୟ ହୋଇ ଅହଂକାର ନାଶ ହୁଏ ଏବଂ ଅହଂକାରର ବିନାଶ ହିଁ ବୁଦ୍ଧି ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତି । 
ଅତଏବ, ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନକୁ ବୁଵିର ଶରଣରେ ଯିବା ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି | 


ବୁଦ୍ଧୌ ଶରଣମନ୍ଧିଳ୍ଛ କୂପଣାଃ ଫଲହେତବଃ - ବୁଛିଯୋଗର ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ 
ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କାରଣ ରହିଛି । ଯଦି ମନର ପ୍ରବୂଭିଗୁଡ଼ିକ ଅନୁସାରେ ହିଁ କର୍ମ କରିବା, ତେବେ ଚିତ୍ତରେ 
ଅସଂଖ୍ୟ ବିକ୍ଷେପ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନୂଆ ବାସନା ମଧ୍ଯ ସଞ୍ଚୁତ ହୁଏ। ଯାହର ସଘନ 
ଆବରଣ ଆତଡ୍ନ୍‌ସ୍ଵରୂପକୁ ଆବୃତ କରିଦିଏ। ଭଗବାନ ଏଭଳି ଲୋକଙ୍କୁ “ କୃପଣ' କହିଛନ୍ତି | ବାସ୍ତବରେ 
ସେମାନେ ହି ଜୀବନହୀନ ଅଟନ୍ତି। ଏମାନଙ୍କର ବିପରୀତି ବୁଛି ଯୋଗରେ ସ୍ତ୍ରିତ ସାଧକ ନିଃସ୍ବାର୍ଥ 
ଭାବରେ କର୍ମ କରି ବାସନାଗୁଡ଼ିକର ଆବରଣକୁ ନଷ୍ଟ କରି ଶୁଦ୍ଧ ନିର୍ମଳ ମନରେ ଆଡ୍ନ୍‌ସ୍ଵରୂପକୁ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରେ। 


ବର୍ତମାନ କହୁଛନ୍ତି କି ସମଭାବାପନ୍ନ ହୋଇ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କୁ କି 
ଫଳ ମିଳେ ? 


ବୁଛିୟୁକ୍ତୋ ଜହାତୀହ ଉଭେ ସୁକୂତଦୁଷ୍ପତେ । 
ତସ୍ମାଦ୍‌ ଯୋଗାୟ ୟୁଜ୍ୟସ୍ଵ ୟୋଗଃ କର୍ମସୁ କୌଶଲମ୍‌ ॥୫୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବୁଦିୟୁକ୍ତଃ = ସମବୁଵିଯୁକ୍ତ (ପୁରୁଷ), ସୁକୃତଦୁଷ୍ପତେ = ପୁଣ୍ୟ ଏବଂ ପାପ ଉଭେ = 
ଉଭୟକୂୁ, ଇହ = ଇହଲୋକରେ, ଜହାତି = ତ୍ଯାଗ କରିଦିଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ତସ୍କାତ୍‌ = ତେଣୁ (ତୁମେ), ୟୋଗାୟ = ସମତ୍‌ରୂପକ ଯୋଗରେ, ଯୁଜ୍ୟସ୍ବ 
= ଲାଗିଯାଅ (ଏହି) , ୟୋଗଃ = ସମତ୍ରୂପକ ଯୋଗ (ହି), କର୍ମସୁ = କର୍ମମାନଙ୍କରେ, 
କୌଶଳମ୍‌ = କୁଶଳତା ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବାର ଉପାୟ | 


ଅନ୍ବୟ ଓ: ବୁଝି ୟୁକ୍ତଃ ଇହ ଉଭେ ସୁକୃତଦୁଷ୍ମତେ ଜହାତି ତସ୍କାତ୍‌ ୟୋଗାୟ ୟୁକଜ୍ୟସ୍ଵ । କର୍ମସୁ 
କୌଶଲଂ ଯୋଗଃ ।୫ ଠା 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସମନ୍ଧବୂବଧିଦୁକ୍ ଦୂରୁ ଏହି 6ଲ୍ଳଣନ ୯ଏହି କଅବନଳଣନେ) ଭୂରଣ୍ଚଥ୍ଯ ୬ ଘଳ ନନ୍ଦୟ 


କର୍ନକୁ 6/#/ଟ କରିଦିଏ / ଣୁ ନୂଠମେ ନରନ୍ଦୁର ୦ୋନଯାଥ/ କାରଣ, କର୍ନନେ 
କୁଖଳଜ/ ନ 6 ଥଣଟେ //# ୦// 


॥ ୧୮୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ବୁଵିୟୁକ୍ତୋ ଜହାତୀହ ଉଦେ ସୁକୃତଦୁଷ୍ମତେ - ଭାବନାରୂପୀ ଦୁର୍ବଳତାଗୁଡ଼ିକରୁ 
ଉପରକୁ ଉଠି ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସମତ୍ବ ବୁଦିଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେ ପାପ ପୁଣ୍ୟ ଉଭୟ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୁଏ। ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ ମନର ଦୁଇଟି ଧାରଣା ବା ବୃଭି ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ମନରେ ବାସନା 
ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ। ମନରୂପୀ ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ସମୁଦ୍ର ସହିତ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ତାଦାତ୍ଲ୍ୟ କରେ ନାହିଁ, ସେ ବାସନା ରୂପୀ 
ଉତ୍ତାଳ ତରଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଉପରକୁ ଉଠେ ନାହିଁ ଅଥବା ସମୁଦ୍ର ତଳକୁ ବୁଡ଼ିଯାଏ ନାହି । ଏଠାରେ 
ମନକୁ ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ କରିବାକୁ ହିଁ  ବୁଵିଯୁକ୍ତ” କୁହାଯାଇଛି । 


ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ ପ୍ରକରଣରେ ଗୀତାର ମାନବ ଜାତିକୁ . ଆହାନ ହେଉଛି କି ସେ କେବଳ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ବିଷୟ, ସ୍କୁଳ-ଦେହ ତଥା ମନ ସ୍ତରରେ ହି ନ ରହୁ, ଯାହାକି ତା'ର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର 
ବାହ୍ୟତମ ପକ୍ଷ ଅଟେ | ଏହାଠାରୁ ସୃକ୍ଷ୍ମତର ବୁଦ୍ଧିକୁ ଉପଯୋଗ କରି ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ବାସ୍ତବିକ ' ପୁରୁଷତ୍ଵକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ କେବଳ ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷମତା କାରଣରୁ ହି ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସ୍ଦ୍ରାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ଏହି ବିଶିଷ୍ଟ ଉପହାରକୁ ସମ୍ୟକ୍‌ ରୂପେ 
ଉପଯୋଗ କରିବ ନାହି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ତା'ର ମନୁଷ୍ୟତ୍‌ର ଅଧ୍କାରରୁ ବଞ୍ଚୁତ ରହିଯିବ । 


ତସ୍ପାଦ୍‌ ଯୋଗାୟ ୟୁଜ୍ୟସ୍ଵ ୟୋଗଃ କର୍ମସୁ କୌଶଲମ୍‌ - ଅର୍ଜୁନ ତାଂର ମାନସିକ ଉନ୍ମାଦ 
ତ୍ୟାଗ କରି ବୀର ପୁରୁଷ ଭଳି ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵାମୀ ହୋଇ ରହିବାକୁ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି। 
ସେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନ ଏତେ ଭାବୁକ ଓ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଯାଇଥିଲା ଯେ ସେ ତା 'ର ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର 
ଶାରୀରିକ ସୁରକ୍ଷା ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ଲାଗିଥିଲା। ବିକାଶର ଶିଡ଼ି ରେ ମନୁଷ୍ଯତ୍ବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିଯିଏ ନିଜର ବିଶେଷ କ୍ଷମତାଗୁଡ଼ିକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପଯୋଗ କରେ, ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଜନ୍ମ-ଜନ୍ମାନ୍ତରରେ 
ଅଜିତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଅଜୁନ୍ନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - “ ତୁମେ 
ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଅ' । ଏହା ପୂର୍ବରୁ ସମତ୍‌ ଯୋଗ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଥିଲା । ଏହି ସନ୍ଦର୍ଭରେ 
ବ୍ୟାସଦେବ ଯୋଗର ବିଶଦ ପରିଭାଷା ଦେଇ କହନ୍ତି ଯେ, “ କର୍ମରେ କୁଶଳତା ହି ଯୋଗ ଅଟେ ” | 


ଯେକୌଣସି ବିଷୟରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଗ୍ରନ୍ଛୁରେ ଯଦି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅଧ୍ୟାୟମାନଙ୍କରେ ଏକ ଶବ୍ଦର 
ବିଭିନ୍ନ ପରିଭାଷା ଦିଆଯାଇଥାଏ, ତେବେ ବୁଝିବାରେ କଠିନତା ଓ ଭ୍ରାନ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ | ପୁନଃ ଧର୍ମ 
ବିଷୟକ ଏହି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଗ୍ରନ୍ଥରେ ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦର ବିଭିନ୍ନ ପରିଭାଷା କାହିକି ଦିଆଯାଇଛି ? ଉପରୋକ୍ତ 
ପରିଭାଷାକୁ ଠିକ୍‌ରୂପେ ଜାଣିବା ପରେ ଏହି ସମସ୍ୟାର ସ୍ଵତଃ ସମାଧାନ ହୋଇଯିବ । ଯୋଗର ପୂର୍ବୋକ୍ତ 
ପରିଭାଷା ଏଠାର ମଧ୍ଯ ସଂଗ୍ଧହୀତ ହୋଇଛି । ଅନ୍ୟଥା “ ମନର ସମଭାବ' ର ଅର୍ଥ ଅକର୍ମଣ୍ୟତା ଏବଂ 
ଶିଥୁଳତା ଉତ୍ପନ୍ନ କରାଉଥୁବା ମନର ସମତାକୁ ହିଁ କେହି ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ । ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଏଭଳି 


॥ ୧୮୬॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୫୧ 


ଶଵ 


ତ୍ୁଟିପୂର୍ଣ ଧାରଣାକୁ ଦୂର କରି କୁହାଯାଇଛି କି ସମସ୍ତ ପ୍ରକାରର ଦ୍ବନ୍ଦ୍ଵରେ ମନର ସନ୍ତୁନନକୁ ନ ହରାଇ 
କୁଶଳତା ପୂର୍ବକ କର୍ମ କରିବା ହିଁ କର୍ମଯୋଗ | 


ଏହି ଶ୍ଳୋକର ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଜଣାପଡ଼େ କି କର୍ମଯୋଗ ଭାବନାରେ କର୍ମ 
କରିବା ଦ୍ଵାରା ବାସନାଗୁଡ଼ିକ କ୍ଷୟ ହୋଇଥାଏ । ବାସନାଗୁଡ଼ିକର ଚାପରେ ମନ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇ ଉଠେ । 
କିନ୍ତୁ ବାସନା କ୍ଷୟ ହୋଇଗଲା ପରେ ମନ ସ୍ଥିର ଓ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ ମନନ, ନିଦିଧାସନ ତଥା ଆତ୍ନାନୁଭୂତି 
ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଥାଏ। 


ଯୋଗ ଶବ୍ଦକୁ ଏହି ଅର୍ଥରେ ପ୍ରୟୋଗ କରି ବ୍ୟାସଦେବ ତାହା ପ୍ରତି ଆମ ମନରେ ଥବା ଭ୍ରାନ୍ତିକୁ 
ଦୂର କରି ଦେଇଛନ୍ତି। 


ସମତ୍ବଭାବ ଓ କର୍ମରେ କୁଶଳତାର କି ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି ? ଏ ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି - 
କର୍ମଜଂ ବୁଦ୍ଧିୟୁକ୍ତା ହି ଫଲଂ ତ୍ୟକ୍କାା ମନୀଷିଣଃ | 
ଜନ୍ମବନ୍ଧବି ନିର୍ମୁକ୍ତାଃ ପଦଂ ଗଳଚ୍ଛନ୍ତ୍ୟନାମୟମ୍‌ ।।୫୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ହି = କାରଣ, ବୁଵିଯୁକ୍ତାଃ = ସମବୁଵିରେ ଯୁକ୍ତ, ମନୀଷିଣଃ = ଜ୍ଞାନୀଜନ ମାନେ, କର୍ମଢମ୍‌ 
= କର୍ମରୁ ଜାତ, ଫଳମ୍‌ = ଫଳକୁ , ତ୍ୟକ୍ତ୍ବା = ତ୍ୟାଗକରି, ଜନ୍ନବନ୍ଧ ବିନିମୁଲାଃ = ଜନ୍ରୂପକ 
ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ, ଅନାମୟମ୍‌ = ଆମୟରହିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିବିକାର, ପଦମ୍‌ = ପରମପଦକୁ, 
ଗଚ୍ଛନ୍ତି = ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


ଅନ୍ବୟ ଓ ବୁଝିଯୁକ୍ତାଃ ମନୀଷିଣଃ ହି କର୍ମଜଂ ଫଲଂ ତ୍ଯକ୍ତ୍ରା ଜନ୍ମବନ୍ଧ ବିନିମୁଁକ୍ତାଃ (ସନ୍ତଃଃ ଅନାମୟଂ 
ପଦଂ ଗଚ୍ଛନ୍ତି ।୫ ୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ବୁଝ୍ଵନୁଳ ମନ/ଶ/ରଣ କର୍ନନନ/ ଫଳରୁଜ଼ିକୁ ୟର କରି କଳ୍ରୂଫ କନ୍ଧନନୁ ନୁକ୍ତ ଯୋକ 
ଥନ/ମଂୟ ଥର୍ଥୀଜ୍‌ ନିର୍ଜେଷ ଯଜକୁ ଯ/9 ଛୁଅଛଳି //&୫ €// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କର୍ମଜଂ ବୁଦ୍ଧିୟୁକ୍ତା ହି ଫଲଂ ତ୍ଯକ୍ସ୍ା ମନୀଷିଣଃ - ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହେବାର ଉପଦେଶ ଶୁଣି 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଲା କି ତାକୁ ସମଭାବାପନ୍ନ ହୋଇ କାହିଁକି କର୍ମ କରିବାକୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି। 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର କିଛି ପୂର୍ବାନୁମାନ କରି ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ତା'ର ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି | ' ବୁଵିଯୁକ୍ତ ମନୀଷୀ?ର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ବଞ୍ଜୁବାର କଳାକୁ ଜାଣି, କର୍ମଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ଚିନ୍ତାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ, ମନକୁ 
ସମଭାବାପନ୍ନ କରି ସବୁ କର୍ମ କରେ। ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦରେ କହିଲେ, ଅହଂକାର ଓ ସ୍ଵାର୍ଥରହିତ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ହିଁ 
ଏଠାରେ “ ମନୀଷୀ' ରୂପେ ଆଖ୍ୟାୟିତ କରାଯାଇଛି। 


॥ ୧୮୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଜନ୍ମ ବନ୍ଧବି ନି ମୁଁକ୍ତାଃ ପଦଂ ଗଳଚ୍ଛନ୍ତ୍ୟନାମୟମ୍‌ - ମନ ସହିତ ତାଦାତ୍ନ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଅହଂ କାର ଉପ୍ଵନ୍ନ 
ହୁଏ ଏବଂ ତାହା ଫଳାସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧିରଖେ । ଜୀବନରେ ଉଚ୍ଚ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖିବା ଫଳରେ 
ଅହଂକାର ଓ ସ୍ଵାର୍ଥ ଉଭୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ | 


ୟଦା ତେ ମୋହକଲିଲଂ ବୁଦି ବ୍ବ୍ୟତି ତରି ଷ୍ୟତି । 
ତଦା ଗନ୍ତାସି ନିର୍ବେଦଂ ଶ୍ରୋତବ୍ୟସ୍ୟ ଶ୍ରୁତସ୍ୟ ଚ ॥୫୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଦା = ଯେତେବେଳେ, ତେ = ତୁମର, ବୁଦିଃ = ବୁଝି, ମୋହକଲିଳମ୍‌ = ମୋହରୂପକ 
ପଙ୍କକୁ, ବ୍ୟତିତରିଷ୍ୟତି = ଭଲରୂପେ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବ, ତଦା = ସେତେବେଳେ (ତୁମେ), 
ଶ୍ରୁତସ୍ୟ = ଶୁଣିଥୁବା, ଚ = ଏବଂ, ଶ୍ରୋତବ୍ୟସ୍ଯ = ଶୁଣିବାକୁ ଆସୁଥିବା ( ଏହିକ ଓ ପାରତ୍ରିକ 
ସମସ୍ତ ଭୋଗରେ), ନିର୍ବେଦମ୍‌ = ବୈରାଗ୍ଯକୁ, ଗନ୍ତା, ଅସି = ପରାପ୍ରହେବ | 

ଅନ୍ବଵୟ ଓ: ଯଦା ତେ ବୁଝଦିଃ ମୋକଲିଳଂ ବ୍ଯତିତରିଷ୍ଯତି ତଦା ଶ୍ରୋତବ୍ଯସ୍ଯ ଶ୍ରୁତସ୍ଯ ଚ ନିର୍ବେଦଂ 
ଗନ୍ତାସି !୫ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ 6୫୭୦୭କ6ଳ ତୂନନ ଚୂନ ଣମହନୂଫ। ନକୁ ଓ୯କଳ୍ିଳ। ଦଳ କରଣିନ୍ଦିଚ, 
6୧୦୭୦୫କ୭ଳ ତୂଣନ ବସେନ୍ଦି ଦଚ଼ୁ ଦସ୍ଦୁରୂଜ଼ିକନୁ ନିବକେଦକୁ ୦ଟୈନନ୍ୟ) ୨ 
6ହାଳନ୍ଦିଚ, ନାହାଳି ଖୁଣିବ/ 6ଯ/ର/ ଏବଂ କୁରୁ ଵୁଣାଯାଳଛି //# ୨// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ତଦା ଗନ୍ତାସି ନିର୍ବେଦଂ ଶ୍ରୋତବ୍ଯସ୍ୟ ଶ୍ରୁତସ୍ଯ ଚ - ମୋହ ନିବୃତ୍ତ ହେଲା ପରେ 
ବୈରାଗ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଶ୍ଵାସନା ଦିଆଯାଇଛି । “ ଶ୍ରୋତବ୍ୟ” ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରକାରର ବିଷୟ ଭୋଗ, ଯାହାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବ କରାଯାଇ ନାହି ଏବଂ ଶ୍ରୁତ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରକାରର ଜ୍ଞାନ ଅନୁଭବକୁ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ଏହା ସ୍ବାଭାବିକ ଯେ ବୁଝି ଶୁଦ୍ଧପୂତ 
ହୋଇଗଲା ପରେ ବିଷୟାପଭୋଗରେ କୌଣସି ରାଗ ବା ଆସକ୍ତି ରହେ ନାହି। 


ସ୍ଵବରୂପତଃ ଦିବ୍ୟ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଚୈତନ୍ୟ-ଆତ୍ନା ମୋହରୂପୀ ଆବରଣରେ ଢ଼ାଙ୍କି ହୋଇ ଯାଇଥଲା 
ଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ଏହି ମୋହର କାରଣ ହେଉଛି, ସେହି ଏକ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଶକ୍ତି - ' ମାୟା' | 
ଅବ୍ଯକ୍ତ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତି ସଦୃଶ ମାୟା ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ 
ତା'ର ଅଭିବ୍ଯକବ୍ତ ହେବା କାରଣରୁ ଅସ୍ତିତ୍ବ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ | 

ୟଦା ତେ ମୋହକଲିଲଂ ବୁଝି ର୍ବ୍ୟତିତରିଷ୍ୟତି - ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ସଂରଚନାରେ ମାୟାର 
ନିରୀକ୍ଷଣ ଏବଂ ଅଧ୍ଯୟନ କରିବା ପରେ ବେଦାନ୍ତର ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ ଏହି ନିଷ୍କର୍ଷରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ କି 


॥ ୧୮୮॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୫ ୨ 


ମନୁଷ୍ୟର ବ୍ୟକ୍ତ ତ୍ବର ଦୁଇଟି ସ୍ତରରେ ମାୟାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ହୁଏ । ବୁଝିରେ ଆଡ୍ନସ୍ଵରୂପର 
ଅଜ୍ଞାନ ରୂପେ ପଡ଼ିଥିବା ଏହି ଆବରଣକୁ “ ଆବରଣ ଶକ୍ତି ' କୁହାଯାଇଛି | ଏହି ଅଜ୍ଞାନର ଆବରଣ 
ଯୋଗୁଁ ମନ ଅନାତ୍ନା ଜଗତର କଳ୍ପନା କରେ ଏବଂ ସେହି ଜଗତ ବିଷୟରେ ତା'ର ଦୁଇଟି ଧାରଣା 
ଦୃଢ଼ ହୁଏ କି ଜଗତ ସତ୍ୟ ତଥା ଏହି ଅନାତ୍କା (ଦେହ ଆଦି) ହିଁ ମୁଁ ଅଟେ | ମନ ସ୍ତରରେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରୁଥିବା ମାୟାର ଏହି ଶକ୍ତିକୁ ' ବିକ୍ଷେପ ଶକ୍ତି ' କହନ୍ତି | 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଗଲା ଯେ କର୍ମଯୋଗ ଭାବନାରେ କର୍ମ କରିବା ଫଳରେ ବୁଝି ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ 
ଏବଂ ତା'ପରେ ଆବରଣକୁ ଦୂର କରି ଆଡ୍ନ-ସ୍ଵରୂପର ସାକ୍ଷାକ଼୍ାର କରାଯାଇପାରେ | ଏହି ପ୍ରକାର 
ମୋହ ନିବୃତ୍ତିର ପରିଣାମ ହେଉଛି - ବିଷୟୋପଭୋଗପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ଯ | କିନ୍ତୁ ଆତ୍ଲଅଜ୍ଞାନ ହେତୁ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରୁ ସୁଖ ପାଇବାର ଆଶା ରଖୁ ଦିନରାତି କଠିନ ପରିଶ୍ରମ କରୁଥାଏ | 


ଶୀତ ରତୁରେ ବାଦଲଖଣ୍ଡ ଦ୍ଵାରା ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବ ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଗଲେ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଗ୍ନି ଜଳାଇ ତା'ର 
ନିକଟରେ ବସିରହେ। କିନ୍ତୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ବାଦଲ ଖଣ୍ଡଗୁଡ଼ିକ, ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରୁ ହଟିଗଲା ପରେ 
ତାଙ୍କର ଉଷ୍ମତା ଅନୁଭବ କରି ବ୍ଯକ୍ତି ଅଗ୍ନି ନିକଟରୁ ଉଠି ଯାଇ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରକାଶର ଆନନ୍ଦ ନିଏ। 
ସେହିପରି ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ଲାର ଅଜ୍ଞାନତା ଯୋଗୁଁ ବିଷୟ ଉପଭୋଗ ପାଇଁ ଆଶାୟୀ ମୁନଷ୍ୟର 
ଭାଗଦୌଡ଼ ସ୍ଵତଃ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ଯେତେବେଳେ ସେ ସ୍ଵରୂପକୁ ସାକ୍ଷାଳ୍କାର କରେ | 


ଏଠାରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ' ଶ୍ରୁତ ଓ ଶ୍ରୋତବ୍ୟ' - ଏହି ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦରେ କରାଯାଇଛି | 
ଏଥୁରେ ସବୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାତ ହେଉଥୁବା ବିଷୟ ସମାବିଷ୍ଟ । କର୍ମଯୋଗୀର ବୁଝି ପୂର୍ବାନୁଭୂତ 
ବିଷୟ ସୁଖକୁ ସ୍କରଣ କରେ ନାହିଁ ଅଥବା ଭବିଷ୍ୟତରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାକୁ. ଥିବା ଅନୁଭବର ଆଶା ରଖେ 
ନାହି। 


ଭାଷ୍ୟକାର ଭଗବାନ୍‌ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକର ସଂଗତି ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି କି “ ଯଦି 
ତୁମର ପ୍ରଶ୍ନ ହୁଏ ଯେ ମୋହାବରଣ ଭେଦକରି ଏବଂ ବିବେକ ଜନିତ ଆତ୍ଲଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି 
କର୍ମଯୋଗର ଫଳ ପରମାର୍ଥ ଯୋଗକୁ ତୁମେ କେବେ ପାଇବ ?” ତେବେ ଶୁଣ - 


॥ ୧୮୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୩ / ଅଧ୍ାୟ ୨ 


ଶ୍ରୁତିବିପ୍ରତିପନ୍ନା ତେ ୟଦା ସ୍ଫାସ୍ୟତି ନିଶ୍ଚଲା । 
ସମାଧାବଚଲା ବୁଦ୍ଧିସ୍ତଦା ୟୋଗମବାପ୍ସ୍ୟସି ।୫୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶ୍ରୁତିବିପ୍ରତିପନ୍ନା - ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର କଥା ଶୁଣିବା ଦ୍ବାରା ବିଚଳିତ ହୋଇଯାଇଥବା, ତେ = 
ତୁମର, ବୁଦିଃ = ବୁଛି, ୟଦା = ଯେତେବେଳେ, ସମାଧୌ = ପରମାତ୍ନାଙ୍କ ଠାରେ, ନିଶ୍ଚଳା 
= ଅଚଳ (ଏବଂ), ଅଚଳ = ସୁର, ସୁାସ୍ଯତି - ହୋଇ ରହିଯିବ, ତଦା = ସେତେବେଳେ 
( ତୁମେ) , ୟୋଗମ୍‌ = ଯୋଗକୁ, ଅବାପ୍ସ୍ଯସି = ପରାପ୍ରହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୁମର ପରମାତ୍ନାଙ୍କ 
ଠାରେ ନିତ୍ୟ ସଂଯୋଗ ହୋଇଯିବ। 


ଅନ୍ବଵୟ : ଶ୍ରୁତିବିପ୍ରତିପନ୍ନା ତେ ବୁଵିଃ ୟଦା ସମାଧୌ ନିଶ୍ଚଳା ଅଚଳା ସ୍ଥାସ୍ୟତି ତଦା ୟୋଗଂ 
ଅବାପ୍‌ସ୍ୟସି ।୫୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ଯତ୦ବଣଳ ଥଣନେକ ଠଳାରନ କିଷୟରୁକ଼ିକୁ ଵୁଣିବା ଦୂଜ/ କିଚଳିତ ନ ନୋଳ 
ଚୂମଜ ବୁଝି ଥାତୃସନରୁଯଣନ ଥଚଳ ଓ ନିଜ ହୋକନ୍ଦିକ ୭୧୫ତ୭୭ବ୭ଳ ତୂଣନ ଘନନାର୍ଥ 
6ନ୍ଦ/ରକୁ ଠ/9' 6 //# ?7// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଶ୍ରୁତିବିପ୍ରତିପନ୍ନା ତେ ୟଦା ସ୍ଫାସ୍ଯତି ନିଶ୍ଚଲା - ଯେତେବେଳେ ପାଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ 
ଦ୍ଵାରା ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଯାହାର ବୁଛ୍ି ଅବଚଳିତ ରହେ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ 
ଯୋଗରେ ସ୍ଫ୍ରିତ ହୋଇଛି ବୋଲି ଜାଣିବା ଉଚିତ୍‌ । ସାଧାରଣତଃ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକର ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ ହେତୁ 


ମନରେ ଅନେକ ବିକ୍ଷେପ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ଯୋଗସ୍ତ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନ ଏହି ସବୁ ବିଷମ ସ୍ତ୍ରିତିରେ ନିଶ୍ଚଳ 
ରହେ। 


ସମାଧାବଚଲା ବୁଦ୍ଧିସ୍ତ ଦା ୟୋଗମବାପ୍‌ସ୍ୟସି - ଅନେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ଏହାର ଅର୍ଥ ଏଭଳି 
କରିଥାନ୍ତି କି “ ବିଭିନ୍ନ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ଶୁଣି 
ଯାହାର ବୁଝି ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହି, ସେହି ବ୍ଯକ୍ତ ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ବୋଲି ଜାଣିବା ଉଚିତ୍‌ । ” 


ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଥୁବା ତର୍କ ଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଏହି ବିଷୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ରୁଚି 
ବଢ଼ିବାକୁ ଲାଗିଛି ଏବଂ ଉନ୍ମାଦର ପ୍ରଭାବ କିଛି ମାତ୍ରାରେ କମ୍‌ ହେବାର ଅନୁମାନ କରାଯାଇଛି। 
ନିଜର ବିଷାଦ ଓ ଦୁଃଖକୁ ଭୁଲି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉପଦେଶରେ ରୁଚି ରଖି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ 
ଜାଣିବା ପାଇଁ ଉତ୍ସୁକତାକୁ ସେ ପ୍ରତିରୋଧ କରିପାରିଲେ ନାହି । ତାଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ କି 
ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି। ତଥାପି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ମନରେ କିଛି ସନ୍ଦେହ ରହିଛି, 
ଯାହା ଯୋଗୁଁ ସେ ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵୀକାର କରିପାରୁ ନାହାନ୍ତି । 


॥ ୧୯୦॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୫୪ 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
ସ୍ଥରିତପ୍ତଜ୍ଞସ୍ୟ କା ଭାଷା ସମାଧ୍ରସ୍କଲୃସ୍ୟ କେଶବ । 
ସ୍ଥ୍ରିତଧୀଃ କିଂ ପ୍ରଭାଷେତ କିମାସୀତ ବ୍ରଜେତ କିମ୍‌ ॥୫୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କେଶବ = ହେ କେଶବ !, ସମାଧୁସ୍ୁସ୍ୟ = ସମାଧ୍ରେ ସୁତ, ସୁତପଞ୍ଚସ୍ଯ = ( ପରମାତ୍ନାଙ୍କୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା) ସ୍ଥିର ବୁଛି ପୁରୁଷଙ୍କର, କା, ଭାଷା = ଲକ୍ଷଣ କ'ଣ ? ( ସେହି), ସୁତଧୀଃ 
= ସୁରବୁଵି ପୁରୁଷ, କିମ୍‌, ପ୍ରଭାଷେତ = କିପରି ବଚନ କହନି, କିମ୍‌, ଆସୀତ = କିପରି 
ବସନ୍ତି (ଓ), କିମ୍‌, ବ୍ରଜେତ = କିପରି ଚାଲନି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ଯବହାର କରନି ? 


ଅନ୍ଵୟ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ- ହେ କେଶବ ! ସମାଧୂସ୍କସ୍ଯ ସ୍ଥରିତପ୍ରଜ୍ଞସ୍ଯ କା ଭାଷା, ସ୍ଥିତଧୀଃ କିଂ 
ପ୍ରଭାଷେତ, କିଂ ଆସୀତ, କିଂ ବ୍ରଜେତ |୫ ୪ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଥଙ୍କୁଳ କନ୍ଦିଳେ 
6£ 6କଶଣଚ / ସମାଣ୍6ନେ ଛି ନୁଜ ବୁଝିନୁକ ଦୂରୁଷନ କନ୍ଧଣ କଣ ନ ବ୍ରିନ ଚୁନ୍ନନଦୁଇ 
ନୁଚୁଷ ଳିଯଳି ଳଣନ ନ କିନଯନ ବଣନ୍ଦ ନ କିମନି ରଣଳ ନ /୫ ୪୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଦୁଇଟି ଶ୍ଲୋକରେ କର୍ମଯୋଗ ବିଷୟରେ ବିଚାର କରି ସହଜ୍ଚ ରୂପେ 
କର୍ମଯୋଗୀର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଭଗବାନ ସଂକେତ କରିଥିଲେ। ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୁଦ୍ଧି ଗ୍ରାହ୍ଯ ତଥା ଯୁକ୍ତ ଯୁକ୍ତ 
ଥିଲା। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମୁଖରୁ ଶୁଣିବା ପରେ ପ୍ରାମାଣ୍ୟ ବିଷୟରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ରହିବା 
ଅନୁଚିତ୍‌ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସ୍ଵଭାବ ଏଭଳି ଥୁଲା କି ତାଙ୍କୁ କର୍ମଯୋଗ ହିଁ ଗ୍ରାହ୍ଯ ହୋଇପାରିଥାନ୍ତା। 


ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଶୋକାକୁଳ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ଶୋକକୁ ଭୁଲିଯାଇ ଉପଦେଶ ଶ୍ରବଣରେ ରୁଚି 
ରଖିଛନ୍ତି । କର୍ମଶୀଳ ସ୍ଵଭାବ ହେତୁ ତାଙ୍କର ଶଙ୍କା ଥଲା ଯେ, ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଜବୀନର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପରେ ଏହି ଜଗତର କର୍ମମୟ ଜୀବନ ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ। 


ସମାଧୂ ଆଦି ଶବ୍ଦ ଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥରୁ ଯେକେହି ଏହା ବୁଝିପାରିବ କି ଯୋଗୀ ତା'ର 
ଆତ୍ନାନୁଭୂତିରେ ସର୍ବଦା ଏକାନ୍ତ ସେବୀ ହୋଇ ଆତ୍ଲାରେ ହି ରମଣ କରେ। ପ୍ରଚଳିତ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନୁସାରେ 
ନୂତନ ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକର କଳ୍ପନା ହୁଏ ଯେ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଏହି ବ୍ୟାବହାରିକ ଜଗତରେ ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇ 
ରହେ ନାହି। ଏଭଳି ଧାରଣାରେ ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନୀର 
ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଶ୍ରୀମୁଖରୁ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଛନ୍ତି । 


॥୧୯୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ସ୍ଦିତପ୍ରଜ୍ଞର ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ି କୁ ପୂର୍ଣ୍ତତଃ ଜାଣିବାକୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ଉତ୍ସୁକତା ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖାଯାଉଛି । 
ଫଳତଃ, ସେ ଏଭଳି କିଛି ଅନାବଶ୍ୟକ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରୁଛନ୍ତି କି “ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ କିପରି କହେ ? କିପରି 
ବସେ ? କିପରି ଚାଲେ ? ଇତ୍ୟାଦି । ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ପାଦରେ ସ୍ଥ୍ରି ତପ୍ରଜ୍ଞର ଆନ୍ତରିକ ସ୍ଵଭାବ ବିଷୟରେ 
ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟ ପାଦରେ ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ତା'ର ବ୍ୟବହାରକୁ ଜାଣିବାରେ ଜିଜ୍ଞାସା ବିଷୟରେ ଅର୍ଜୁନ 
ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି। 

ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ` ସ୍ତ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞଂର ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ' ସେହି ପୁରୁଷ ଯାହାକୁ ଆତ୍ନାର ଅପରୋକ୍ଷ 
ଅନୁଭବ ହୋଇଛି । ' 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ପ୍ରଜହାତି ୟଦା କାମାନ୍‌ ସର୍ବାନ୍‌ ପାର୍ଥ ମନୋଗତାନ୍‌ | 
ଆତ୍ମନ୍ୟେବାତ୍ମନା ତୁଷ୍ଟଃ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞସ୍ତଦୋଚ୍ୟତେ ।॥୫୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପାର୍ଥ = ହେ ଅର୍ଜୁନ ,, ୟଦା = ଯେତେବେଳେ (ଏହି ପୁରୁଷ), ମନୋଗତାନ୍‌ = ମନରେ 
ଥିବା, ସର୍ବାନ୍‌ = ସମସ୍ତ, କାମାନ୍‌ = କାମନାମାନଙ୍କୁ, ପ୍ରଜହାତି = ଭଲଭାବରେ ତ୍ୟାଗ 
କରିଦିଅନ୍ତି (ଏବଂ) , ଆତ୍ୃନା = ଆତ୍ନାଦ୍ଵାରା, ଆତ୍ୃନି = ଆତ୍ାରେ, ଏବ = ହି, ତୁଷ୍ଃ = 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହନ୍ତି ତଦା = ସେହି ସମୟରେ (ତାଙ୍କୁ), ସ୍ଥ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞଃ = ସ୍ର ତପ୍ରଜ୍ଞ ଉଚ୍ୟତେ = 
(ବୋଲି) କୁହାଯାଏ | 


ଅନ୍ବୟ 2 ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ । ହେ ପାର୍ଥ ! ୟଦା ଆତ୍ନନି ଏବ ଆତ୍ନନା ତୁଷ୍ଟଃ (ସନ୍‌) ମନୋଗତାନ୍‌ 
ସର୍ବାନ୍‌ କାମାନ୍‌ ପ୍ରଜହାତି ତଦା ସ୍ଥ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞଃ ଉଚ୍ୟତେ ।୫ ୫। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଖ/ଜନବ/ନ କହି 
6ହ ଜାର୍ଥ / ୭୧୦୭୦ବ୭ଳ ଚ୍ଛ ଚ/୮୮ଜ ନନଣନେ ନ୍ଥିତ ଦଚ୍ର କ/ମଳ,ରକୁତଳକୁ ଜ୍‌ 


କଜିକିଏ ଏବଂ ଥଜୁ/ ତୁର/ @ ଥାକୁଣନେ ସନୁଶ ଜଣ, ସକଳ ତ/କୁ 'ବୁଜଣଯନ ' 
କୁନ୍ଯ/ଏ //# &// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆତ୍ନାନୁଭବୀ ପୁରୁଷର ଆନ୍ତରିକ ଓ ବାହ୍ୟଜୀବନର ବର୍ଣ୍ଣନା କରି (ନିରୀହ ସରଳ ପୋଷାକ 
ଧାରଣ କରିଥୁବା ପାଖଣ୍ଡି ଗୁରୁମାନଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ସଦ୍‌ଗୁରୁମାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିବା ପାଇଁ ଗୀତା ଆମର ସହାୟତା 
କରେ। ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଏହି ପ୍ରକରଣ ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବିଶେଷ ମହତ୍ତ୍ଵ ପୂର୍ଣ୍ଣ କାରଣ, ଏଥରେ 


॥ ୧୯୨॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୫୫ 


ଆତ୍ନାନୁଭୂତି ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଜୀବନ ମୂଲ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ପରିସ୍ଥିତିମାନଙ୍କରେ ମନ ସ୍ମ୍ରିତି 
କିଭଳି ହେବା ଉଚିତ୍‌ ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


ପ୍ରଜହାତି ୟଦା କାମାନ୍‌ସର୍ବାନ୍‌ପାର୍ଥ ମନୋ ଗତାନ୍‌ - ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଶ୍ଲୋକରେ ହିଁ 
ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷର ଆନ୍ତରିକ ମନଃସ୍ପିତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସମସ୍ତ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ ବର୍ଣ୍ଣତ ହୋଇଛି, ଯାହାକୁ କି ଆମେ 
ଜାଣିବା ଉଚିତ । ଉପନିଷଦ୍‌ରୂପୀ ଉଦ୍ୟାନରେ ଫୁଟିଥୁବା ଫୁଲଗୁଡ଼ିକର ଏହି ବିଶିଷ୍ଟ ସୁଗନ୍ଧ ସହିତ 
ସୁପରିଚିତ ହେଲାପରେ ହିଁ ଆମକୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ହୋଇପାରେ । 
ଯିଏ ମନରେ ଥିବା ସବୁ କାମନାଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଦେଇଛି, ସେହି ବ୍ୟକ୍ି କୁ “ ସୁତପ୍ରଞ୍ଚ' କୁହାଯାଏ | 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଗବାନ ବର୍ଭମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ବିଷୟରେ କହିଲେ, ସେହି ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଏହି ଶ୍ଲୋକକୁ 
ଅଧ୍ଧୟନ କଲାପରେ ବାସ୍ତବରେ ଆମେ ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ ପ୍ରେରଣାପ୍ରଦ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଓାପନିଷଦୀୟ 
ସୁରଗୁଡ଼ିକ ଅନୁଭବ କରିପାରିବା। 


ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପ ଅଜ୍ଞାନରେ ଦୂଷିତ ବୁଦ୍ଧି କାମନାଗୁଡ଼ିକ ପଲ୍ଲବିତ କରିବା ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ର 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅଜ୍ଞାନ ଆତ୍ନାନୁଭବରୂପୀ ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ, 
ସେ “ ନିଷ୍କାମଂ ହୋଇଯିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏଠାରେ କାର୍ଯ୍ୟର ନିଷେଧ ଦ୍ଵାରା କାରଣକୁ ନିଷେଧ 
କରାଯାଇଛି । ଯେଉଁଠି କୌଣସି କାମନା ନାହିଁ, ସେଠାରେ “ ଅଜ୍ଞାନ” ନଷ ହୋଇସାରିଛି ତଥା ' ଜ୍ଞାନ” 
ସେଠାରେ ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି । 


ଯଦି ସାମାନ୍ୟ ବ୍ଯକ୍ତଠାରୁ ଜ୍ଞାନୀକୁ ବିଶିଷ୍ଟତା ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା ଏହା ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷଣ ହୁଏ, 
ତେବେ ଆଜିର ଯେକୌଣସି ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟକ୍ତ ହିନ୍ଦୁ ମହାତ୍ମାଙ୍କୁ ପାଗଳ ବୋଲି କହିବ । କାରଣ, ଆତ୍ୟାନ୍ୁଭବ 
ପରେ ସେହି ଜ୍ଞାନୀଠାରେ ଏତିକି ମାତ୍ର ସାମର୍ଥ୍ୟ ରହିବ ନାହିଁ କି ସେ ଇଚ୍ଛା କରିପାରେ। ଇଚ୍ଛା କ'ଣ ? 
ଇଚ୍ଛା ହେଉଛି ମନର ସେହି କ୍ଷମତା, ଯାହାକି ଭବିଷ୍ଯତରେ ଏଭଳି କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ 
ଯୋଜନା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ, ଯାହାଫଳରେ ମନୁଷ୍ଯ ପୂର୍ବ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଵକ ସୁଖୀ ହୋଇପାରିବ । 
“ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ଏହି ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ - ଏହା ହେଉଛି ଭୌତିକବାଦୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
କରାଯାଉଥୁବା ଆଲୋଚନା । ” 


ଆତ୍ନନ୍ୟେବାତ୍ସନା ତୁଷ୍ଟଃ ସ୍ଥି ତପ୍ରଜ୍ଞସ୍ତ ଦୋଚ୍ୟତେ - ଉପରୋକ୍ତ ପ୍ରକାରେ ଏହି ଶ୍ଲୋକର 
ଆଲୋଚନା କରାଯାଇ ନାହିଁ । କାରଣ, ଦ୍ବିତୀୟ ପଙ୍କ୍ତିରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ତା'ର ଆନନ୍ଦ 
ସ୍ଵରୂପରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହେ। କେବଳ ଏତିକି କୁହାଯାଇ ନାହିଁ କି ସେ ସବୁ କାମନାଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ। 
ବରଂ, ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ସେ ଆତ୍ଲାନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରେ। 


॥ ୧୯୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୬ / ଅଧାୟ ୨ 


ବି ¿= = . 


ଏହା ଏକ ସବବଦତ ତଥ୍ୟ ଯେ ବାଲ୍ୟାବସ୍ଫାରେ ଯେଉଁ ସବୁ ˆ ଖେଳନାଗୁଡ଼ି କ ସାଥୁରେ ବାଳକ 
ଖେଳିବାବେଳେ ନିଜକୁ ଭୁଲିଯାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଯୁବାବସ୍ଥାରେ ସେ ଛାଡ଼ିଦିଏ। ଆଗକୁ ମଧ୍ଯ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଫାରେ 
ତା'ର ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକ ପୁନଃ ପରିବଭିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଯୁବାବସ୍ଫ୍ାରେ ଆକର୍ଷିତ ଜଣାପଡ଼ୁ ଥବା 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ତା'ର ମନରେ କୌଣସି ଆସକ୍ତ ରହିଯାଏ ନାହ। 


ଅଜ୍ଞାନାବସ୍କ୍ଵାରେ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ଵୟଂକୁ ପରିଚ୍ଛନ୍ନ ଅହଂକାର ରୂପେ ଜାଣେ। ତେଣୁ 
ବିଷୟପୋଭୋଗଜ ନିତ ସ୍ମୃହା, ନିଜର ଭାବନା ଓ ବିଚାରଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ସ୍ଵଭାବିକ ହୋଇଥାଏ। 
ଅଜ୍ଞାନ ଦୂର ହୋଇଗଲା ପରେ ଏହି ଅହଂକାର ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ଅନନ୍ତ ସ୍ଵବରୂପରେ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ। 
ତା'ପରେ ସ୍ପରିତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷ “ ଆତ୍ଲାଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହେ”, । କାରଣ, ସେ ସ୍ଵୟଂ ଆନନ୍ଦ 
ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ହୋଇଯାଏ। 


ଦୁଃଖେଷ୍ଵନୁଦ୍‌ବିଗ୍ଧମନାଃ ସୁଖେଷୁ ବିଗତସ୍ପୃହଃ । 
ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧଃ ସ୍ଥିତ ଧୀର୍ମୁନିରୁଚ୍ୟତେ ॥୫୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦୁଃଖେଷୁ = ଦୁଃଖମାନଙ୍କ ପ୍ରାପ୍ତିରେ, ଅନୁଦ୍‌ବିଗ୍ନମନାଃ = ଯାହାଙ୍କ ମନ ଉଦ୍ବିଗ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ସୁଖେଷୁ = ସୁଖମାନଙ୍କ ପ୍ରାପ୍ରିରେ, ବିଗତସ୍ମୃହଃ = ଯେ ସର୍ବଥା ନିଃସ୍ମୃହ ରହନ୍ତି (ତଥା) , 
ବୀତରାଗ ଭୟକ୍ରୋଧଃ = ଯାହାଙ୍କର ରାଗ, ଭୟ ଓ କ୍ରୋଧ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି ( ସେପରି) , 
ମୁନିଃ = ମୁନି, ସୁତଧୀଃ = ସୁରବୁଵି (ବୋଲି), ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଆନ୍ତି | 


ଅନ୍ନୟ ଓ ଦୁଃଖେଷୁ ଅନୁଦ୍‌ବିଗ୍ଧମନାଃ ସୁଖେଷୁ ବିଗତସ୍ମୃହଃ ବୀତରାଗ- ଭୟ-କ୍ରୋଧଃ ମୁନିଃ ସ୍ଥିତଥୀଃ 
ଉଚ୍ୟତେ ।୫୬। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଢୁଃଖଣନେ ଯାହାର ନଳ ଜକ୍କିରୁ ହୁଏ ନାହି କିୟ/ ସୁର୍ଜଯଜି ଯାନାଜ ମଳଣନେ ନହ/ ନାନି, 
ନ୍ନ ମନଳନ୍ତୁ ଜାଜକ ଜୟ ଜଥା 6ଳ୍ାଧଂ ନଠମକି ନଙ୍ମ ନୋନଯାନଛି, ସମନ୍ଦି ନୁନକୁ 
ବିଜ # କୁଛ/ଯ/ଏ //୫୬/ 

ବ୍ୟାଖ୍ଯା 2: ସ୍ଫ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷଣ ହେଉଛି, ଆତ୍କାନୁଭୂତି ଦ୍ଵାରା ସବୁ କାମନାଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ 

କରିବା। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜ୍ଞାନୀର ଦ୍ବିତୀୟ ଲକ୍ଷଣ ବତାଇଛନ୍ତି କି ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖରେ ମନର ସମତ୍ବ ରହେ । 

ଶରୀର ଧାରଣ ଯୋଗୁଁ ତାକୁ ହେଉଥିବା ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକର ଭୋକ୍ତା ରୂପେ ତା'ର ବ୍ୟବହାରକୁ ଏଠାରେ 

ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । 


॥୧୯୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୫୬ 


ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ମୁନି ହେଉଛନ୍ତି ସେ, ଯିଏକି ରାଗ, ଭୟ ଓ କ୍ରୋଧରୁ ମୁକ୍ତ । ଯଦି ଆମେ ପୂର୍ଣ୍ରତବ ପ୍ରାପ୍ତ 
ପୂରୁଷମାନଙ୍କର ଜୀବନୀଗୁଡ଼ିକୁ ଅଧ୍ଯୟନ କରିବା, ତେବେ ସେଥୁରେ ଆମକୁ ସାମାନ୍ୟ 
ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ ବିପରୀତ ଲକ୍ଷଣ ଦେଖିବାକୁ ମିଳିବ । ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯର ଅଂସଖ୍ୟ ପ୍ରକାରର 
କାମନା ତଥା ଗୁଣ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଠାରେ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏଠାରେ କେବଳ ତିନିଗୁଣର 
ଅଭାବ କୁହାଯିବାରୁ ଆମକୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗେ। ତା'ପରେ ମନରେ ଏକ ଶଙ୍କା ଉଠେ ଯେ, ତେବେ 
କ'ଣ ବ୍ୟାସଦେବ ଅନ୍ୟଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଭୁଲି ଯାଇଥିଲେ ? କିନ୍ତୁ ବିଚାର କଲାପରେ ଜଣାଯାଏ କି ଏସଚୁ 
ଶଙ୍କାଗୁଡ଼ିକ ନିମୁଁଳ ଅଥବା କାରଣ ରହିତ | 


ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ଜ୍ଞାନୀର ନିଷ୍କାମଭାବ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି ଓ ଏଠାରେ ତାଂର ମାନସ୍ସିକ 
ସ୍ମ୍ରିରତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସୂଚିତ କରାଗଲା । ଜଗତ୍‌ରେ ଅନେକ ବିଷୟରେ ଅନୁଭବ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଜାଣୁ କି 
ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଆମର ରାଗ ଅଥବା ଆସକ୍ତ ବୃଦ୍ଧି ହେବାରୁ ମନରେ ଭୟ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବାକୁ ଲାଗେ । 
ବିଷୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ତୀବ୍ର ଇଚ୍ଛା ହେଲା ପରେ ଏହି ଭୟ ହୁଏ କି “ ବାସ୍ତବରେ ସେହି ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବ କି ନାହିଁ 2” ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ଚିନ୍ତା ଓ ଭୟ ଲାଗି ରହେ।| 


ଆସକ୍ତି ଓ ଭୟରେ ଅଭିଭୂତ ବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ ତା 'ର ଇସ୍ତ୍ରିତ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ବିଘ୍ନ ଆସିଲେ 
ସେହି ବିଘ୍ନପ୍ରତି ମନରେ ଯେଉଁ ଭାବ ଉପ୍ପନ୍ନହୁଏ, ତାକୁ “କ୍ରୋଧ” କହନ୍ତି । କ୍ରୋଧର ଆବେଗରେ 
ତୀବ୍ରତା, ରାଗ ଓ ଭୟର ତୀବ୍ରତା ଅନୁପାତରେ ହୋଇଥାଏ। ଅର୍ଥାତ୍‌, ଆସକ୍ତି ବା ରାଗ ହି ନିମିତ୍ତବଶତଃ 
କ୍ରୋଧ ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ । 


ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କର ଭାଷ୍ୟରେ ଲେଖିଛନ୍ତି କି ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ତ୍ରିବିଧ ତାପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ସ୍ମ୍ରିର ଚିତ୍ତ ରହେ। ସେହି ତ୍ରିବିଧ ଦୁଃଖ ବା ତାପ ହେଉଛି - (୧) ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ - ଶାରୀରିକ ରୋଗ 
ଇତ୍ୟାଦି (୩) ଆଧ୍ଵଭୌତିକ - ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁ କିମ୍ବା ପାରିପାର୍ଶ୍ବିକ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଦୁଃଖ, ଯେଭଳି 
ବ୍ୟାଘ୍ର, ଚୋର ଆଦି ଏବଂ (୩) ଆଧଦୈବିକ ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକୋପ ଯେଭଳି ଭୂକମ୍ପ, ଝଡ଼- ତୋଫାନ 
ଇତ୍ୟାଦିରୁ ପ୍ରାପ୍ତ । ଇନ୍ଦନ ଦ୍ଵାରା ଅଗ୍ନି ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଠାରେ ଅନେକ ବିଷୟରୂପୀ 
ଇନ୍ଧନ ପ୍ରୟୋଗ କଲେ ମଧ୍ଯ “ ଇଚ୍ଛାରୂପୀ ଅଗ୍ନି ' ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ହୁଏ ନାହି । ଏଭଳି ପୁରୁଷକୁ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ମୁନି 
କହନ୍ତ। 


|॥ ୧୯୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ୟଃ ସର୍ବତ୍ରାନଭିସ୍ଵେହସ୍ତତ୍ତତ୍‌ପ୍ରାପ୍ୟ ଶୁଭାଶୁଭମ୍‌ | 
ନାଭିନନ୍ଦତି ନ ଦ୍ଵେଶଷ୍ଟି ତସ୍ୟ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତି ଷ୍ଠିତା ॥୫ ୭॥। 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଃ = ଯେଉଁ ପୁରୁଷ, ସର୍ବତ୍ର = ସବୁଠାରେ, ଅନଭିସ୍େହଃ = ସ୍େହରହିତ ହୋଇ, ତତ୍‌, 
ତତ୍‌ = ସେହି ସେହି, ଶୁଭାଶୁଭମ୍‌ = ଶୁଭ ବା ଅଶୁଭ ( ବସ୍ତୁ) କୁ, ପାପ୍ଯ = ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ, ନ, 
ଅଭିନନ୍ଦତି = ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଏ ନାହି, ନ, ଦେ୍‌ଷ୍ି = (କି) ଦେ୍‌ଷ କରେ ନାହିଁ, ତସ୍ୟ = ତାହାଙ୍କର, 
ପ୍ରଜ୍ଞା = ବୁଵି, ପ୍ରତିଷ୍ତିତା = ସୁର ଅଟେ। 


ଅନ୍ଵୟ : ୟଃ ସର୍ବତ୍ର ଅନଭିସ୍ଳେହଃ ( ସନ୍‌) ତତ୍ତତ୍‌ ଶଭାଶୁଭଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ନ ଅଭିନନ୍ଦତି, ନ ଦେେ୍‌ଷି, 
ତସ୍ୟ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ପତା।୫୭ । 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ: ନ୍ଦିଏ ଦକ ଅଜି 6ସ୍ମଛନୁ ରନ୍ଦିତ ନନ୍ଦୋଳ ସେହି ଵୁଭ ଜଥାଯ ଥଵୁକ ବସୁ ରୁଜ଼ିକୁ 


(2/120 205) ନ୍ଥ ବନ୍ଧ ନୂ ଏ ନାନି ଥଥବ/ 6କୁଙ କଳେ ନନ, ଚ/'@ଜ @#/ ଜି ଵ6 
( ଛହୁଁଜ) //୫୭// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ୟଃ ସର୍ବତ୍ରାନଭିସ୍ନେହସ୍ତ ତ୍ତତ୍‌ପ୍ରାପ୍ୟ ଶୁଭାଶୁଭମ୍‌ - ସୁର୍ଚି ଓ ପ୍ରେରଣାରେ ଭରା ଏକ 
କୁଶଳ ଚିତ୍ରକାର ତା'ର କଳ୍ପନାଗୁଡ଼ିକୁ ବିଭିନ୍ନ ରଙ୍ଗମାଧ୍ପମରେ ଏକ ଫଳକ ଉପରେ କଵ୍ୟକ୍ତ 
କରିବାବେଳେ ବାରମ୍ବାର ବସିବା ବା ଠିଆହେବା ସ୍ଫ୍ାନରୁ ପଛକୁ ଘୁଞ୍ଚୁ ଚିତ୍ରକୁ ଦେଖେ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଥର 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରେମରେ ତା'ର ତୂଳିକା ଦ୍ଵାରା ଚିତ୍ରର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବର୍ଦଧନ କରେ । ଏଠରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷର ଚିତ୍ରକୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ହୃଦୟ ପଟଳରେ ଚିତ୍ରିତ କରି କେତେକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକରେ 
ଜ୍ଞାନୀର ବ୍ୟକ୍ତ ତ୍ବର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରକୁ ଅଧ୍ଵକ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି । 


ନାଭିନନ୍ଦତି ନ ଦ୍ଵେଷ୍ଟି ତସ୍ୟ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ପିତା - ଏଠାରେ ସ୍ମ୍ରିତ ପ୍ରଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନାସକ୍ତିକୁ 
ବଣ୍ଟ୍ରନା କରାଯାଇଛି । ଏହି ଶ୍ଲୋକକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକରଣର ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଉଚିତ୍‌ ଢ଼ଙ୍ଗରେ ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ, 
ଅନ୍ୟଥା ଯେକେହି ତା'ର ବିପରୀତ ଅର୍ଥ କରିପାରେ | ଜୀବନରେ କେବଳ ଅନାସକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ବିବେକର 
ଲକ୍ଷଣ ହୋଇନପାରେ । ଅନେକ ମୁଢ଼ ଉତ୍ସାହୀ ଲୋକ ଜୀବନରେ ତାଙ୍କର କର୍ତବ୍ୟକର୍ମକୁ ତ୍ୟାଗ କରି 
ଜଙ୍ଗଲକୁ ଏହି ଆଶାରେ ପଳାୟନ କରନ୍ତି କି ଏଭଳି ବୈରାଗ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କୁ “ ଲକ୍ଷ୍ୟ” ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯିବ | 
ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଥମେ ଏଭଳି କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏହି ଅନର୍ଥକାରୀ ନିର୍ଣ୍ଚୟରୁ ବିରତ 
କରିବା ପାଇଁ ହିଁ ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେବା ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ । 


॥ ୧୯୬॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୫୭ 


ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଆତଡ୍ଲଘାତକ ସଂଗ ଓ ମୂଢ଼ ଆସକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସ୍ବୟଂକୁ ଏହିପରି ଦୂରକୁ 
ନେଇଯିବା ଫଳରେ ଉଚ୍ଚ ଦିବ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ । ବାହ୍ୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରୁ ବୈରାଗ୍ୟ ହେବା 
ସହିତ ସବୁ ପରିସ୍ଥି ତିଗୁଡ଼ିକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଲାଗି ମନର ଆନ୍ତରିକ ସମତା ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ । 
ଶୁଭ ପ୍ରାପ୍ତିର ହର୍ଷ ଓ ଅଶୁଭ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବିଷାଦ ତଥା ଦ୍ଵେଷର ଅଭାବ ହେଉଛି ଆଡ୍ନ୍ଞାନୀର ଲକ୍ଷଣ । 


କେବଳ ଅନାସକ୍ତି ସ୍ଵତଃ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜୀବନର ମାର୍ଗ ନୁହେଁ। କାରଣ, ତାହା ଦ୍ଵାରା ଜୀବନରୁ 
ନିରନ୍ତର ପଳାୟନ କଲାଭଳି ଜଣାଯାଏ । ସେହିପରି ଜଗତରେ ଆସକ୍ତ ହେବା ପରବଶତାର ଲକ୍ଷଣ | 
ଜ୍ଞାନୀ ପୂରୁଷଠାରେ ଏହି ଦୁଇଟି ନଥାଏ। ସେ କେବଳ ତାଂର ଜୀବନରେ ଆସୁଥିବା ସବୁ 
ପରିସ୍ଥ୍ିତିଗୁଡ଼ିକରେ ସମଭାବପନ୍ନ ରହେ | ଶୀତ ରତୁରେ ଘରର ବାହାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉତ୍ତାପରେ ନିଜକୁ 
ଉତ୍ତାପିତ କରିବାବେଳେ ଯେତିକି ଆନନ୍ଦ ମିଳେ, ସେହି ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରଖର କିରଣ 
ସେତିକି କଷ୍ଟଦାୟୀ ହୋଇଥାଏ। ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସେହି ପ୍ରଚଣ୍ଡ ତାପ ପ୍ରତି ଧ୍ଯାନ ଦିଏ ନାହିଁ 
ଅଥବା ସେହି ଉତ୍ତାପରୁ ନିଜକୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖି ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଖରାରୁ ଆନନ୍ଦ ପାଏ ନାହିଁ। 


ଆମର ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ଶୁଭ-ଅଶୁଭର ମିଶ୍ରଣ। ଏହାହିଁ ଜୀବନର ବା ଜୀବର ସ୍ଵଭାବ। ତେଣୁ 
ସର୍ବଦା ଅଶୁଭ ପ୍ରତି ଅସନ୍ତୋଷ ବ୍ୟକ୍ତ କରି ସେଥ୍ଵରୁ ପଳାୟନ ଏବଂ ଶୁଭପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ବା ରାଗ ରଖିବା 
ଅବିବେକତା ଅଟେ। ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ତା'ର ନିତ୍ୟ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଥୁବା ହେତୁ ଜୀବନର ଉକ୍କୃଷ୍ଟ 


ଶ୍‌ ୬) ୬୧ 


ତଥା ନିକୃଷ୍ଟ ପରସ୍ଥ ତମାନଙ୍କରେ ପୂର୍ଣ ବିରକ୍ତ ହୋଇରହେ । 


ଅର୍ଜୁନର ପ୍ରଶ୍ନ ଥୁଲା କି ସ୍ଥ୍ରିତ ପ୍ରଜ୍ଞ କିପରି ରହେ ? ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ତା'ର ସମ୍ୟକ୍‌ 
ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି । ଶୁଭ- ଅଶୁଭ, ହର- ବିଷାଦ, ଜୟ- ପରାଜୟ ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ବନ୍ଦ୍‌ଗୁଡ଼ିକରୁ ସର୍ବଦା ମୁକ୍ତ 
ରହିବା ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ଉତ୍ତମ। ନିଜର କଳ୍ପନାଗୁଡ଼ିକୁ ଆରୋପ ନ କରି ବସ୍ତସ୍ତିତି 
ଯେଭଳି, ଜ୍ଞାନୀ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଅବଲୋକନ କରେ। ଏଭଳି ସ୍ଥୁତପ୍ରଜ୍ଞ ପାଶ୍ଚ।ତ୍ଯ 
ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାତ ବ୍ୟବହାରର ସବୁ ନିମୟରୁ ଉଙର୍ଗିରେ | 


॥ ୧୯୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ୟଦା ସଂହରତେ ଚାୟଂ କୂର୍ମୋଃଙ୍ଗାନୀବ ସର୍ବ ଶଃ । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣୀନ୍ଦ୍ରି ୟା ର୍ଥେଭ୍ୟସ୍ତସ୍ୟ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତା ॥୫୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଚ = ଏବଂ, କୂର୍ମଃ = କଇଁଛ, ସର୍ବଶଃ = ସବୁଦିଗରୁ (ନିଜର), ଅଙ୍ଗାନି = ଅଙ୍ଗପତ୍ୟଙ 
ଗୁଡ଼ିକୁ ଇବ = (ଯେପରି ସଙ୍କୁଚିତ କରିନିଏ, ସେପରି ହି), ୟଦା = ଯେତେବେଳେ, 
ଅୟମ୍‌ = ଏହି ପୁରୁଷ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଭ୍ୟଃ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟସସମୂହର ବିଷୟମାନଙ୍କରୁ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି = 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ, ସଂହରତେ = ସକଳ ପ୍ରକାରେ ହଟାଇ ଆଣେ, (ସେତେବେଳେ), ତସ୍ୟ = 
ତାଙ୍କର, ପ୍ରଜ୍ଞା = ବୁଦି, ପରତିଶ୍ଚିତା = ସୁର ଅଟେ (ବୋଲି ଜାଣିବା ଉଚିତ) | 


ଅନ୍ବଵୟ ଓ କୂର୍ମଃ ଅଙ୍ଗାନି ଇବ ଅୟଂ ଚ ୟଦା ଇନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଭ୍ଯଃ ଇନ୍ଦିୟାଣି ସର୍ବଶଃ ସଂହରତେ ତଦା 
ତସ୍ୟ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତା ।୫୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ: କନ୍ଦଛ ତ୮୮୭ ଥଙ୍କରୂଜ଼ିକୁ 6ନନନଳି ଜହାଜ କଳଜିକିଏ, ଦସେନ୍ଦିଯନ ନଜନମୁରୁଶ 
66ଚ6କଣ୍ଳ କଦ୍ଦିୟରୁତକୁ 96ଜ୍ୟଳ ବିଷୟରୁ ଯର/ବୁକ କଳିକିଏ, ଜଂଣନ ଜ/ଂର 
ଚୁଛ ଛୁଜ ହୋଳଦ/ଏ //୫// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟଦା ସଂହରତେ ଚାୟଂ କୂର୍ମୋଏଙ୍ଗାନୀବ ସର୍ବଶଃ - ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷର ଆତ୍ନାନନ୍ଦ, 
ସମତ୍‌ ଓ ଅନାସକ୍ତ ଭାବର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ପରେ ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ କିପରି ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ସଂଯମ କରାଯାଏ, ତାହା ବର୍ଣ୍ଵନା କରାଯାଇଛି | ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୁକ୍ତ ତୁଳନାତ୍ଳକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାନୀର 
ଲକ୍ଷଣକୁ ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । ଯେଭଳି କଇଁଛ କୌଣସି ବିପଦରେ ସଂକେତ ପାଇବା କ୍ଷଣି 
ତା'ର ଅଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକୁ ସଂକୁଚିତ କରି ସ୍ଵୟଂକୁ ସୁରକ୍ଷିତ କରିଥାଏ | ସେହିପରି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଠାରେ ଏହି 
କ୍ଷମତା ଥାଏ ଯେ, ସେ ତା'ର ଇଚ୍ଛାରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ନିଜ ନିଜ ବିଷୟରୁ ପରାବୂତ୍ତ 
ତଥା ସେଥୁରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ମଧ୍ଯ କରିପାରେ । 


ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅନୁସାରେ ଅନ୍ତଃକରଣର ଚୈତ ନ୍ୟଯୁକ୍ତ ବୂଭିି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ 
ମାଧ୍ଯମରେ ବାହ୍ୟ ଦେଶର ସ୍ମ୍ରିତ ବିଷୟର ଆକାର ଗ୍ରହଣ କରେ ଏବଂ ତା'ପରେ ସେହି ବିଷୟରେ 
' ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନଂ ହୋଇଥାଏ । ସେହି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ କଠୋପନିଷଦ୍‌ରେ ଏଭଳି କୁହାଯାଇଛି କି ଚୈତନ୍ୟର 
ପ୍ରକାଶ ମସ୍ତକସ୍ଥ୍୍‌ ସାତୋଟି ଛିଦ୍ର ଯଥା : ଦୁଇନେତ୍ର, ଦୁଇ କଣ୍ଠ, ଦୁଇ ନାସିକା-ଛିଦ୍ର ଏବଂ ଏକ ମୁଖ 
ଦ୍ଵାରା ବାହାରର କିରଣ ରୂପେ ପ୍ରକଟ ହୋଇ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକାଶିତ କରେ । ଏହିପରି ଏକ ବିଶେଷ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ଏକ ବିଶେଷ ବସ୍ତୁ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ । ଯେଭଳି ଆଖି ଦ୍ଵାରା ରୂପ-ରଙ୍ଗ, କାନ ଦ୍ଵାରା ଶବ୍ଦ 


॥ ୧୯୮॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୫୮ 


ଓ ନାକ ଦ୍ଵାରା ଗନ୍ଧ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଭୌତିକ ଜଗତରେ ଆମେ ବିଦ୍ୟୁତର ଉଦାହରଣ ନେଇପାରିବା । 
ଯାହାକି ସାମାନ୍ୟତଃ ବଲ୍‌ବରେ ପ୍ରକାଶ ରୂପେ ପ୍ରକଟ ହୋଇ ଚକ୍ୟୁଗୁଡ଼ି କୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିଥାଏ | ସେହି 
ଏକ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତିକିରଣ ନାଳିକା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ସ୍ମୁଳ ଶରୀରକୁ ଭେଦ କରି ଆନ୍ତରିକ ଅଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରକାଶିତ କରିପାରେ, ଯାହାକି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ | 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣୀନ୍ଦ୍ଦିୟାର୍ଥେଭ୍ୟସ୍ତସ୍ୟ ପ୍ରଞ୍ଚା ପ୍ରତିଶ୍ରିତା - ଏହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯସ୍ତ ପାଞ୍ଚ- 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ଯମରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବାହ୍ୟ ଜଗତର ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ | ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ନିରନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଉଥୁବା ବିଷୟ ସମ୍ବେଦନାଗୁଡ଼ିକ ହେତୁ ମନରେ ଅନେକ ବିକ୍ଷେପ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ନେତ୍ର ଦ୍ୟର 
ଅଭାବରେ ରୂପଜନିତ ବିକ୍ଷେପ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ବଧ୍ର ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଚର୍ଚ୍ଚା 
ଶୁଣାଯାଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତା'ମନରେ କୌଣସି କ୍ଷୋଭ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏଭଳି ଅନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଘଟିଥାଏ। ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି କି ଜ୍ଞାନୀଠାରେ ଏହି କ୍ଷମତା ଥାଏ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ ସେମାନଙ୍କ ବିଷୟରୁ ପରାବୃତ୍ତ କରିପାରେ 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯମର ଏହି କ୍ଷମତାକୁ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରରେ “ ପ୍ରତ୍ୟାହାର ” କହନ୍ତି । ଯାହାକୁ ଯୋଗୀମାନେ 
ପ୍ରାଣାୟାମ ସହାୟତାରେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥାନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ରୂପ- ମାଧୁରୀରେ ପ୍ରୀତି ହୋଇଗଲେ ଭକ୍ତର 
ମନରେ ବିଷୟଜନ୍ୟ ବିକ୍ଷେପ ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ ଅଭାବ ହୋଇଯାଏ । ବେଦାନ୍ତରେ ଏହାକୁ “ ଉପରତି ' 
କହନ୍ତି । ଯାହାକୁ ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକ ତା'ର ବିବେକ ବଳରେ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ପରିଛିନ୍ନତାରୁ ଏବଂ ବ୍ୟର୍ଥତାରୁ 
ନିଜର ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପର ଆନନ୍ଦାନୁଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। 


ରୋଗ ଅଥବା କୌଣସି ଅନ୍ୟ କାରଣରୁ ବିଷୟ ଉପଭୋଗ ନ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିଠାରୁ ବିଷୟ 
ଦୂର ହୋଇଯାଏ କିନ୍ତୁ ତା'ର ସ୍ଵାଦ ବା ସେଥୁପ୍ରତି ଥୁବା ସୁଖ-ବୁଦଛି ଦୂର ହୁଏ ନାହି। 


ଏହି ସ୍ଵାଦର ନିବୃଭି କିପରି ହୁଏ, ସେହି ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ଅର୍ଜ୍ଜନଙ୍କୁ 
କହିଛନ୍ତି - 


॥୧୯୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୯ / ଅଧ୍ଯାୟ ୨ 


ଲଗ... . . .-ମ  ..ମ..... "ଜାୟ 


ବିଷୟା ବିନିବର୍ତନ୍ତେ ନିରାହାରସ୍ୟ ଦେହି ନଃ | 
ରସବର୍ଜଂ ରସୋଃଏପ୍ୟସ୍ୟ ପରଂ ଦୃଷ୍ଟା ନିବର୍ତତେ ॥୫୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନିରାହାରସ୍ଯ = ( ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା) ବିଷୟମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରୁ ନଥୁବା, ଦେହିନଃ = 
ପୁରୁଷର, ବିଷୟାଃ = (କେବଳ) ବିଷୟମାନେ ହି, ବିନିବର୍ତନ୍ତେ = ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଆନତ, 
ପରନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ରହୁଥିବା, ରସବର୍ଜମ୍‌ = ଆସକ୍ତ ନିବୃତ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ | ଅସ୍ଯ = 
( କିନ୍ତୁ) ଏହ ସ୍ଥ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷଙ୍କର, ରସଃ = ଆସକ୍ତି, ଅପି = ମଧ୍ଧ, ପରମ୍‌ = ପରମାତ୍ାଙୃ, 
ଦୃଷ୍ଟା = ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର କରି, ନିବର୍ତତେ = ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ | 


ଅନ୍ବଵୟ ଓ ନିରାହାରସ୍ୟ ଦେହିନଃ ରସବର୍ଜଂ ବିଷୟାଃ ବିନିବର୍ତନ୍ତେଥ, ଅସ୍ୟ ରସଃ ଅପି ପରଂ ଦୃଷ୍ଟା 
ନିବର୍ତତେ ।୫ ୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଳିନ/ନଜ/ ଜେନ/ (କବ) ୦/ଚ ବିଷୟ ନିଚୂକ ଠନୋନନ୍ଦୀଏ/ କନ୍ଧୁ 6 ରୁଢ଼ିଳ ନ୍ଥ 
ଜ/ର ବ/ ଥ/ସଇ ଡତୂଜ ହୁଏ ନାହିଁ / ଜଜମ ଜଣ୍ଜ଼ୁଳୁ ଢର୍ଵନ କନିକ/ ନେ ନ୍ଦି ଏଠି କନ 
ଜ/ର୭ ନ ନିଚ଼ଜ 6©/ନ&/୪ //& ୯// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବିଷୟା ବିନିବର୍ତନ୍ତେ ନିରାହାରସ୍ଯ ଦେହିନଃ - ପ୍ରତ୍ୟାହାର ଅଥବା ଉପରତିର କ୍ଷମତା 
ବିନା କଦାପି କେହି ବ୍ଯକ୍ତି କୌଣସି ରୋଗର କାରଣ କିମ୍ବା କ୍ଷଣିକ ଦୁଃଖର ଆବେଗରେ ତଥା ବ୍ରତ 
ଆଦି କାରଣରୁ ବିଷୟ ଉପଭୋଗ ଛାଡ଼ିଦିଏ । ସେତେବେଳେ ଏଭଳି ଜଣାପଡ଼େ କି ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ୟ ଅଥବା ଦ୍ଵେଷ ହୋଇଗଲା। କିନ୍ତୁ ସେଥୁପ୍ରତି ମନରେ ସ୍ତ୍ରୁତ ଆସକ୍ତି ବା ରାଗ କେବଳ 
ଅଳ୍ପ ସମୟ ପାଇଁ ଅବ୍ଯକ୍ତ ବା ଲୟ ଅବସ୍ତ୍ଵାରେ ରହେ। ଅର୍ଜୁନର ମନରେ ଶଙ୍କା ଉପ୍ଵନ୍ଜ ହୁଏ କି 
ସମ୍ଭବତଃ ଯୋଗୀର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯମ ମଧ୍ଯ କ୍ଷଣିକ ହୋଇପାରେ, ଯାହାକି ଅନୁକୂଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଲୋଭନପୂଣ୍ଡ 
ପରିସ୍ଥିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ଭାଙ୍ଗି ଯାଇପାରେ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଏହି ଶଙ୍କାକୁ ଏଠାରେ ନିବାରଣ କରାଯାଇଛି। 


ଯଦି ଆପଣ ଦୋକାନରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଗ୍ରାହକମାନଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉପଭୋଗ୍ୟ ବିଷୟର ଗତିକୁ 
ଅବଲୋକନ କରନ୍ତି, ତେବେ ଏହି ସିଜଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ବୁଝିପାରିବେ । ଉପଭୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ 
କେବଳ ସେହି ଲୋକମାନଙ୍କ ଘରେ ପହଞ୍ଚେ, ଯେଉଁ ମାନେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପାଇବାକୁ ତୀବ୍ର ଇଚ୍ଛା କରିଥାନ୍ତି 
ଏବଂ ଚେଷ୍ଟା ମଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି। ମଦ ଭଣ୍ଡାର ସେତେବେଳେ ଖାଲି ହୋଇଯାଏ, ଯେତେବେଳେ କି 
ବୋତଲଗୁଡ଼ି କ ମଦ୍ୟପିମାନଙ୍କର ଆଲମିରାରେ ଭର୍ତି ହୋଇଯାଏ। କମାର ତିଆରି ଲୁହା କିମ୍ବା ବଢ଼େଇ 
ତିଆରି ଲଙ୍ଗଳ କେବଳ କୃଷକର ଘରକୁ ଯାଏ। ସେଗୁଡ଼ିକୁ କୌଣସି କଳାକାର, କବି, ଚିକିସ୍ସକ କିମ୍ବା 
ଓକିଲ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି ନାହି । ଏହି ପ୍ରକାର ଭୋଗଗୁଡ଼ିକର ତ୍ୟାଗ କରିଥବା ବ୍ୟକ୍ତିଠାରୁ ଭୋଗ୍ୟ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଦୂରରେ ରହେ । 


॥ ୨୦୦॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୬୦ 


ରସବର୍ଜଂ ରସୋଃପ୍ୟସ୍ୟ ପରଂ ଦୃଷ୍ଟା ନିବର୍ତତେ - ନିରାହାର ରହିବା ଫଳରେ ବିଷୟ ଦୂର 
ହୋଇଯିବ । କିନ୍ତୁ ସେଥ୍ଵପ୍ରତି ମନରେ ଥୁବା ପୂର୍ବାନୁଭୂତି ଜନିତ ରସ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵାଦ ବା ଆସକ୍ତ ନିବୂତ୍ତ 
ହୁଏ ନାହି। ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଉଛନ୍ତି କି ପରମ ଆତ୍ନତତ୍ତ୍ଵର ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି 
ହେଲାପରେ ଏହି ରାଗ ବା ଆସକ୍ତି ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଯେଭଳି କୌଣସି ମଞ୍ଜକୁ ନିଆଁରେ 
ଭାଜିଦେଲେ ବା ପୋଡ଼ିଦେଲେ ତାହା ଆଉ ଅଟ୍ଗୁରିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେହିଭଳି ମନୁଷ୍ୟର ମନରେ 
ବିଷୟ ପ୍ରଭାବହୀନ ହୋଇଥାଏ। ପୂର୍ବାର୍ଜି ତ ସମସ୍ତ ସଂସ୍କାର ଜ୍ଞାନାଗ୍ନରେ ଭସ୍ମୀଭୂତ ହୋଇଥାଏ | 


ଏହି ତଥ୍ଯକୁ ବୁଝିବା କଠିନ ନୁହେଁ। କାରଣ ଆମେ ଜାଣୁ ଯେ ଅନୁଭବର ଏକ ବିଶେଷ 
ଅବସ୍ତାରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଅନିଷ୍ଟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ତଥା ଦୁଃଖ ଅନ୍ୟ ଅବସ୍ଥ୍ଵାରେ ସେଭଳି ରହେ ନାହି । ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥାର 
ରାଜ୍ୟ ଜାଗ୍ରତାବସ୍ଫ୍ାର ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୁ ଦୂର କରିପାରେ ନାହି। କିନ୍ତୁ ଜାଗ୍ରତାବସ୍ସ୍ରାର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ସ୍ଵପ୍ନ ରାଜ୍ୟ 
ଉପଭୋଗ କରିବାରୁ ବଞ୍ଚତ କରିପାରେ ନାହି । 


ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ଵପ୍ନ ଓ ସୁଷୁପ୍ରି ଅବସ୍ଥାରେ ରହି ଅହଂକାର ଅସଂଖ୍ୟ ବିଷୟ ବାସନାଗୁଡ଼ିକୁ ଅର୍ଜିତ 
କରିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଅବସ୍ଥାତ୍ରୟରୁ ଅତୀତ ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ନାକୁ ଚିହ୍ନିବା ପରେ ଅହଂକାର 
ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ତେବେ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ କାହା ଉପରେ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ପକାଇବେ। 

ଆତ୍ନପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଇଛୁକ ସାଧକର ସର୍ବପ୍ରଥମ ସାଧନା ହେଉଛି ତା 'ର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ 
ଉପରେ ସଂଯମ ବା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା । 


ୟତତୋ ହ୍ୟପି କୌନ୍ତେୟ ପୁରୁଷସ୍ୟ ବି ପଶ୍ଚି ତଃ । 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ୟା ହରନ୍ତି ପ୍ରସଭଂ ମନଃ ॥୬୦॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କୌନ୍ତେୟ = ହେ ଅର୍ଜୁନ, ହି = ଆସଛି ନାଶ ନ ହୋଇଥିବାରୁ, ପ୍ରମାଥୀନି = ଏହି ପ୍ରମଥନ 
ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି = ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ, ୟତତଃ = ଯତ୍ନଶୀଳ, ବିପଶ୍ଚତଃ = ବୁଵିମାନ୍‌, 
ପୁରୁଷସ୍ୟ = ପୁରୁଷଙ୍କର, ମନଃ = ମନକୁ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ପ୍ରସଭମ୍‌ = ବଳପୁର୍ବକ, ହରନ୍ତି = 
ହରଣ କରିନି ଅନ୍ତ । 

ଅନ୍ଵୟ : ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ୟତତଃ ଅପି ହି, ବିପଶ୍ଚିତଃ ପୁରୁଷସ୍ୟ ମନଃ ଅପି ପ୍ରମାଥୀନି ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି 
ପ୍ରସଭଂ ହରନ୍ତି ।୬୦ । 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଳକୌଣନ୍ତୟ / (ସଂଫମ) 96ଚଖଵ/ କଳିଥିବ/ କୁଝ୍ଵିନାଳ୍‌ (କିନା) ମୁରୁଜ ମଳକୁ 
ମା ଏସଟୂ କନ୍ଦ୍ରିୟଟୁଡ଼ିଳ ବଳହୁର୍କଳ ହଜଣ କଳି ନିଥଛି //,୬୦// 


॥୨୦୧॥ 


ଶ୍ଲୋକ ୬୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବର୍ଭମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜ୍ଞାନୀର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂ ଯମର ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ ବିଶେଷ 
ଗୁରୁତ୍ବ୍‌ ଦେଇଛନ୍ତି। ଭାରତବର୍ଷରେ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରର ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକ ଅବ୍ୟାବହାରିକ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଏ। ଅତଏବ, ଗୀତାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସେହି ସବୁ ସାଧନକୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି, ଯାହାକୁ 
ଅଭ୍ୟାସ କରି ସେ ମଧ୍ୟ ସ୍ପିତପ୍ରଜ୍ଞର ପୂର୍ଣ୍ତ୍ଵକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବ । 


ୟତତୋ ହ୍ଯୟପି କୌନ୍ତେୟ ପୁରୁଷସ୍ୟ ବିପଶ୍ଚିତଃ - ସତ୍ତ୍‌ (ବିବେକଶୀଳତା), ରଜ 
( କ୍ରିୟାଶୀଳତା) ଏବଂ ତମ ( ନିଷ୍ର୍ରୟତା) ଏହି ତିନି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ପଭାବ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକୁିର ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଉପରେ ପଡ଼ିଥାଏ। ତମୋଗୁଣର ଆବରଣ ତଥା ରଜୋଗୁଣର ବିକ୍ଷେପ ହେତୁ ଯେତେବେଳ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ 
ମଧ୍ଯ ଦୂଷିତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଅନେକ ଦୁଃଖ ଆମକୁ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ । ଯଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ 
ଉପରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଂଯମ ନଥୁବ, ତେବେ ସେଗୁଡ଼ିକ ମନକୁ ବିଷୟପ୍ରତି ବଳପୂର୍ବକ ଟାଣି ନେବେ, 
ଯାହାର ଏକମାତ୍ର ପରିଣାମ ହେବ-ଦୁଃଖ | ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି ଯେ ଏଭଳି ସ୍ପିତି 
କୌଣସି ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ସାଧକର ମଧ୍ଯ ବେଳେ ବେଳେ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ବାକ୍ଯ ଭୟଭୀତ କରିବା 
ଅଥବା କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ (ଜିଜ୍ଞାସୁଃ ନିରୁସ୍ଵାହିତ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇ ନାହି ବୋଲି ଜାଣିବା 
ଉଚିତ୍‌ | ଅର୍ଢ଼ୁନକୁ କେବଳ ଏତିକି ସାବଧାନ ରହିବାକୁ କୁହାଗଲା ଯେ ସେ କଦାପି ତା'ର ମନକୁ ବୁଝଵି 
ଉପରେ ଆଧ୍ରପତ୍ୟ ସ୍ତ୍ରାପିତ କରିବାକୁ ପ୍ରଶୟ ଦେବା ଅନୁଚିତ୍‌ | 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପ୍ରମାଥୀନି ହରନ୍ତି ପ୍ରସଭଂ ମନଃ - ଅଧ୍ୟାତ୍ସ ସାଧନା ଅଭ୍ଯାସ କରୁଥିବା ଅନେକ 
ସାଧକମାନଙ୍କର ପତନର କାରଣ ଏକମାତ୍ର | କିଛି ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନେ ସଂଯମ ପ୍ରତି ସଜାଗ 
ରହନ୍ତ , ଯାହାର ତପ ବା ସାଧନା ପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧା ତଥା ସଚେତନତା ବା ନିୟମିତତା ରହେ 
ନାହିଁ। ସେତେବେଳେ ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ବଳପୂର୍ବକ ମନକୁ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ 
କରିନିଅନ୍ତ ଏବଂ ସାଧକର ଶାନ୍ତିକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦି ଅନ୍ତି । 


| ୨୦୨॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୬୧ 


ତାନି ସର୍ବାଣି ସଂୟମ୍ୟ ୟୁକ୍ତ ଆସୀତ ମତ୍ପୂରଃ । 
ବଶେ ହି ୟସ୍ୟ୍ୟନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ତସ୍ୟ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତା ।।୬୧।॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତାନି = ସେହି, ସର୍ବାଣି = ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁଥ ସଂଯମ୍ୟ = ସଂଯତ କରି, ୟୁକ୍ତଃ = 
ସମାହିତଚିତ୍ତ ହୋଇ, ମପୂରଃ = ମୋର ପରାୟଣ ହୋଇ, ଆସୀତ = ଧାନରେ ବସିବା 
ଉଚିତ, ହି = କାରଣ, ୟସ୍ୟ = ଯେଉଁ ପୁରୁଷଙ୍କର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି = ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ, ବଶେ = 
ବଶରେ ରହିଥାନ୍ତି, ତସ୍ୟ = ତାହାଙ୍କର, ପ୍ରଜ୍ଞା = ବୁଝି, ପରତିଷତା = ସୁର ହୋଇଯାଏ | 


ଅନ୍ନଵୟଃ : ୟୁକ୍ତ ତାନି ସର୍ବାଣି ସଂୟମ୍ୟ ମପ୍ସରଃ ଆସୀତ୍‌ | ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ହି ୟସ୍ୟ ବଶେ ( ସନ୍ତି) ତସ୍ୟ ପ୍ରଜ୍ଞା 
ପ୍ରତିଷ୍ପିତା ।୬୧। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6୧ନ୍ଦିନ୍ଦକୁ କଢ୍ଦ୍ିୟ ଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଫନିତ କଳି ନୁଇ ୬ ୭ମୋନ ଯରୟଣ 6ହେକମ ଛଜିଜ୍‌ / 6୧ର୍ଦ 
ହୁଁଜୁ ନଜ ନଢିୟରୁତଳ ଜ/'ଳ ନିନଳଣ6ନେ ଥାଥ/ଳ, ୭/'ଳ 945/ 96୭ //୬ ¿// 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : ତାନି ସର୍ବାଣି ସଂୟମ୍ୟ ୟୁକ୍ତ ଆସୀତ ମତ୍ପରଃ - ଅଧ୍ଯାତ୍ନ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ସମ୍ରାଟ ଆତ୍ଲାର 
ପତନର ମୁଳ କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ଏସବୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ। ଅର୍ଜୁନକୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ସାବଧାନ 
କରିଛନ୍ତି ଯେ, ସେ ପୁର୍ଣ୍ରତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ଲାଗି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ ନିଜର ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ଅନିୟନ୍ତ୍ରଣ ତଥା 
ଉନ୍ମୁକ୍ତ ବିଚରଣ ପ୍ରତି ସତତ ସଜାଗ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଆଧୁନିକ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଗୀତାର ହିଁ ଉପଦେଶ 
ଶୁଣି ନାକ ଟେକିପାରେ ବା ଆଖି ବନ୍ଦ କରିପାରେ। କାରଣ, ଜମାନ୍‌ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଗ୍‌ମଣ୍ଡ 
ଫ୍ରଏଡ଼୍‌ଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ “ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଯମିତ 
କରିବା ଅର୍ଥ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅପ୍ରାକୃତିକ ଦମନ କରିବା । ” 


ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ସଂଯମର ଅର୍ଥ “ ଦମନ” ରୂପେ ବୁଝାଯାଏ ଏବଂ ମନର ସ୍ଵସ୍ଫୃତା 
ଦୁଷ୍ଟରୁ ଦମନକୁ କେହି ହେଲେ ସ୍ଵୀକାର କରିବେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ବୈଦିକ ଦର୍ଶନରେ କେଉଠି ଦମନ 
ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ନାହି ଅଥବା ଦମନ କରିବାକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ। ଏଥରେ କେବଳ 
ବୁଦ୍ଧିର ପରିପକ୍ବତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୂଜନଶୀଳତା ବା ବୁଦିମତ୍ତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍‌ ଦିଆଯାଇଛି । ଯାହା ଫଳରେ 
ମନୁଷ୍ୟର ବ୍ୟକ୍ତତ୍ବ ବିକଶିତ ହୋଇ ଉଠିବ ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରାପ୍ରିରେ ନିକୃଷ୍ଟ ପ୍ରତି ଇଚ୍ଛା 
ସ୍ଵତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । ହିନ୍ଦୁଦର୍ଶନରେ ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକର ଦମନ କରିବାକୁ ନ କହି ବରଂ ସେଥୁୁରୁ ଉପରକୁ 
ଉଠିବାକୁ କୁହାଯାଇଛି। 


|॥ ୨୦୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ବୈଦିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଏଠାରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଢ଼ଙ୍ଗରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି । ସେ 
ନିଷେଧାତ୍କକ ସାଧନାକୁ ବିଧେୟାତ୍ମୃକ ( ଯାହା କରିବା ଉଚିତ୍‌ ବା କରଣୀୟ) ଏବଂ ନିଷେଧାତ୍ଳକ ( ଯାହା 
ସବୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ୍‌) ଉଭୟ ପକ୍ଷ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବ୍‌ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । ଆତ୍ଗ୍‌ ବିକାଶର ଯାହାସବୁ 
ପ୍ରତିକୂଳ ଭୋଗ ଓ କର୍ମ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗକରି ଅନୁକୂଳ ସାଧନା ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ବିଧେୟାତ୍କକ 
ସାଧନାରେ ଭଗବାନ ଶିଷ୍ୟକୁ ' ମପ୍ବର' ହେବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି | “ ମପ୍ର' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
“ ଯିଏ ( ମୋତେ) ପରମାତ୍ନାଙ୍କୁ ହି ଜୀବନର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟରୁୂପେ ଜାଣେ ବା ଗ୍ରହଣ କରେ” | 


“ ଯୁଙ୍ତ ଆସୀତ ମତର” - ଏହି ଅର୍ଦ ପଙ୍କ୍ରରେ ହି ଗୀତାଦ୍ବାରା ଆତ୍ନ ବିକାଶର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସାଧନା 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି। ମନୁଷ୍ୟକୁ ପଶୁ ସ୍ତରକୁ ନେଇ ଯାଉଥୁବା ଅନୈତିକ ବା ନିଷିଦ୍ଧ କାମୁକ 
ପ୍ରବୃତ୍ଦିଗୁଡ଼ିକ ତା'ର ଅସଂଖ୍ୟ ଜନ୍ମଜନ୍ଜାନ୍ତରରେ କରିଥୁବା ବିଷୟୋପଭୋଗ ତଥା ସେଥୁରୁ ଅଜିତ 
ବାସନାଗୁଡ଼ିକର ହି ପରିଣାମ । ଗୋଟିଏ ଜୀବନରେ ସେହି ସବୁକୁ ନଷ୍ଟ କରିବା ଅଥବା ସେଥୁରୁ 
ଉର୍ଧ କୁ ଯିବା ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ କଦାପି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ନୀତିବାନ ବ୍ୟକ୍ତିଥ ଆଦର୍ଶ ଶିକ୍ଷକ ଏବଂ ଅଧ୍ଯାତ୍ନ 
ସାଧକମାନଙ୍କର ନିରାଶର ମଧ୍ଯ ଏହି ଏକ କାରଣ ଅଟେ । 


ଏହି ବୈଷୟିକ ପ୍ରବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ସମାପ୍ତ କରିବାର ସାଧନ ପ୍ରାଚୀନ ରଷିମାନେ ସ୍ଵାନୁଭବ ଦ୍ଵାରା 
ଖୋଜି ବାହାର କରିଥ୍ଲେ। ଧ୍ୟାନାବସ୍କ୍ଵାରେ, ଶାନ୍ତ ବାତାବରଣରେ ମନକୁ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵରୂପରେ 
ସ୍ଥିର କରିବାରେ ଚେଷ୍ଟା ହି ସେହି ସାଧନା। ଏହାକୁ ଅଭ୍ୟାସ କରି ଯାହାର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମୂହ ସ୍ଵତଃ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ଆସି ଯାଇଛନ୍ତି, ' ସେ ହି ସୁତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷ | 


ବଶେ ହି ୟସ୍ୟୟନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ତସ୍ୟ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତା - ଏହି ଶ୍ଲୋକର ଗୂଢ଼ାର୍ଥ ବର୍ତ ମାନ ସ୍ପଷ୍ଠ 
ହୋଇଯାଏ। ନିରାହାରୀର ବଳପୂର୍ବକ କରିଥୁବା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ନିଗ୍ରହ କ୍ଷଣିକ। ଯାହାଦ୍ଵାରା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ବିକଶିତ କରିବା ପାଇଁ କୌଣସି ଆଶା ରଖିବା ଅନୁଚିତ୍‌ | ଆତ୍ଲାନୁଭବରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵତଃ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରହେ, ସେ ସ୍ପ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ ଅଟେ | ସେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ ନଷ୍ଟ କରେ 
ନାହଁ ଅଥବା ସେଗୁଡ଼ିକର ଉପଯୋଗ ବନ୍ଦ କରେ। ସ୍ପ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମୂହ ତା'ର ବଶରେ 
ରହି ସର୍ବଦା ସେବାରେ ତପ୍ବର ରହନ୍ତି 


॥ ୨୦୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୬୨, ୬୩ 


ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ୍‌ ଅସଫଳ ବ୍ୟକ୍ତିର ପତନର କାରଣ ବତାଉଛନ୍ତି - 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ଧ୍ାୟତୋ ବିଷୟାନ୍ପୁଂସଃ ସଙ୍ଗସ୍ତେଷୂପଜାୟତେ | 
ସଂଗାସ୍ସଥଂଜାୟତେ କାମଃ କାମାତ୍‌ କ୍ରୋଧୋଃଭିଜାୟତେ ॥୬୨॥ 
କ୍ରୋଧାଦ୍‌ଭବତି ସଂମୋହଃ ସଂମୋହାତ୍କସ୍ମୃତି ବିଭ୍ରମଃ । 
ସ୍ମୃତିଭ୍ରଂଶାଦ୍‌ ବୁଛ୍ିନାଶୋ ବୁଦିନାଶାତ୍‌ ପ୍ରଣଶ୍ୟତି ।।୬୩॥ 


: ବିଷୟାନ୍‌ = ବିଷୟମାନଙ୍ୁ, ଧାୟତଃ = ଚିନ୍ତନ କରୁଥୁବା, ପୁଂସଃ = ପୁରୁଷର, ତେଷୁ = 


ସେହି ବିଷୟମାନଙ୍କରେ, ସଙ୍ଗଃ = ଆସକ୍ତି, ଉପଜାୟତେ = ହୋଇଯାଏ, ସଙ୍ଗାତ୍‌ = 
ଆସକ୍ତିରୁ, କାମଃ = ସେହି ବିଷୟମାନଙ୍କର କାମନା, ସଞ୍ଜାୟତେ = ଉପନା ହୁଏ (ଏବଂ) , 
କାମାତ୍‌ = କାମନାରେ ବିଘ୍ନ ପଡ଼ିଲେ, କ୍ରୋଧଃ = କ୍ରୋଧ, ଅଭିଳାୟତେ = ଉପରନୁ ହୁଏ | 


କ୍ରୋଧାତ୍‌ = କ୍ରୋଧରୁ, ସମ୍ମୋହଃ = ଅତ୍ଯନ୍ତ ମୂଢ଼ଭାବ, ଭବତି = ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, 
ସମ୍ମୋହାତ୍‌ = ମୂଢ଼ଭାବରୁ, ସ୍ତିବିଭୁମଃ = ସ୍ତିଭୁମ ହୋଇଯାଏ, ସ୍ତିଭୁଂଶାତ୍‌ = ସ୍ତିଭମ 
ହୋଇଯିବାରୁ, ବୁଦ୍ଧି ନାଶଃ = ବୁଦି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଶକ୍ତିର ନାଶ ହୋଇଯାଏ (ଏବଂ), 
ବୁଦ୍ଧିନାଶାତ୍‌ = ବୂଦ୍ଧିନାଶ ହୋଇଯିବାରୁ ସେହି ପୁରୁଷ, ପ୍ରଣଶ୍ଯତି = ନିଜ ସୁତିରୁ ଖସିପଡ଼େ | 


: ବିଷୟାନ୍‌ ଧ୍ୟାୟତଃ ପୁଂସଃ ତେଷୁ ସଙ୍ଗଃ ଉପଜାୟତେ, ସଙ୍ଗାତ୍‌ କାମଃ ସଞ୍ଜାୟତେ, 


କାମାତ୍‌ କ୍ରୋଧଃ ଅଭିଜାୟତେ ।୬୨। 


କ୍ରୋଧାତ୍‌ ସମ୍ମୋହଃ, ସମ୍ମୋହାତ୍‌ ସ୍ତିବିଭୁମଃ, ସ୍ତିଭଂଶାତ୍‌ ବୁଵିନାଶଃ ଭବତି ବୁଦଵିନାଶାତ୍‌ 
ପ୍ରଣଶ୍ୟତି ।୬୩ 


ବିଶୟନ୍ସୁଡ଼ିନୁ ଚିନ୍ତନ କନ୍ଧୁଥିବା ବ୍ଭିନ ୧େଥିବନେ ଥାସଲି ରମ ଦ୍ଦ ୦୭ାନମନୀଂଏ, ଥାଦଇକୁ 
ନ୍ଛ/ ' ଏକଂ ଜଳରୁ ‹6ଳେ୯/' ନହନୁ ହୁଏ /୬୬୨/ 


ଣଲାଥଧକୁ ଜଙନୁ ହୁଏ '6ମାହା' ଏକଂ ମୋହକୁ 'ସୃଚି ବିଢ଼ନୀଂ/ ଦୃଚି କଢନିନ 6ଭୋଦରଣଳନେ ବୁ 
ଲା! ଛୁଏ/ ଜ/ଂଯଣନ ବୁଜି ଲାଶନୁ 6ସେନି ମଳୁଣ୍ୟଜ ବିଲାଶ ବକ ମୁଚୁ/ 6ଲଳଥା'ଏ /୬୩/ 


ଏହି ୬୨ତମ ଶ୍ଳୋକରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଆଗକୁ ପାଞ୍ଚଟି ଶ୍ଲୋକ (୬୮ତମ) ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିନ୍ଦୁˆ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଅନୁସାରେ ଦେବତ୍ଵ ସ୍ଫ୍ରିତିରୁ ମନୁଷ୍ଯର ପତନର କାରଣ ବତାଇଛନ୍ତି । 
ଏହାର ଏକମାତ୍ର ପ୍ରୟୋଜନ ହେଉଛି ମହାବାହୁ ଅର୍ଜୁନକୁ ତା'ର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମୂହକୁ ନିଜ ବଶରେ 


|॥ ୨୦୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୩ / ଅଧୃୟ ୨ 


ରଖିବାର ମହତ୍ବକୁ ବୁଝାଇବା। ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ସ୍ଵାମୀତ୍‌ ରଖୁଥିବା ବ୍ୟଲ୍ତି କୁ ହି ଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ 
ସ୍ତ୍ରିତପ୍ରଜଞ୍ଚ କୁହାଯାଏ। 


ଧା ୟତୋ ବିଷୟାନ୍ପୁଂସଃ ସଙ୍ଗସ୍ତେଷୂପଜାୟତେ - ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ସେହିସବୁ ସାଧକମାନଙ୍କର 
ଆତ୍ଜଚରିତ୍ରର ରେଖାଚିତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ, ଯେଉଁମାନେ ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧନାରତ ରହିବା ପରେ 
ମଧ୍ଯ ଅସଫଳତା ଏବଂ ନିରାଶାର ଚଟାଣରେ ପିଟିହୋଇ ଖଣ୍ଡ-ବିଖଣ୍ଡିତ ହୋଇଯାନ୍ତି । ବେଦାନ୍ତର 
ପ୍ରକୃତ ସାଧକର ପତନ ଅସମ୍ଭବ | ଅସଫଳ ସାଧକମାନଙ୍କର ଉଦାହରଣ କମ୍‌ ନାହିଁ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
ଅସଫଳତାର ଏକମାତ୍ର କାରଣ ହେଉଛି ଅନିୟମିତ ବିଷୟୋପଭୋଗ | ଏହା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ କି 


ଥରେ ମାତ୍ର ପତନ ହୋଇଗଲେ, ପୁନଃ ନିଜକୁ ସମ୍ଭାଳିବା ଅସମ୍ଭବ ହୋଇପଡ଼େ। ତେଣୁ ପତନ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ବାବୀ | 


ପତନ ଶିଡ଼ିର ଏହା ଏକ ସୁନ୍ଦର ନମୁନା। ନିଜର ବିନାଶର ଶିଡ଼ିର ବର୍ଣ୍ଣନା ଏତେ ବି ସ୍ତାରପୂର୍ବକ 
ଏଥୁଲାଗି କରାଯାଇଛି କି ଆମଭଳି ସାଧକ ବୁଝିପାରିବେ ଯେ ପୁନଃ ସ୍ବସ୍ବରୂପକୁ କିପରି ପ୍ରାପ୍ତ 
କରାଯାଇପାରିବ ? 


ଯେଭଳି ଗୋଟିଏ ଅତି କ୍ଷୁଦ୍ର ବୀଜରୁ ବୂହତ୍‌ ବୃକ୍ଷର ଉତ୍ପଭି ହୁଏ, ସେଭଳି ଆମର ବିନାଶର 
ବୀଜ ହେଉଛି ଅସତ୍‌ ବିଚାର ଏବଂ ମିଥ୍ୟା କଳ୍ପନା। ବିଚାରରେ ସୃଜନଶୀଳତା ବା ସୂଜନୀଶକ୍ତି ରହିଛି- 
ଏହା ଆମର ନିର୍ମାଣ ଅଥବା ବିନାଶ କରିପାରେ। ନିର୍ମାଣ ଓ ବିନାଶ ସେହି ଶକ୍ତିର ସଦୁପଯୋଗ କିମ୍ବା 
ଦୁରୂପଯୋଗ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ । ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ କୌଣସି ବିଷୟକୁ ସୁନ୍ଦର ଓ ସୁଖର 
ସାଧନ ରୂପ ଜାଣି ତାକୁ ନିରନ୍ତର ଚିନ୍ତନ କରେ, ତେବେ ସେଥରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ସେହି ବିଷୟ ପ୍ରତି 
“ ଆସକ୍ତ ' | ଏହି ଆସକୁି ଅଧକ ବଢ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲେ, ତାହା ତା'ର ଉତ୍ୁଟ ଇଚ୍ଛା ବା କାମନାରୂପ ନିଏ। 
ଯାହାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ଶାନ୍ତିରେ ବସିପାରେ ନାହିଁ । ଯଦି କାମନା ପୂର୍ଭିର ମାର୍ଗରେ 
କୌଣସି ବାଧା ଆସେ, ତେବେ ସେହି ବିଘ୍ନ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହୁଏ, ତାକୁ “ କ୍ରୋଧ” କହନ୍ତି | 


କ୍ରୋଧର ପରିଣାମ ଏହା ହୁଏ କି ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁରେ ଯେଉଁ ଗୁଣ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ ତାହା 
ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥ୍ଵରେ ସେହି ଗୁଣ ଦେଖିବାକୁ ଲାଗେ, ଯାହାକୁ ' ମୋହ” କୁହାଯାଏ | ଆର୍ଥାତ୍‌, 
ତା'ର ବୁଦି ବିପରୀତ ଧର୍ମୀ ହୋଇଯାଏ। ଶତ୍ପରେ ମିତ୍ର, ମିତ୍ରରେ ଶତ, ଲାଭରେ ହାନି ତଥା ହାନିରେ 
ଲାଭ ଦେଖିବାକୁ “ ମୋହ” କହନ୍ତି | ଏହାର ଅନ୍ୟ ଏକ ଅର୍ଥ ହେଉଛି - “ ଅବିବେକତା' | ମୋହ ହିଁ 
ସ୍ବତି ନାଶର କାରଣ ହୁଏ | କ୍ରୋଧର ଆବେଗରେ ମନୁଷ୍ୟ ସବୁ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଭୁଲିଯାଇ ଅନୁଚିତ ବ୍ୟବହାର 


॥ ୨୦୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୬୪ 


କରେ। ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଲେଖିଛନ୍ତି କି କ୍ରୋଧାବେଶରେ ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ପୂଜ୍ୟ ଗୁରୁ ଏବଂ ମାତା 
ପିତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭୁଲିଯାଇ ସେମାନଙ୍କର ତିରସ୍କାର କରେ । 


ଏହିପରି ଅସଦ୍‌ ବିଚାରରୁ ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୋଇ ଆସକ୍ତି (ସଙ୍ଗ) , ଇଚ୍ଛା, କ୍ରୋଧ, ମୋହ ଓ ସ୍ତି ନାଶ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟର ପତନ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତା 'ର ବୁଝି ନଷ୍ ହୋଇଯାଏ | 
ବୁଦ୍ଧିରେ ବିବେକର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅଛି । ଯାହାଫଳରେ ଆମେ ଭଲ-ମନ୍ଦ, ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମ, ପାପ-ପୁଣ୍ୟର 
ନିଣ୍ଢ୍ୟ କରିଥାଉ । ଯଦି ଏହି ବୁଦ୍ଧି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ତେବେ ମନୁଷ୍ୟର ମନୁଷ୍ଯତ୍ବ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା 
ବୋଲି ଜାଣିବା ଉଚିତ୍‌ | ବୁଦ୍ଧିନାଶ ପଶ୍ଚାତ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ ପଶୁଠାରୁ ମଧ୍ଯ ହୀନ ବ୍ୟବହାର କରେ। ପୁନଶ୍ଚ 
ସେ କଦାପି ଜୀବନର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ଉଚ୍ଚତମ ଧ୍ଷେୟକୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ ଅଥବା ପ୍ରାପ୍ତ ମଧ୍ଯ କରିପାରେ 
ନାହି । ଏଠାରେ ମନୁଷ୍ୟର ବିନାଶ ବା ପତନର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପକୁ ଜାଣି ସେହି 
ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନର ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥ “ ମୋକ୍ଷ' ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଯୋଗ୍ୟ ରହେ ନାହି । 


ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଚିନ୍ତନକୁ ଏଠାରେ ସବୁପ୍ରକାର ଅନର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ମୁଳ କାରଣ ରୂପେ କୁହାଯାଇଛି 
ବର୍ତମାନ ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନ ବତାଉଛନ୍ତି - 
ରାଗଦ୍ଵେଷବିୟୁକ୍ତେ ସ୍ତୁ ବିଷୟାନିନ୍ଦ୍ରିୟୈଶ୍ଚ ରନ୍‌ | 
ଆତ୍ମବଶ୍ୟୈବିଧେୟାତ୍ମା ପ୍ରସାଦମଧ୍ଗଳଚ୍ଛତି ॥୬୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତୁ = କିନ୍ତୁ, ବିଧେୟାତ୍କା = ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ବଶ କରିଥୁବା ସାଧକ, ଆତ୍ବଶ୍ୟୈଃ = ନିଜର 
ବଶ କରାଯାଇଥୁବା, ରାଗଦ୍ଵେଷ = ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ, ବିଯୁକ୍ତୈଃ = ରହିତ, ଇନ୍ଦ୍ିୟୈଃ = 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ବିଷୟାନ୍‌ = ବିଷୟମାନଙ୍କରେ, ଚରନ୍‌ = ବିଚରଣ କରି ମଧ୍ୟ, ପରସାଦମ୍‌ 
= ଅନ୍ତଃକରଣର ପ୍ରସନ୍ନତାକୁ, ଅଧ୍ଗଚ୍ଛତି = ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ବିଧେୟାମ୍ବା ପୁରୁଷଃ ରାଗଦ୍ଵେଷବିମୁକ୍ତୈଃ ତୁ ଆତ୍ମବଶ୍ୟୈଃ ଇନ୍ଦ୍ରୟୈଃ ବିଷୟାନ୍‌ ଚରନ୍‌ ପ୍ରସାଦଂ 
ଅଧ୍ଵଗଚ୍ଛତିଃ ।୬୪। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥାଢ଼ୁ ସଂଦମ/ (ରୁ) ଯନୁରୁଶ ଜାଗତେରରୁ ଜିତ ନିଳ କଶନେ କଣିଥିକ' (ଆକୁକଣଶୈଂ) 
ନଦନ୍ଦିୟର଼୍ୁଜିଳ କୂଜ/ ବିଷୟରୁତିନକୁ ଜର କଳି 9ସଳକୁତ/ (9ସ/ଜ) ଯାଷ ଳନ /'୬୪୮୮/ 

ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆତ୍ନବଶୈର୍ବି ଧେୟାତ୍କା ପ୍ରସାଦମଧ୍ଗଳ୍ଛତ - ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଆତ୍କସଂଯମ ପୂର୍ବକ 

ଜୀବନରେ ଅନେକ ବିଷୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ, କିନ୍ତୁ କୌଣସିଟି ସହିତ ରାଗ କିମା ଦ୍ଵେଷ ରଖେ ନାହି, 

ସେ ଶାନ୍ତି ଓ ପ୍ରସନ୍ନତା ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରୁ ଦୂରେଇ ଗଲେ କାହାକୁ ଶାନ୍ତି ମିଳେ ନାହି । 


॥ ୨୦୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


କାରଣ, ଅନ୍ତଃକରଣର ଅଶାନ୍ତି ବାହ୍ୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ହାନି ହେବା ଅଥବା ନ ହେବା ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ ନାହି । ତା'ର ପ୍ରମୁଖ କାରଣ ପ୍ରିୟ ବସ୍ତୁକୁ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛା ଅଥବା ଅପ୍ରିୟ ବସ୍ତୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାର 
ଇଚ୍ଛା। 


କିନ୍ତୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ଳ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କାରୀ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଅଶାନ୍ତି ଜନିତ ଏହି କାରଣଗୁଡ଼ିକରୁ ସର୍ବଦା ମୁକ୍ତ 
ହୋଇ ବିଚରଣ କରେ। ଯେଭଳି ଆମେ ଯେଉଁଠାକୁ ଯାଉ, ପ୍ରକାଶର ସ୍ତ୍ରିତି ଅନୁସାରେ ଆମର ଛାୟା 
ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ଅନୁସରଣ କରେ। କିନ୍ତୁ ସେହି ଛାୟା ସ୍ଵୟଂ କଦାପି ଆମକୁ ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ ଦ୍ଵାରା ବାନ୍ଧି 
ପାରେ ନାହି। ବାହ୍ୟ ବୈଷୟିକ ଜଗତ୍‌ କେବଳ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ କଷ୍ଟ ପହୁଁଚାଏ, ଯିଏ ସେହି 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ଏଭଳି ଶକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ। 


ଯଦି କୌଣସି ପାଗଳ ବ୍ୟକ୍ତି ହାତରେ ଚାବୁକ୍‌ ନେଇ ନିଜକୁ ନିଜେ ମାରେ ଏବଂ ପୀଡ଼ାରେ 
କାନ୍ଦେ, ତେବେ ତା'ର ଦୁଃଖର ପରିସମାପ୍ର ସେତେବେଳେ ହେବ, ଯେତେବେଳେ ସେ ଚାବୁକ୍‌ 
ମାରିବା ଛାଡ଼ିଦେବ। ଏହିପରି ମନ ହି ବିଷୟରେ ସୁନ୍ଦରତା ଆଦି ଗୁଣ ଧର୍ମକୁ ଆରୋପ କରି ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ପାଇବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରେ ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ ସେଥୁଲାଗି ଦୁଃଖୀ କିମ୍ବା ସୁଖୀ ହୁଏ । ଉପଦେଶ ଦୃଷ୍ଟରୁ 
ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଆଙତ୍ନସଂଯମୀ ବ୍ୟକ୍ତି ରାଗ ଓ ଦ୍ଵେଷ ନ ରଖି ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ ତରଫରୁ 
ଶକି ଦିଏ ନାହି, ଯାହାକି ତାକୁ ପରମୁହୁର୍ଭରେ ପୀଡ଼ିତ କରିବ | 


ରାଗଦ୍ଵେ ଷବି ୟୁକ୍ତ ସ୍ତୁ ବିଷୟାନିନ୍ଦ୍ରିୟେଶ୍ଚରନ୍‌ - ଆତ୍ନସଂଯମ ତଥା ରାଗଦ୍ଵେଷର ଅଭାବ - 
ଏହି ଦୁଇଟି ଗୁଣ ଥୁବାରୁ ବିଷୟର ଆକର୍ଷଣରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁବା ମନର ବିକ୍ଷେପ ସ୍ଵତଃ କମ୍‌ ହେବାକୁ 
ଲାଗେ। ମନର ବିକ୍ଷେପରହିତ ସ୍ତ୍ର ତିକୁ ହି ଶାନ୍ତି ଅଥବା ପ୍ରସାଦ କହନ୍ତି । ପୂଜାବିଧ୍ ଶେଷ ହେଲାପରେ 
ପ୍ରସାଦ ବିତରଣ କରାଯାଏ। ପୂଜନ ଅଥବା ଯଜ୍ଞ କଲାବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସଂଯମିତ ହୋଇ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଧ୍ଯାନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଯାହାଦ୍ଵାରା କି ସେ ମନରେ ଅପୂର୍ବ ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରେ । ବାସ୍ତବରେ ଏହି 
ଶାନ୍ତିକୁ ହିଁ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରସାଦ କହନ୍ତି । ବେଦାନ୍ତୀ ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧିକୁ ପ୍ରସାଦ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରନ୍ତି । ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ 
ଅଭାବରେ ବିକ୍ଷେପଗୁଡ଼ିକ ମନରୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ଦୂର ହୋଇ ଚିଭତ୍ତଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ । 


ପ୍ରସାଦକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପରେ କ'ଣ ହୁଏ ? ଏ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି। 


॥ ୨୦୮॥ 


ଅଧ୍ପାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୬୫ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ବୟଃ : 
ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


ପ୍ରସାଦେ ସର୍ବଦୁଃଖାନାଂ ହାନିରସ୍ୟୋପଜାୟତେ | 
ପ୍ରସନ୍ନଚେତସୋ ହ୍ୟାଶୁ ବୁଦ୍ଧିଃ ପର୍ୟ୍ଯବତିଷ୍ପତେ ॥୬୫॥ 


: ପ୍ରସାଦେ = ଅନ୍ତଃକରଣର ପ୍ରସନ୍ନତାରେ, ଅସ୍ଯ = ଏହାଙ୍କର, ସର୍ବଦୁଃଖାନାମ୍‌ = ସବୁ 


ଦୁଃଖମାନଙ୍କର, ହାନିଃ = ଅଭାବ, ଉପଜଢାୟତେ = ହୋଇଯାଏ (ଏବଂ ସେହି), 
ପ୍ରସନ୍ନଚେତସଃ = ପ୍ରସନ୍ନଚିତ୍ତ ଯୁକ୍ତ କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କର, ବୁଵିଃ = ବୁଛି, ଆଶୁ, ହି = ଶୀଘୂ ହିଁ, 
ପର୍ୟବତିଷ୍ଠତେ = ସବୁଆଡୁ ଅପସରି ଆସି ଏକ ପରମାତ୍ନାଙ୍କ ଠାରେ ଭଲଭାବରେ ସ୍ଥିର 
ହୋଇଯାଏ। 


ପ୍ରସାଦେ ( ସତି) ଅସ୍ୟ ସର୍ବଦୁଃଖାନାମ୍‌ ହାନିଃ ଉପଜାୟତେ ହି ପ୍ରସନ୍ନଚେତସଃ ଚୁଦଛି ଆଶୁ 
ପର୍ୟବତିଷ୍ଠତେ ।୬୫। 


ମନ ଉସାରମ୍ଦୁଲ୍ତ ୧ନଲାପନେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ରୁଃଖଳ ଥନ୍ତଃ ୧ମାନନାଏ ଏବଂ ନକୁ ନିଦନୁର 
ବିଜ ଚୁଳି ଶ୍ୟନ୍ଦ୍ର ବ୍ରିଜ ୦ଜୋନଦାଏ /୮୬୫/ 


୬୩୫୧୫୧୫ ୬୯୩୪ ୫ 


ଶାନ୍ତି ମିଳିଲେ କ 'ଣ ହେବ ? ଏଭଳି ପ୍ରଶ୍ନ ମନୁଷ୍ୟର ବୁଝଛିିରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ | 


“ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲାପରେ ସବୁ ଦୁଃଖ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ବାକ୍ଯରେ ସୁଖର ପରିଭାଷା 
ଦିଆଯାଇଛି । ବିକ୍ଷେପ ହେଉଛି ଦୁଃଖର ମୂଳ କାରଣ । ' ତେଣୁ ବିକ୍ଷେପର ଅଭାବରୂପ ମନର ଶାନ୍ତିକୁ 
ହି ସୁଖ କୁହାଯାଇଛି | ସୁତରାଂ, ଶାନ୍ତିର ଅନ୍ଯ ନାମ ସୁଖ ଏବଂ ଏହି ଦୁଇଟି ପରସ୍ପର, ପରିପୂରକ | 


ଏଠାରେ ‹“ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖଗୁଡ଼ିକର ହାନି” କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟକୁ ବାସନା ନିବୃତ୍ତ ରୂପେ ବୁଝିବା 
ଉଚିତ୍‌ । ଗୀତାର ପ୍ରସ୍ତାବନାରେ ଆମେ ଦେଖିଛେ କି ବୁଦ୍ଧିରେ ପଡ଼ିଥୁବା ବାସନାରୂପୀ ଆବରଣ ହେତୁ 
ମନୁଷ୍ୟ ଶୋକ- ମୋହ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ପାଇଁ ପୂର୍ବବର୍ଣ୍ିତ ବୁଛ୍ଧି ଯୋଗକୁ ଅଭ୍ୟାସ କରି 
ବାସନାଗୁଡ଼ିକରୁ ମୁକ୍ତହେବା କଠିନ ବୋଧ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଆତ୍କସଂଯମ ଏବଂ ସମତ୍ବଯୋଗ ଦ୍ଵାରା 
ଏହିକାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରାଯାଇପାରେ । 


॥ ୨୦୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୬ / ଅଧ୍ାୟ ୨ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟଃ : 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : 


ନାସ୍ତ ବୁଦ୍ଧିରୟୁକ୍ତସ୍ୟ ନ ଚାୟୁକ୍ତସ୍ୟ ଭାବନା । 
ନ ଚାଭାବୟତଃ ଶାନ୍ତିରଶାନ୍ତସ୍ଯ କୁତଃ ସୁଖମ୍‌ ॥୬୬॥ 


ଅଯୁକ୍ତସ୍ୟ = ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ଜୟ କରି ନ ଥବା ମନୁଷ୍ୟର, ବୁଝିଃ = ନିଶ୍ଚୟାତ୍ମିକା 
ବୁଝି, ନ, ଅସି = ହୁଏ ନାହି, ଚ = ଏବଂ , ଅୟୁକ୍ସ୍ଯ = ଅଯୁକ ମନୁଷ୍ଯର ( ଅନ୍ତଃକରଣରେ) , 
ଭାବନା = ଆସ୍ତିକ ଭାବନା ମଧ୍ଯ ନ = (ହୁଏ) ନାହି, ଚ = ତଥା, ଅଭାବୟତଃ = 
ଭାବନାହୀନ ମନୁଷ୍ୟକୁ, ଶାନ୍ତିଃ = ଶାନ୍ତି, ନ = (ମିଳେ) ନାହିଁ (ଏବଂ), ଅଶାନ୍ତସ୍ଯ = 


୧ ୬ ବୃ 


ଶାନ୍ତିରହିତ ମନୁଷ୍ଯକୁ, ସୁଖମ୍‌, କୂତଃ = ସୁଖ କିପରି ମିଳିପାରିବ ? 


ଅଯୁକ୍ତସ୍ଯ ବୁଦିଃ ନାସ୍ତି, ଅୟୁକ୍ତସ୍ୟ ଭାବନା ଚ ନ ( ଅସ୍ତି) । ଅଭାବୟତଃ ଶାନ୍ତିଃ ଚ ନ, 
ଅଶାନ୍ତସ୍ୟ ସୁଖଂ କୁତଃ ।୬୬। 


(ସଂଯମହନ) ଥନୁକ୍ତ ମୁନୁଷକୁ (ଆକୁ) କାନ ନୁଏ ନାହି ଏକଂ ଥନୁନ କୁଚୁଷଠାନେ 
ଜାବଲ, © ଷାନନ ମଜ/ ଳା ଥାଏ / ଲାବନାନନିନ ଦୁବୁଖକୁ ଶାଳ ନିଶଳେ ନାନି / ଅତଏବ, 
ଥାନ ନୁରୁଣ ନିଯନ ସୁରା ଯାନଦ ମା ୬୬୮ 


ନାସ୍ତ ବୁଦ୍ଧିରୟୁକ୍ତସ୍ଯ ନ ଚାୟୁକ୍ତସ୍ଯ ଭାବନା - ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ମନର ଶାଚ୍ତି ପ୍ରତି 


ଅଧ୍ଵକ ଗୁରୁତ୍ବ ଦେବାର କାରଣକୁ ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି। ମନରେ ଶାନ୍ତିର ଅଭାବ କାରଣରୁ 
ବୁଦ୍ଧିରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ତଥା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ବିଚାର କରିବାର କ୍ଷମତା ନଥାଏ । 
ମନରେ ଶାନ୍ତି ନଥୁଲେ ଜୀବନର ସଠିକ୍‌ ମୁଲ୍ୟାଙ୍କନ କରି ଆତ୍ନଜ୍ଞାନ ଓ ଧ୍ୟାନ ପାଇଁ ଅବସର ମିଳେ 
ନାହି । ଜୀବନର ସଠିକ୍‌ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ କରି ଆତ୍ଲଜ୍ଞାନ ଓ ଧ୍ଯାନ ପାଇଁ ଅବସର ମିଳେ ନାହିଁ। ଧ୍ଧବତାରା 
ସଦୃଶ ଜୀବନର ମହାନ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନଥୁଲେ, ଜୀବନ ସମୁଦ୍ରରେ ପଥହରା ଜଳପୋତ ସଦୃଶ ଭ୍ରମିତ 
ହୋଇ ଶେଷରେ କୌଣସି ବିଶାଳ ପଥରରେ ପିଟି ହୋଇ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 


ନ ଚାଭାବୟତଃ ଶାନ୍ତିରଶାନ୍ତସ୍ୟ କୁତଃ ସୁଖମ୍‌ - ଲକ୍ଷ୍ୟହୀନ ଓ ଦିଗହୀନ ପୁରୁଷକୁ କଦାପି 
ଶାନ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ ଏବଂ ଏଭଳି ଅଶାନ୍ତ ପୁରୁଷକୁ ସୁଖ ଆଶା କରିବା ବୂଥା ମାତ୍ର ହେବ। ଜୀବନ 
ସମୁଦ୍ରରେ ଶାନ୍ତ ଅଥବା ବିକ୍ଷୁଦ୍ଧ ତରଙ୍ଗମାଳାରେ ସୁଅ ଅଥବା ଦୁଃଖ ସମୟରେ ସଂଯମ ରକ୍ଷା କରିବା 
ପାଇଁ ପରମାର୍ଥ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କଦାପି ଦୂର ହେବା ଅନୁଚିତ୍‌ । ଜଣେ ମୃଦଙ୍ଗ ବାଦକ ବିନା, 
ନର୍ତକୀ ତାଂର ପାଦର ଗତି ଓ ଲୟକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ରଖିପାରେ ନାହିଁ। 


ଅଯୁକ୍ତ ( ସଂଯମ ରହିତ) ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କାହିଁକି ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ ? 


॥ ୨୧୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୬୭ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାଂ ହି ଚରତାଂ ୟନ୍ଦୈନୋଃନୁବିଧୀୟତେ | 
ତଦସ୍ୟ ହରତି ପ୍ରଜ୍ଞାଂ ବାୟୁର୍ନାବମିବାମ୍ଭସି ।।୬୭॥ 


ହି = କାରଣ, ଇବ = ଯେପରି, ଅମ୍ାସି = ଜଳରେ ( ଚାଲୁଥିବା) , ନାବମ୍‌ = ନାବକୁ, ବାୟୁଃ 
= ବାୟୁ, ହରତି = ହରଣ କରି ନିଏ (ସେପରି ହିଁ), ଚରତାମ୍‌ = ବିଷୟମାନଙ୍କରେ ବିଚରଣ 
କରୁଥୁବା, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାମ୍‌ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ, ମନଃ = ମନ, ୟତ୍‌ = ଯେଉଁ ( ଇନ୍ଦ୍ରିୟ) , 
ଅନୁ = ସହିତ, ବିଧୀୟତେ = ରହେ, ତତ୍‌ = ସେହି (ଗୋଟିଏ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବି), ଅସ୍ଯ = ଏହାର 
( ଏହି ଅଯୁକ ପୁରୁଷର), ପଜ୍ଞାମ୍‌ = ବୁଵିକୁ (ହରଣ କରିନିଏ) | 


: ହି ଚରତାଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାଂ ୟତ୍‌ ମନଃ ଅନୁବିଧାୟତେ ତତ୍‌ ଅମ୍ଭସି ନାବଂ ବାୟୁଃ ଇବ ଅସ୍ୟ 


ପ୍ରଜ୍ଞାଂ ହରତି ।୬୭। 


ରନ୍ଦୁ ୭୧ନଳି ଯାଣଣନେ ନାବଳକୁ ଥାଳଣିନ କଜିନିଏ, ୧ଦସେନଦିଯନ ବିଶୟଙ୍ରୁଭ଼ିଳଣେ ବିଚନଣ 
କଜୁଥିବ/ ନଢିମରୁଜିନ ମନେ ଦନ ଜଢିନକୁ ମନ ଥକଳୁଦନଣ କଲେ ୧୭ ଏକମା 
ଜଦି କ୍ଲିନ ନନଳକୁ ଜଥା। ଉନ୍ଞକୁ ଜଣ ଳନିଳିଏ /୬୭/ 


ନାବର ନାବିକ ଯଦି ମରିଯାଇଛି ଏବଂ ତାର ପାଲ ଖୋଲି ଯାଇଛି, ତେବେ ସେହି 


ନାବଟି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଉନ୍ତ୍ତ ତୋଫାନ ତଥା ଉଦ୍ଦଣ୍ଡ ତରଙ୍ଗମାଳାର ଦୟା ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ ହେବ । 
ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ତରଙ୍ଗମାଳାର ଭୟଙ୍କର ପ୍ରହାର ଦ୍ଵାରା ଏଣେତେଣେ ଭ୍ରମିତ ହୋଇ ନାବଟି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ନ 
କରି ସମୁଦ୍ର ଗର୍ଭରେ ବିନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ଏହିପରି ସଂଯମରହିତ ବ୍ଯକ୍ତିର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ବିଚରଣ କରି ମନକୁ ବାସନାରୂପ ଅନ୍ଧକାର ତୋଫାନରେ ଭ୍ରମିତ କରାଇ ବିନଷ୍ଟ 
କରିଦିଏ। ତେଣୁ ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନଯାପନ କରିବାକୁ ଚାହେଁ, ତେବେ ତାକୁ ତା”ର 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମୂହକୁ ନିଜ ବଶରେ ରଖିବା ପାଇଁ ସତତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ | 


୬ ୨ ତମ ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିଥୁବା ମନୁଷ୍ୟର ପତନର ଶିଡ଼ି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଏଠାରେ ଉପସଂହାର 
କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


॥ ୨୧୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ତସ୍ପାଦ୍ୟସ୍ୟ ମହାବାହୋ ନିଗ୍ହୀତାନି ସର୍ବଶଃ । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣୀନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଭ୍ୟସ୍ତସ୍ୟ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ପିତା ॥୬୮।॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତସ୍କାତ୍‌ = ତେଣୁ, ମହାବାହୋ = ମହାବାହୁ !, ଯସ୍ଯ = ଯେଉଁ ପୁରୁଷଙ୍କର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି = 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାନେ, ଇନ୍ଦ୍ରି ୟାର୍ଥେଭ୍ୟଃ = ଇନ୍ଦ୍ରି ୟମାନଙ୍କର ବିଷୟମାନଙ୍କରୂ, ସର୍ବଶଃ = 
ସକଳପ୍ରକାରେ, ନିଗୃହୀତାନି = ନିଗୁୃହୀତ ହୋଇଛନ୍ତି, ତସ୍ଯ = ତାହାଙ୍କର, ପହ୍ଞା = ବୁଝି, 
ପ୍ରତିଷ୍ପିତା = ସ୍ମ୍ିର ଅଟେ। 

ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ମହାବାହୋ! ଚସ୍କାତ୍‌ ୟସ୍ଯ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଥଥେଭ୍ଯଃ ସର୍ବଶଃ ନିଗ୍ଧହୀତାନି, ତସ୍ଯ 
ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ପିତା ।୬୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଣୁ 6ହ ମହାବଣୟଯେ / ଯହ ବ/ଳି ଜଜ କକିନରଗୁଜିକୁ ସମସ ନଢିୟ କିଷମରୁକିକରୁ 
ନିନ୍ନହ କନି ଳିଳ ନିନନଣଣନେ ନଖିଥାଏ, ଜଳ ବୁଵିନିଳ //୬// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ତସ୍ପାଦ୍ୟସ୍ୟ ମହାବାହୋ ନିଗୂହୀତାନି ସର୍ବଶଃ - କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବୁଝିବା ବେଳେ 
ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ତର୍କ ପ୍ରସ୍ତୁତି ନ କରି ଆମେ ଅନ୍ତିମ ନିଷ୍ନର୍ଷରେ ପହଞ୍ଚୁ ପାରିବା ନାହିଁ । ହୁଏତ, ସେହି ନିଷ୍ଠର୍ଷ 
ସ୍ଵୀକାର ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇ ନ ପାରେ । ଏହାକୁ ଧ୍ଯାନ ଦେଇ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆବଶ୍ୟକ ତର୍କ 
ହେବାପରେ ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ପୁନଃତର୍କ ଉପସ୍ପ୍ବାପନା କରିଛନ୍ତି। ତାହା ହେଉଛି କି “ କେବଳ ଅଶ୍ରୁ, 
ବିଳାପ ଓ ଶୋକ ଅତିରିକ୍ତ କୌଣସି ଉଚ୍ଚତର ବସ୍ତୁକୁ ଯଦି ଆମେ ଜୀବନରେ ଇଚ୍ଛା କରୁ, ତେବେ 
ସଂଯମପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନଯାପନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ |” ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରୁ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରତ ହୋଇଥାନ୍ତି, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ଅଟେ । 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣୀନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଭ୍ୟସ୍ତସ୍ୟ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ପିତା - ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖିବାର ଅର୍ଥ 
ଏହା ନୁହେଁ ଯେ, ଜ॥୍ନାନୀ ପୁରୁଷର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ି କ ନିରୁପଯୋଗୀ ହୋଇଯାଏ । ଯାହାଫଳରେ କି ସେ 
କୌଣସି ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ ନାହି | ଇନ୍ଦ୍ରି ୟଗୁଡ଼ିକର ଦୁର୍ବଳତା ଜ୍ଞାନର ଲକ୍ଷଣ ନୁହେଁ । ଏହାର 
ଅର୍ଥ କେବଳ ହେଉଛି ଯେ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦ୍ଵାରା ତା'ର ମନର ଶାନ୍ତି ରେ କୌଣସି 
ବିଘ୍ନ ଆସେ ନାହିଁ, ତାକୁ କେହି ବିଚଳିତ କରି ପାରେ ନାହିଁ | ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକର ଦାସ 
ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତ ସ୍ମ୍ରିତପ୍ରଞ୍ଚ ପୁରୁଷ ସେଗୁଡ଼ି କର ସ୍ଵାମୀ । 


ଞ୍ଞାନୀର ଲକ୍ଷଣକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି- 


॥ ୨୧୨॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୨/ ଶ୍ଳୋକ ୬୯ 


ୟା ନିଶା ସର୍ବଭୂତାନାଂ ତସ୍ୟାଂ ଜାଗର୍ଭି ସଂୟମୀ | 
ୟସ୍ୟାଂ ଜାଗ୍ରତି ଭୂତାନି ସା ନିଶା ପଶ୍ୟତୋ ମୁନେଃ ॥୬୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବଭୂତାନାମ୍‌ = ସକଳ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ, ୟା = ଯାହା, ନିଶା = ରାତ୍ରି ( ପରମାତ୍ନାଙ୍କ 
ପ୍ରତି ବିମୁଖତା), ତସ୍ୟାମ୍‌ = ସେଥୁରେ ନିତ୍ୟଜ୍ଞାନ- ସ୍ରୂପ ପରମାନନ୍ଦପ୍ରାପ୍, ସଂଯମୀ = 
ସ୍ତ୍ରିତପ୍ରଞ୍ଚ ଯୋଗୀ, ଜାଗର୍ତି = ଜାଗ୍ରତ ରହନ୍ତି, ୟସ୍ୟାମ୍‌ = ଯେଉଁ ନାଶବାନ୍‌ ସଂସାରିକ 
ସୁଖପ୍ରାପ୍ତିରେ, ଭୂତାନି = ପ୍ରାଣୀମାନେ, ଜାଗ୍ରତି = ଜାଗ୍ରତ ରହନ୍ତି (ଭୋଗ ସଂଗ୍ରହରେ ମାତି 
ଥାଆନ୍ତି), ପଶ୍ୟତଃ = ପରମାତ୍ନାତତ୍‌ ଜାଣୁଥିବା, ମୁନେଃ = ମୁନିଙ୍କ ପାଇଁ, ସା = ତାହା, 
ନିଶା = ରାତ୍ରି ସମାନ । 


ଅନ୍ନୟଃ : ସର୍ବଭୂତାନାଂ ୟା ନିଶା, ସଂଯମୀ ତସ୍ଯାଂ ଜାଗର୍ତି । ୟସ୍ୟାଂ ସର୍ବଭୂତାନି ଜାଗ୍ରତି, ପଶ୍ଯତଃ 
ମୁନେଃ ସା ନିଶା ।୬୯। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ବକୁ ଠୀଣୀମାନନ୍ ଜାନ ୭୮୦୭୭କଣଳ କାଣି ହୁଏ, 6ଦଜଟେଳେ ସଂନୀନୀ ଦୁରୁ୍ଘ ଲନ୍ତ 
ଜଣନ୍‌/ ୦ଘ6୭ଣକଣଳ ସବୁ ାଣ/ ଲର ଜଛଛି ସଦେନକେନେ 6ସେଛି (୭କୁଦର୍ଶୟ। 
#/ଳ୮ ର/ ନୁନି ଯାଳ ଜର/ ନାଳି ଅଟ //'୬୯'/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଜ୍ଞାନୀ ଓ ଅଜ୍ଞାନୀ ମଧ୍ଯରେ କେବଳ ଦୃଷ୍ଟି ଭେଦ ଦର୍ଶାଇବା ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରୟୋଜନ । 
ଶରୀର ଏବଂ ମନର ଉପାଧୂଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ଯମରେ ଅନୁଭୂତ ଜଗତ୍‌ ଅଧ୍ୟାତ୍ନର ଖୋଲା ଝରକା ଦ୍ଵାରା 
ଦେଖାଯାଇଥିବା ହୃଦୟରୁ ଭିନ୍ନ। ଏଠାରେ ତୁଳନାତ୍ଳକକ ଭାଷାରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଏତେ ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପରେ 
କୁହାଯାଇଛି କି ଅନେକ ଶୁଷ୍କ ତର୍କ କରୁଥିବା ଲୋକ ସେଥୁରେ ନିହିତ କାବ୍ୟର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ 
ଦେଖିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। କାବ୍ୟ ଏବଂ ଜ୍ଞାନର ସମନ୍ଵୟ କରିବା ଆର୍ଯ୍ୟ ଲୋକଙ୍କ ବିଶେଷତା। ପୁନଃ 
ଯେତେବେଳେ ଦାର୍ଶନିକ କବି ବ୍ୟାସଦେବ ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ଵର ଆନନ୍ଦକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାକୁ ନିଜର ଲେଖନୀ 
ଏବଂ ଭୋଜପତ୍ର ଉଠାଇଥୁଲେ, ସେତେବେଳେ ସେ ଗୀତାରେ କବିତାଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ମାଧ୍ଯମ ପ୍ରଯୁକ୍ତ କରିପାରୁ ନଥୁଲେ। 


ଅଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଜଗତକୁ ଯଥାର୍ଥ ରୂପେ କଦାପି ଦେଖେ ନାହି । ସେ ଜଗତକୁ ନିଜର ମନର 
ରଙ୍ଗରେ ରଙ୍ଗାଇ ଦେଖିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ ଏବଂ ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ହି ଦୋଷଯୁକ୍ତ ରୂପେ ଜାଣେ। 
ରଙ୍ଗୀନ ଚଷମା ମାଧ୍ଯମରେ ଜଗତକୁ ଦେଖିଲେ ତାହା ରଙ୍ଗୀନ ଦେଖାଯାଏ। କିନ୍ତ ଯଦି ସେଥ୍ଵରୁ କାଚକୁ 
ହଟାଇ ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ସେହି ଜଗତ୍‌ ଯେଭଳି ସେଭଳି ହି ଦେଖାଯାଏ | 


॥ ୨୧୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଆଜି ଯଦି ଆମେ ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝି ମାଧ୍ୟମରେ ଜଗତକୁ ଦେଖୁ, ତେବେ ତାହା ସ୍ବାଭାବିକ 
ପରିଛିନ୍ନ ଓ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ଅନୁଭବ ହେବ। କିନ୍ତୁ ଏସବୁ ଦୋଷ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତିଫଳନ ମାତ୍ର | ସ୍ରରତପ୍ରଜ୍ଞ 
ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯଦି ଦେଖେ, ତେବେ ତାକୁ ପୂର୍ଣ୍ତ୍ବ ଓ ଆନନ୍ଦ ହି ଅନୁଭବ ହୁଏ। 


ଯେତେବେଳେ ଜଣେ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ବିଭାଗୀୟ ଯନ୍ତ୍ରୀ କୈଣସି ମହାନଗରରେ ପହଞ୍ଚେ, ଯେଉଁଠି 
ସନ୍ଧ୍ୟା ସମୟରେ ସବୁ ଦିଗରେ ବିଦ୍ୟୁତର ପ୍ରକାଶ ଚମକି ଉଠୁଥାଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ପ୍ରଶ୍ନ କରେ 
କି - “ଏହା ଏ.ସି. ଅଥବା ଡି.ସି. ?” ସେହି ଦୃଶ୍ୟକୁ ଜଣେ ଅଜ୍ଞାନୀ ଅଶିକ୍ଷିତ ଗ୍ରାମୀଣ ବ୍ଯକ୍ତ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ ହୋଇ ଦେଖି ବଡ଼ ପାଟି କରି କହିବାକୁ ଲାଗେ ଯେ “ ବିନା ତେଲ ଓ ବତୀରେ ମୁଁ 
ଏତେ ସୁନ୍ଦର ପ୍ରକାଶ ଦେଖୁଛି” | ସେହି ଗ୍ରାମୀଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେଠାରେ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ନାହିଁ ଅଥବା 
ଏ. ସି.-ଡି.ସି. ଜନିତ ସମସ୍ଯା ନାହି | କିନ୍ତୁ ସେହି ବିଦ୍ୟୁତ ଅଭିୟନ୍ତୀର ଦୃଷ୍ି ଗ୍ରାମୀଣ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଆଗୋଚର 


ତଥା ଅଭିଯନ୍ତ୍ରୀ ମଧ୍ଯ ସେହି ଗ୍ରାମୀଣ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟକୁ ବୁଝିପାରେ ନାହି। 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଅଜ୍ଞାନୀ, ମର୍ଭ୍ୟ ଜୀବ ଆତ୍ଲଭାବନାରେ ଶୋଇ ରହିଥୁବା 
ବେଳେ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ପୂର୍ଣ୍ଣରୁୂପେ ଜାଗ୍ରତ ରହେ । ଯେଉଁ ସାଂସାରିକ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଅଜ୍ଞାନୀ ଲୋକ 
ସଜାଗ ହୋଇ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି ଏବଂ ତାହାଯୋଗୁଁ ଦୁଃଖ- ଶୋକ ଭୋଗିଥାନ୍ତି, ସ୍ତ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ ଜ୍ଞାନୀ ତାକୁ 
ରାତ୍ରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଜ୍ଞାନ ଅବସ୍ଫା ଜାଣି ସେଥ୍ଵପ୍ରତି ଧ୍ଯାନ ଦିଏ ନାହି। 


ଯିଏ ସବୁ କାମନାଗୁଡ଼ିକରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇସାରିଛି, ସେହ ଜ୍ଞାନୀ-ଭକ୍ତ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ, 
କାମୀ ପୁରୁଷ ନୁହେଁ । ଏହାକୁ ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମାଧ୍ୟମରେ ଭଗବାନ୍‌ ବୁଝାଇଛନ୍ତି । 


| ୨୧୪ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୭୦ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ଆପୂର୍ୟମାଣମଚଲପ୍ରତିଷ୍ଠଂ 

ସମୁଦ୍ରମାପଃ ପ୍ରବିଶନ୍ତି ୟଦ୍‌ବତ୍‌ | 
ତଦ୍‌ବତ୍କାମା ୟଂ ପ୍ରବିଶନ୍ତି ସର୍ବେ 

ସ ଶାନ୍ତିମାପ୍ନୋେତି ନ କାମକାମୀ ॥୭୦॥ 


: ` ୟଦ୍‌ବତ୍‌ = ଯେପରି, ଆପଃ = ନାନା ନଦୀର ଜଳ, ଆପୂର୍ୟମାଣମ୍‌ = ସବୁ ଦିଗରୁ ପରିପୁର୍ଣ 


ହୋଇଥିବା, ଅଚଳପ୍ରତିଷ୍ଠମ୍‌ = ଅଚଳପୁ୍ରତିଷ୍ଠା ଯୁକ୍ତ, ସମୁଦ୍ରମ୍‌ = ସମୁଦ୍ରରେ ( ତାହାକୁ ବିଚଳିତ ନ 
କରି ହି), ପବିଶନ୍ତ = ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି, ତଦ୍ବତ୍‌ = ସେହିପରି, ସର୍ବେ = ସମସ୍ତ, କାମାଃ = 
ଭୋଗମାନେ, ୟମ୍‌ = ଯେଉଁ ସୁତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷଙ୍କଠାରେ ( କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିକାର ଉତ୍ପନ୍ନ ନ କରି 
ହି), ପ୍ରବିଶନ୍ତି = ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି, ସଃ = ସେହି ପୁରୁଷ, ଶାନିମ୍‌ = ପରମଶାନି (କୁ)› ଆପ୍ନୋତି 
= ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ( କିନ୍ତୁ, କାମକାମୀ, ନ = ଭୋଗ ଚାହୁଁଥିବା ଲୋକ ତାହା ପାଏ ନାହି | 


: ` ୟଦ୍ବତ୍‌ ଆପୁର୍ୟମାଣଂ ଅଚଳପ୍ରତିଷ୍ଠଂ ସମୁଦ୍ର ଆପଃ ପ୍ରବିଶନ୍ତି ତଦ୍‌ବତ୍‌ ୟଂ ସର୍ବେ କାମାଃ 


ପ୍ରବିଶନ୍ତ ସଃ ଶାନ୍ତିଂ ଆପ୍ନୋତି, କାମକାମୀ ନ ।୭ ଠା 

6ଦଳି ଠାନିନୁର୍ଵ ଅନଳ ଉଂ6ିଶି ସନ୍ଦୁଦ୍ରନ ଓ୯ଅଣଳଳ ନଦୀମୀଳନର) ଚଳ କେଶ 
କଣଳ ମୀ ଜାକୁ କିଚଳିନ ନ କୈ 6ଦଞନୁ6ନେ ନିଜ ନାଆନ୍ି ୧ଦେନିଯକ୍ଦି ୧ ବ୍ୟଭ୦୦୭ 
ଲାମନରୁଜିଳନ ବିଷୟ ବିଳାନ ଜହ୍ନକୁ ନ କନ ଳୟ ୋନଫାଆନି ସେଳ ନୁରୁଶ ଶାନ 
ଠାଙ9 କଣନ / 6ଜୋର କମନ, କଳୁଥିକା ନୁକୁା ଶୀଳ ଯା'ଏ ନାଳି /୭୦/ 


ଆପୂର୍ୟମାଣମଚଲପ୍ରତିଷ୍ଠଂ ସମୁଦ୍ରମାପଃ ପ୍ରବିଶନ୍ତି ୟଦ୍‌ବତ୍‌ - ଏହା ଏକ ସୁବିଦିତ 


ତଥ୍ୟ ଯେ ଯଦିଓ ଅମାପ ପାଣି ଅନେକ ନଦୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିଭିନ୍ନ ଦିଗରୁ ଆସି ନିରନ୍ତର ସମୁଦ୍ରରେ 
ପ୍ରବେଶ କରି ସମୁଦ୍ର ସହିତ ଏକାକାର ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ତଥାପି ସମୁଦ୍ରର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଭଙ୍ଗ ହୁଏ ନାହ । 
ଏହିପରି ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ମାଧ୍ଯମରେ ଅସଂଖ୍ୟ ବିଷୟ ସଂବେଦନାଗୁଡ଼ିକ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷର ମନରେ ପ୍ରବେଶ 
କରନ୍ତି । ତଥାପି ତା'ର ଅନ୍ତଃକରଣରେ କଦାପି ବିକାର ଅଥବା କ୍ଷୋଭ ଉପ୍ପନ୍ଜ ହୁଏ ନାହି। 


ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ରହି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ବିଷୟ ବ୍ୟବହାର କରି ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵରୂପ ସ୍ଥିତିରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ସ୍ଫ ତିପ୍ରଜ୍ଞ ଜ୍ଞାନୀ । ଭଗବାନ ସ୍ପଷ୍ଟ କହିଛନ୍ତି - 
ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି ବାସ୍ତବିକ ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। ଏତିକି କହିବା ପରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୋଷ ନ 
ହେବାରୁ ପୁନଃ କହନ୍ତି ଯେ - “ ଭୋଗ ଇଚ୍ଛା କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କଦାପି ଶାନ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ।” 


॥ ୨୧୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭୦ / ଅଧ୍ବାୟ ୨ 


ଉପରୋକ୍ତ ବିଚାର ଆଧୁନିକ ଭୌତିକବାଦୀ ବିଚାର ଧାରାରୁ ସର୍ବଦା ବିପରୀତ । ସେମାନଙ୍କର 
ଧାରଣା ଏହି ଯେ ଅଧ୍ବକ ଇଚ୍ଛା ହେଲେ ହି ଭୌତିକ ଉନ୍ନତି ହେବ ଏବଂ ଅଧୂକାଧ୍ବକ ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକର ପୁର୍ଭି 
ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟକୁ ସୁଖୀ କରାଯାଇପାରିବ । ୩ଦ୍ୟୋଗୀକରଣ ଏବଂ ବହୁଳ ମାତ୍ରାରେ ଉତ୍ପାଦନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଉପରେ ଆଧାରିତ ଭୌତିକବାଦୀ ସମାଜର ପ୍ରଯତ୍ନ ମନୁଷ୍ୟଠାରେ ନିରନ୍ତର ଇଚ୍ଛା ବୃଦ୍ଧି କରିବା । ଏହାର 
ପରିଣାମ ହେଲା କି ଆଜିର ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟର ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକ ଏକ ଶତାବ୍ଦୀ ପୂର୍ବରୁ ତାଙ୍କର ପୂର୍ବଜମାନଙ୍କର 
କାମନା ବା ଇଚ୍ଛାଠାରୁ ଲକ୍ଷଗୁଣ ଅଧ୍ଵକ । ବଡ଼ ବଡ଼ ବ୍ୟବସାୟୀ ତଥା ଉଦ୍ୟୋଗପତି, ବିଜ୍ଞାନର ଆଧୁନିକ 
ଉପଲବ୍‌ଗୁଡ଼ିକର ସହୟତାରେ ନୂଆ ନୂଆ ଇଚ୍ଛା ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବା ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପୁଣ୍ଣ୍ଵ କରିବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା 
କରି ଚାଲିଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ମାତ୍ରାରେ ମନୁଷ୍ୟର କାମନା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଉଛି, ତାକୁ ଦେଖି ଅନୁମାନ କରାଯାଉଛି 
କି ବର୍ତମାନ ଅପେକ୍ଷା ପୂର୍ବରୁ ମନୁଷ୍ୟ ବହୁତ ସୁଖୀ ଥୁଲା। 


ଏହାର ବିପରୀତ, ଭାରତର ପ୍ରାଚୀନ ମହାନ୍‌ ବିଚାରକମାନେ ତଥା ରଷି ସେମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵାନୁଭବ, ସୂକ୍ଷୁ ନିରୀକ୍ଷଣ ତଥା ଅଧ୍ଯୟନ ଦ୍ଵାରା ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପହଞ୍ଚୁଥୁଲେ କି “ ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଭି ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରାପ୍ତ ସୁଖ କଦାପି ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ନପାରେ ” । ସୁଖର ମାତ୍ରାକୁ ଗଣିତ ଭାଷାରେ ଏହି ପ୍ରକାର ନିର୍ଦେଶ 
କରାଯାଇଛି - 


ଦୁର୍ଜନ ମାଚ/ = ମୁର୍ଵ ଯୋଳଣକ/ ଲଗାଗୁକ଼ିକଳ ସଂଜୟ £ ମନେ ଥକ/ ନଛାରୁତିଳର ସଂଖ୍ୟ// 


ତଦ୍‌ବତ୍‌କାମା ୟଂ ପ୍ରବିଶନ୍ତି ସର୍ବେ ସ ଶାନ୍ତିମାଦ୍ନେତି ନ କାମକାମୀ - ଭୌତିକବାଦୀ 
ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଆଧୁନିକ ଲୋକ ମଧ୍ଯ ଏହି ସତ୍ଯକୁ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ତଥା 
ରଷିମାନଙ୍କର ବ୍ୟାବହାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଣାଳୀ ବହୁତ ଭିନ୍ନ ଦେଖାଯାଏ । ବର୍ଭମାନ ଯୁଗରେ ଅଧ୍ବକାଧ୍କ 
ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକର ପୂରି କେବଳ ସୁଖ ପାଇଁ କରାଯାଏ। ପ୍ରାଚୀନ ରଷିଗଣ ମଧ୍ଯ ମାନବ ସମାଜରେ ହିଁ 
ରହୁଥୁଲେ ଏବଂ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥିଲା ସମାଜକୁ ଅଧକ ସୁଖୀ କରାଇବା। 
ସେମାନେ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ଜାଣିପାରୁଥୁଲେ କି ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକର ସଂଖ୍ୟା କମ୍‌ କରିବା ବ୍ୟତୀତ ଯଦି 
ଅଧ୍ଵକାଧ୍ଵକ ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ବାସ୍ତ ବିକ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ ଅଥବା ଆନନ୍ଦର 
ବୁଵି ହୁଏ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଆଜି ଆମେ ରଷିମୁନିଙ୍କର ବିଚାରରୁ ଭିନ୍ନ ମାର୍ଗ ଗ୍ରହଣ କରିବାରୁ ସମାଜରେ 
ଅଶାନ୍ତି ଦେଖାଯାଉଛି । 


ଠଓପନିଷଦିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ହିଁ ଗୀତାରେ ପ୍ରତିପାଦନ କରାଯାଇଛି । ଯାହାର ପ୍ରଶଂସା ଭାରତୀୟ 
କବିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମୁକ୍ତ କଣ୍ଠରେ ଗାନ କରାଯାଏ । ଅନେକ ଭୋଗର କାମନା କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି କଦାପି 
ଶାନ୍ତି ପାଏ ନାହି । ବାହ୍ୟ ଜଗତର ତ୍ରୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ କରିବା ଫଳରେ ହି ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ଆମକୁ 


॥ ୨୧୬॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୭୧ 


ଦୁଃଖୀ କରାଇବାର କ୍ଷମତା ଆସିଥାଏ। ଅନ୍ୟଥା ସେଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵତଃ ଆମର କୌଣସି ପ୍ରକାର କ୍ଷତି 
କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ନାରେ ସ୍ପିତ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ଏହି ସବୁ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ବିଚଳିତ 
ହୁଏ ନାହି । 


ସ୍ପରିତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷର ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଭଗବାନ୍‌ ତା'ର ଆଡ୍‌ ସନ୍ତୁଷ୍କ ଏବଂ ନିଷ୍ନାମତ୍ବକୁ 
କହିଥ୍ଲେ। ପୁନଃ ସେହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଅଧ୍ବକ ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ କୁହାଗଲା । ପରବର୍ଭୀ ଶ୍ଲୋକରେ 
ମଧ୍ଯ ଏହାର ସ୍ତୁତି କରାଯାଇଛି । 


ବିହାୟ କାମାନ୍‌ ୟଃ ସର୍ବାନ୍‌ ପୁମାଂଶ୍ଢରତି ନିଃସ୍ମୃହଃ | 
ନିର୍ମମୋ ନିରହଂକାରଃ ସ ଶାନ୍ତିମଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି ॥୭ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଃ = ଯେଉଁ, ପୁମାନ୍‌ = ପୁରୁଷ, ସର୍ବାନ୍‌ = ସମସ୍ତ, କାମାନ୍‌ = କାମନାମାନଙ୍କୁ, ବିହାୟ = 
ତ୍ୟାଗ କରି, ନିର୍ମମଃ = ମମତା ରହିତ, ନିରହଙ୍କାରଃ = ଅହଙ୍କାର ରହିତ ( ଏବଂ), ନିଃସୁହଃ 
= ସ୍ପୃହା ରହିତ ହୋଇ, ଚରତି = ବିଚରଣ କରେ, ସଃ = ସେ, ଶାନ୍ତିମ୍‌ = ଶାନିକୁ, 
ଅଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି = ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ୟଃ ପୁମାନ୍‌ ସର୍ବାନ୍‌ କାମାନ୍‌ ବିହାୟ ନିସ୍ମୃହଃ ସନ୍‌ ଚରତି ନିର୍ମମଃ ନିରହଙ୍କାରଃ ସଃ 
ଶାନ୍ତି ଅଧ୍ଗଚ୍ଛତି ।୭ ୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଠେ ଠୁଚୁଶ ସବୁ କାନଲାରୁନିନୁ ମନନ ଚାଳ କଳି କୁମାରକ଼ିତ। ନମନ୍ସନିତ ଏବଂ 
ନିଜନଂକାଳ 6ହୋଳ କିଚଳଣ ଳଣନ, 6ଦେ £ ଳାବନଣନ ଶାଳି 99 ଳେ /୭ €/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କେତେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନଙ୍କ ମତ କି ଏହି ଅନ୍ତିମ ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ମାର୍ଗର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି । ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ଗୀତାରେ ସନ୍ନ୍ୟାସକୁ ଉପେକ୍ଷା କରାଯାଇ ନାହି । ଏହା ପୂର୍ବରୁ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଏହି ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଗୀତାର ସାରାଂଶକୁ ଉପକ୍ରମ ରୂପେ ଉପସ୍ଫାପନା 
କରାଯାଇଛି । ସନ୍ନ୍ୟାସ ମାର୍ଗର ବର୍ଣ୍ଣନା ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ଯାଗୁଡ଼ିକରେ ବିଭିନ୍ନ ସନ୍ଦଭରେ ଏବଂ 
ସ୍ତ୍ରାନରେ ମିଳିବ। 

ଏହା ପୂର୍ବରୁ ୩୮ତମ ଶ୍ଲୋକରେ ସବୁ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ୁରୁ ଅଲଗା ହୋଇ ସମଭାବରେ ରହି ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଥିଲା। ଅଧ୍ୟାୟ ଶେଷରେ ସେହି ଉପଦେଶକୁ ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ ଅନ୍ୟ 


ଶବ୍ଦରେ ପୁନରାବୃଭି କରିଛନ୍ତି। 


॥ ୨୧୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ବିହାୟ କାମାନ୍‌ ୟଃ ସର୍ବାନ୍‌ପୁମାଂଶ୍ଚରତି ନିଃସ୍ମୁହଃ - ପରମ ଶାନ୍ତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥବା 
ବ୍ୟକ୍ତିର ମାନସିକ ସ୍ଫ ତିକୁ ପ୍ରଥମ ପାଦରେ କୁହାଯାଇଛି କି ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ସବୁ କାମନାଗୁଡ଼ିକ ତଥା 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ସୃହା, ଆସକ୍ତି କୁ ସମ୍ପ୍ରଣ୍ଣ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ । ଦ୍ବିତୀୟ ପାଦରେ ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି ବୌଦ୍ଧିକ 
ବିଚାର ବା ସ୍ଥିତିକୁ ବଣ୍ଠନା କରିଛନ୍ତି କି ସେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅହଂକାର ଓ ମମତ୍ଵଭାବ ନ ଥାଏ। ଯେଉଠି 
ଅହଂକାର ନାହିଁ, ଯେଭଳି ନିଦ୍ରାବସ୍ତାାରେ ଇଚ୍ଛା, ଆସକ୍ତି ଆଦି ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ, ଏହିପରି ପ୍ରଥମ 
ପାଦରେ ଅଜ୍ଞାନ କାର୍ଯ୍ୟରୂପ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ ନିଷେଧ କରାଯାଉଛି। ଦ୍ବିତୀୟ ପାଦରେ ସେହି କାରଣକୁ 
ନିଷେଧ କରାଗଲା, ଯାହାଦ୍୍‌ାରା ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକ ଉପ୍ସନ୍ନ ହୁଏ। 


ପ୍ରସ୍ତାବନାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି କି ଅର୍ଜୁନର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ହେବାର କାରଣ ତା” ର ଅହଂଭାବ 
ଓ ମମଭାବ। ଅହଂକାର ପ୍ରେରିତ ଇଚ୍ଛା ଥୁବାରୁ ତାଂର ମନ ଓ ବୁଦିକୁ ଅଲଗା କରିଦେଇଥୁଲା। 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସବୁ ପ୍ରକାର ଯୁକ୍ତି ଦେଇସାରିବା ପରେ ରୋଗର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଆଡ଼କୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ଧ୍ପାନ ଆକର୍ଷଣ କରିଛନ୍ତି । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକର ନିଷ୍କର୍ଷ ହେଉଛି - ଜୀବନରେ ଆମର ସବୁ ଦୁଃଖର କାରଣ ଅହଂକାର ଓ 
ସେଥ୍ୁରୁ ଜାତ ମମତ୍‌ ଭାବ, ସ୍ଵାର୍ଥ ଓ ଅସଂଖ୍ୟ କାମନା । 


ନିର୍ମମୋ ନିରହଂକାରଃ ସ ଶାନ୍ତିମଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି - ସନ୍ନ୍ୟାସର ଅର୍ଥ ତ୍ୟାଗ | ଅତଏବ, ଅହଂକାର 
ଓ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ପୂର୍ଣ୍ୁରୂପେ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ବୈରାଗ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନଯାପନ କରିବା ହି ବାସ୍ତବିକ ସନ୍ନ୍ୟାସ । 
ଯାହା ଦ୍ଵାରା କି ସାଧକ ସତତ ତା'ର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦିବ୍ୟ ସ୍ବରୂପକୁ ଅନୁଭବ କରିପାରେ । ଜୀବନରୁ ପଳାୟନ 
କରି ଅଥବା ଗେରୁଆ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କରିବାକୁ ସନ୍ନ୍ୟାସ କହିବାର ଭୁଲ ଧାରଣା ସମାଜରେ ବ୍ୟାପି 
ଯାଇଛି। ଯାହାକି ଉପନିଷଦଗୂଡ଼ି କରେ ମହାନ୍‌ ତତ୍ତଵଜ୍ଞାନ ଉପରେ ଏକ କଳଙ୍କ ଲଗାଇ 
ଦେଇଛି । ବାସ୍ତବରେ, ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ କେବଳ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରେ, “ ଯିଏ 


୬୧୫ ୨୮୩୩ ୯୩ 


କେବଳ ବିବେକ ଦ୍ଵାରା ଅହଂକାର ଓ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ସଭି ପୂଂ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନଯାପନ କରିବାକୁ ଶଖଛ ” | 


ଜଣେ ପ୍ରକୃତ ସନ୍ନ୍ୟାସୀର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ବର୍ଣ୍ଣନା ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କର ଗୀତା ଭାଷ୍ୟରେ 
ଏହି ପ୍ରକାର କରନ୍ତି - “ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ସନ୍ନ୍ୟାସୀ, ଯିଏ ସବୁ କାମନାଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଜୀବନରେ 
ସନ୍ତୋଷ ପୂର୍ବକ ରହି ଶରୀର ଧାରଣ ନିମିତ୍ତ ଉପଭୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରେ ମଧ୍ଯ ମମତ୍ବ ଭାବ ନ ରଖି, 
ଜ୍ଞାନୀର ଅଭିମାନକୁ ମଧ୍ଯ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ” । ଏଭଳି ବ୍ରହ୍କବିତ୍‌ ସ୍ଦ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷ ନିର୍ବାଣ ( ଶାନ୍ତି) କୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରେ, ଯେଉଁଠି ସଂସାରର ସବୁ ଦୁଃଖଗୁଡ଼ିକର ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 


ସଂକ୍ଷେପରେ, ବ୍ରହ୍ମବିତ୍‌ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ବ୍ରହ୍ମରୂପ ହୋଇଯାଏ । ଏହି ଜ୍ଞାନ ନିଷ୍ଠାକୁ ନିମ୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ 
ସ୍ତୁତି କରାଯାଇଛି - 


॥୨୧୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୨ / ଶ୍ଳୋକ ୭ ୨ 


ଏଷା ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ମରତିଃ ପାର୍ଥ ନୈନାଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ବିମୁହ୍ୟତି । 
ସ୍ମରିତ୍ଵା ସ୍ୟାମନ୍ତକାଲେଏପି ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣମୂଚ୍ଛତି । ୭ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପାର୍ଥ = ହେ ଅର୍ଜ୍ଜନ !, ଏଷା = ଏହା, ବ୍ରାହ୍ୀ = ବ୍ରହୁ ପ୍ରାପ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍କ, ସ୍ଥିତିଃ = ସ୍ଥିତି ଅଟେ, 
ଏନାମ୍‌ = ଏହାକୁ, ପ୍ରାପ୍ୟ = ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ (ଯୋଗୀ କେବେ ହେଲେ), ନ/ ବିମୁହ୍ଯତି = 
ମୋହିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ( ଏବଂ) , ଅନ୍ତକାଳେ = ଅନ୍ତକାଳରେ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ଅସ୍ଯାମ୍‌ = ଏହି 
ବ୍ରାହ୍ମୀସ୍ଥି ତି ରେ, ସ୍ଦରତ୍ବା = ସ୍ଥିତ ହୋଇ, ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣମ୍‌ = ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦକୁ, ରଚ୍ଛତି = ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ ! ଏଷା ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥ୍ରିତିଃ ଏନାଂ ପ୍ରାପ୍ୟ (ନରଃ) ନ ବିମୁହ୍ୟଯତି, ଅସ୍ୟାଂ ଅନ୍ତକାଳେ 
ଅପିସ୍ଥି ତ୍ଵା ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣ ରଚ୍ଛତି ।୭ ୨। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : £ ନାର୍ଥ/ ଏହ/ ହନ୍ଦଛି ରରହ୍ଥ/ ନିଜି/ ଏଯାଳୁ ଠୀ9 ଳନି ଚଢି ଯୋଛିତ ହୁଏ ନାନି 
ଥନ୍ତଲାଳଣନେ ନଥ ଏହି ନିଷ୍ାଣନ ନିତ ହୋନଳ ବହୁନିକଗାଁଣକୁ ୯ଚ୭କୁ ଦିନ ଏକକୂ। ୨ 
ତୁଏ //୬ ୨/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : ଏଷା ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ମ୍ରିତିଃ ପାର୍ଥ ନୈନାଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ବିମୁହ୍ୟତ - ସବୁ ଇଚ୍ଛା ବା କାମନାଗୁଡ଼ିକ 
ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ଅହଂକାର ତ୍ୟାଗ | ଅହଂକାର ରହିତ ଅବସ୍ତା ନିଷ୍କ୍ରିୟ, ଅର୍ଥହୀନ, ଶୁନ୍ଯାବସ୍ଥା 
ନୁହେଁ । ଯେଉଁଠି ଭ୍ରାନ୍ତିଜନ୍ୟ ଅହଂକାର ସମାପ୍ତ ହୁଏ, ସେଠାରେ ହି ପୂର୍ଣ ଜ୍ଞାନ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ନା ପ୍ରକାଶିତ 
ହୁଏ। ନିଜର ହୃଦୟରେ ସ୍ତ୍ରିତ ଆତ୍ନାକୁ ଚିହ୍ନିବା ଅର୍ଥ/ ସେହି ଏକ ସମୟରେ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ, ନିତ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମକୁ 
ଚିହ୍ନିବା। ଅହଂକାର ବିନାଶ ହେଲା ପରେ ନିତ୍ୟ କୂଟସ୍ଥ୍‌ ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ଲାର ଅନୁଭବ ତା” ଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ରୂପେ ହୁଏ ନାହି, ବରଂ ତା' ସହିତ ଏକତ୍ବର ଅନୁଭବ ହୁଏ | ଏହି ଅନୁଭବ ସମକାଳୀକ, ତେଣୁ ଏହି 
ସାକ୍ଷାକ଼଼ାରକୁ ‹ ବ୍ରାହ୍ମୀସ୍ଥିତି” କୁହାଯାଇଛି । 

ସ୍ମିତ୍ଵା ସ୍ୟାମନ୍ତକାଲେଏପି ବ୍ରହ୍ମନି ର୍ବାଣମୂଳ୍ଛତି - ଏଠାରେ ଏକ ଶଙ୍କା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇପାରେ କି 
କ'ଣ ଆତ୍ନାନୁଭବ ପରେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ପୁନଃ ମୋହିତ ହୋଇ ଅହଂକାରରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଦୁଃଖ ଶୋକଗୁଡ଼ିକୁ 
ଭୋଗ କରିବାକୁ ହେବ ? ଏହି ପୁନମୋହକୁ ଏଠାରେ ନିଷେଧ କରି ଭଗବାନ ଆମର ଭୟ ଓ ଶଙ୍କାକୁ 
ଦୂର କରିଛନ୍ତି । ଆତ୍ଲାସାକ୍ଷାକାର କେବଳ ଯୁବାବସ୍ଥାରେ ହୁଏ, ଅନ୍ୟ ଅବସ୍ଥାରେ ବା କାଳରେ ନୁହେଁ - 
ଏଭଳି ଶଙ୍କା ନିରର୍ଥକ । ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥାରେ ଅଥବା ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ କ୍ଷଣରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତ ନିଜସ୍ଵରୂପକୁ 
ଚିହ୍ନିପାରେ । ସେହି ଅନୁଭବ ମଧ୍ୟ ତାକୁ ବ୍ରାହ୍ମୀସ୍ଥତି ପ୍ରଦାନ କରିପାରିବ। 


॥ ୨୧୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 

ମିଥ୍ଯାର ନିଷେଧ 0 ସତ୍ୟର ପ୍ରତିପାଦନ” ଏହା ହେଉଛି ସେହି ମାର୍ଗ ଯାହାକୁ 
ଉପନିଷଦ୍‌ଗୁଡ଼ିକରେ ଆଡ୍ନପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଉପଦେଶ କରାଯାଇଛି । କର୍ମଯୋଗ ସେହି ଜ୍ଞାନର ବ୍ୟାବହାରିକ 
ସ୍ଵରୂପ ମାତ୍ର, ଯାହାର ନିରୂପଣ ବେଦବ୍ୟାସ ଗୀତାରେ ନିଜର ମୌଳିକ ଶୈଳୀରେ କରିଛନ୍ତି । ଅନାସକ୍ତ 
ଭାବରେ, ସିଵି ଓ ଅସିଦଵିରେ ସମଭାବ ରହି କର୍ମ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଅହଂକାରକୁ ସମାପ୍ତ 
କରିବା। ଏହି ପରି ନିଷ୍କାମ କର୍ମ କରି ବ୍ୟକ୍ତି ଅଜାଣତରେ ନିଜକୁ ସେହି ଉଚ୍ଚତର ସତ୍ୟରେ ସ୍ଫାପନା 
କରିଦିଏ। ସୁତରାଂ, ବେଦାନ୍ତର ନିଦିଧାସନରୁ ଗୀତାରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ କର୍ମଯୋଗର ସାଧନା ଭିନ୍ନ ନୁହେ। 
କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କ କେବଳ ବାଚ୍ୟାର୍ଥକୁ ହିଁ ଗ୍ରହଣ କରିବାରୁ ତାଂର ମନରେ ସନ୍ଦେହ ଉପ୍ନ୍ଜ 
ହେଲା, ଯାହାକୁ ସେ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଷାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି। ଅତଏବ, ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କର୍ମଯୋଗର ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ବିବେଚନ କରିବେ । 


ଓଁ ତସ୍ପଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତାସୂପନିଷ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ସେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦେ ସାଂଖ୍ୟୟୋଗୋ ନାମ ଦ୍ବିତୀୟୋଃଧ୍ଯାୟଃ । 


ଏହି ପ୍ରକାର ଶ୍ରୀକୃ ଷ୍କାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦ ରୂପେ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ତଥା ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ 
ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାତୋପନିଷଦ୍‌ର ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ନାମକ ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହୋଇଛି । କପିଳ ମୁନିଙ୍କ 
“ ସାଂଖ୍ୟ ଯୋଗ ବା ଦର୍ଶନ” ଅନୁସାରେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ “ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ' ରଖାଯାଇ ନାହି | 
ଏଠାରେ ସାଂଖ୍ୟ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ତା'ର ବ୍ୟୁପ୍ଵଭିକୁ ଆଧାର କରି କରାଯାଇଛି । ତେଣୁ ସାଂଖ୍ୟର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି - ' କୌଣସି ବିଷୟର ଯୁକ୍ତିଯୁଙ୍ତ ବିବେଚନ' | ଯେଉଁ ବିବେଚନରେ ଅନେକ ତର୍କ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରିବା ପରେ କୌଣସି ବିବେକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଷ୍କର୍ଷରେ ଆମେ ପହଞ୍ଚୁଥାଉ । ଏହି ଅର୍ଥ ଅନୁସାରେ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନରେ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟକୁ “ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ' କୁହାଯାଇଛି । 


ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ ମୂଳ ଗ୍ରନ୍ଛ୍‌ ' ମହାଭାରତ ' ରେ ଗୀତା ଅଧ୍ୟାୟଗୁଡ଼ିକର ଶେଷରେ ଏହି ସଂକଳ୍ପ 
ବାକ୍ୟ ନାହିଁ। କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏହାର ରଚନାର ଶ୍ରେୟ ଦେବାଲାଗି ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ମତଭେଦ ଦେଖାଯାଏ। ତଥାପି ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ କି ଏକ ଅଥବା ଅନେକ ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଅଧ୍ୟାୟର ବିଷୟକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରି ତା'ର ଉଚିତ୍‌ ନାମକରଣ କରିଛନ୍ତି | ଗୀତାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀଙ୍କ 
ପାଇଁ ବାସ୍ତବରେ ଏସବୁ ନାମଗୁଡ଼ିକ ଉପଯୋଗୀ | ଶ୍ରୀଶଙ୍କରଚାର୍ଯ୍ୟ ଏହି ବିଷୟରେ ଭାଷ୍ୟ ଲେଖି 
ନାହାନ୍ତ। 


- ହରିଃ ଓଁ ତତ୍ସତ୍‌ - 


॥ ୨୨୦॥ 


ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟ 
କର୍ମ ଯୋଗ 


ଯୁଦ୍ଧରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ଏବଂ ରାଜ୍ୟ ବୈଭବ ତ୍ୟାଗ କରି ଜଙ୍ଗଲରେ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଜୀବନ ବ୍ୟତୀତ କରି 
ସତ୍ୟକୁ ଅନ୍ଵେଷଣ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ବିଗ୍ଧର ବ୍ଯକ୍ତ କରିଥିଲେ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅନେକ ତର୍କ 
ଉତ୍‌ଥାପନ କରି ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଉପାୟରେ ଏହାକୁ ପ୍ରତିବାଦ କଲେ | ପୂର୍ବ ଅଧ୍ଧାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ଏହି ଉପଦେଶ ଦେଇଥିଲେ କି କର୍ମଫଳାସକ୍ତି ଛାଡ଼ି କର୍ମ କରିବା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପରମ କରଉଁବ୍ୟ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
କହିଲେ ଯେ “ ଅକର୍ମଣ୍ୟତାରେ ତୁମର ଆସକ୍ତି ହେବା ଅନୁଚିତ୍‌! | ତତ୍ପଶ୍ଚାତ୍‌, ଅଧ୍ଯାୟର ସମାପ୍ତି ଞ୍ଚାନମାର୍ଗର 
ଉପଦେଶରେ ହୋଇଛି । ସ୍ଵାଭାବିକରୂପେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ଏହି ଶଙ୍କା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥିବ କି ଆମ୍ବବିଶ୍ଵାସ 
ପାଇଁ ସେ କେଉଁ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରିବେ। 


ଭାରତରେ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଉପଦେଶ ଗୁରୁଶିଷ୍ୟ ସଂବାଦ ରୂପେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସଦ୍‌ଭାବ ପୁର୍ଣ୍ଣ ବାତାବରଣରେ 
ଦିଆଯାଏ। ବିଶ୍ଵର ଯେକୌଣସି ଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଶିଷ୍ୟକୁ ଏହି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଦିଆଯାଏ ନାହି କି ସେ ସ୍ପ୍ରଷ୍ଟରୂପେ 
ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ରିପାରିବ ଅଥବା ଗୁରୁଙ୍କ ସହିତ ତର୍କ କରି ମଧ୍ଯ ଅସହମତ ହୋଇପାରିବ। 


ବେଦାନ୍ତ, ଧର୍ମର ପୂର୍ଣ ଏବଂ ବିସ୍ତୃତ ବିଜ୍ଞାନ ହୋଇଥିବା କାରଣରୁ ରଷିଗଣ କଦାପି ଶିଷ୍ୟଙ୍କର ତର୍କ 
ବୁଦ୍ଧିକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ସେମାନଙ୍କୁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସୀ ଅଥବା ମୁଢ଼ ଭକ୍ତ ହେବାକୁ ଆଗ୍ରହ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନେ 
ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସନ୍ଦେହ ନିବାରଣାର୍ଥ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ନରିବା ପାଇଁ ସର୍ବଦା ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରୁଥିଲେ । ଏଭଳି ସଂବାଦ 
ସମୟରେ ଗୁରୁ ଓ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିଚାର ପ୍ରତିଯୋଗିତା ହେଉଥିଲା | ଏହି ବିଚାର ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରୀ ଶିଷ୍ୟକୁ 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ସହିତ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵଗୁଡ଼ିକର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଓ ସଜାଗତା ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥଲା । ମହଷି 
ବେଦବ୍ୟାସ ଗୀତାରେ ଏହାକୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ କଳାମ୍ନକ ଶୈଳୀରେ ଉପଯୋଗକରି ଉପନିଷଦଗୁଡ଼ିକର ଏହି 
ଅଧ୍ଯୟନ ପ୍ରଣାଳୀକୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖୁଛନ୍ତି | 


ଯେକୌଣସି ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀର ମନରେ ଗୀତା ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାବେଳେ ଏହି ଶଂକା ଆସିପାରେ, ଯାହାକୁ 
କି ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାହାସବୁ ଉପଦେଶ ଦେଲେ, 
ତାହାକୁ ଆଧାର କରି ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ସହଜ ରୂପେ ଉତ୍‌ଥାପନ କରାଯାଇପାରେ କି ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟର ଅନୁଭୂତି 
ପାଇଁ ନିଶ୍ଚିତ ଓ ସରଳ ମାର୍ଗ କ'ଣ ? ସାଧନ ମାର୍ଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମନରେ ଯେଉଁ ବିକଳ୍ପ ଆସେ, ତାହା 
ହେଉଛି- (କ) ଜ୍ଞାନ (ଖ) କର୍ମ (ଗ) ଏହି ଉଭୟର ସମୁଚ୍ଚୟ (ଘ) ଅଥବା ଉଭୟରୁ ପୁର୍ଣ ସନ୍୍ଯସ| ଏ 
ବିକଳ୍ପ କେବଳ ସେହିପ୍ରକାର ମନରେ ଉଠିବ, ଯିଏକି ପୁର୍ବବଣ୍ଚିତ ଯୋଗଯୁକ୍ତ ଜୀବନକୁ ଉତ୍ସାହପୂର୍ବକ 
ପାଳନ କରିବାକୁ ଗହାନ୍ତି। 


॥୨୨୧॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୩ 
ଅଧ୍ୟାୟୀରରନ[ଅଇଲ୪୪୪«୪«««« ¢ 

ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଗ୍ରର୍ଯ୍ୟଯଙ୍କ ମତରେ, ବେଦଗୁଡ଼ିକରେ କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନର ଅନୁଷ୍ଠାନ ଏକ କ୍ରମରେ ନିଦୈଶ 
କରାଯାଇଛି, ଉଭୟର ସମୁଚ୍ଚୟ ନୁହେଁ| ଏଥରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ ଯେ, କୌଣସି ଜୀବିତ ପ୍ରାଣୀ 
ତା'ର ଜୀବନରେ ଏକ କ୍ଷଣ ବିନା କର୍ମରେ ରହିପାରିବ ନାହିଁ ସବୁକ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର ପରିସମାପ୍ତିର ଅର୍ଥ 
ମୃତ୍ୟୁ। ଏଥଲାଗି ଜନ୍ମରୁ ମୃତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ ପାଇଁ କର୍ମ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ 


ଜନ୍ମଜ୍ଚାତ ଅଜ୍ଞାନ ହେତୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରବୃତ୍ିରୁ ହିଁ ଆମେ ଅହଂକାର ଓ ସ୍ଵାର୍ଥପ୍ରେରିତ ହୋଇ କର୍ମ 
କରୁ। ଜଣେ ଅସଂସ୍କୃତ ବ୍ୟକ୍ତି ଅବିବେକ ଏବଂ ନିଜର ଦୁଷ୍କବୂଭି ଗୁଡିକ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ କର୍ମ କରେ। 
ଏହିପରି ନିଜ ପାଇଁ ଦୁଃଖପୂଣ୍ତ ଜୀବନ ନିର୍ମାଣ କରେ । ସେ କର୍ମ କରେ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ, କିନ୍ତୁ ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ 
ତାକୁ ମିଳେ କ୍ଷଣିକ ସୁଖ, ଅନ୍ତହୀନ ଦୁଃଖ ତଥା ଅସଂଖ୍ୟ ବାସନାରାଶି । ଏହି ବାସନାଗୁଡ଼ିକ କ୍ଷୟ କରିବା 


ଲାଗି ନୂଆ ନୂଆ ଅନୁଭବ କ୍ଷେତ୍ରଗୁଡିକର ଅପେକ୍ଷା ରଖେ। 


ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ କର୍ମରୁ ସଂସ୍କାର ଏବଂ ସଂସ୍କାରରୁ ପୁନଃ କର୍ମର ଏକ ସତତ ରାଲୁଥିବା ଦୁଶ୍ଚକ୍ରରୁ 
ମୁକ୍ତି ପାଇବାର ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ ହେଉଛି- କର୍ମଯୋଗ | ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ହୋଇ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ଅର୍ପଣ 
କରାଯିବା କର୍ମ ପୂର୍ବସ୍ଥିତ ବାସନାଗୁଡିକୁ କ୍ଷୟ କରିଦିଏ ଏବଂ ନୂଆ ବାସନା ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ ନାହି । 


ବୈଦିକ କାଳରେ ଜୀବନରେ କର୍ମର ସୀମିତ ଅର୍ଥ କେବଳ ଯାଗଯଜ୍ଞାଦି କର୍ମକାଣ୍ଡରେ ସଂକୁଚିତ 
ଥିଲା। ଏହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ଦୀର୍ଘକାଳୀନ ଅନୁଷ୍ଠାନର ଫଳସ୍ବରୂପ ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ନ ହୋଇଥାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂଗଠିତ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍‌ ଏବଂ ଚିତ୍ତର ଏକାଗ୍ରତା। ଏହା ଏକ ପ୍ରମାଣିତ ତଥ୍ୟ ଯେ ଏହି ପ୍ରକାର ସାଧନ ସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ 
ଆତ୍ମବିଚାର ତଥା ଆତ୍ମସାକ୍ଷାକ୍ଵାରରେ ସଫଳ ହୋଇପାରୁଥିଲା। 


ଭଗବାନ୍‌ ବ୍ୟାସଦେବ ଗୀତାର ରଚନା ସେହି ସମୟର ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ଗହିଦା ପୂରି ପାଇଁ କରିଥିଲେ। 
ପ୍ରାଚୀନ ପାରମ୍ପରିକ ବିଗ୍ରଧାରା ନିର୍ଷ୍ଣାଣ ହୋଇଯାଇଥଲା । ନିଷ୍କ୍ରାଣ ବିଗ୍ଚର ସଂସ୍କୃତିର ପୋଷଣ କରିପାରେ 
ନାହି। ତେଣୁ ବ୍ୟାସଦେବ ଗୀତା ମାଧ୍ଯମରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ତକ୍କାଳୀନ ଭାଷାରେ ସମସାମୟକ 
ପରିସ୍ଥ୍ରତିଗୁଡ଼ିକର ସନ୍ଦ୍ଭରେ ବୈଦିକ ସତ୍ୟର ପୁନର୍ବ୍ୟାଖ୍ୟା ତଥା ଅର୍ଥ ସମାଜ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରସ୍ତୁତି କରିଥିଲେ । 
ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ ଅର୍ଜୁନ ଏଭଳି ସେନାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାଲାଗି ଠିଆ ହୋଇଥିଲେ, ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସର୍ବଦା 
ଅନୈତିକ ଓ ଅଧାମିକ ଥ୍ବଲା। ଯଦିଓ ଆତ୍ମବିକାଶ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ଏଭଳି ସମୟରେ ତାଙ୍କର ସାଧନ 
ଯଜ୍ଞରୂପ କର୍ମକାଣ୍ଡ ହୋଇପାରି ନଥାନ୍ତା, କାରଣ, ସେହି ସ୍ଫ୍ରିତିରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ ହେବାକୁ 


ପଡିଥାନ୍ତା, ଯାହାକି ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ନ ଥୁଲା। 


ଯଦି କର୍ମକାଣ୍ଡ ହି ଏକମାତ୍ର ସାଧନ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ସବୁ ଲୋକ, ସବୁ କାଳରେ ଜୀବନର 
ସବୋଜଚ୍ଚ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେହି ସାଧନର ଅନୁଷ୍ଠାନ କରୁ ଥାଆନ୍ତେ । ତେଣୁ ଗୀତାରେ ବୈଦିକ 
ବିଗ୍‌ରକୁ ବିସ୍ତାର କରାଯାଇଛି । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ବାଣୀଦ୍ଵାରା ସେହିସବୁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ “ ଯଜ୍ଞ 


॥ ୨୨୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ କରିଛନ୍ତି ଯାହାର ଆଚରଣ ଶୁଦ୍ଧ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଗହନ ଭକ୍ତି ତଥା ସମର୍ପଣ ବୁଵିରେ 
କରାଯାଉଛି। 


ବୈଦିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକର ବ୍ୟାବହାରିକ ରୂପକୁ ବିକାଶର ପ୍ରାରମ୍ଭକର୍ଭା ଦୃଷ୍ଟିରେ ଗୀତାର ମୌଳିକ 
ଯୋଗଦାନ ଅତୁଳନୀୟ ବା ପ୍ରଶଂସନୀୟ | ଏହି ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ପଚରାଯାଇଥୁବା ପ୍ରଶ୍ବଦ୍ଵାରା 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନର ଭ୍ରମ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁମେୟ ହୁଏ। ଅର୍ଜୁନ ମାନସିକ ଉନ୍ନାଦର ଯେଉଁ ସ୍ଥିତିରେ ପହଞ୍ଚୁଯାଇଥିଲେ 
ତାକୁ ଆମେ ଅବଲୋକନ କରିସାରିଛୁ | ମନର ବିକୃତ ଅବସ୍ଥାରେ ରୋଗୀର ଲକ୍ଷଣ ଆଧୁନିକ ମନୋବିଜ୍ଞାନରେ 
ଏହି ପ୍ରକାର ନିର୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି କି “ ସେହି ରୋଗୀର ବାସ୍ତବିକତା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ ଅଥବା ସେ 
ତା'ର ବ୍ୟବହାରକୁ ସଂଯମିତ ରଖେ ନାହିଁ ବିଚିତ୍ର କଳ୍ପନା କରେ, ବସ୍ତୁକୁ ବିପରୀତ ଦେଖେ ଏବଂ ଶୁଣେ, 


ବସ୍ତୁର ସର୍ବଦା ଅଭାବ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଅନୁଭବ ହେବା ସେହି ରୋଗୀର ଲକ୍ଷଣ” | 


ଯଦିଓ ମାନସିକ ରୋଗର ଶିକାର ହୋଇ ଅର୍ଜୁନ ସ୍ଵୟଂକୁ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ସମପିତ କରିଦେଇଥିଲେ, 
ତଥାପି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉପଦେଶକୁ ସେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବୁଝିପାରୁନଥିଲେ । ବିଷାଦ କାରଣରୁ ତାଙ୍କର କଉଁବ୍ୟକୁ ସେ 
ନିଣ୍ଢିତ କରିପାରୁ ନଥୁଲେ ଯେ, ସାଂପ୍ରତିକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ତାଙ୍କୁ କ'ଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ? ଏହା ପୁର୍ବରୁ ସେ 
ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା ପାଇଁ ନିଶ୍ଚୟ କରିଥିଲେ ଏବଂ ତାର ଓଚିତ୍ୟକୁ ସିଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଅନେକ ତର୍କ ମଧ୍ଯ 
ଦେଇଥିଲେ। ସେହି ତର୍କଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ନିର୍ଣ୍ଣୟର ପକ୍ଷପାତୀ କିନ୍ତୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ସେଥୁରେ କିଛି ଦୋଷ 
ଦେଖୁବା ଅଥବା ନିଜର ନିର୍ଣୟକୁ ପ୍ରମାଣିତ କରୁଥୁବା ତର୍କଗୁଡ଼ିକୁ ପୁଷ୍ଟ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ । 


ନିଜର ବିଚାର ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ ହେବା ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କ ତର୍କ କେତେକାଂଶରେ ଅସ୍ତଷ୍ଟ ଓ 
ସନ୍ଦେହଜନକ ପ୍ରତୀତ ହେଲା। ତାଙ୍କ ନିର୍ଣ୍ୟର ବିରୁଦ୍ଧ ସବୁ ବିଚ୍ାରଗୁଡିକ ପ୍ରତି ପୁର୍ବାଗ୍ରହ ହେତୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ଉପଦେଶକୁ ବୁଝିପାରି ନ ଥ୍ରଲେ। ଏକ ସ୍ତ୍ଳରେ କର୍ମର ଶ୍ରେଷ୍ଠତା ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଉପଦେଶ ଥ୍ଲା। କିନ୍ତୁ 
ଅଧ୍ଧାୟ ପରିଶେଷରେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଅଥବା ଜ୍ଞାନର ଶ୍ରେଷ୍ଠତାକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରାଯାଇଥିଲା | 


ସେହି ସମୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ଚେଷ୍ଟା ଥୁଲା କି ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର କାପୁରୁଷତାକୁ ହୃଦୟର ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଭାବନାରୂପେ ମାନି ନିଅନ୍ତୁ । ତାଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା କରନ୍ତୁ ଏବଂ ତାକୁ ଉଚିତ୍‌ ଜାଣି ଅନୁମୋଦନ କରନ୍ତୁ | କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ଏସବୁ କିଛି କଲେ ନାହିଁ ତଥାପି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିଜର ଯୋଗ୍ୟତାକୁ ସିଦ୍ଧ କରୁଥୁବା ଏକ ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ପ୍ରମାଣ ଦେଖାଗଲା । ଭଗବାନ୍‌ କଣ ସ୍ତ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷର ଲକ୍ଷଣ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ବର୍ଣ୍ଣନ କରି ନଥ୍ରଲେ ? କିନ୍ତୁ 
ସେତେବେଳେ ଅଜୁନଙ୍କୁ ଶତ୍ରୁଙ୍କ ସହିତ କୂର ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରିତ କରାଯାଇଥିଲା। ଏଭଳି 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ ଅର୍ଜୁନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ସିଧା ପ୍ରଶ୍ନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ କି ସେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧ୍ଵ 
ଉପଦେଶରେ ତାଙ୍କୁ ମୋହିତ କାହିକି କରୁଛନ୍ତି ? 


॥ ୨୨୩॥ 


ଅଥ ତୃତୀୟୋଃଧ୍ୟାୟଃ 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
ଜ୍ୟାୟସୀ ଚେତ୍‌କର୍ମଣସ୍ତେ ମତା ବୁଦ୍ଧିର୍ଜନାର୍ଦନ । 
ତତ୍‌ କିଂ କର୍ମଣି ଘୋରେ ମାଂ ନିୟୋଜୟସି କେଶବ ॥ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଜ୍ୟାୟସୀ = ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ଚେତ୍‌= ଯଦି, କର୍ମଣଃ= କର୍ମଠାରୁ, ତେ = ଆପଣ, ମତା = ମନେକରନି, 
ବୁଵିଃ = ବୁଵି, ଜନାର୍ଦନ = ହେ ଜନାର୍ଦନ,ତତ୍‌ = ତେବେ, କିମ୍‌ = କାହିକି, କର୍ମଣି = 
କର୍ମରେ, ଘୋରେ = ଘୋର, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ନିୟୋଜୟସି = ନିୟୋଜିତ କରୁଛନ୍ତି, 
କେଶବ =ହେ କେଶବ 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ । -ହେ ଜନାର୍ଦନ! କର୍ମଣଃ ବୁଵିଃ ତେ ଜ୍ୟାୟସୀ ମତା ଚେତ୍‌ ତତ୍‌ 
ହେ କେଶବ! ଘୋରେ କର୍ମଣି ମାଂ କିଂ ନିୟୋଜୟସି । ୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଥର୍ଚ୍ୁନ କନ୍ଦିଳେ 
6ହ ଳଳାର୍ଜନ / ନି ଥାପଣଙକୁ ଏହ/ ମାନ/ [ହେ କର୍ମଠାକୁ #/ନ ଶଷ ଅନେ 6ଜେଣକେ 6ନହ 
6ଳଶବ / ଆପଣ 6ମାେ ଯୁଁନଃ ଏଜଳି ଜୟକନଳ କର୍ମେ ଲାହିଳ ଢବୃକ କରୁଛନ୍ତି ୮ / €/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି ଯେ ଗୁରୁଜନ, ପିତାମହ ଆଦିଙ୍କ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବା ଭୟାନକ ( କୂର) କର୍ମ ଅଟେ ଅର୍ଜୁନ ହୁଏତ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଉପଦେଶକ ˆ ଭୁଲି ଯାଇଥିଲେ, ଅଥବା 
ସେ ତାକୁ ବୁଝି ପାରି ନ ଥଲେ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଥୁଲେ କି ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ ଅର୍ଜୁନ 
ଗୁରୁଜନଙ୍କୁ କଦାପି ମାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ମମ୍ପରେ ନହୋଇ ଦୁଇଟି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା 
ମତ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ଥ୍ବଲା। ଅନ୍ୟ ଭାଷାରେ କହିଲେ ଏହା ଧର୍ମଯୁଦ୍ଧ ଥୁଲା । ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କର ପକ୍ଷ ଧର୍ମ 
ଓ ନୈତିକପୂର୍ଣ୍ଣ ଥଲା। କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟବଶତଃ, ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ଅହଂକାରକୁ ଭୁଲି ସ୍ଵପକ୍ଷ ସହିତ ଏକରୂପ 
ହୋଇପାରି ନ ଥ୍ୁଲେ। ଯେଉଁ ମାତ୍ରାରେ ସେ ଆଦର୍ଶ ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରିପାରି ନଥୁଲେ, ସେହି ମାତ୍ରାରେ 
ତାଙ୍କର ଅହଂକାର ଦୂଢ ରହି ତାଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାରେ ନୈତିକ ଦୋଷ ଦେଖାଗଲା। 


| ୨୨୪ | 


ଅଧ୍କାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି କି ଯଦିଓ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ତର୍କ ସନ୍ନ୍ୟାସମାର୍ଗକୁ ହି 
ଅନୁମୋଦନ କରୁଥିଲା, ତଥାପି ତାହା ଯେଭଳି ଭୟଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧ କର୍ମରେ ଲିପ୍ତ ରହିବାକୁ ପ୍ରବର୍ତାଉଥଲା । 


ବ୍ୟାମିଶ୍ରେଣେବ ବାକ୍ୟେନ ବୁଵିଂ ମୋହୟସୀବ ମେ | 
ତଦେକଂ ବଦ ନିଶ୍ଚିତ୍ୟ ୟେନ ଶ୍ରେୟୋହହମାପ୍ରୟାମ୍‌ ॥ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବ୍ଯାମିଶ୍ରେଣ = ବଣା କରିବା, ଏବ = ଯେପରି, ବାକ୍ଯେନ = ବଚନ ଦ୍ଵାରା, ବୁଛିମ୍‌ = ମୋ 
ବୁଝଵିକୁ, ମୋହୟସି = ଦ୍ନ୍ଦରେ ପକାଉଛ, ଇବ = ସେପରି, ମେ = ମୋର, ତତ୍‌ = ସେହି, 
ଏକମ୍‌ = ଏକ, ବଦ = କୁହ, ନିଶ୍ତତ୍ୟ = ନି୍ଢିତ ଭାବରେ, ୟେନ = ଯଦ୍ବାରା, ଶ୍ରେୟଃ = 
ଶ୍ରେୟ ବା କଲ୍ୟାଣ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଆପୁୟାମ୍‌ = ପାଇବି | 


ଅନ୍ବଵୟଃ ବ୍ୟାମିଶ୍ରେଣ ଇବ ବାକ୍ଯେନ ମେ ବୁଦିଂ ମୋହୟସି ଇବ, ତତ୍‌ ଏକଂ ନିଶ୍ଚିତ୍ୟ ବଦ ୟେନ 
ଅହଂ ଶ୍ରେୟଃ ଆପୁୟା ।୨। 


ଶ୬୩୩),୭୧ ୯୩ ୯୮ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଥହଣ ଏହି ନିଶିନ କଳ/ ତ଼ର/ 6ମାଜ କୁଣିଳୁ 6ମୋଯିତ ନଳି କଜୁଛଛି 6୭ ଣୁ ଆଣ ଏଳ 
ନିନ୍ଦିତ ମାର୍ଜଳୁ କନନ୍ତୁ ଯାହକୂାରା ନୁଁ ନଳନମ ଶେକୁ ତ କଳନିପାଜିକି ୮୨୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ହି ମୋହିତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କଠାରେ ସାମାନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ସେହି ସୁକ୍ଷ୍ମ 
ବୁଦ୍ଧି ନ ଥିଲା, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ବିବେକପୂର୍ବକ ଭଗବାନଙ୍କ ସୃକ୍ଷ୍ଗୁହ୍ୟ ତର୍କଗୁଡିକୁ ବୁଝିପାରି ସେ ନିଶ୍ଚିତ 
କରିପାରିବେ କି ପରମ ଶ୍ରେୟ ପ୍ରାପ୍ତ ପାଇଁ କର୍ମ ମାର୍ଗ ସରଳ ଅଥବା ଜ୍ଞାନ ମାର୍ଗ | ଏଥ୍ୁଲାଗି ସେ 
ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି ଆପଣ ସେହି ମାର୍ଗକୁ ନିଶ୍ଚିତ କରି ଆଦେଶ କରନ୍ତୁ, 
ଯେଉଁ ଥରେ ମୁଁ ପରମ ଶ୍ରେୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବି । 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନ ଥୁଲା ଯେ ଜୀବନ କେବଳ ଧନ ଉପାର୍ଜନ, ପରିଗ୍ରହ ଏବଂ ବ୍ୟୟ 
ପାଇଁ ନୁହେଁ । ସେ ଜାଣିଥୁଲେ ତାଙ୍କର ଜୀବନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାଂସ୍କୃତିକ ଏବଂ ଆଧ୍ଞାମ୍ପିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ। ଯାହା ପାଇଁ ଭୌତିକ ଉନ୍ନତି କେବଳ ସାଧନ ମାତ୍ର ଥୁଲା, ସାଧ୍ଯ ନୁହେଁ। ଅର୍ଜୁନ କେବଳ 
ଏତିକି ଜାଣିବାକୁ ଗହୁଁଥିଲେ କି ସେ ଉପଲବ୍ଧ ପରିସ୍ତିତିଗୁଡିକୁ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ତଥା ଭବିଷ୍ଯ 
ନିର୍ମାଣରେ କେଉଁ ପ୍ରକାର ସଦୁପଯୋଗ କରିବେ ? ତେଣୁ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଅନୁରୂପ ଭଗବାନ୍‌ 
ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି - 


॥ ୨୨୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 
7ଶର×>ରଷୂ@ୂା୧ା__ 6 ଠ ୧ଝଫଝ୍‌ଷ୧ୌ।._.଼୍ . .. .  ... . .  ୯ମ ମ ୨ ୨ ନଦ ବ୍„-+ 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ଲୋକେୈସ୍ପିନ୍‌ ଦ୍ବିବିଧା ନିଷ୍ଠା ପୁରା ପ୍ରୋକ୍ତା ମୟାନଘ । 
ଜ୍ଞାନୟୋଗେନ ସାଂଖ୍ୟାନାଂ କର୍ମୟୋଗେନ ୟୋଗିନାମ୍‌ ॥୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଲୋକେ = ମନୁଷ୍ୟ ଲୋକରେ, ଅସ୍କିନ୍‌ = ଏହି, ଦ୍ବିବିଧା = ଦୁଇ ପ୍ରକାରର, ନିଷ୍ଠା = ମାଗଁ, 
ପୁରା = ପୂର୍ବରୁ, ପ୍ରୋକ୍ତା = କୁହାଯାଇଛି, ମୟା = ମୋ ଦ୍ଵାରା ଅନଘ = ନିଃଷ୍ାପ, 
ଜ୍ଞାନୟୋଗେନ = ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦ୍ଵାରା, ସାଂଖ୍ୟାନା = ଜ୍ଞାନୀ ମାନଙ୍କର, କମଯୋଗେନ = କମ 
ଯୋଗ ଦ୍ଵାରା, ୟୋଗିନାମ୍‌ = ଯୋଗୀମାନଙ୍କର | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ । ହେ ଅନଘ। ଅସ୍ଥିନ୍‌ ଲୋକେ ପୁରା ମୟା ଦ୍ଵିବିଧା ନିଷ୍ଠା ପ୍ରୋକ୍ତା, 
ସାଂଖ୍ୟାନାଂ ଜ୍ଞାନୟୋଗେନ, (ଚ) ୟୋଗିନାଂ କର୍ମୟୋଗେନ |୩। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ର୍/ ଜନବାନ କହିଲ 
6ହ ନିଖାଦ (ଅନଯ/ ଥଙର୍ଲୁନ / ଏହି 6ଳ୍ୋଳଣେ କୁଳ 9ଲାଜନ ନିଷ/ 6ମ' ଦ଼ାଲ/ ଦୁରକକୁ 
କୁନ୍ାଦାଳଛ, ` #/ନ/ନ/ନଳାଳ  (ସ/୫୩//ଳ/) #/ନ/ରଜ | ଏବଂ ନ୍ନୀୟମାନନ୍କନ 
କର୍ମୋରଣନଳ /7?7/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଲୋକେସ୍ମିନ୍‌ ଦ୍ବିବିଧା ନିଷ୍ଠା ପୁରା ପ୍ରୋକ୍ତା ମୟାନଘ - କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗକୁ 
ପରସ୍ପର ପ୍ରତିଦ୍ବନ୍ଦ୍ରୀ ମାନିବାର ଅର୍ଥ ସେଥୁ ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିକୁ ମଧ୍ଯ ନ ବୁଝିବା। ପରସ୍ପର 
ପରିପୂରକ ହୋଇଥିବାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକ କ୍ରମରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ ପରେ ଅନ୍ୟଟିର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ 
ପଡ଼େ । ପ୍ରଥମେ, ନିଷ୍କାମ ଭାବରେ କର୍ମ କରିବା ପରେ ମନରେ ସ୍ଫ୍ିତ ଅନେକ ବାସନାରାଶି କ୍ଷୀଣ 
ହୋଇଯାଏ। ତା ' ପରେ ସେହି ଶୁଦ୍ଧ ନିର୍ମଳ ମନରେ ଏକାଗ୍ରତା ଓ ସ୍ତ୍ରିରତା ଆସେ ଯାହାଫଳରେ ସେହି 
ମନ ଧ୍ୟାନରେ ନିମଗ୍ନ ପରମାର୍ଥ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରେ। 


ବିଦେଶୀ ସଂସ୍କୃତିର ଲୋକମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମକୁ ବୁଝିବାରେ ବହୁତ କଠିନତା ଅନୁଭବ କରନ୍ତି। 
ସାଧନର ବିବିଧତା ଓ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁବା ଉପଦେଶଗୁଡ଼ିକୁ ପଢ଼ି-ଶୁଣି ସେମାନଙ୍କର 
ବୁଦ୍ଧି ଭ୍ରମିତ ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ କେବଳ ଏହି କାରଣରୁ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମକୁ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ କହିବାରେ ସେତିକି ବଡ 
ହାସ୍ଯାସ୍ଵଦ ତ୍ୁଟି ହେବ, ଯେତିକି ଚିକିସ୍ବାଶାସ୍ତକୁ ବିଜ୍ଞାନ ନ ମାନିଲେ ଯେ କେବଳ ଏଥୁଲାଗି ଜଣେ 
ଚିକିସ୍ଵକ ଏକଦିନରେ ବିଭିନ୍ନ ରୋଗୀମାନଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ୩ଷଧ ଦ୍ଵାରା ଉପଗର କରେ। 


॥୨୨୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 


ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ସାଧନା କରିବା ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ ସାଧକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଲୋକ ଦେଖାଯାନ୍ତି - 
ଯଥା ( ୧) କ୍ରିୟାଶୀଳ ଓ ( ୨) ମନନଶୀଳ | ଏହି ଦୁଇପ୍ରକାରର ଲୋକଙ୍କ ସ୍ବଭାବରେ ଏତିକି ଅନ୍ତର ଥାଏ 
କି ଗୋଟିଏ ସାଧନାକୁ ଉଭୟଙ୍କୁ ବତାଇଲେ ସେଥ୍ବରୁ ଗୋଟିଏ ବର୍ଗର ଲୋକ ନିରୁସ୍ପାହିତ ଓ ଅନ୍ୟବର୍ଗଟି 
ଉପେକ୍ଷଣୀୟ ହେବେ। ଗୀତା କେବଳ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନୁହେଁ, ବରଂ ସମସ୍ତ ମାନବ ଜାତିର କଲ୍ୟାଣାର୍ଥେ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଶାସ୍ତ୍ର। ତେଣୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପଯୋଗୀ ହେବାଲାଗି ସେମାନଙ୍କ ମାନସିକ ଓ ବୌଵିକ କ୍ଷମତାଗୁଡ଼ିକର 
ଅନୁରୂପ ଉଭୟବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ସାଧନାଗୁଡ଼ିକୁ ବତାଇବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏଥିଲାଗି ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ 
ସ୍ପଷ୍ଟକରି କହିଛନ୍ତି ଯେ, କ୍ରିୟାଶୀଳ ସ୍ଵଭାବର ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗ ତଥା ମନନଶୀଳ ସାଧକଙ୍କ ପାଇଁ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗ ( ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ) ର ଉପଦେଶ କରାଗଲା। “ ପୁରା” ଶବ୍ଦର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ କି ଏହି ଦୁଇଟି ମାର୍ଗ ସୃଷ୍ଟିର 
ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ହିଁ ଜଗତ୍‌ରେ ବିଦ୍ୟମାନ। 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରଥମ ଥର ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର ବାସ୍ତବିକ ପରିଚୟର ଏକ ଝଲକ ((୍ଷୀଣ ସୂଚନା) 
ଦେଇଛନ୍ତି । ଯଦି ଗୀତୋପଦେଶ ଦେବକୀପୁତ୍ର କୃଷ୍ଣ ନାମକ କୌଣସି ମର୍ତ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଦିଆଯାଇଥାନ୍ତା, 
ତେବେ ସେଥୁରେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର ବୁଦ୍ଧିଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହୀତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଥାଆନ୍ତା ଯାହାର ଆଧାର ଜୀବନର ତାଙ୍କର 
ସ୍ଵାନୁଭବ ମାତ୍ର ହୋଇଥାନ୍ତା ଜୀବନରେ ଅନୁଭବ କରାଯାଇଥିବା ତଥ୍ୟଗୁଡ଼ିକରେ ପରିବର୍ଭିତ ହେବାର 
ବିଶେଷଗୁଣ ଥାଏ। ଏଥୁଲାଗି ଯେତେବେଳେ ସେହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକ ବଦଳନ୍ତିଥ ସେତେବେଳେ ଆମର 
ପୂର୍ବର ନିଷ୍କର୍ମ ମଧ୍ଯ ପରିବଭିତ ହୋଇଯାଏ । ପରିବର୍ଭିତ ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥିକ ପରିସ୍ପିତିଗୁଡ଼ିକ 
ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହୋଇଥିବା ପ୍ରଗତି ସହିତ ସମାଜଶାସ୍ତ୍ର, ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନର ଅଗଣିତ 
ପୂର୍ବପ୍ରତିପାଦିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କାଳବାହ୍ୟ ହୋଇସାରିଛି । ଯଦି ଗୀତାରେ କୃଷ୍ଣ ନାମକ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ବୁଝି 
ନିଷ୍କର୍ଷି ମାତ୍ର ହୋଇଥାନ୍ତା ତେବେ ତାହା ମଧ୍ଯ କାଳବାହ୍ୟ ହୋଇ ବର୍ତମାନ ତାଂର ଅବଶେଷ ମଧ୍ଯ ରହି 
ନଥାନ୍ତା। 


ଜ୍ଞାନୟୋଗେନ ସାଂଖ୍ୟାନାଂ କର୍ମୟୋଗେନ ୟୋଗିନାମ୍‌ - ଏଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ କହନ୍ତି, 
ସୃଷ୍ଟ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ( ପୁରା) ଏହି ଦୁଇଟି ମାର୍ଗ ( ମୋ 'ଦ୍ଵାରା) କୁହାଯାଇଥିଲା। ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ବୃନ୍ଦାବନର ଗୋପାଳକୃଷ୍ଣ] ଘନଶ୍ୟାମ, ମୁରଲୀଧର, ଗୋପୀମାନଙ୍କର ପ୍ରିୟ ସଖା 
ଅଥବା ସେହିଯୁଗର ମହାନ୍‌ ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ରୂପେ କହୁନଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ଭାରତୀୟ ଇତିହାସର ଏକ ଆମ୍ରଜ୍ଞାନ, 
ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ୬ ଉପଦେଶକ, ସିଦ୍ଧପୁରୁଷ ଏବଂ ଭଶ୍ବର ରୂପେ ଉପଦେଶ ଦେଉଥିଲେ। ସେହି ସମୟରେ ସେ 
କୌଣସି ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସାରଥୂୁ, ସଖା ଅଥବା ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ଶୁଭାକାଂକ୍ଷୀଙ୍କ ରୁପେ ଗୀତା ଉପଦେଶ କରି ନ 
ଥିଲେ। ତାଙ୍କୁ ନିଜର ପାରମାର୍ଥିକ ସ୍ଵରୂପ ଜଗତର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ କାରଣ ରୂପେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ଥିଲା। କାଳ ଓ 
କାରଣରୁ ଅତୀତ ସତ୍ୟସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ ସେ ଏହି ଦୁଇଟି ମାର୍ଗର ଆଦି ଉପଦେଶକ ରୂପେ ନିଜର 
ପରିଚୟ ଦିଅନ୍ତି । 


॥୨୨୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


କର୍ମଯୋଗ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିର କ୍ରମିକ ସାଧନ ଅଟେ, ସାକ୍ଷାତ୍‌ ସାଧନ ନୁହେଁ। ଅର୍ଥାତ୍‌, ତାହା ଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରାତ୍ତିର ଯୋଗ୍ୟତା ପ୍ରଦାନ କରେ। ଯାହାକି ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ସିଧା ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଏହାର ରହସ୍ୟ 
ଜାଣିବାକୁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


ନ କର୍ମଣାମନାରମ୍ଭାନ୍ନୈଷ୍କର୍ମ୍ୟଂ ପୁରୁଷୋଏଶ୍ମତେ । 
ନ ଚ ସନ୍ନ୍ୟସନାଦେବ ସିଦ୍ଧିଂ ସମଧ୍ବଗଳ୍ଛତି ॥ ୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାହି, କର୍ମଣାମ୍‌ = କର୍ମର, ଅନାରମ୍ଭାତ୍‌ = ଆରମ୍ଭ ନ କରି, ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ଯମ୍‌ = ନିଷ୍ପର୍ମତା 
ବା କର୍ମ ବିହୀନତା, ପୁରୁଷଃ = ମନୁଷ୍ୟ, ଅଶୁତେ = ପହଞ୍ଚିବା, ନ = ନାହି, ଚ = ଏବଂ, 
ସନ୍ନ୍ୟାସନାତ୍‌ = (କର୍ମ) ତ୍ୟାଗ କଲେ, ଏବ= ହି, ସିଵିମ୍‌ = ସିଵି, ସମଧ୍ଗଛତି = ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବା। 


ଅନ୍ଵୟଃ : କମ୍ମଣାଂ ଅନାରମ୍ଭାତ୍‌ ପୁରୁଷଃ ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ଯଂ ନ ଅଶୁତେ, ଚ ସନ୍ଜ୍ୟସନାତ୍‌ ଏବ ସିଦ୍ଧିଂ ନ 
ସମଧ୍ବଗଚ୍ଛତି ।୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କର୍ନଗୁଢ଼ିକୁ ନ ଳନ୍ଧିକ। ଫଳଣନେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଶ୍ର୍ମନାକୁ ଇଁ ନୁଏ ନାନି ଏବଂ କର୍ମରୁଡିକୁ 
ଜଟ ଜଳର! ଭର ବିଛି (ନୁର୍ଶଜ) ୟ9 ହୁଏ ଲାଳ /୪/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନ କର୍ମଣାମନାରମ୍ଭାନ୍ସୈଷ୍କର୍ମ୍ୟଂ ପୁରୁଷୋଃଶୁୁତେ - ଆତ୍ମସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଟନ୍ତି । ଏହି ପୂର୍ଣ୍ତ୍ଵ୍‌ର ଅଜ୍ଞାନତା ହେତୁ ଆମର ବୁଦ୍ଧିରେ ଅନେକ କାମନା ବା ଇଚ୍ଛା 
ସୁଖପ୍ରାପ୍ତ ଲାଗି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ଏହାକୁ ସମସ୍ତେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଆମେ କେବଳ ସେହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର 
ଇଚ୍ଛା କରୁଅଛୁ, ଯାହାକି ପୂର୍ବରୁ ଆମ ପାଖରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଅଥବା ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ମାତ୍ରାରେ ନାହି । ଯେଭଳି 
ଇଚ୍ଛା, ସେଭଳି ଆମର ବିଗ୍ବର ବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ବୁଛି ପ୍ରକଟ ହୁଏ। ମନରେ ଉଠୁଥିବା ଏସବୁ 
ବୃଭିଗୁଡ଼ିକୁ ବିକ୍ଷେପ କହନ୍ତି । ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଏହିବୃଭିଗୁଡ଼ିକର ଗୁଣଧର୍ମ ଇଚ୍ଛା ଅନୁରୂପ ହି ହୋଇଥାଏ। ଏହି 
ବିଗ୍୍‌ର ପରିଶେଷରେ ଶରୀର ସ୍ତରରେ ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ମନୁଷ୍ୟର କର୍ମ ବା ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୁଏ। ଏହିପରି ଅବିଦ୍ୟାଜନିତ ଇଚ୍ଛା, ବିକ୍ଷେପ ଓ କର୍ମର ଏକ ଶୃଙ୍ଖଳରେ ଆମେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଥାଉ । 


ନ ଚ ସନ୍ନ୍ୟସନାଦେବ ସିଵିଂ ସମଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି - ଏହା ଉପରେ ଅଧ୍ରକ ଗମ୍ଭୀରତାପୂର୍ବକ ବିଗ୍ନର 
କଲେ ଜଣାଯାଏ କି ବାସ୍ତବରେ ଏସବୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇ ଏକ ଆମ୍ମ-ଅଜ୍ଞାନ ( ସ୍ଵରୂପ ଅଜ୍ଞାନ) ର ହଁ 
ଅନେକ ରୂପ ମାତ୍ର। ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ମନ, ବୁଦି ଓ ଶରୀର ସ୍ତରରେ କ୍ରମଶଃ ଇଚ୍ଛା, ବିଚାର ଓ କର୍ମରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ଏହି କି ଯଦି ପରମ ତତ୍ତ୍ଵର ପରିଭାଷା “ ବିଚାର ଶୁନ୍ୟ ଅଥବା କର୍ମଶୂନ୍ୟ' 


॥ ୨୨୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ସ୍ଥିତି ହୁଏ, ତେବେ କର୍ମଶୂନ୍ୟକୁ ଏଠାରେ ‹ ନୈଷ୍କର୍ମ୍ୟଥ/ କୁହାଯାଇଛି । ଏହି ପ୍ରକାର ବିଗ୍ଛର କଲେ ଜଣାଯିବ 
ଯେ ୯ ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟଂର ବାସ୍ତବିକ ଅର୍ଥ ପୁର୍ଣ୍ଣତ୍ଵ । ପଳାୟନ ବ୍ୟକ୍ତିର ବିକାଶର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଲକ୍ଷ୍ୟପ୍ରାପ୍ରିର ମାର୍ଗ 
ନୁହେଁ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବିଗ୍ର ରଣଭୂମିରୁ ପଳାୟନ କରି ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବାର ନିଶ୍ଚୟ ଥଲା। ଏଥ୍ରଲାଗି ତାଙ୍କୁ 
ବୈଦିକ ସଂସ୍କୃତିର ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନକୁ ପୁନଃ ଶିକ୍ଷା ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ ଥଲା | 


“ କର୍ମଯୋଗ” ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧି ଓ ତା'ପରେ ' ଜ୍ଞାନଯୋଗ' ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମାନୁଭୂତି - ସଂକ୍ଷେପରେ 
ଏହା ହେଉଛି ଆତ୍ମବିକାଶର ସାଧନା । ତେଣୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଲେଖୁଥିବା ସବୁ ମହାନ୍‌ ଲେଖକ ଏହି 
ଶ୍ଲୋକକୁ ପ୍ରାୟ ଉଦ୍ଧୃତ କରିଥାନ୍ତି। ଜ୍ଞାନ ବିନା କେବଳ କର୍ମ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟ ଅଥବା ପୁର୍ଣ୍ତତା 
କାହିଁକି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ? ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି - 


ନ ହି କଣ୍ଚିତ୍‌ କ୍ଷଣମପି ଜାତୁ ତିଷ୍ଠତ୍ୟକର୍ମକୃତ୍‌ | 

କାର୍ୟ୍ଯତେ ହ୍ୟବଶଃ କର୍ମ ସର୍ବଃ ପ୍ରକୃତିଜୈର୍ଗୁଣୈଃ ॥୫॥ 

ନାହିଁ, ହି = ଅବଶ୍ଯ, କଜ୍ଚିତ୍‌ = କୌଣସି, କ୍ଷଣମ୍‌ = କ୍ଷଣିକ ପାଇଁ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ଜାତୁ 
କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ, ତିଷ୍ଠତି = ରୁହନ୍ତି, ଅକର୍ମକୃତ = କର୍ମ ନ କରି, କାର୍ୟତେ = କରାଏ, 


= ନିମନ୍ତେ, ଅବଶଃ = ପରବଶ ହୋଇଥୁବା, କର୍ମ =କର୍ମ, ସର୍ବଃ = ସମସ୍ତେ, ପ୍ରକୃତିଜୈଃ 
ପ୍ରକୃତି ଜନିତ, ଗୁଣୈଃ = ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା | 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ ଓ ନ 


/୭) || 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହି କଶ୍ଚିତ୍‌ ଅପି ଜାତୁ ଅକର୍ମକୃତ୍‌ କ୍ଷଣଂ ନ ତିଷ୍ଠତି, ହି ସର୍ବଃ ପ୍ରକୃତିଜୈଃ ଗୁଣୈଃ ଅବଶଃ 
କର୍ମ କାର୍ୟତେ ।୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 606 ଳୌଣନକି ବଲି କଦାଦି @ଣ୩#ମ/9 ଦୀ କିଳ/ କର୍ନନରେ ନନିଯାନେ ଜାଳି କାରଣ, 
ଠ୍ରକ଼ୂଜିନୁ ନନ୍ଦକୁ ରୁଣଣଟୁ଼ିଳ ଢୂ/ଜଃ/ ଥଧ୍ୟନ ନଳ ସଟଚୂ କୟ୭ମ ଦୂୁ/୮ କର୍ନ 
କଲଣ/ନ୍/ନଥ/ଏ //୫// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନ ହି କଶ୍ଚିତ୍‌ କ୍ଷଣମପି ଜାତୁ ତିଷ୍ଠତ୍ଯକର୍ମକୃତ୍‌ - ପ୍ରକୃତିର ସତ୍ତ୍‌, ରଜ ଓ ତମ ଏହି 
ତିନି ଗୁଣର ପ୍ରଭାବରେ ମନୁଷ୍ଯ ସର୍ବଦା ରହେ। କ୍ଷଣମାତ୍ର ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ନିଷ୍କ୍ରିୟ ହୋଇ ସେ 
ରହିପାରେ ନାହିଁ । ନିଷ୍କ୍ରିୟତା ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥର ଧର୍ମ ଅଟେ । ଶରୀର ଦ୍ଵାରା କୌଣସି କର୍ମ ନ କରି ମଧ୍ଯ 
ମନ ଓ ବୁଵିରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ରହନ୍ତି । ବିଗ୍ର କ୍ରିୟା କେବଳ ନିଦ୍ରାବସ୍ଥାରେ ଲୟ ହୋଇଯାଏ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆମେ ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରଭାବରେ ରହନ୍ତି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ଆମେ ବିବଶ ହେଉ । 


॥ ୨୨୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


କାର୍ୟତେ ହ୍ୟବଶଃ କର୍ମ ସର୍ବଃ ପ୍ରକୃତିଜୈଗୁଁଣୈଃ - ଏଥୁଲାଗି, କର୍ମକୁ ସର୍ବଦା ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ପ୍ରକୃତିର ନିୟମ ବିରୁଦ୍ଧ ହେବା କାରଣରୁ ଅସମ୍ଭବ । ଶାରୀରିକ କର୍ମ ନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ଯ ବ୍ୟର୍ଥ 
ବିଗ୍ନରଗୁଡ଼ିକରେ ମନର ଶକ୍ତିକୁ ନଷ୍ଟ କରେ । ତେଣୁ ଗୀତା ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ ମନୁଷ୍ୟ ଶରୀର ଦ୍ଵାରା କର୍ମ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌, କିନ୍ତୁ ସମପିଣ ଭାବନାରେ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହାଦ୍ଵାରା ଶକ୍ତିର ଅପବ୍ୟୟରୁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷାକରିବା 
ସହିତ ତା'ର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶ ମଧ୍ଯ ହୁଏ। 


ଆମ୍ବସ୍ଵରୂପକୁ ନ ଜାଣିଥୁୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ କଉ୍ତବ୍ୟ ତ୍ୟାଗ ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ। 


କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ସଂୟମ୍ୟ ୟ ଆସ୍ତେ ମନସା ସ୍ବରନ୍‌। 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥାନ୍‌ ବିମୂଢାତ୍ମା ମିଥ୍ୟାଗ୍ରଃ ସ ଉଚ୍ୟତେ ॥୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟାଣି = କର୍ମ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁକ ସଂୟମ୍ୟ = ସଂଯମ କରି, ୟଃ=ଯିଏ, ଆସ୍ତେ = 
ଥାଆନ୍ତି, ମନସା = ମନରେ, ସ୍ଲରନ୍‌ = ଚିନ୍ତନ କରି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥାନ୍‌ = ଇନ୍ଦ୍ିୟଗ୍ରାହୀ ବିଷୟ, 
ବିମୂଢାତ୍ମା = ମୁଢ, ମିଥ୍ୟାଚାରଃ = ମିଥ୍ୟାଚାରୀ, ସଃ = ସେହି, ଉଚ୍ୟତେ = ବୋଲାଏ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଃ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ସଂଯମ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥାନ୍‌ ମନସା ସ୍କରନ୍‌ ଆସ୍ତେ ସଃ ବିମୁଢ଼ାତ୍ମା ମିଥ୍ୟାଚାରଃ 
ଉଚ୍ୟତେ ।୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନୌହଁ ମୂଳ ବୂଣିନୁକ୍ତ କ୍ୟଳି କଣର୍ନ୍ରିୟରଗୁଢ଼ିକୁ ନିଗ୍ରନ କଳି ନଢିଷ ଜେକଗୁହ଼ିକୁ ମନନ 
ସୁଜଣ (ଚିନ୍ନ) କରୁଥାଏ ରାଳୁ ନିଥ୍ଯାରର/ (ଜ/) ଜନୁନାଯ/ଏ //୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଶରୀରରେ ନିଷ୍କ୍ରିୟ ହୋଇ ବସି ରହିବା ଦ୍ଵାରା ଜଣେ କେଉଠି ପହଞ୍ଚୁପାରେନାହି , ଓ 
ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍‌ ସ୍ତ୍ରିତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ କ'ଣ କୁହାଯାଇପାରେ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି କମ୍େନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକର ନିଗ୍ରହ ସହିତ ହଁ 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଚିନ୍ତନରୁ ବିବେକ ପୂର୍ବକ ନିବୃତ୍ତ କରି ନାହି, ଏଭଳି ସାଧକର ଆଧ୍ଞାତ୍ମିକ 
ଉନ୍ନତି ଅସୁରକ୍ଷିତ ଏବଂ ଆନନ୍ଦରହିତ ହେବ । 


ମନୋବିଜ୍ଞାନର ଆଧୁନିକ ପୁସ୍ତକଗୁଡ଼ିକରେ ଉପରୋକ୍ତ ବାକ୍ୟର ସତ୍ୟତା ସିଦ୍ଧ ହୁଏ । ଶରୀର ଦ୍ଵାରା 
ଅନୈତିକ ଓ ଅପରାଧ କର୍ମ କରିବା ଅପେକ୍ଷା ମନରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ଚିନ୍ତନ କରିବା ଅଧ୍ଵକ ହାନିକାରକ । 
ମନର ସ୍ଵଭାବ ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ବିଗ୍ବରକୁ ବାରମ୍ବାର ସ୍ମରଣ କରିବା। ଏହିପରି ଗୋଟିଏ ବିଗ୍ଧରକୁ 
ନିରନ୍ତର ଚିନ୍ତନ କରିବା ଫଳରେ ମନରେ ତା'ର ଦୂଢ ସଂସ୍କାର ( ବାସନା) ସଂଚିତ ହୋଇଯାଏ। ପୁନଶ୍ଚ 
ଯେକୌଣସି ବିଗ୍ବର ଆମ ମନରେ ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ପ୍ରବାହ ପୁର୍ବାନୁରୂପ ଦିଗରେ ପ୍ରବାହିତ ହୁଏ। 
ବିଗ୍ରର ଦିଗ ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇଗଲା ପରେ, ତାହାହି ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଭାବ ହୋଇଯାଏ, ଯାହାକି ତା'ର ପ୍ରତ୍ୟେକ 


|| ୨୩୦ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


କର୍ମରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ। ତେଣୁ ନିରନ୍ତର ବିଷୟ ଚିନ୍ତନରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ମନକୁ ସ୍ଥିର ଓ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ଉଚିତ୍‌। 


ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବାହ୍ୟରୁପେ ନୈତିକ ଓ ଆଦର୍ଶବାଦୀ ହେବାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି ମନରେ ନିମ୍ନସ୍ତରର 
ବୂତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଚିନ୍ତନ କରେ, ସେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବର ପ୍ରକୃତ ସାଧକ ନୁହେଁ । ବରଂ ଏଠାରେ ଯେଭଳି କୁହାଗଲା, 
ବିମୂଢ ଓ ମିଥ୍ୟାଗ୍ରୀ ଅଟେ। ଆମେ ସବୁ ଜାଣି ଶାରୀରିକ ସଂଯମୀ ହେବାଫଳରେ ମନର ବୈଷୟିକ 
ବୂଭ୍ଭିଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଯମିତ କରିବା ସାମାନ୍ୟ ପୁରୁଷ ପାଇଁ କଠିନ ହୁଏ 


ୟସ୍ତରିନ୍ଦରରିୟାଣି ମନସା ନିୟମ୍ୟାରଭତେଏର୍ଜୁନ | 
କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟୈଃ କର୍ମୟୋଗମସକ୍ତଃ ସ ବିଶିଷ୍ଯତେ ॥୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଃ = ଯେ କେହି, ତୁ =କିନ୍ତୁ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି = ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁକ ମନସା = ମନଦ୍ବାରା, ନିୟମ୍ଯ 
= ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରି, ଆରଭତେ = ଆଚରଣ କରେ, ଅର୍ଚୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ, କର୍ମେନ୍ଦ୍ିୟୈଃ = 
କର୍ମ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, କର୍ମୟୋଗମ୍‌ = କର୍ମଯୋଗ, ଅସକ୍ତଃ = ଅନାସକଆ ଭାବରେ, ସଃ 
= ସିଏ, ବିଶିଷ୍ୟତେ = ଶ୍ରେଷ୍ଠ | 

ଅନ୍ନଵୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ୟଃ ମନସା ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ସଂୟମ୍ୟ ତୁ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟୈଃ କର୍ମୟୋଗଂ ଆରଭ୍ଭତେ ସଃ 
ଅସକ୍ତଃ ବିଶିଷ୍ୟତେ ।୭ା। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କିନ୍ତୁ, £ ଥର୍କୁନ / ଦେ କ/ଛ ନନ କୁର/ ନକିୟରୁଜିକ ନିୟନଣ କଳି ଥଲାସଇଲ ଲାକଦରେ 
କଣମୀଢ୍ୟନାନନ କ୍ୟବଯନ ଭୂଜ/ କର୍ଦୋନନ ଥାଜରଣୀ କଲେ, 6ସେ £ 6 /'୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସରଳ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥିବା ଏହି ଦୁଇଟି ପଙ୍କ୍ତିରେ ଉଚିତ୍‌ କର୍ମ ଓ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ 
କରିବାର କଳା ନିହିତ | ଆଧୁନିକ ଜଗତକୁ ‹ ବିଚାରଗୁଡିକ ସୂତ୍ର (ଅର୍ଥାତ୍‌) କମ୍‌ ଶବ୍ଦରେ ଅଧକ ଅର୍ଥ 
ବତାଇବା କେବଳ ଯଥେଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଚୀନ ସୂତ୍ରକାରମାନେ ତାଙ୍କର ବିଚାରଗୁଡିକ ଦ୍ଵାରା 
ଏଭଳି ଭାରତର ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ, ଯେଉଁଠି ଆଧୁନିକ ସଂସ୍କୃତି ବିକଶିତ ହୋଇ ରାଷ୍ଟ୍ର ସୁବର୍ଣ୍ଣ ଯୁଗକୁ 
ଅବଲୋକନ କରିପାରିଥିଲା । 


ୟସ୍ତ୍ରିନ୍ଦରିୟାଣି ମନସା ନିୟମ୍ୟାରଭତେଏର୍ଜୁନ - ମନର ଅସ୍ତିତ୍‌ ଏବଂ ପୋଷଣ ପାଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦିୟଗୁଡିକ 
ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥୁବା ବାହ୍ୟ ଜଗତର ବିଷୟ ସଂବେଦନାରେ ହୁଏ। ମନର ବୃଭି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ 
ମାଧ୍ଯମରେ ବିଷୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚୁ ତାଂର ଆକାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ, ଯାହାଫଳରେ ସେହି ବିଷୟର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। ଯଦି ମନ ଇନ୍ଦ୍ରିଗୁଡିକ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ନ ହେବ, ତେବେ ବିଷୟଗୁଡିକର ଜ୍ଞାନ ହେବାର 
ଅବକାଶ ରହିବ ନାହିଁ । ଯେତେବେଳେ ଆମେ ପୁସ୍ତକ ଅଧ୍ୟୟନରେ ଏକଚିତ୍ତ ହୋଇଯାଉ, ସେତେବେଳେ 


॥ ୨୩୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ପାଖରୁ କେହି ଆମକୁ ଡାକୁଥ୍ଵଲେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ଡାକ ଆମେ ଶୁଣିପାରି ନ ଥାଉ । ମନ ଏକାଗ୍ରତାର ଏଭଳି 
ଅନେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି। 


ଏହି ଶ୍ଲେକରେ ସାଧକକୁ ମନ ଦ୍ଵାରା ଇନ୍ଦ୍ରିଗଗୁଡିକ ସଂଯମିତ କରିବାକୁ ନିର୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି। 
ଏହାକୁ ସଫଳତା ପୂର୍ବକ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରାଯାଇପାରିବ ଯଦି ମନକୁ ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦିବ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଗରେ ପ୍ରେରିତ 
କରାଯିବ। କେବଳ ଅହଂ ପୁର୍ବକ ମନର ତୀବ୍ର ବେଗକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାର ଚେଷ୍ଟା ଜଳପ୍ଲାବିତ ନଦୀ 
ପ୍ରବାହକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାର ଚେଷ୍ଟା ସଦୃଶ ହେବ। ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ ଏଭଳି ଚେଷ୍ଟା 
ନିରର୍ଥକ ଓ ହାନିକାରକ ମଧ୍ଯ। ଭଗବାନ୍‌ ଆମ୍ବସଯମର ଉପାୟ ଆଗକୁ କହିବେ । 


କର୍ମେନ୍ଦ୍ରନୈଃ କର୍ମୟୋଗମସକ୍ତଃ ସ ବିଶିଷ୍ୟତେ - ମନ ଦ୍ଵାରା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକୁ ସଂଯମ କରିବା 
ସାଧନାର ନିଷେଧାମ୍ବକ ପକ୍ଷ ଅଟେ । ଆମେ ଆମର ସାମାନ୍ୟ ଜୀବନରେ ଅଧ୍ବକାଂଶ ଶକ୍ତି ବିଷୟ ଭୋଗରେ 
ବ୍ୟୟ କରୁ। ତେଣୁ ସଂଯମ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଶକ୍ତିର ଅପବ୍ୟୟକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରି ତାକୁ ସଞ୍ଚୁତ କରିବାକୁ 
କୁହାଯାଇଛି । ଯଦି ଏହି ସଞ୍ଚ୍ରତ ଶକ୍ତିର ଉପଯୋଗ ତକ୍କାଳ କୌଣସି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ କରା ନଯାଏ, 
ତେବେ ସେହି ପ୍ରତିରୋଧର ବନ୍ଧି ଭାଙ୍ଗି ସେହି ବସ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟର ସନ୍ତୁଳିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବକୁ ହି ପ୍ରବାହରେ ବୁହାଇ 
ନେଇଯିବ । ଶ୍ଲୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଙ୍କ୍ତିରେ ଏହି ସଞ୍ଛଜତ ବା ଏକତ୍ରିତ ଶକ୍ତିକୁ ସଦୁପଯୋଗ କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା 
ଦିଆଯାଇଛି। 


ଏହି ଶକ୍ତିର ଉପଯୋଗ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ସମୁଚ୍ଚିତ ରୂପେ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 
ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସାବଧାନତା ରଖୁବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି । କର୍ମଯୋଗୀକୁ ସବୁ କମି 
ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ କରିବା ଉଚିତ୍‌।| 


ଯଦି କୌଣସି କ୍ୟାମେରାରେ ସାଧାରଣ କାଗଜ ଭଟ୍ତିକରି କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଚିତ୍ର ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, 
ତେବେ ଯେତେ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ବସ୍ତୁ ସମ୍ମୁଖରେ କ୍ୟାମେରା ରଖୁଲେ ମଧ୍ଯ କାଗଜରେ ଚିତ୍ର ଆସିବ 
ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ କାଗଜକୁ କ୍ୟାମେରାର ଉପଯୁକ୍ତ କରିବା ପରେ କ୍ଷଣମାତ୍ରରେ ଚିତ୍ରଗ୍ରହଣ ହୋଇପାରେ। 
ଏହିପରି ଆସକ୍ତି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଚି୍୍ରେ ବିଷୟଗୁଡିକର ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବା ଫଳରେ ଚିତ୍ତରେ ସଂସ୍କାର ( ବାସନା) ଅଙ୍କିତ 
ହୋଇଯାଏ।। ଏହି କାରଣରୁ ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି କି ଆମକୁ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ଯଦ୍ଦ୍ଵ୍‌ରା 
ନୂତନ ସଂସ୍କାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହି । ଏହା ସହିତ ପୂର୍ବାର୍ଜିତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ କ୍ଷୟ ହୋଇଯାଏ । 


ଗୀତାରେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଏତେ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ତଥା ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ବିବେଚନ କରାଯାଇଛି କି 
ତାକୁ ଅଧ୍ଯୟନ କରୁଥୁବା ଯେକୌଣସି ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀକୁ ସେଥିରେ ଦୋଷ ଦେଖବା ଅଥବା ସନ୍ଦେହ କରିବାକୁ 
ଅବସର ମିଳେ ନାହିଁ| ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯମ ଦ୍ଵାରା ଶକ୍ତିର ଅପବ୍ୟୟକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରି, ଅନାସକ୍ତ ଭାବରେ 


॥ ୨୩୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୮ 


କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରେଷ୍ଠ କର୍ମ କରିବାରେ ତାକୁ ସଦୁପଯୋଗ କଲେ ଚିଭ୍ତଶୁଦ୍ଧ ହେବ । ଏହି ପ୍ରକାର 
ଯେଉଁ କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ର ଆମର ବନ୍ଧନର କାରଣ ହେଉଥଲା, ଗୀତାରେ ବର୍ଣିତ ଜୀବନ ଶୈଳୀ ଅନୁସାରେ ସେହି 
କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ କର୍ମ କରିବା ପରେ ତାହା ମୋକ୍ଷର ସାଧନ ହୋଇଯାଏ। 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


ନିୟତଂ କୁରୁ କର୍ମ ତ୍ବଂ କର୍ମ ଜ୍ୟାୟୋ ହ୍ୟକର୍ମଣଃ | 
ଶରୀରୟାତ୍ରାପି ଚ ତେ ନ ପ୍ରସିଦ୍ଧ୍ୟେଦକର୍ମଣଃ ॥୮॥ 


: ` ନିୟତମ୍‌ = ବିଧୂ ସମ୍ମତ, କୂରୁ = କର, କର୍ମ = କରଉଁବ୍ୟ କର୍ମ, ତ୍ମ୍‌ = ତୁମେ, କର୍ମ = କର୍ମ, 


ଜ୍ୟାୟଃ = ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ହି = ଯେହେତୁ, ଅକର୍ମଣଃ = କର୍ମ ନ କଲେ, ଶରୀର ୟାତ୍ରା = ଶରୀର 
ନିର୍ବାହ, ଅପି = ମଧ, ଚ = ଏବଂ, ତେ = ତୁମର, ନ = ନାହିଁ, ପ୍ରସିଵ୍େତ୍‌ = ସିଦ୍ଧ ବା 
ସମ୍ଭବ, ଅକର୍ମଣଃ = କର୍ମ ନ କରି | 

ତ୍‌ଂ ନିୟତଂ କର୍ମକୁରୁ, ଚ ଅକର୍ମଣଃ ହି କର୍ମ ଜ୍ୟାୟଃ, ଅକର୍ମଣଃ ତେ ଶରୀରଯାତ୍ରା ଅପି ନ 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ୍ୟେତ୍‌ ।୮। 


ତୁମ (ଚୁମଜଳ) ଲିଜ ଓକର୍ଷ୍କ/) କର୍ନ କନା କାଜଣୀ ଥଳର୍ନ ଥଯେନ୍ଷୀ ଖେ କର୍ନ 
କଣିକ/ ଜଳମ/ ଚୁଣନ ଥଳର୍ନ 6@/ଳଜଣଳ (ତୁମ) ଶନ/ନ ନିକାହ ମଂଷ ଦିହ ୭୭କ 
ନା //୮/ 


ନିୟତଂ କୁରୁ କର୍ମ ତ୍ବଂ କର୍ମ ଜ୍ୟାୟୋ ହ୍ୟକର୍ମଣଃ - ଆମର ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ 


ନିୟତ କର୍ମ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମେ ସେହି ସବୁ “ କଉଁବ୍ୟ କର୍ମ' ବୁଝିବା ଉଚିତ୍‌, ଯାହାକି ପରିବାର, 
କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ, ସମାଜ ଏବଂ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ସଦସ୍ୟ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଆମକୁ କରିବାକୁ ପଡେ । 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟରୁ ଅକର୍ମର ଅର୍ଥ ହେବ ଏହି କର୍ମଗୁଡିକୁ କୁଶଳତାପୂର୍ବକ ଆମେ ନ କରିବା ନିଷ୍ପିୟତା 
ଯୋଗୁଁ ଶରୀର ନିର୍ବାହ ମଧ୍ଯ ଅସମ୍ଭବ ହୋଇପଡେ । ଏହିପ୍ରକାର ଅକର୍ମ ଫଳରେ ରାଷ୍ଟ୍ର, ସମାଜ ଓ 
ପରିବାରର ବିନାଶ ହୁଏ । ସମକାଳରେ ସେହି ଅକର୍ମ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଏହାର ଶିକାର ହୋଇ ଶାରୀରିକ 
ଅକ୍ଷମତା ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର ହ୍ରାସ ଜନିତ ବିନାଶ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। 


|| ୨୩୩ | 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ୟଜ୍ଞାର୍ଥାତ୍‌କର୍ମଣୋଃନ୍ୟତ୍ର ଲୋକୋଃୟଂ କର୍ମବନ୍ଧନଃ | 
ତଦର୍ଥଂ କର୍ମ କୌନ୍ତେୟ ମୁକ୍ତସଂଗଃ ସମାଚର ॥୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଜ୍ଞାର୍ଥାତ୍‌ = ଯଜ୍ଞନିମନ୍ତେଥ କର୍ମଣଃ = କର୍ମ ବ୍ୟତୀତଃ, ଅନ୍ଯତ୍ର = ଅନ୍ଯ କର୍ମରେ, ଲୋକଃ 
= ଲୋକ, ଅୟମ୍‌ = ଏହି, କର୍ମ ବନ୍ଧନଃ = କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ବନ୍ଧା, ତଦର୍ଥମ୍‌ = ସେଥୁ ନିମନ୍ତେ, 
କର୍ମ = କର୍ମ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୁନ୍ତୀ ପୁତ୍ର, ମୁକ୍ତସଙ୍ଗଃ = ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ, ସମାଚର = 
ସଂପାଦନ କର। 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ । ଯଜ୍ଞାର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଣଃ ଅନତ୍ର ଅୟଂ ଲୋକଃ କର୍ମବନ୍ଧନଃ (ଭବତି) ତଦର୍ଥଂ 
ତ୍ବଂ ମୁକ୍ତସଙ୍ଗଃ ( ସନ୍‌) କର୍ମ ସମାଚାର । ୯ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ୟଜ୍ଞୟାର୍ କଳିକ, କର୍ମ ଥଜିନିଲ, ଥନ/ କର୍ମେ 9ଟୁକ 6ନେଣିର' ଏହି କଳି କର୍ନରୁନିଳଭ଼ର 
ଚାଝି ନୁଏ/ ଏଥିଲାଜି 6£ କୌଣନ୍ତୟ / ଥାସଳିକୁ ଚର କଳି ନ ନିନିକ ସମ୍ୟକ୍‌ କର୍ନ 
ଥାଚଜଣୀ କଳ /(୯'/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟଜ୍ଞାର୍ଥାତ୍‌କର୍ମଣୋଃନ୍ୟତ୍ର ଲୋକୋଃୟଂ କର୍ମବନ୍ଧନଃ - ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ, କଉଁ| ପାଇଁ 
ବନ୍ଧନକାରୀ, କେବଳ ଅବିବେକପୂର୍ବକ କରାଯାଇଥବା କର୍ମ ହିଁ ମନରେ ବାସନାଗୁଡିକୁ ବୃଦ୍ଧି କରାଇ 
ପରିଛିନ୍ନ ଅହଂକାର ଓ ଅପରିଛିନ୍ନ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ମଧ୍ଯରେ ଆବିର୍ଭାବ ପ୍ରାଚୀର ନିର୍ମାଣ କରିଦିଏ । ବାସନାପୁର୍ଣ୍ଣ 
ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ଦିବ୍ୟତାର କୌଣସି ପ୍ରକାଶ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ପାରମ୍ପରିକ ଅର୍ଥାନୁସାରେ, 
ଯଜ୍ଞ ଅତିରିକ୍ତ ଅନ୍ୟ କର୍ମ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ବନ୍ଧନ କାରୀ ଏବଂ ଆତ୍ମବିକାଶରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୁଏ । 


ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ' ଯଜ୍ଞଂ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ କରାଯାଉଥିବା ଏବଂ ସମର୍ପଣ 
ଭାବନାରେ ବିଶ୍ଵକଲ୍ୟାଣ ତଥା ବିଶ୍ଵାମ୍ବା ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଉଥିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ | ଏଭଳି କର୍ମ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସର୍ବାଙ୍ଗୀଣ ଅଭ୍ୟୁଦୟରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ ଯଜ୍ଞ ଶବ୍ଦର ଉପରୋକ୍ତ ଅର୍ଥକୁ ଜାଣିଗଲା ପରେ 
ଆଗାମୀ ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥ ଅଧ୍ରକ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 


ତଦର୍ଥଂ କର୍ମ କୌନ୍ତେୟ ମୁକ୍ତସଂଗଃ ସମାଚର - ଯେତେବେଳେ ସମାଜର ଲୋକ ଆଗକୁ 
ବାହାରି ଆସି ପରସ୍ପର ସହଯୋଗ ଏବଂ ସମର୍ପଣ ଭାବନାରେ କର୍ମ କରିବେ, ସେତେବେଳେ ହି ସେହି 
ସମାଜ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ଦୁଃଖ ରୂପୀ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବ । ଏହା ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ଏଁତିହାସିକ ସତ୍ୟ। 
ଏଭଳି କର୍ମଗୁଡିକର ସମ୍ପାଦନ ଅନାସକ୍ତି ଭାବ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କଠାରେ ଏହି ଦୋଷ 
ଆସିଯାଇଥିଲା ଯେ, ସେ ବିରୁଜ ପକ୍ଷର ବ୍ଯକ୍ତମାନଙ୍କ ସହିତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆସକ୍ତ ହୋଇଗଲେ। ପରିଣାମସ୍ବରୂପ 


॥ ୨୩୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩/ ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


୬୯୩ ୬୯୫ ୬୮୫ ୬ 


ପରିସ୍ଥିତିକୁ ସଠିକ ବୁଝିପାରିଲେ ନାହି । ତେଣୁ ସମସାମୟିକ କର୍ଭବ୍ୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରି କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରୁ ପଳାୟନ 
କରିବାର ପ୍ରବୂତ୍ଭି ତାଙ୍କଠାରେ ଦେଖାଦେଇଥୁଲା। କର୍ମମାର୍ଗର ଅଧ୍ବକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନିମ୍ନଲିଖୂତ କାରଣଗୁଡିକ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ୍‌। 


ସହୟଜ୍ଞାଃ ପ୍ରଜାଃ ସୂଷ୍ଟା ପୁରୋବାଚ ପ୍ରଜାପତିଃ | 
ଅନେନ ପ୍ରସବିଷ୍ୟଧ୍ଵମେଷ ବୋଏସ୍ତିଷ୍ଟକାମଧୁକ୍‌ ||୧୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସହୟଜ୍ଞାଃ = ଯଜ୍ଞ ସହ, ପ୍ରଜାଃ = ପ୍ରଜା, ସୃଷ୍ଟା = ସୃଷ୍ଟି କରି, ପୁରା = ଆରମ୍ଭରେ, ଉବାଚ 
= କହିଲେ, ପରଜାପତିଃ = ପଜାପତି ବ୍ରହ୍ମା, ଅନେନ = ଏହା ଦ୍ଵାରା, ପରସବିଷ୍ଯଧ୍ମ୍‌ = ତୁମେ 
ଉନ୍ନତି କର, ଏଷଃ = ଏହି, ବଃ = ତୁମର, ଅସ୍ତୁ = ହେଉ, ଇଷ୍ଟକାମଧୁକ୍‌ = ଇଛା ପୁରଣ 
କରୁଥିବା କାମଧେନୁ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ପୁରା ପ୍ରଜାପତିଃ ସହୟଜ୍ଞାଃ ପ୍ରଜାଃ ସୃଷ୍ଟା ଉବାଚ | ( ଯୂୟଂ) ଅନେନ ପ୍ରସବିଷ୍ୟଧ୍ଵବଂ ଏଷଃ ବଃ 
ଇଷ୍ଟକାମଧୁକ୍‌ ଅସ୍ତୁ ।୧୦। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 9ଲମଠଜି (ନୁ ଵକର୍ଳା) ସୁଝି ଠାଜନ6ନେ ଯାନ ଜବନା ସିନ ନ ଲା ନଦାକି କଳି କରିଥିବେ, 
×ଏଛ ଯ# ଭୁର/ ତୁ ବୃଛି 9/9 ଳଳ ଏବଂ ଏହି ଯାନ ତୁମ ଯାନ ନଳି ଳମନରୁଡିନୁ 
ମୁର୍ଵ ଜଳିବ (ନଷଵକଳାନଥୁଲ) '' /¿ ୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସହୟଜ୍ଞାଃ ପ୍ରଜାଃ ସୃଷ୍କା ପୁରୋବାଚ ପ୍ରଜାପତିଃ - ସ୍ବୟଂ ସୃଷ୍ଟିକତ୍ତା ପ୍ରଜାପତି ବ୍ରହ୍ମା 
ପଞ୍ଚମହାଭୂତଗୁଡିକ ସୃଷ୍ଟି କରି ଅନ୍ୟପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ସହିତ ମନୁଷ୍ୟର ମଧ୍ଯ କର୍ମ କରିବା ଏବଂ କର୍ମର 
ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ଲାଗି ପରିସ୍ଥିତି ଉତ୍ପନ୍ନ କରନ୍ତି। ସେତେବେଳେ ସେ ଯଜ୍ଞକୁ ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି 
ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ଉପଦେଶ ଦିଅନ୍ତି । ଯଜ୍ଞର ଅର୍ଥ “ ସମର୍ପଣ ବୁ ଓ ସେବାଭାବରେ କରାଯାଇଥିବା 
କର୍ମ ” | ପ୍ରକୃତିରେ ସର୍ବତ୍ର ଯଜ୍ଞ ଭାବନା ସ୍ପଷ୍ଟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ। ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ, ଚନ୍ଦ୍ର ଉଦିତ 
ହୁଏ, ସମୁଦ୍ର ସ୍ପନ୍ଦିତ ହୁଏ, ପୂଥ୍ଵବୀ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଧାରଣ କରେ - ଏସବୁ ମାତୃଭାବରେ ତଥା ଯଜ୍ଞ 
ଭାବନାରେ କର୍ମ କରିଥାନ୍ତି, ଯେଉଁ କର୍ମରେ ତିଳେ ମାତ୍ର ଆସକ୍ତି ନ ଥାଏ। 

ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଏବଂ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାଚକ୍ର ସ୍ଵତଃ ସମସ୍ତଙ୍କ ସେବାରେ ସଂଲଗ୍ନ ରହେ । ଜଗତ୍‌ରେ 
ଜୀବର ପ୍ରାକଟ୍ୟ ହେବା ପୁର୍ବରୁ ପ୍ରକୃତି ତା'ପାଇଁ ଉଚିତ୍‌ କ୍ଷେତ୍ର ନିର୍ମାଣ କରି ରଖୁଥିଲା। ଯେତେବେଳେ ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ତରରେ ଜୀବନର ବିକାଶ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ପ୍ରକୃତିରେ ସର୍ବତ୍ର ଚାଲୁଥିବା ଯଜ୍ଞ କର୍ମକୁ 
ଦେଖପାରିବା । ଯାହାର କାରଣରୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ବ ଅନୁଭବ ହୁଏ ଏବଂ ବିକଶିତ ହୋଇଥାଏ। 


|॥ ୨୩୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧ / ଅଧ୍ାୟ ୩ 


ଅନେନ ପ୍ରସବିଷ୍ୟଧ୍ଵମେଷ ବୋଏସ୍ଫରିଷ୍ଟକାମଧୁକ୍‌ - ଉପରୋକ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ କାବ୍ୟାମ୍ରକ ଭାଷାରେ 
ଏହି ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଶ୍ଲୋକ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ। ସୃଷ୍ଟିକର୍ଭା ବ୍ରହ୍ମା ସେବା ଭାବନା ତଥା ଯଜ୍ଞ କରିବାର କ୍ଷମତା ସହିତ 
ଜଗତକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ । ସେ ଘୋଷଣା କଲେ, “ ଏହି ଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା ତୁମେ ବିକଶିତ ହୁଅ ”' | ଏହା ତୁମ 
ପାଇଁ କାମଧେନୁ ସଦୃଶ ତୁମର ସମସ୍ତ ମନୋକାମନା ପୁଣ୍ଠର କରିବ । ପୌରାଣିକ କଥା ଅନୁସାରେ କାମଧେନୁ 
ନାମକ ଏକ ଗାଉ ବଶିଷ୍ଟ ରଷିଙ୍କ ପାଖରେ ଥଲା, ଯିଏ କି ସବୁ ଇଚ୍ଛାଗୁଡିକୁ ପୁର୍ଣ୍ଣ କରୁଥିଲା । ତେଣୁ ଏହି 
ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ ସହଯୋଗ ଓ ଅନୁଶାସନରେ ରହି ଅନାସକ୍ତ ଓ ତ୍ୟାଗ ଭାବନାରେ କର୍ମ 
କରେ, ତେବେ ତା'ପାଇଁ କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅପ୍ରାପ୍ୟ ହୋଇରହିପାରିବ ନାହି | 


ଦେବାନ୍‌ ଭାବୟତାନେନ ତେ ଦେବା ଭାବୟନ୍ତୁ ବଃ । 
ପରସ୍ପରଂ ଭାବୟନ୍ତଃ ଶ୍ରେୟଃ ପରମବାପ୍ସ୍ୟଥ ॥୧୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦେବାନ୍‌ = ଦେବତାମାନଙ୍କୁ, ଭାବୟତ = ପୁଷ୍ଟି କର, ଅନେନ = ଏହା ଦ୍ଵାରା, ତେ = 
ସେହି, ଦେବାଃ = ଦେବତାମାନେ, ଭାବୟନ୍ତୁ = ପୁଷ୍ଟ କରନ୍ତୁ, ବଃ = ତୁମମାନଙ୍କୁ, ପରସରମ୍‌ 
= ପରସ୍ପରର, ଭାବୟନ୍ତଃ = ପୁଷ କରନ୍ତୁ, ଶ୍ରେୟଃ = କଲ୍ଯାଣ, ପରମ୍‌ = ପରମ, ଅବାପ୍ସ୍ଯଥ 
= ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅନେନ ଦେବାନ୍‌ ଭାବୟତ, ତେ ଦେବାଃ ବଃ ଭାବୟନ୍ତୁ। ପରସ୍ପରଂ ଭାବୟନ୍ତଃ ପରଂ 
ଶ୍ରେୟଃ ଅବାପ୍‌ସ୍ୟଥ ।୧ ୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ତୁଣ୍ନ୍ଦ୍ରମାନନେ ଏହି ନମ୍ଞଳର୍ନ ଭୂରା ୧ଜବରାମାନଙ୍କନ କଲ୍ଯାଣ କଳ ଏବଂ ସେନ୍ଦି ଚଦେବତାରଣ 
ମଝଂ ଜୁନ୍ଦମାନନ୍ନନ କଳୟଣ କନନ୍ତୁ/ ଏନିମନ ନନ୍ଭନନ କଳ୍ାଣ କଳି ଜନୟ ଜନ 
6 ଳକୁ 99 6 ` // ¢ €// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଦେବାନ୍‌ ଭାବୟତାନେନ ତେ ଦେବା ଭାବୟନ୍ତୁ ବଃ - ବୈଦିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଭଶ୍ଵର ଏକ ଏବଂ ଅଦ୍ବିତୀୟ | ତାଙ୍କର ଏହି ସର୍ବଶକ୍ତି ପ୍ରକୃତିରେ ଅନେକ ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇ ସର୍ବଦା କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇଥାଏ। ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରରେ ବ୍ଯକ୍ତ ପରିଚ୍ିନ୍ନ ଶକ୍ତିଗୁଡିକର ବିଭିନ୍ନ 
ନିୟାମକ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ “ ଦେବତା ' କହନ୍ତି | ଏହି ସମସ୍ତଙ୍କ ନାମ ମଧ ବେଦ ଗୁଡିକରେ ଅଲଗା 
ଅଲଗା ନିର୍ଦେଶିତ କରାଯାଇଛି, ଯେପରିକି ଅଗ୍ନି, ବାୟୁ, ବରୁଣ, ଇନ୍ଦ୍ର ଆଦି | 


ଏହି ଶ୍ଳୋକ ସର୍ବମାନ୍ୟ ଓ ସର୍ବତ୍ର ଉପଯୁକ୍ତ ହେବା ଲାଗି “ ଦେବ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଏଭଳି ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ କି “ କୌଣସି କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତା, ଦେବତା” ଯିଏକି କର୍ମ କରୁଥିବା କର୍ମଚାରୀ ଅଥବା କର୍ଭାକୁ 
ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରେ। ସେହି ଦେବତା ଅନ୍ୟ କେହି ନୁହଁନ୍ତି, ସେହି କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରର “ ଉତ୍ପାଦନ କ୍ଷମତା” ମାତ୍ର। 
ଯେତେବେଳେ ଆମେ କୌଣସି ବିଶେଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୂଣ୍ଠି ମନୋଯୋଗର ପରିଶ୍ରମ କରୁ, ସେତେବେଳେ 


। ୨୩୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୧୨ 


ସେହି କ୍ଷେତ୍ରର ଉତ୍ପାଦନ କ୍ଷମତା ପ୍ରକଟ ହୋଇ ଆମକୁ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରେ । ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ 
କି, ଯଦି ଆମେ ଆମ ଦେଶକୁ ଭାରତ ମାତା ରୂପେ ସମ୍ବୋଧନ କରୁ ତେବେ ତାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ କଂଣ।| 
ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଶକ୍ତିକୁ ଏକ ରୂପ ଦେବାରେ ଆମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି, ସେହି ରାଷ୍ଟ୍ରର ସଚୁ ପ୍ରକାର କର୍ମକ୍ଷେତ୍ର 
ଗୁଡିକର ଉତ୍ପାଦନ କ୍ଷମତାକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ବିକଶିତ କରିବା । 


୦୮ ୩ ୪ ୩୫ 


ଏଥରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ କି କେଉଁଠି ନିର୍ମାଣ କ୍ଷମତା ଅବ୍ୟକ୍ତ ରୂପରେ ରହେ, ତାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିବା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ କେବଳ ନିଷ୍ଠାପର ସାମର୍ଥ୍ୟ । ତେଣୁ ଏହି ଅବ୍ୟକ୍ତ କ୍ଷମତାକୁ କହନ୍ତି “ ଦେବ” | ଏହି 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଯଜ୍ଞ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରସନ୍ନ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକଟ କରାଇବା ଦ୍ଵାରା ଯଜ୍ଞକର୍ତାକୁ ଫଳପ୍ରାପ୍ରି 
ହୁଏ। ଏହିପରି ପରସ୍ପରର ଉନ୍ନତି କରି ମନୁଷ୍ୟ ପରମ ଶ୍ରେୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଦିବ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ 
ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 

ପରସ୍ପରଂ ଭାବୟନ୍ତଃ ଶ୍ରେୟଃ ପରମବାପ୍ସ୍ୟଥ - ଏହି ସେବାଧର୍ମର ପାଳନ ପ୍ରକୃତିରେ ସର୍ବତ୍ର 
ହେବାର ଦେଖାଯାଏ। କେବଳ ମନୁଷ୍ୟକୁ ହି ସ୍ଵେଚ୍ଛାରେ କର୍ମ କରିବାକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଦିଆଯାଇଛି । ଏହି 
ସାର୍ବଭୌମିକ ସେବାଧର୍ମ (ଯଜ୍ଞ ଭାବନାକୁ) ପାଳନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତି ଶୁଭଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। କିନ୍ତୁ 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅହଂକାର ଓ ସ୍ଵାର୍ଥପ୍ରେରିତ କର୍ମ ବ୍ୟକ୍ତି କରୁଥିବ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଦୁଃଖ ପାଇବ | କାରଣ, 
ପ୍ରକୃତିର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟରେ ସେ ବିରୋଧ ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ। 


ଇଷ୍ଟାନ୍‌ଭୋଗାନ୍‌ ହି ବୋ ଦେବା ଦାସ୍ୟନ୍ତେ ଯଜ୍ଞଭାବିତାଃ | 
ତୈର୍ଦତ୍ତାନପ୍ରଦାୟୈଭ୍ୟୋ ୟୋ ଭୁଙ୍କ୍ତେ ସ୍ତେନ ଏବ ସଃ ॥୧୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇଷ୍ଟାନ୍‌ = ଚାହୁଁଥିବା, ଭୋଗାନ୍‌ = ଭୋଗ୍ୟବସ୍ତୁ, ହି = ଅବଶ୍ଯ, ବଃ = ତୁମକୁ, ଦେବାଃ = 
ଦେବତାମାନେ, ଦାସ୍ଯୟନ୍ତେ = ପ୍ରଦାନ କରିବେ, ୟଜ୍ଞ ଭାବିତାଃ = ଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା ତୁଷ୍ଠ ହୋଇ, 
ତୈଃ = ସେହି ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ଦତ୍ତାନ୍‌ = ଦିଆଯାଇଥିବା, ଅପ୍ରଦାୟ = ସେବାରେ ନ 
ଲଗାଇ, ଏଭ୍ଯଃ = ଏମାନଙ୍କୁ, ୟଃ = ଯିଏ, ଭୁଙ୍କ୍ତେ - ଉପଭୋଗ କରେ, ସ୍ତେନ = 
ଚୋର, ଏବ = ଅବଶ୍ଯ, ସଃ = ସିଏ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଯଜ୍ଞାଭାବିତାଃ ଦେବାଃ ବଃ ଇଷ୍ଟାନ୍‌ ରୋଗାନ୍‌ ହି ଦାସ୍ୟନ୍ତେ ତୈଃ ଦତ୍ତାନ୍‌ ଏଭ୍ୟଃ ଅପ୍ରଦାୟ 
ୟଃ ଭୁଂକ୍ତେ ସଃ ସ୍ତେନଃ ଏବ ।୧ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ ଭୂଜ/ 6ଘୋଵିତ 6ଜଦରାରଣ ତୁମକୁ ଜଣ 6ଜଟ ଉଳ କଲିଣକ / ସମାନ ଭ଼ର/ 
ଜନ ଜୋରସାମନାକୁ 6 ବାଛି ଜାଙ୍କୁଁ ସମରର୍ଘିତ ଜ କଳି 6ନେଗ କଣରେ, ବେ ନିସିଚରୁନେ 
6ରାଜ ଥଣେ //(¢ ୨// 


॥ ୨୩୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଇଷ୍ଟାନ୍‌ଭୋଗାନ୍‌ ହି ବୋ ଦେବା ଦାସ୍ୟନ୍ତେ ଯଜ୍ଞଭାବିତାଃ - ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତଷ୍ 
କରିବା ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରନ୍ତି । କର୍ମକାଣ୍ଡର ଏହି ଅକାଟ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଭଗବାନ୍‌ 
ଏଠାରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି “ ଦେବ ଓ ଯଜ୍ଞ” ଏହି ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦର ପାରମ୍ପରିକ ଅର୍ଥ ସ୍ଥାନରେ ପୂର୍ବ 


ଶ୍ଳୋକରେ ନିର୍ଦେଶିତ ଅର୍ଥକୁ ଆମେ ଯଦି ସ୍ଵୀକାର କରିବା ତେବେ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥ ସତ୍ୟ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେବ। 


ତୈର୍ଦତ୍ତାନପ୍ରଦାୟୈଭ୍ୟୋ ୟୋ ଭୁଙ୍କ୍ତେ ସ୍ତେନ ଏବ ସଃ - ଯଦି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଯଜ୍ଞ କର୍ମରୁ ହିଁ 
ଫଳପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତେବେ ତାକୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ମନ୍ପରେ ସମାନଭାବରେ ବାଣ୍ଡ ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ ଆମର ପୁର୍ଣ 
ଅଧ୍ଵକାର ଅଛି। କୌଣସି ପ୍ରାଣୀକୁ ସାମୂହିକ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରେ ବା ଉଦ୍ୟମରେ ସହଯୋଗ ନ ଦେଇ ଅନ୍ୟର 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକରୁ ଲାଭ ନେବା ଅନୁଚିତ୍‌ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଜୀବନ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଏହା ଏକ ଦୁଷ୍ପବୂୃରଭି ଦେଖାଯାଏ କି 
ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ କର୍ମଗରୀମାନଙ୍କର ସାମୂହିକ କର୍ମଗୁଡିକରୁ ଅଧ୍ଵକରୁ ଅଧ୍ଯକ ଲାଭ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ 
ଚାହେଁ। ଏହି ପ୍ରକାରର କୁପ୍ରବୂଭ୍ରି ଅନ୍ତତଃ ସବୁ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରଗୁଡିକରେ ଅବ୍ୟବସ୍ଥା ସୂଷ୍ଟି କରେ । ପରିଣାମରେ 
ଦେଖାଯାଏ କି ଜୀବନର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟରେ ଅବ୍ୟବସ୍ଫା ସୃଷ୍ଟି ହେବାରୁ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ତଥା ଅନ୍ତଃରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଶାନ୍ତି 
ସଂକଟାପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ଶ୍ଳେକର ଦ୍ଵିତୀୟ ପଙ୍କ୍ତିରେ କୁହାଯାଇଥୁବା ତଥ୍ୟକୁ ଆଧୁନିକ ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ 


ଭାଷାରେ କୁହନ୍ତି “ ସମାଜର ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଯିଏ କି ଉତ୍ପାଦନ ନ କରି ଭୋଗ କରେ, ରାଷ୍ଟ୍ରପାଇଁ ଭାରସ୍ଵରୂପ 
ଅଟେ” । 


ବିନା ଯଜ୍ଞ କର୍ମରେ ( ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ସେବା) ଯିଏ, ଦେବତାମାନଙ୍କଠାରୁ ଭୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ, ଭଗବାନଙ୍କ 
ଭାଷାରେ ତା'କୁ “ ସାମାଳିକ ଚୋର” କୁହାଯାଏ | 


॥ ୨୩୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୧୩ 


ଯଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାଶିନଃ ସନ୍ତୋ ମୁଚ୍ୟନ୍ତେ ସର୍ବକିଲ୍‌ ବିଷୈଃ । 
ଭୁଞ୍ଜତେ ତେ ତ୍ଵଘଂ ପାପା ୟେ ପଚନ୍ତ୍ୟାମ୍ବକାରଣାତ୍‌ ॥ ୧୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାଶିନଃ = ଯଜ୍ଞବଶେଷ ଅନ୍ନ ଗ୍ରହଣ କରିଥବା, ସନ୍ତଃ = ସନ୍ଛ, ମୁଚ୍ଯନ୍ତେ = ମୁକ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି, ସର୍ବକିଳ୍ଵିଷୈଃ = ସମସ୍ତ ପାପରୁ, ଭୁଞ୍ଜତେ = ଖାଇ, ତେ = ସେହି, ଅଘମ୍‌ = ପାପ, 
ପାପାଃ = ପାପୀମାନେ, ୟେ = ଯିଏ, ପଚନ୍ତି = ରନ୍ଧନ କରନ୍ତ, ଆତ୍ମକାରଣାତ୍‌ = କେବଳ 
ନିଜ ପାଇଁ। 

ଅନ୍ଵୟଃ : ଯଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାଶିନଃ ସନ୍ତଃ ସର୍ବକିଳ୍‌ବିଷୈଃ ମୁଚ୍ୟନ୍ତେ। ୟେ ପାପାଃ ଆତ୍ମକାରଣାତ୍‌ ପଚନ୍ତି ତେ ତୁ 
ଅଘଂ ଭୁଞ୍ଜତେ ।୧୩ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଠନ ଥବଣିଖ ଥଳୁକୁ ଜୋର କନୁଥିକ 6୩୫ ବୟଛି ସଚୁ ଜାଯନକୁ ନୁଇ ଯୋନନା'ଏ।/ କିନ୍ତୁ 
6 6ଲାଳ 6ଳେକଳ ନିଳ ଜାନଁ ନ ଥଳୁ ଯସୁଚି ଜଳଜଳ 6ଦୌମାନେ 6ଳେବଳ ପୀ ଲୋଗ 
କଲଛ //€ ??/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାଶିନଃ ସନ୍ତୋ ମୁଚ୍ୟନ୍ତେ ସର୍ବକିଲ୍‌ ବିଷୈଃ - ଉତ୍ପାଦନ ନ କରି ସାମାଜ୍ଚିକ 
ଧନ-ସମ୍ପରିକୁ ଭୋଗ କରୁଥିବା ଅପରାଧୀ ବା ଚୋରମାନଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଲୋକମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଏହି 
ଶ୍ଳୋକରେ ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି । ଶ୍ରେଷ୍ଠବ୍ୟକ୍ତି, ଯଜ୍ଞ ଭାବନାରେ କର୍ମ କରିବା ପରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଫଳ ତାଂର 
“ଭାଗ ବା ଅଂଶ” ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ଏହିପରି ସବୁ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ଭୁଞ୍ଜତେ ତେ ତ୍ଵଘଂ ପାପା ୟେ ପଚନ୍ତ୍ଯାମ୍ରକାରଣାତ୍‌ - ଯଦି ପୂର୍ବରୁ କରାଯାଇଥିବା ପାପ 
ବର୍ତମାନ ସମୟରେ ଦୁଃଖର କାରଣ ହୁଏ, ତେବେ ବର୍ତମାନର ପାପ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଦୁଃଖର କାରଣ 
ହେବ। ତେଣୁ ସମାଜରେ ଦୁଃଖ ଗୁଡିକୁ ସମାପ୍ତ କରିବାର ଏକ ମାତ୍ର ଉପାୟ ହେଉଛି ସମାଜର ସଚେତନଶୀଳ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ( ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷମାନେ ) ଯଜ୍ଞ ଭାବନାରେ ସାମୁହିକ କର୍ମ କରି ଅବଶିଷ୍ଟ ଫଳ ଗ୍ରହଣ କରି ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ରହିବା। ଏହାର ବିପରୀତ, ଯିଏ କେବଳ ନିଳପାଇଁ ଅନ୍ନ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁ ଉତ୍ପାଦନ 
କରନ୍ତି, ସେମାନେ ପାପଭୋଗ କରନ୍ତି । ଏହି ଶ୍ଲୋକର ଜଣାଯାଏ ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ବୈୟକ୍ତକ ସମ୍ପରିର 
ସର୍ବଦା ବିରୁଦ୍ଧରେ, କିନ୍ତୁ ଜଣେ ସାମ୍ୟବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ସମ୍ପରି ବିରୁଦ୍ଧରେ ନୁହେଁ। ସାମାଜିକ ପୁଞ୍ଜକୁ ନିଜର 
ଭାବିବା ଏବଂ ତାକୁ ଅଧ୍ରକରୁ ଅଧ୍ଵକ ପରିଗ୍ରହ କରିବାକୁ ଭଗବାନ୍‌ ବିରୋଧ କରୁଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତ ଧନ 
ଲୋଭରେ କେବଳ ନିଜର ଭୋଗ ଲାଗି ସମାଜର ଦରିଦ୍ର ଓ ଅସମର୍ଥ ଲୋକଙ୍କ କଷ୍ଟକୁ ଧ୍ୟାନ ଦିଅନ୍ତି ନାହି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଚୋର ଏବଂ ପାପ ଭୋଗ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତରୁପେ ସଂଜ୍ଞାୟିତ କରାଯାଇଛି। 


॥ ୨୩୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪, ୧୫ / ଅଧ୍ାୟ ୩ 


ନିମ୍ନଲିଖୂତ କାରଣଗୁଡିକ ଯୋଗୁଁ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟକୁ କର୍ମକରିବା ଉଚିତ୍‌ । କାରଣ, କର୍ମଦ୍ଵାରା ହିଁ 
ସୃଷ୍ଟିଚକ୍ର ଗତିଶୀଳ ରହେ । 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ଅନ୍ନାଦ୍‌୍ଭବନ୍ତି ଭୂତାନି ପର୍ଜନ୍ୟାଦନ୍ନସମ୍ଭବଃ । 
ୟଜ୍ଞାଦ୍‌ଭବତି ପର୍ଜନ୍ୟୋ ୟଜ୍ଞଃ କର୍ମସମୁଦ୍‌ଭବଃ ॥ ୧ ୪॥ 
କର୍ମ ବ୍ରହ୍ମୋଦ୍‌ଭବଂ ବିଵି ବ୍ରହ୍ମାକ୍ଷରସମୁଦ୍‌ଭବମ୍‌ | 
ତସ୍ପାସ୍ଵର୍ବଗତଂ ବ୍ରହ୍ମ ନିତ୍ୟଂ ୟଜ୍ଞେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତମ୍‌ ॥୧୫॥ 


: ଅନ୍ନାତ୍‌ = ଅନ୍ନରୁ, ଭବନ୍ତି = ଭପ୍ନ୍ନ ହୁଅନି, ଭୂତାନି = ପ୍ରାଣୀମାନେ, ପର୍ଜନ୍ୟାତ୍‌ = ବର୍ଷାରୁ, 


ଅନ୍ନସମ୍ଭବଃ = ଅନ୍ନର ସ୍ୃଷ୍କି, ଯଜ୍ଞାତ୍‌ = ଯଜ୍ଞରୁ, ଭବତି = ସୃଷ୍ଟିହୁଏ, ପର୍ଜନ୍ୟଃ = ବର୍ଷା, କର୍ମ 
ସମୁଦବଃ = କର୍ମରୁ ସୃଷ୍ଟ | 

କର୍ମ = କର୍ମ, ବ୍ରହ୍ମ ଭଭବମ୍‌ = ବ୍ରହ୍ମଠାରୁ ସୃଷ୍ଟ, ବିଦ୍ଧି = ଜାଣ, ବ୍ରହ୍ମ = ସୃଷ୍ଟ କର୍ତା ବ୍ରହ୍ମା, 
ଅକ୍ଷରସମୁଦ୍ଭବମ୍‌ = ଅବିନଶ୍ବରରୁ ଉଦ୍ଭବ, ତସ୍ଲାତ୍‌ = ସେଥୁପାଇଁ, ସର୍ବଗତମ୍‌ = ସର୍ବବ୍ୟାପ, 
ବ୍ରହ୍ମ = ବ୍ରହ୍ମ ବା ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ, ନିତ୍ୟମ୍‌ = ସର୍ବଦା, ୟଜ୍ଞେ = ଯଜ୍ଞରେ, ପରତିଶିତମ୍‌ = ସ୍ତ | 


: ଅନ୍ନାତ୍‌ ଭୂତାନି ଭବନ୍ତି, ପର୍ଜନ୍ୟାତ୍‌ ଅନ୍ନସମ୍ଭବଃ ( ଭବତି) ପର୍ଜନ୍ୟଃ ୟଜ୍ଞାତ୍‌ ଭବତି, ୟଜ୍ଞଃ 


କର୍ମସମୁଭବଃ (ଭବତି) |୧୪। 

କର୍ମ ବ୍ରହ୍ମୋଭବଂ ବିଦ୍ଧି, ବ୍ରହ୍ମ ଅକ୍ଷରସମୁଭବଂ, ତସ୍ନାତ୍‌ ସର୍ବଗତଂ ବ୍ରହ୍ମ ଯଜ୍ଞେ ନିତ୍ୟଂ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତଂ 
( ଅସ୍ତ) |୧୫। 

ଦୀଳଳ ଠାଣ/ ଥନୁକ୍ତୁ ନନ୍ଦକୁ ନୁଅଳି, ଅନୁ ଯଳନ/ (କର୍ଷା)କୁ ଜକ ନୁଏ, ଯର୍ଳନାଜନ ଜାନି 
ଯା#୍ରୁ ଏକଂ ଯଜ୍ଞ କର୍ନନୁ ନନ୍ଦନ ଛୁଏ / ¢ ୪ 

କର୍ମନ୍‌ ନନ୍ଦ୍ୂଳି ବହୁଳଠକୁ ୁଏ ଏବଂ ଚଢୁ/ ଥଶନ ଜକୁନ୍ଦୁ ବଳ ଛୁଅଳି/ 6ନଣୁ ସର୍ବବଯ/ 
ବହୁ ସର୍ବଦ/ ଯଜ୍ଞଣଳ 9ିଶିନ /¢ &/ 


ଅନ୍ନାଦ୍ଭବନ୍ତି ଭୂତାନି ପର୍ଜନ୍ୟାଦନ୍ନସମ୍ଭବଃ - ବିଶ୍ଵରେ ପ୍ରବର୍ଜିତ ହୋଇଥୁବା ସାମୁହିକ 


ଯଜ୍ଞକର୍ମର ଚକ୍ରକୁ ବେଦ ପରିଚିତ ଭାଷାରେ ଏଠାରେ ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି । ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଉପ୍ପଭି 
ପୋଷକ ଅନ୍ନ ରୂପ ସେତେବେଳେ ନିଏ, ଯେତେବେଳେ ଜଳ ବୃଷ୍ଟି ହୁଏ| ବର୍ଷା ବିନା ବନସ୍ପତି ଜୀବନର 


॥ ୨୪୦ ॥ 


ଅଥଞ୍ଚାୟ ୩/ ଶ୍ଳୋକ ୧୫ 


ବିକାଶ ହେବ ନାହି, ଅଥବା ପଶୁମାନଙ୍କର ଜୀବନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଯଜ୍ଞର ଫଳସ୍ବରୂପ ବର୍ଷା ହୁଏ ତଥା 
ଯଜ୍ଞର ସମ୍ପାଦନ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ହୋଇଥାଏ । 


୬" ଜ 


ସୃକ୍ଷ୍ମ ବିଗ୍ରର ଅଭାବରୁ ଏହି ଶ୍ଲୋକ ବିଚିତ୍ର ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ନ ( ପଦାର୍ଥ)ରୁ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ତଥା ବର୍ଷାରୁ ପୋଷକ ଅନ୍ନର ଉପ୍ପତ୍ତିକୁ ବୁଝିପାରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ, ସେମାନଙ୍କୁ ଏହା ବୁଝିବା 
କଠିନ ହୁଏ କି ଯଜ୍ଞରୁ ବର୍ଷା କିପରି ଉତ୍ପଭି ହୁଏ । 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଶବ୍ଦରେ ଆମେ ମାନିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ନୁହଁନ୍ତି କି ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କର୍ମକାଣ୍ଡର ଅନୁଷ୍ଠାନ 
କରିବା ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି । ଗୀତାରେ ଅନେକ ସ୍ଥଳରେ ବେଦ କାଳରେ ପ୍ରଚଳିତ ତଥା ପରିଚିତ 
ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକୁ ନୂତନ ଅର୍ଥରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ କରାଯାଇଛି । ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ “ ପର୍ଚନ୍ୟ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ କେବଳ ବର୍ଷାଜଳ 
ରୂପେ ବୁଝିବା ଅନୁଚିତ୍‌ ହେବ । ଏହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ‹ ଉପଭୋଗ୍ୟ ଲାଭ” ( ଅନ୍ନ) ବିଦ୍ୟମାନ 
ଥାଏ, ଯାହାର ପ୍ରାପ୍ରି ସେତେବେଳେ ସମ୍ଭବ ହେବ, ଯେତେବେଳେ ତାର ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡିକ ନିର୍ମାଣ 


କରାଯିବ। ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ( ପର୍ଜନ୍ୟ) ର ନିର୍ମାଣ ସବୁ ଲୋକମାନଙ୍କ “ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ସେବାଭାବରେ 
କରାଯାଇଥୁବା କର୍ମ” ( ଯଜ୍ଞ) ଦ୍ଵାରା ହି ସମ୍ଭବ ହୋଇ ସମାଜର ଉପଭୋଗ ପାଇଁ ଅନ୍ନ ଉତ୍ପତ୍ତି ହେବ | 


ଉଦାହରଣାର୍ଥ, ନଦୀରେ ବ୍ୟର୍ଥ ପ୍ରବାହିତ ଜଳକୁ ଅବରୋଧ କରି ବନ୍ଧ ନିର୍ମାଣ ଦ୍ଵାରା ତାକୁ ଉପଯୋଗ 
ନଦୀର ଉଭୟ ତଟବର୍ତୀ କ୍ଷେତ୍ରଗୁଡିକରେ ଜଳ ପ୍ରବାହ କରି ସେଥରେ ଅନ୍ନ (ଫସଲ) ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବା । 
କିନ୍ତୁ ବଉ୍ଭମାନ ସୁଦ୍ଧା ଯେଉଁସବୁ କ୍ଷେତ୍ରଗୁଡିକ ଜଳ ଅଭାବରୁ ପ୍ରାନ୍ତର ରହିଛି, ସେହି ଭୂମିକୁ ଜଳସେଚିତ 
କରାଯାଇପାରିବ । ତ୍ୟାଗ ଓ ପରିଶ୍ରମ ଦ୍ଵାରା ବନ୍ଧ ନିର୍ମାଣ ହୋଇପାରିବ । 


ଏଠାରେ ଆମକୁ ସୁଚିତ କରାଯାଏ କି ଏହି କର୍ମଚକ୍ରର ସମ୍ବନ୍ଧ ପରମ ସତ୍ୟ ( ବ୍ରହ୍ମ) ସହିତ କିପରି 
ସମ୍ଭବ ଏବଂ କିପରି ସେହି ବ୍ରହ୍ମ ଯଜ୍ଞରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ସମ୍ୟକ୍‌ କର୍ମର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ( ଯଜ୍ଞ) ତଥା କର୍ମର କ୍ଷମତା 
ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟିକତ୍ତା ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି। ନବଜାତ ଶିଶୁଠାରେ କର୍ମର କ୍ଷମତା ଅଛି ଏବଂ ସେହି 
କ୍ଷମତା ସୃଷ୍ଟିକର୍ତାଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଉପହାର । ତେଣୁ ସର୍ବଗତ ବ୍ରହ୍ମ ସର୍ବଦା ବ୍ୟକ୍ତିର ତଥା ସମୁହର ସେହି ଯଜ୍ଞ 
( କର୍ମ) ରେ ପ୍ରତିଶ୍ଚିତ, ଯାହାକି ବିଶ୍ଵର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଉଦଵ୍ଦିଷ୍ଟ 


ଏହି କର୍ମ ଚକ୍ରକୁ ପାଳନ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରଖୁ ସ୍ଵଧର୍ମ ପାଳନ କରେ। 
ଏହାକୁ ଉଲଂଘନ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଷୟରେ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି - 


॥ ୨୪୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୬ / ଅଧ୍ାୟ ୩ 


=...  ..... =.  .. . .-- .. ˆ... "ଟା. 


ଏବଂ ପ୍ରବର୍ଭିତଂ ଚକ୍ରଂ ନାନୁବର୍ଭତୟତୀହ ୟଃ | 
ଅଘାୟୁରିନ୍ଦ୍ରିୟାରାମୋ ମୋଘଂ ପାର୍ଥ ସ ଜୀବତି ॥ ୧୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏବମ୍‌ = ଏପରି, ପ୍ରବର୍ତିତମ୍‌ = ପ୍ରବର୍ଜିତ ବା ପ୍ରଚଳିତ, ଚକୁମ୍‌ = ସୃଷ୍ ଚକୁ, ନ = ନାହିଁ, 
ଅନୁବର୍ତୟତି = ଅନୁସରଣ କରେ, ଇହ = ଏଠାରେ, ୟଃ = ଯିଏକି, ଅଘାୟୁ = ପାପତେ 
ଲିପ୍ତ, ଇନ୍ଦ୍ର ୟାରାମଃ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଉପଭୋଗରେ, ମୋଘମ୍‌ = ଅକାରଣେ, ପାର୍ଥ = ପାର୍ଥ, ସଃ 
= ସିଏ, ଜୀବତି = ବଞ୍ଚେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଇହ ଏବଂ ପ୍ରବର୍ତିତଂ ଚକ୍ରଂ ୟଃ ନ ଅନୁବର୍ତୟତି ହେ ପାର୍ଥ ! ସଃ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାରାମଃ ଅଘାୟୁଃ 
ମୋଘଂ ଜୀବତି ।୧୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : @ ଚ#ଛ ଏହି 6ଲେଳଣନେ ଏହଳି ନିତି ଯୋଇଥିକା କର୍ନ (୦ #) ଚଳକୁ ଥଳୁଯନଣ 
କଣଜେ ନାନି, £ ଜୀର୍ଥ / ଜଢିନରଗୁଜିଳନେ ଜନଣ କଳୁଥିକ/ 6ସେନି ଯାଯ/ ଚଳ ବୁଥ 
ବଞ୍ଚଳ6ନେ // ୧-୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏବଂ ପ୍ରବର୍ଭିତଂ ଚକ୍ରଂ ନାନୁବର୍ତୟତୀହ ୟଃ - ଖଣିଜ, ବନସୂତି ଏବଂ ପଶୁଜଗତର 
ସମସ୍ତ ସଦସ୍ୟ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରବୃଭି ଦ୍ଵାରା ହି ଯଜ୍ଞ ଭାବନାକୁ ପାଳନ କରି ପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ରବର୍ଭିତ 
କର୍ମଚକ୍ରକୁ ନିର୍ବିଷ୍ସ ଚଳାଇବାରେ ନିଜ ନିଜର ଯୋଗଦାନ ଦିଅନ୍ତି । କେବଳ ମନୁଷ୍ୟ ଏଥରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଯେ ସେ ଚାହିଲେ ପାଳନ କରିପାରେ ଅଥବା ନ କରିପାରେ। ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ଏକ ସମୟର 
ଅଧ୍ରକାଧ୍ଵକ ଲୋକ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରକ୍ଷାକରି ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରନ୍ତି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେତିକି 
ଅଧ୍କ ମାତ୍ରାରେ ସେମାନେ ସତ୍ୟ-ସମୂ୍ଧିରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇପାରନ୍ତି । ଏଭଳି କାଳକୁ ହି ସାମାଜିକ ଓ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନର ସ୍ଵଣ୍ଠ ଯୁଗ ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଏ । 


କିନ୍ତୁ ସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ସର୍ବଦା ଏହା ସମ୍ଭବ ହୋଇ ନ ଥାଏ ଯେ ସେମାନେ ଏହି ସନାତନ 
ନିୟମକୁ ଦୂଢତାପୂର୍ବକ ପାଳନ କରିପାରିବେ । ଇତିହାସର କୌଣସି କୌଣସି କାଳରେ ମନୁଷ୍ୟ ଏହି 
ନିୟମ ବିରୁଦ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ଠିଆ ହୋଇଥାଏ। ସେତେବେଳେ ଜୀବନରେ ଶାନ୍ତି ଓ ବିକାଶର ରାଜ୍ୟ ବିଖଶ୍ଚିତ 
ହୋଇ ପରିଶେଷରେ କେବଳ ତା'ର ଅବଶେଷ ରହିଯାଏ। ଏଭଳି ତିମିରାଚ୍ଛନ୍ନ ଯୁଗ ନିରାଶା ଓ ଅଶାନ୍ତି, 
ଯୁଦ୍ଧ ଓ ମହାମାରୀ, ବନ୍ୟା ଓ ଦୁଭିକ୍ଷ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରପୀଡ଼ିତ ହୋଇଥାଏ। 


ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ ମନରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ କି ସୁଖ-ଶାନ୍ତିର ଉଜ୍ଵଳ ଦିବସ ଅସ୍ତ ହୋଇ ଜଗତରେ 
ନିରାଶା ଓ ଅବିବେକର ଅନ୍ଧକାରପୁଣ୍ଠ ରାତ୍ରି ଆସିବାର କାରଣ କ'ଣ ? ଏହାର ଉତ୍ତର ଗୀତାରେ ଦିଆଯାଇଛି 


॥ ୨୪୨॥ 


ଅଧ୍ଚାୟ ୩/ ଶ୍ଳୋକ ୧୭ 


ଅଘାୟୁରିନ୍ଦିୟାରାମୋ ମୋଘଂ ପାର୍ଥ ସ ଜୀବତି - ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମାଜର ନିର୍ମାଣ ହୁଏ | 
କୌଣସି ସମାଜର ଉପଲବ୍ଧିଗୁଡିକ କାରଣରୁ ଆମେ ସେଗୁଡିକୁ ଯେତେ ଗୌରବାନ୍ଧିତ କଲେ ମଧ୍ଯ ସମାଜର 
ନିମାଣକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତମାନଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଯୋଗଦାନକୁ ଅବହେଳା ଅଥବା ଭୁଲିହେବ ନାହିଁ । ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ 
ଯୋଗ୍ୟ ହେବାପରେ ସମାଜ ସରଳତା ପୂର୍ବକ ଅଗ୍ରଗତି କରେ | କିନ୍ତୁ ଏକକ ରୂପ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷଙ୍କ ତୃଟିପୂର୍ଣ୍ଣ 
ସଂଗଠନ ହେବା ଫଳରେ ସମାଜରୂପୀ ମହଲ ଭୁଷୁଡି ପଡ଼େ | ମନୁଷ୍ୟର ବିନାଶକାରୀ ଜୀବନ ପ୍ରାରମ୍ଭ 
ହୁଏ, ସେ ଅତ୍ଯଧ୍ରକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ରମଣ କରିବାରୁ ଦେହକୁ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ଜାଣି ତା'ର 
ପୋଷଣ ଏବଂ ସୁଖ-ସୁବିଧାଗୁଡିକ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନ ଦେବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହେ | ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଦେହାସକ୍ତ 
କାରଣରୁ ସେ ପଶୁବତ୍‌ ବିଷୟ ଭୋଗ ଅତିରିକ୍ତ ଜୀବନ ଅପେକ୍ଷା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଜାଣେ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ଉଚ୍ଚ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ମାର୍ଗର ଜ୍ଞାନକୁ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଆବଶ୍ୟକ ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଏଭଳି ଯୁଗରେ ଯେକୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଯଜ୍ଞ ଭାବନାରେ କର୍ମରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯାହା ବିନା 
ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକ ( ପର୍ଜନ୍ୟ) ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହି, ଯଦ୍ଦ୍‌ରା ଉପ୍ରାଦନ କ୍ଷମତା (ଦେବ) 
ଆନନ୍ଦଦାୟକ ପୋଷଣକାରୀ ବସୁଗୁଡିକ ( ଅନ୍ନ) ରୂପେ ପ୍ରକଟ ହୋଇପାରିବ । ବିଷୟ ଭୋଗୀମାନଙ୍କୁ 
ଏଠାରେ ( ଇନ୍ଦ୍ରିୟାରାମାଃ) କୁହାଯାଇଛି । ଏହି ଶ୍ରେଣୀର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥ ପାଇଁ ଚିନ୍ତା 
କରେ ଏବଂ ଅଜାଣତରେ ବିଶ୍ଵର କର୍ମଚକ୍ରରେ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ବା ବିଘ୍ନ ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ । ଏହି ଲୋକମାନଙ୍କ 
ଜୀବନ ପାପପୁର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ ତଥା ସେମାନେ ବୂଥାରେ ପୂଥୁବୀପ୍ୂପଷ୍ଠରେ ବଞ୍ଚୁରହନ୍ତି । ବର୍ତମାନ ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି - କ'ଣ ଏହି ପ୍ରକାର ପ୍ରବର୍ଭିତ ଚକ୍ରର ପାଳନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କରିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଅଥବା କେବଳ 


ସେଥୁପାଇଁ ଯାହାକୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ନିଷ୍ଠା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ । ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି - 
ୟସ୍ତ୍ରାମ୍ବରତିରେବ ସ୍ୟାଦାମ୍ତୃପ୍ତଶ୍ଚ ମାନବଃ । 
ଆତମ୍ମନ୍ୟେବ ଚ ସନ୍ତୁଷ୍ଟସ୍ତସ୍ୟ କାର୍ୟ୍ୟଂ ନ ବିଦ୍ୟତେ ॥୧୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଃ = ଯିଏ, ତୁ = କିନ୍ତୁ, ଆତ୍ମରତିଃ = ନିଜଠାରେ ରମଣ କରେ, ଏବ = କେବଳ, ସ୍ୟାତ୍‌ 
= ରହେ, ଆତ୍ତୃପୁଃ = ନିଜଠାରେ ତୃପ୍ତ, ଚ = ଏବଂ, ମାନବଃ = ମାନବ, ଆମ୍ବନ = 
ନିଜଠାରେ, ଏବ = ହି, ଚ = ଏବଂ, ସନ୍ନୁଷଃ = ସନ୍ତୁଷ୍, ତସ୍ଯ = ତା'ପାଇଁ, କାର୍ୟମ୍‌ = 
କୌଣସି କର୍ତବ୍ୟ, ନ = ନାହିଁ, ବିଦ୍ୟତେ = ରହେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଃ ମାନବଃ ଆତ୍ମରତିଃ ଏବ ସ୍ୟାତ୍‌ ଚ ଆତ୍ମତୃପ୍ତଃ ଚ ଆତ୍ମନି ଏବ ସନ୍ତୁଷ୍ଟଃ, ତସ୍ୟ କାର୍ୟଂ ନ 
ବିଦ୍ୟତେ ।୧୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କିନ୍ତୁ ଦୋ ବୟ ଥାନ୍ନାଠଜେ ଜମଣ କଳଣୁଛନି, ଥାମୂଜେ କି ଚୁଙ୍ଖ ଜଥ/ ଥାନାନେ ନ ଦଳୁଶ 
ଛୁଥଳି ରା ଯାନ 6 ଲୌଣସି କର୍ନବ/ ଜଣନହ ନାହି, /¢୭/ 


॥ ୨୪୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟସ୍କ୍ରାମ୍ବରତି ରେବ ସ୍ୟାଦାମ୍ମତୃପ୍ତୟ୍ତ ମାନବଃ - କର୍ମଚକ୍ରର ବିଧାନକୁ ସମସ୍ତ 
ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପାଳନୀୟ କାରଣ, ଯଜ୍ଞ ଭାବନାରେ କର୍ମ ଆଚରଣ ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍‌ 
ସଂଗଠିତ ହୁଏ ଏବଂ ଜୀବନର ଶ୍ରେଷ୍ଠ କାର୍ଯ୍ୟ ଧ୍ଯାନ ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟତା ଆସେ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧି ଏବଂ ଏକାଗ୍ରତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲାପରେ ତା'ର ଉପଯୋଗ ଯେତେବେଳେ ନିଦିଧ୍ଯାସନରେ 
କରାଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସାଧକ ଅହଂକାର ପରେ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପର ଅନୁଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। 
ପୂର୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷ ପାଇଁ ଚିତ୍ଭଶୁଵି ସାଧନ ରୂପେ କର୍ମର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି | ବରଂ, 
କର୍ମ ତା'ର ଇଶ୍ଵର ସାକ୍ଷାକ୍ଵାରର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମାତ୍ର । 


ଏହା ଏକ ସୁବିଦିତ ତଥ୍ୟ ଯେ ତୃପ୍ତି ଏବଂ ସନ୍ତୋଷ ପାଇଁ ହିଁ ଆମେ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଉ। ତୃଷ୍ତି 
ଓ ସନ୍ତୋଷ ହେଉଛି ଜୀବନରୂପୀ ରଂଗର ଦୁଇଟି ଚକ । ଏହି ଦୁଇଟିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଲାଗି ଧନ ଅର୍ଜନ, 
ରକ୍ଷଣ ପରିଗ୍ରହ ଏବଂ ବ୍ୟୟ କରିବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହୁ | କିନ୍ତୁ ଆମ୍ବାନୁଭବୀ ପୁରୁଷ ତା'ର ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପରୁ 
ସେହି ତୃପ୍ତ ଓ ସନ୍ତୋଷ ଅନୁଭବ କରେ, ତେଣୁ ତାକୁ ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ରହେ ନାହ। 


ଆତ୍ମନ୍ୟେବ ଚ ସନ୍ତୁଷ୍ଟସ୍ତସ୍ୟ କାର୍ୟ୍ୟଂ ନ ବିଦ୍ୟତେ - ଯେଉଁଠି ତୃପ୍ତି ଓ ସନ୍ତୋଷ ଅଛି, ସେଠାରେ 
ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତିଜନିତ ଇଚ୍ଛାଗୁଡିକ କାହିଁକି ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ ? ଇଚ୍ଛାଗୁଡିକର ଅଭାବରେ କର୍ମର ଅସ୍ତିତ୍ବ କେଉଠି ? 
ଏହିପ୍ରକାର, ଆମ୍ମ ଅଜ୍ଞାନର କାର୍ଯ୍ୟ-ଇଚ୍ଛା, ବିକ୍ଷେପ ଓ କର୍ମ ଇତ୍ୟାଦି ସେଥୁରେ ଅଭାବ ଦେଖାଯାଏ। 
ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ କୌଣସି ୯ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ କର୍ଭବ୍ୟଂ ରହେ ନାହିଁ। ସବୁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର 
ପ୍ରୟୋଜନ ସେହି ଆତ୍ମାନନ୍ଦରେ ହି ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ଜଗତର ସାମାନ୍ୟ ନିୟମଗୁଡିକରେ ତାକୁ 
ବନ୍ଧାଯାଇ ପାରିବ ନାହି। ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଦିବ୍ୟ ପୁରୁଷ ହୋଇ ପୂଥିବୀ ପୂଷ୍ଠରେ ବିଚରଣ କରେ । 


ନୈବ ତସ୍ୟ କୃତେନାର୍ଥୋ ନାକୃତେନେହ କଷ୍ଚନ । 
ନ ଗସସ୍ୟ ସର୍ବଭୂତେଷୁ କଶ୍ଚି ଦର୍ଥବ୍ୟପାଶ୍ରୟଃ ॥ ୧୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନା= ନାହି, ଏବ = ମଧ୍ଯ, ତସ୍ୟଯ = ତାହାର, କୃତେନ = କର୍ମ କରିବାରେ, ଅର୍ଥଃ = ଅର୍ଥ, ନ 
5 = ନାହିଁ, ଅକୃତେନ = କର୍ମ ନ କରିବାରେ, ଇହ = ଏଠାରେ, କଶ୍ଚନ = ଯେକୌଣସି, ନ 
= ନାହି, ଚ = ଏବଂ, ଅସ୍ୟ = ଏହାଙ୍କର, ସର୍ବଭୂତେଷୁ = ସବୁପଣୀମାନଙ୍କ ସହ, କଶ୍ଚିତ୍‌ = 
କିଞ୍ଜୁତ୍‌ ମାତ୍ର, ଅର୍ଥବ୍ୟପାଶ୍ରୟଃ = ସ୍ଵାର୍ଥଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ । 


ଅନ୍ବୟଃ : ଇହ କୃତେନ ଚ ଅକୃତେନ ତସ୍ୟ କଶ୍ଚନ ଅର୍ଥଃ ନ ଏବ (ଅସ୍ତ) ଚ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଅସ୍ୟ 
କଣ୍ଚିତ୍‌ ଅର୍ଥବ୍ୟାପାଶ୍ରୟଃ ନ ବିଦ୍ୟତେ ।୧୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହି ଜରଚଣନେ 6ସେନ୍ଦି ଥାନ୍ନାନ୍ଧାଳ୮ ବାଳିଜ କୃତ ୫ ଥକ ଠ୭୭ି କିଛି ୨୦୩ଜନଳ ନ ଥାଏ 
ଏବଂ 6ସ୍କ ମ୍ା ର୍କୌଣନ୍ଦି ବସ୍ଥୁ ଯାନ ଠାଣୀମାଚ ଜନ ଥାଣିନ ହୁଏ ନାନି ୨୦୮୮ 
॥ ୨୪୪॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୧୯ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନୈବ ତସ୍ୟ କୃତେନାର୍ଥୋ ନାକୃତେନେହ କଶ୍ଚନ - ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମରେ ଦୁଇଟି 
କାରଣ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ, ଯଥା - ( ୧) କର୍ମ କରିବା ଦ୍ବାରା (କୃତ) କିଛି ଲାଭ ମିଳିବ ଏବଂ ( ୨) 
କର୍ମ ନ କଲେ (ଅକୃତ) କିଛି ହାନି ହେବାର ଭୟ ¦ କିନ୍ତୁ ଯିଏ ନିଜର ପରମପୂର୍ଣ୍ର ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପକୁ 
ସାକ୍ଷାକ୍ଵାର କରି ସାରିଛି, ଏଭଳି ତୃପ୍ତ ଏବଂ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ କର୍ମ କରିବା ଅଥବା ନ କରିବାରେ 
କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ । କାରଣ, ତାକୁ ଅଧକ ଲାଭ କରିବାର ଆଶା ଅଥବା ହାନିର ଭୟ 
ନ ଥାଏ। ଆତ୍ମାନୁଭୂତିରେ ସ୍ଥିତ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବ୍ଯସ୍ତ, ବସ୍ତୁ ଅଥବା 
ପରିସ୍ଥିତି ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ପରମାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବାହ୍ୟ ବିଷୟରୂପ ଜଗତ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରୁ ଭିନ୍ନ 
ନୁହେଁ। ବାସ୍ତବରେ, ଆମ୍ମା ହି ଅବିଦ୍ୟାବୃଭିରୁ ଜଗତରୂପେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ | 


ତସ୍ମାଦସକ୍ତଃ ସତତଂ କାର୍ୟ୍ୟଂ କର୍ମ ସମାଚର | 
ଅସକ୍ତୋ ହ୍ୟାଚରନ୍‌ କର୍ମ ପରମାପ୍ନୋତି ପୂରୁଷଃ ॥୧୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତସ୍କାତ୍‌ = ଅତଏବ, ଅସକ୍ତଃ = ଆସକ୍ତ ନ ହୋଇ, ସତତମ୍‌ = ସର୍ବଦା, କାର୍ୟମ୍‌ = କରଁବ୍ୟ, 
କର୍ମ = କର୍ମ, ସମାଚର = ସୁଚାରୁ ରୁପେ ଆଚରଣ କର, ଅସକ୍ତଃ = ଆସକ ନ ହୋଇ, ହି 
= କାରଣ, ଆଚରନ୍‌ = ସଂପାଦନ କରି, କର୍ମ = କର୍ମ, ପରମ୍‌ = ପରମାଗ୍ା, ଆପ୍ନୋତି = 
ପ୍ରାପ୍ତକରେ, ପୁରୁଷଃ = ପୁରୁଷ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ତସ୍କାତ୍‌ ଅସକ୍ତଃ (ସନ୍‌) ସତତଂ କାର୍ଯ୍ୟଂ କର୍ମ ସମାଚର । ହି ଅସକ୍ତଃ ( ସନ୍‌) କର୍ମ ଆଚରନ୍‌ 
ପୁରୁଷଃ ପରଂ ଆପ୍ନୋତି ।୧ ୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ଦୈହଚୁ ଚୁନ ସନ୍ୁଦ ସଜୁଶ ଦୁରକୁ ଠ/9 ଯୋଜଳ ନାହା, 6ଜଣୁ ଚୁନ ଥନାସଇ 6 ନଳ 
ସଙର୍କର/ କର୍କକ୍ଯ କର୍ମକୁ ସମ୍ୟଳ୍‌ ଥାଚନଣ କଳ ଲଜଣୀ ଥଲାସଳ୍ତ ବ୍ୟଳି କର୍ମ କଛି 
ନମାନ୍ଦ୍ରାଙ୍କୁ ୦୮୨ ଛୁଏ //'¿ ୯// 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଉପଦେଶ ଦେବା ସମୟରେ ଏହି ବିଷୟରେ ଧ୍ୟାନ ରଖୁଥାନ୍ତି ଯେ, 
ଅର୍ଜୁନ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ବିଷୟରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅନଭିଜ୍ଞ। କିନ୍ତୁ ସେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନ ଉପରେ ତାଙ୍କର ବିଚାରକୁ 
ବଳପୂର୍ବକ ଲଦିଦେବାକୁ ଚାହାଁନ୍ତି ନାହି ଯାହାକୁ ଅର୍ଜୁନ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସପୂର୍ବକ ସ୍ଵୀକାର କରିନେବେ। ଧର୍ମ 
ପରିବର୍ତନ କରିବା ବେଦାନ୍ତର କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ହିନ୍ଦୁ ଲୋକ ଏଥପ୍ରତି ସର୍ବଦା ଉଦାସୀନ ବା ଅନଭିଜ୍ଞ 
ରହନ୍ତି। ଯେକୌଣସି ବିଧେୟାମ୍ବକ (ଏଭଳି କର) ଉପଦେଶ ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ବିସ୍ତାର ରୂପେ ତଙ୍କ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଏ । କର୍ମଚକ୍ରକୁ ପୂର୍ଣ୍ତଃ ବତାଇବା ପରେ ବର୍ତମାନ ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ ଅନ୍ତିମ 
ନିର୍ଟ୍ଣୟରେ ପହଞ୍ଚୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରିତ କରୁଛନ୍ତି । 


| ୨୪୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ଏଥ୍ବଲାଗି ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଏକ ଯୋଗ୍ୟ ନାଗରିକ ହୋଇଥ୍ବବା ଯୋଗୁଁ ତୁମେ ସବଦା କରଣୀୟ 
କର୍ତବ୍ୟଗୁଡିକ ସମ୍ୟକ୍‌ ରୂପେ ଆଚରଣ କର। ନିମ୍ନଲିଖ୍ବତ କାରଣରୁ ମଧ୍ଯ ତୁମକୁ କମ କରିବା ଉଚିତ୍‌। 


କର୍ମଣୈବ ହି ସଂସିଵିମାସ୍ପିତା ଜନକାଦୟଃ । 
ଲୋକସଂଗ୍ରହମେବାପି ସମ୍ପଶ୍ୟନ୍‌ କର୍ତୂମହଁସି ॥ ୨ ୦॥| 


= 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କର୍ମଣା = କର୍ମ ଦାରା, ଏବ = ହିଁ, ହି = ମଧ, ସଂସିଵିମ୍‌ = ପରମ ସିଵି, ଆସୁ ତାଃ = ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥୁଲେ, ଜନକାଦୟଃ = ଜନକ ଆଦି ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କ, ଲୋକସଂଗ୍ରହମ୍‌ = 
ଲୋକମାନଙ୍କ ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ, ଏବାପି = କେବଳ, ସମ୍ପଶ୍ଯନ୍‌ = ଦୃଷିରୁ, କର୍ରୁମ୍‌ = କର୍ମ 
କରିବା, ଅହଁସି = ତୁମ ପାଇଁ ଉଚିତ୍‌ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହି ଜନକାଦୟଃ କର୍ମଣା ଏବ ସଂସିଵିଂ ଆସ୍ଥିତାଃ। ଲୋକସଂଗ୍ରହଂ ଅପି ସଂପଶ୍ୟନ୍‌ (କର୍ମ) 
କର୍ତୁଂ ଏବ ଅର୍ହସି |୨ ୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଚଳଳାକି (2 ାଫୁଜୁଣମାନନ) ମଧ କର୍ମ ଭ଼ର/ ନ ସଂଦିଵଳୁ 99 6ୋଳଥିଣଲେ / 6ଲୋଳ 
ସଂଚହ (ଲାଳ ଲକଷଣୀ) କୁ ନଷ ତୁଵିଳେ ଲର ତୁଣମ କର୍ନ କଳିକ/ ଛଚିଜ୍‌ //୨ ୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଜନକ ଓ ଅଶ୍ଵପତି ଆଦି ଜ୍ଞାନୀ ରାଜାମାନେ ( ରାଜର୍ଷିଗଣ) ମଧ୍ଯ କର୍ମ 
ଦ୍ଵାରା ସଂସିଦ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥ୍‌ଲେ। କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଯକ୍‌ ଜ୍ଞାନପୂର୍ବକ ଅନାସକ୍ତି ଓ ସମର୍ପଣ 
ଭାବନାରେ କର୍ମ କରି ସେମାନେ କର୍ମ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଇଥ୍ବଲେ। ସେବାରୂପୀ ପବିତ୍ର କର୍ମ 
ନିର୍ବାହ କରି ଜଗତ ପାଇଁ ସେମାନେ ଏକ ଆଦର୍ଶ ସ୍ଫ୍ରାପନ କରିଥଲେ । 


ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି କି ଅର୍ଜୁନ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଜନ୍ଜଜାତ ରାଜକୁମାର ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ପ୍ରଜା ତଥା 
ଧର୍ମରକ୍ଷାର ଉତ୍ତର ଦାୟିତ୍ଵ ଥିଲା ଯାହାକୁ ନିର୍ବାହ କରିବା ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମଧ୍ଯ କଉଁବ୍ୟ ଥୁଲା। ପ୍ରାରହ୍ପବଶତଃ 
ଆସନ୍ନ ଯୁଦ୍ଧରୁ ପଳାୟନ ନକରି କର୍ତବ୍ୟକୁ ସମ୍ମାନ ଦେଇ କୁଶଳତାପୂର୍ବକ ସେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ତାଙ୍କର 
ବନ୍ଧନକାରୀ ବାସନାଗୁଡ଼ିକର କ୍ଷୟ ଲାଗି ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ ଥୁଲା । ରାଜପରିବାରରେ 
ଜନ୍ମ ନେଇଥ୍ବବା ହେତୁ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଅପେକ୍ଷା ଅଜୁନଙ୍କ ଉପରେ ସମାଜ ତଥା ଧର୍ମରକ୍ଷାର ଉତ୍ତର ଦାୟିତ୍ବ 
ଅଧ୍ଵକ ଥଲା। ତେଣୁ ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧରୂପୀ କଉ୍ଭବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ଥଲା । 

ମରୁଭୂମିରେ ଲତା ଉପ୍ଵନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତିର ନିୟମାନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ନିଜ ପାଇଁ 
ଅନୁକୂଳ ବାତାବରଣରେ ନିଜକୁ ସ୍ଵସ୍ତ୍ତ ଅନୁଭବ କରେ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ, ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଜନ୍ମ କ୍ଷତ୍ରିୟକୁଳରେ 
ରାଜପରିବାରରେ ହୋଇଥୁଲା | ସଙ୍କଟବେଳେ ଶତ୍ରୁମାନଙ୍କୁ ସାହସ, ବଳ, ଧୈର୍ଯ୍ୟପୂର୍ବକ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା 
ଓ ସମାଜରେ ଶାନ୍ତି ତଥା ବିକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରଯନ୍ନଶୀଳ ହେବାଲାଗି ସେ ଯୋଗ୍ୟ ଥ୍ରଲେ। 


॥ ୨୪୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୨୧ 


ଲୋକସଂଗ୍ରହ କିଏ ଓ କିପରି କରିବା ଉଚିତ୍‌ ? ଏହାର ଉତ୍ତର ଦେଇ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି - 


ୟଦ୍‌ ୟଦାଚ଼ରତି ଶ୍ରେଷ୍ଠସ୍ତତ୍ତଦେବେତରୋ ଜନଃ । 
ସ ୟତ୍ପ୍ରମାଣଂ କୁରୁତେ ଲୋକସ୍ତଦନୁବର୍ତତେ ॥ ୨ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତ୍‌ ୟତ୍‌ = ଯେଉଁ ଯେଉଁ, ଆଚରତି = ଆଚରଣ କରନି, ଶ୍ରେଷଃ = ଶ୍ରେଷ ଜନ, ତତ୍‌ ତତ୍‌ 
= ସେହି ସେହି, ଏବ =ହିଁ, ଇତରଃ = ଅନ୍ଯ, ଜନଃ = ମନୁଷ୍ଯମାନେ, ସଃ = ସେହି 
( ଶ୍ରେଷ୍ଠଲୋକ), ୟତ୍‌ = ଯାହା, ପରମାଣମ୍‌ = ପ୍ରଦର୍ଶନ, କୁରୁତେ = କରନି, ଲୋକଃ = 
ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନେ, ତତ୍‌ = ତାହା, ଅନୁବର୍ତତେ = ଅନୁସରଣ କରନ୍ି | 


ଅନ୍ବୟଃ ଓ: ଶ୍ରେଷ୍ଠଃ ୟତ୍‌ ୟତ୍‌ ଆଚରତି ଇତରଃ ଜନଃ ତତ୍‌ ତତ୍‌ ଏବ ( ଆଚରତି)” | ସଃ ୟତ୍‌ ପ୍ରମାଣଂ 
କୁରୁତେ ଲୋକଃ ତତ୍‌ ଅନୁବର୍ତତେ | ୨ ୧| 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6ଶଵ ହୁବୁଝ 6ନଳି ଆଚନଣ ଳଜଳି ଥନା6ଲୋଳ ମଂ ଜାନୁ, ଅଳୁସନଣ କଳ ସକଳ 
କଣିଥାଳ@ / 6ଦେଳ 6 ଶଷ ବଳ ନୀ କିଛି 9ମାଣନ କଳିଜିଅନି ଲେନେ ଜଳୁ ଥନୁଦନଣ 
କଛଛ //୨ ¿/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟଦ୍‌ ୟଦାଚ଼ରତି ଶ୍ରେଷ୍ଠସ୍ତତ୍ତଦେବେତରୋ ଜନଃ - ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ଵଭାବତଃ ଅନୁକରଣ କରୁଥିବା 
ପ୍ରାଣୀ ଅଟେ । ଏହା ଏକ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟ । ଇତିହାସର ଯେକୌଣସି କାଳରେ ଯଦି କଦାପି ସମାଜର 
ନୈତିକ ପୁନରୁତ୍‌ଥାନ ହୋଇଅଛି, ତେବେ ତାହା କେବଳ ସେହି ରାଷ୍ଟ୍ରର ନେତୃତ୍ଵ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି 
ବିଶେଷଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ । ଶିକ୍ଷକମାନଙ୍କ ସଦ୍‌ବ୍ୟବହାର ଦ୍ଵାରା ହି ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କୁ ଅନୁଶାସିତ 
କରାଯାଇପାରେ । ଯଦି କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରର ଶାସକ ଭ୍ରଷ୍ଟ ଓ ଅତ୍ୟାଗ୍ରୀ ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ନିମ୍ନପଦସ୍ଥ 
ଅଧ୍ନକାରୀ ସତ୍ୟ ଓ ନିଷ୍ଠାବାନ୍‌ ହୋଇପାରିବେନାହି । ଛୋଟ ବାଳକମାନଙ୍କର ବ୍ୟବହାର ପୂର୍ଣ୍ଣତଃ ସେମାନଙ୍କ 
ମାତାପିତାମାନଙ୍କ ଆଚରଣ ଏବଂ ସଂସ୍କାର ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ତଥା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୋଇଥାଏ । 


ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ଦୃଷ୍ଟରେ ରଖୂ ଭଗବାନ୍‌ କର୍ମ କରିବାପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ସମ୍ମୁଖରେ ଆଉ ଏକ ତର୍କ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରିଛନ୍ତି। ଯଦି ସେ କର୍ମ ନ କରିବେ ତେବେ ସମ୍ଭବ ଯେ ସମାଜର ଅଧରକାଂଶ ଲୋକ ମଧ୍ଯ ନିଜ ନିଜ 
କଉଁବ୍ୟରୁ ବିରତ ହୋଇଯିବେ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ସେମାନଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଧୋପତନ ହେବ। 


ସ ୟତ୍‌ପ୍ରମାଣଂ କୁରୁତେ ଲୋକସ୍ତଦନୁବର୍ତତେ - ବର୍ଭମାନ ଏହି ତଥ୍ୟ ଉପରେ ଅଧ୍କ ଗୁରୁତ୍ବ 
ଦେଇ ଭଗବାନ୍‌ ନିଜକୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରୁପେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମକ୍ଷରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି। ଯଦିଓ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵୟଂ 
ନିତ୍ୟ ମୁକ୍ତ, ତଥାପି ତମୋଗୁଣ ଓ ରଜୋଗୁଣର ଦୁଷ୍ମରିଣାମକୁ ଭୋଗକରୁଥୁବା ତକ୍କାଳୀନ ମାନବ ସମାଜକୁ 


॥ ୨୪୭ ॥ 


ଶ୍ଲୋକ ୨୨ ଅଧ୍ୟାୟ  ୍ େ ୋେୋେ 
ସେଥୁରୁ ବାହାର କରିବା ପାଇଁ ସେ ସ୍ଵୟଂ ଅନାସକ୍ତ ଭାବରେ କୁଶଳତାପୁବକ କମ କରି ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ 
ଏକ ଆଦର୍ଶ ସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି । 


' ଅଧର୍ମର ସକ୍ରିୟ ପ୍ରତିକାର କରିବାଂ ହେଉଛି - ଭଗବାନଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ | ତାଙ୍କର ଅହିଂସା ସେହି ଦିବାସ୍ଵପ୍ସ 
ଦେଖୁଥୁବା କାପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଭଳି ନ ଥିଲା, ଯାହାକି ଅନ୍ୟାୟର ପ୍ରତିକାର ନ କରି ସଂସ୍କୃତିକୁ ରକ୍ଷା କରିବାରେ 
ଅସମର୍ଥ ହେବ। ବର୍ତମାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ କର୍ମଯୋଗ ବିଷୟରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ରହି ନ ଥ୍ବଲା। 


ନ ମେ ପାର୍ଥାସ୍ତ କର୍ତ୍ବ୍ୟଂ ତ୍ରିଷୁ ଲୋକେଷୁ କିଞ୍ଚନ । 
ନାନବାପ୍ତମବାପ୍ତବ୍ୟଂ ବର୍ତ ଏବ ଚ କର୍ମଣି ॥ ୨ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାହିଁ, ମେ = ମୋର, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ନ = ନାହିଁ, ଅସି = ଅଛି, କର୍ତବ୍ୟମ୍‌ = 
କର୍ଭବ୍ଯ, ତ୍ରିଷୁ - ତିନି ଲୋକେଷୁ = ଲୋକରେ, କିଞ୍ଚନ୍‌ = କିଛି ବିଥ ନ = ନାହି, 
ଅନବାପ୍ତମ = ଅପ୍ରାପ୍ତ, ଅବାପ୍ତବ୍ୟମ୍‌ = ପ୍ରାପ୍ତ, ବର୍ତ = ( ମୁଁ) ଯୁକ୍ତ, ଏବ = ମଧ୍ଯ/ ଚ = 
ଏବଂ, କର୍ମଣି = କରଉଁବ୍ୟ କର୍ମରେ | 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ! (ୟତଃ) ତ୍ରିଷୁ ଲୋକେଷୁ ଅନବାପ୍ତଂ ଚ ଅବାପ୍ତବ୍ୟଂ ମେ ନ ଅସ୍ତି (ଅତଃ ମେ) 
କିଞ୍ଚନ କର୍ତବ୍ୟଂ ନ ଅସ୍ତ ତଥାପି କର୍ମଣି ବତୈ ଏବ ।୨ ୨। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଯନଂକିଃ ଠମୋଜ ଚିନିଣଲୋକଣେନେ ଠଳୌଣନ୍ି କର୍କ୍ଚବଃ ନାନି ଜଥା ଲିଞ୍ଚୀତ ୦ଘର୍ଯ ବସ୍ତୁ ୩୨ 
କଳିରାଜ (ଅରାଷ କମ) ଅପହ ନାନି, ଜଥାଜି ମଧ ମୁଁ କର୍ମ ବୁକ 6ନେଜଛି /୨ ୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନାନବାପ୍ତମବାପ୍ତବ୍ୟଂ ବର୍ତ ଏବ ଚ କର୍ମଣି - ପୂର୍ଣସ୍ଵରୂପରେ ତଥା ପୂଣ୍ଢାନନ୍ଦରେ ସ୍ତରତ 
ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ତିନି ଲୋକରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଛା ନ ଥିଲା । ଯଦି ସେ ଚାହିଥାନ୍ତେ 
ତେବେ ନିଜ ପାଇଁ ରାଜ୍ୟ ସ୍ମ୍ରାପିତ କରି ସେଥ୍ବରେ ସୁଖପୂର୍ବକ ରହିପାରିଥାନ୍ତେ । କିନ୍ତୁ କେବଳ କଉଁବ୍ୟ 
ପାଳନର ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ବ ନେଇ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ଧର୍ମ ଓ ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ ପକ୍ଷ ଅନୁମୋଦନ କରିବାପାଇଁ 
ସେ ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ରଥର ସାରଥ୍ୟ କରିଥୁଲେ । 


ବାଳକାଳରୁ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରି ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କର ଜୀବନ ଅନାସକ୍ତିର ଜ୍ଵଳନ୍ତ 
ପ୍ରମାଣ ଥଲା। ଯଦିଓ ତାଙ୍କୁ ଜୀବନରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଅପ୍ରାପ୍ତ ନ ଥିଲା, ତଥାପି ସେ ସର୍ବଦା କରଉଁବ୍ୟ 
କର୍ମରେ ରତ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା ଉତ୍ସାହ ଓ ଆନନ୍ଦପୂର୍ଣ୍ର ଏକ କ୍ରୀଡା ଥୁଲା । 


॥ ୨୪୮ ॥ 


ଅଞ୍ଚାୟ ୩/ ଶ୍ଳୋକ ୨୩ 


ୟଦି ହ୍ୟହଂ ନ ବର୍ତେୟଂ ଜାତୁ କର୍ମଣ୍ୟତନ୍ଦ୍ରିତଃ । 
ମମ ବର୍ମାନୁବର୍ତନ୍ତେ ମନୁଷ୍ୟାଃ ପାର୍ଥ ସର୍ବଶଃ ॥।୨୩॥ 


୩ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଦି = ଯଦି, ହି = ନିଶ୍ଚୟ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ନ = ନାହିଁ, ବର୍ତେୟମ୍‌ = କର୍ମରେ ଯୁକ୍ତ, ଜାତୁ 
= କଦାଚିତ୍‌, କର୍ମଣି = କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମରେ, ଅତନ୍ଦ୍ିତଃ = ବିରାମ ବିନା, ମମ = ମୋର, ବର୍ମ 
= ପଥ, ଅନୁବର୍ତନ୍ତେ = ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି, ମନୁଷ୍ଯାଃ = ଲୋକେ, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, 
ସର୍ବଶଃ = ସବୁ ଭାବରେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ ! ୟଦି ଅହଂ ଅତନ୍ଦ୍ରିତଃ (ସନ୍‌) ଜାତୁ କର୍ମଣି ନ ବର୍ତେୟଂ (ତହିଁ) ମନୁଷ୍ୟଯାଃ ମମ 
ବର୍ମ ସର୍ବଶଃ ଅନୁବର୍ତନ୍ତେ ।୨୩। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ୍ଦକି ନ୍ୁଁ ସକଧାନନାମୁର୍କନ ୯ଅଜଚିଜଃ) ଯୋନଳ କରନି କର୍ମନେ ନିରୁ ନା୧ହକି ଜେକେ 
6£ ନାର୍ଥ / ସବୁଠଳଜ ନନୁଶ୍ 6ମୋଜ ମାର୍ଜକୁ (କର୍ନ) ଥଳୁସନଣ କଳିଣକେ / ୨୩7 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : ୟଦି ହ୍ଯହଂ ନ ବର୍ଭେୟଂ ଜାତୁ କର୍ମଣ୍ଯତନ୍ଦ୍ରିତଃ - ଭଗବାନଙ୍କୁ କାହିଁକି କର୍ମ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ ? ସେ କର୍ମ ନ କରିବାରେ ସମାଜର କ”ଣ ହାନି ହେବ ? ଏହାଦ୍ଵାରା ସାଧାରଣ ସ୍ତରର ମନୁଷ୍ୟ 
ତାଙ୍କର ନେତାଙ୍କୁ ଅନୁକରଣ କରି ତାଙ୍କର ବେଶଭୁଷା ନୀତି, କର୍ମ ଓ ସବୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟବହାର ଅନୁସାର 
ପରିବର୍ଭନ କରନ୍ତି। ନେତାମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶର ମାପଦଣ୍ଡ ହୁଏ । ଏଣୁ ଭଗବାନ୍‌ କର୍ମ 
ନ କରିବା ଫଳରେ ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନେ ମଧ୍ୟ ନିଷ୍କ୍ରିୟ ହୋଇ ଅନୁପ୍ରାଦକ ସ୍ତ୍ରିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ର ହେବେ, ଯଦିଓ 
ପ୍ରକୃତିରେ ନିରନ୍ତର କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଦେଖାଯାଏ। ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵର ସ୍ଥିତି କର୍ମ ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ । 


ମମ ବର୍ମାନୁବର୍ତନ୍ତେ ମନୁଷ୍ୟାଃ ପାର୍ଥ ସର୍ବଶଃ - ଗୀତାରେ ଭଗବାନ୍‌ ' ମୁଁ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ 
ଦେବକୀ ପୁତ୍ର କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଅର୍ଥରେ କରି ନାହାନ୍ତି, ବରଂ ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଆତ୍ମାନୁଭବୀ ପୁରୁଷ ଅର୍ଥରେ 
କରିଛନ୍ତି । ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ ତା'ର ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣେ, ଯାହାର ଉପରେ ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥଗୁଡିକର ଖେଳ 
ଚାଲିଛି, ଯେଭଳି ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷର ମନରେ ଆଶ୍ରିତ ସ୍ଵପ୍ନ। ଯଦି ଏହି ପରମ ତତ୍ତ୍ଵର ନିତ୍ୟ ଆଧାର ଅଥବା 
ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ନାହିଁ ତେବେ ବର୍ତମାନ ଅନୁଭୂତ ଜଗତର ମଧ୍ଯ ଅସ୍ତିତ୍‌ ରହିବ ନାହି। ଯଦିଓ ତରଙ୍ଗଗୁଡିକର 
ଉତ୍ପଭିଯୋଗୁଁ ସମୁଦ୍ର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହି, ତଥାପି ସମୁଦ୍ର ବିନା ତରଙ୍ଗମାଳା ସୃଷ୍ଟି ବା ନୃତ୍ୟ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 
ଏହିପରି ଭଗବାନ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇ ଜଗତରେ ନ ରହିଲେ, ସମାଜର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନ ଗତିହୀନ 
ହୋଇଯିବ। 


॥ ୨୪୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪ / ଅଧାୟ ୩ 


ଉସ୍ବୀଦେୟୁରିମେ ଲୋକା ନ କୁର୍ୟ୍ୟାଂ କର୍ମ ଚେଦହମ୍‌ । 
ସଂକରସ୍ୟ ଚ କରଉଁାଁ ସ୍ୟାମୁପହନ୍ୟାମିମାଃ ପ୍ରଜାଃ ॥୨୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଉସ୍ସୀଦେୟୁଃ = ବିନାଶ ହୋଇଯିବେ, ଇମେ = ଏହି, ଲୋକାଃ = ଲୋକ ସବୁ, ନ = ନାହିଁ, 
କୁର୍ୟାମ = କରେ, କର୍ମ = କର୍ମ, ଚେତ୍‌ = ଯଦି, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ସଙ୍କରସ୍ୟ = ବର୍ଣ ସଙ୍କରତାର, 
ଚ = ଏବଂ, କର୍ତା = ଉପନକାରୀ କଉ, ସ୍ୟାମ୍‌ = ହୋଇଯିବି, ଉପହନ୍ୟାମ୍‌ = ବିନାଶକାରୀ, 
ଇମା = ଏସବୁ, ପରଜାଃ = ପରଜା | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅହଂ କର୍ମ ନ କୁର୍ୟାଂ ଚେତ୍‌ ଇମେ ଲୋକାଃ ଉତ୍ସୀଦେୟୁଃ । ( ଅହଂ) ସଂକରସ୍ୟ କର୍ତା ସ୍ୟାଂ 
ଚ ଇମାଃ ପ୍ରଜାଃ ଉପହନ୍ୟାଂ ।୨ ୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଯଦି ନୁଁ ଳର୍ନ ନ କଳିକ୍ଠି ୫୭୫କ ଏହି ଦବୁ ଣଲାଳଗୁଜିଳ ନ ଯୋକପିତକ ଓ ନୁଁ ବର୍ଷସଂଳରର 
କରଜ ଜଥ/ ଏହି ଯଲାମାନନକନ କିଳାଶଳାର/ 6୭କି //୨ / 


ବ୍ଯାଖ୍ୟା ଓ ଉସ୍ରୀଦେୟୁରିମେ ଲୋକା ନ କୁର୍ୟ୍ଯାଂ କର୍ମ ଚେଦହମ୍‌ - ଇଶ୍ଵର ରୂପେ ଯଦି ମୁଁ 
ଶାସନ ନ କରିବି, ତେବେ ବିଶ୍ବର ଉନ୍ନତି ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ ନିୟମବଦଵ ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ। 
ବିଶ୍ବ କୌଣସି କ୍ରମହୀନ ରଚନା ନୁହେଁ, ବରଂ ନିୟମବଦ୍ଧ ଅଟେ | ପ୍ରକୃତିର ନିୟମ ପାଳନରେ କଦାପି 
କେଉଁଠି ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଉଲ୍ଲଂଘନ ହେବାର ଦେଖାଯାଏ ନାହି । ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣାଗୁଡିକ, ଗ୍ରହମାନଙ୍କର 
ଗତି, ରତୁମାନଙ୍କର ଲୟବଦ୍ଧ ପରିବର୍ତନ ଏବଂ ସୂୃଷିର ସଂଗୀତ - ଏସବୁ କୌଣସି ମହାନ୍‌ ନିୟମ 
ଅନୁସାରେ ଚାଲେ। ଏହାକୁ କହନ୍ତି ପ୍ରକୃତି ଓ ତାଂର ନିୟାମକ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରବଳ ଶକ୍ତ। ଏହି 
ଲଶ୍ଵରରୂପରେ ଭଗବାନ୍‌ ନିଷ୍କ୍ରିୟ ହୋଇଗଲେ ଏହି ଲୋକ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଏହି 
ତର୍କ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରାମାଣିକ ଯାହା କେବଳ ଅକ୍ଷବିଶ୍ବାସୀଙ୍କୁ ସ୍ଵବୀକାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଥିବା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅଯୌକ୍ତିକ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ହିଁ ନୁହଁ। ବିଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିଚାର କରୁଥୁବା ଲୋକ ମଧ୍ଯ ଏହାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରିବେ 
ନାହି। 


ସଂକରସ୍ୟ ଚ କର୍ତା ସ୍ଯାମୁପହନ୍ୟାମିମାଃ ପ୍ରଜାଃ - ଭଗବାନ୍‌ କେବଳ ବାହ୍ଯ ଜଗତର 
ପଦାର୍ଥଗୁଡିକର ସଂଚାଳନ କରୁଥିବା ନିୟମଗୁଡ଼ିକର ନିୟାମକ ନୁହଁନ୍ତି, ବରଂ ଭାବନା ଏବଂ ବିଚାରରୂପୀ 
ଆନ୍ତରିକ ଜଗତର ମଧ୍ଯ ନିୟନ୍ତା ଅଟନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁ ମୁନିରଷିମାନେ ମାନବ ସମାଜକୁ ଯେଉଁ ଚାରୋଟି ବର୍ଣ୍ଠରେ 
ବର୍ଗୀକରଣ କରିଛନ୍ତି, ତା'ର ଆଧାର ମନୁଷ୍ୟର ମାନସିକ ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ବୌଵିକ କ୍ଷମତା ଥିଲା। ଯଦି 
ଆନ୍ତରିକ ଜଗତର କୌଣସି ନିୟମ ସୁଚାରୁରୂପେ କାମ ନ କରେ, ତେବେ ମନୁଷ୍ଯର ବ୍ଯବହାର ଓ 


|| ୨୫୦ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ / ଶ୍ଲୋକ ୨୫ 


ଚରିତ୍ରରେ ବିଚିତ୍ରତା ଏବଂ ଅସ୍ଥିରତା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ । ଯାହା ଫଳରେ ଭ୍ରାନ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ । ‹ ବଣ୍ଟସଙ୍କରକୁ ' 
“ ଜାତିର ମିଶ୍ରଣ ବୋଲି ଅନୁବାଦ କରିବା ଆଧୁନିକ ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ଅନିଷ୍ଟ ପ୍ରବଣ ଉପସ୍ଥାପନା 
ଯଦ୍ଵାରା ଆଜିର ଅବକ୍ଷୟମୁଖୀ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜରେ ଗଲିଥୁବବା ଉତ୍ପୀଡକ ଜାତିପ୍ରଥାକୁ ସେମାନେ ଏଶ୍ଵରିକ 
ସ୍ଵୀକୃତି ବୋଲି ବୁଝିବେ ।* 

“ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପରେ, ନିଜର କର୍ମପ୍ରତି କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଷ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ 
କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | କାହିକି ? ” 


ସକ୍ତାଃ କର୍ମଣ୍ୟବିଦ୍ଵାଂସୋ ୟଥା କୁର୍ବନ୍ତି ଭାରତ । 
କୁର୍ୟାଦ୍‌ ବିଦ୍ଵାଂସ୍ତଥାସକ୍ତଶ୍ଚି କୀର୍ଷୁଲୋକସଂଗ୍ରହମ୍‌ ॥ ୨୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସକ୍ତାଃ = ଆସକ୍ତ, କର୍ମଣି = କର୍ମରେ, ଅବିଦ୍‌ଂସଃ = ଅଜ୍ଞାନୀ, ୟଥା = ଯଥା, କୁର୍ବନ୍ତି = 
କରନ୍ତି, ଭାରତ = ହେ ଭାରତ, କୁର୍ୟାତ୍‌ = କରନ୍ତି, ବିଦ୍ଵାନ୍‌ = ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ତଥା = ତେଣୁ, 
ଅସକ୍ତଃ = ଆସକ୍ତ ରହିତ ବା ଅନାସକ୍ତ, ଚିକୀର୍ଷୁଃ = ଆଶାକରି, ଲୋକସଂଗ୍ରହମ୍‌ = 
ଲୋକମାନଙ୍କ ସୁରକ୍ଷା। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଭାରତ ! ୟଥା ଅନିଦ୍ଵାଂସଃ କର୍ମଣି ସକ୍ତାଃ ( ସନ୍ତଃ କର୍ମ) କୁର୍ବନ୍ତି, ଲୋକସଂଗ୍ରହଂ ଚିକୀର୍ଷ୍ୁଃ 
ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ଅସକ୍ତଃ (ସନ୍‌) ତଥା (କମ) କୁର୍ୟାତ୍‌ |୨ ୫| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଜନ / କର୍ନନେ ଥାସକ୍ତ ଥକା ଥଞ୍ଞାନଳନ ଯନଦଳଳି କର୍ନ କରଛି, ୧୭ଳି କି 
ବିଜନ ବ୍ୟଳି ଥଳାସଳ୍ତ 6ଯୋଳ ଲୋକସଂଗହ (୭ଲ/ଳଳଲ/ଣ୩) ନଛାନେ କର୍ମ କଳିବା 
ଥାବର୍ଶ୍ୟଳ //୨ ୫// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆମେ ସବୁ ନିଜ ନିଜର କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୂର୍ଣ୍ର 
ଉସ୍ବାହ ଏବଂ ରୁଚି ସହିତ କର୍ମ କରିଥାଉ । ଜଣେ ସାମାନ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ନିରନ୍ତର କର୍ମର ଚାପରେ ଅଥବା 
ଚିନ୍ତାରେ ନିଜକୁ କ୍ଲାନ୍ତ କରି କ୍ଷୀଣ କରିଦିଏ। ଶାରୀରିକ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ରତୁ ପରିବର୍ତନ ଜନିତ କଷ୍ଟ ତଥା 
ଜୀବନର ଅନ୍ୟ ସୁଖ-ଦୁଃଖଗୁଡ଼ିକୁ ଚିନ୍ତା ନ କରି ସେ ନିରନ୍ତର ଅଧ୍ଲକରୁ ଅଧ୍ଵକ ଧନ ଉପାର୍ଜନ କରି 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଉପଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଯନ୍ଧଶୀଳ ରହେ। 


* ବଣ୍ସଳଳ କିଷ୍ୟଣର ଥମ ଥଷାୟ ୪୮୯ ନମ 6ଶ୍ଳନେ ବର୍ଣଳ/ କଲନାଳଛି / 


॥ ୨୫୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ସକ୍ତାଃ କର୍ମଣ୍ୟବିଦ୍ଵାଂସୋ ୟଥା କୁର୍ବନ୍ତି ଭାରତ - ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି ଯେ ଆମ୍ଭଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ 
ଅଜ୍ଞାନୀ ସଦୃଶ ଉତ୍ସାହପୂର୍ବକ ଅକ୍ଲାନ୍ତ ପରିଶ୍ରମ କରେ । ଉଭୟଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଏକମାତ୍ର ଅନ୍ତର ହେଉଛି କି 
ଅଜ୍ଞାନୀ କର୍ମ ଫଳଗୁଡ଼ିକରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇ କର୍ମ କରେ କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀ ପୂର୍ଣ୍ଣତଃ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ କେବଳ ବିଶ୍ଵ 
କଲ୍ୟାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କର୍ମରତ ରହେ। ଏହା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ କି ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଜ୍ଞାନୀ ଓ ଅଜ୍ଞାନୀଙ୍କ 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭେଦ ଦେଖ୍ଧ ନ ପାରେ, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ର ଧାନ ଏହି ଜ୍ଞାନର ସାର୍ବଭୌମିକ 
ଉପଯୋଗିତା ପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ କରା ନ ଯାଇଛି । କର୍ମଫଳ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଓ ଚିନ୍ତା ହଁ ସେହିସବୁ ଛିଦ୍ର, ଯାହା 
ମାଧ୍ଯମରେ କଉ୍ଭାର ଶକ୍ତି କ୍ୟ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଜୀବନରେ ତାକୁ କେବଳ ଅସଫଳତା ମିଳେ । ଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଵି ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସବୁ କର୍ମ କରେ | କିନ୍ତୁ ସେ ମାନସିକ ଶକ୍ତିକୁ ବ୍ୟର୍ଥ କରେ ନାହିଁ। 


କୁର୍ୟାଦ୍‌ ବିଦ୍ଵାଂସ୍ତଥାସକ୍ତଶ୍ଚି କୀର୍ଷୁର୍ଲୋକସଂଗ୍ରହମ୍‌ - ମନର ଏହା ସ୍ଵଭାବ କି ସେ କୌଣସି ନା 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ ସହିତ ଆସକ୍ତ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣିତ ଅନାସକ୍ତିର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
“ ମିଥ୍ୟା ବିଷୟ ପ୍ରତି ମନରେ ଆକର୍ଷଣର ଅଭାବ।' ଏହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଉପାୟ ହେଉଛି, ମନକୁ ଉଚ୍ଚ 
ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଇବା। ତେଣୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଗବାନ୍‌ ଯେତେବେଳେ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ 
କର୍ମ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦିଅନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ତା 'ର ଉପାୟ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରନ୍ତି କି ବିଦ୍ଵାନ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ଲୋକ କଲ୍ୟାଣ ଭାବନାରେ କର୍ମକରିବା ଉଚିତ୍‌ | 


ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଅହଂ-କେନ୍ଦ୍ରିତ ହେଲେ ଆସକ୍ତି କଲ୍ୟାଣ ମାର୍ଗର ବାଧକ ହୋଇଯାଏ । ଯେଉଁ ସୀମା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଆମର ଦୃଷ୍ଟିକୁ ବ୍ୟାପକ କରି କୌଣସି ବଡ ଯୋଜନା ଅଥବା ସମାଜ ପାଇଁ କର୍ମ କରୁ, 
ସେହି ସୀମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସକ୍ତିର ଦୁଃଖଦାୟୀ ବିଷ ବ୍ୟାପିବା ପରେ ସମାପ୍ତ ହୋଇ ସମାଜକୁ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରଦାନ 
କରେ। ଅନେକ ପ୍ରକାରର ବିଷ ମିଶ୍ରିତରୂପେ ଜୀବନ ରକ୍ଷା ନିମିତ୍ତ ର୍ଷଧର କାମ କରନ୍ତ, ଯଦିଓ ସେହି 
ବିଷ ତୀବ୍ର ରୂପେ ତକ୍ଵାଳ ମୃତ୍ୟୁର କାରଣ ହୋଇଯାଏ । ଅତ୍ୟଧ୍ବକ ଆତ୍ମକେନ୍ଦ୍ରିତ ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକ ମନୁଷ୍ୟକୁ ହାନି 
ପହଞ୍ଚାଇଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ନିଜକୁ ଉଚ୍ଚକୁ ଉଠାଇ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତ ସହ ତାଦାମତ୍ମ୍ୟ ସ୍ଥାପିତ କରିବା ପରେ ସେହି 
ମନୁଷ୍ୟର କର୍ମ ଦିବ୍ୟତାର ଆଭାରେ ମଣ୍ଡିତ ହୋଇ ତା'ର ଦୁଃଖ- ଦୁର୍ଦ୍ଦଶାଗୁଡ଼ିକ ଦୂର କରିଦିଅନ୍ତି । 


ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନକୁ ଏହିପରି ଅନାସକ୍ତି ଭାବନାରେ ସଂସ୍କୃତିର ଉଚ୍ଚ ମୂଲ୍ୟବୋଧଗୁଡ଼ିକୁ ରକ୍ଷା କରିବା 
ପାଇଁ ଶତ୍ରୁମାନଙ୍କ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । 


| ୨୫୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୨୬ 


ନ ବୁଦ୍ଧିଭେଦଂ ଜନୟେଦସଜ୍ଞାନାଂ କର୍ମସଙ୍ଗିନାମ୍‌ 
ଜୋଷୟେସୁର୍ବକର୍ମାଣି ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ୟୁକ୍ତଃ ସମାଚରନ୍‌ ॥ ୨ ୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାହିଁ, ବୁଵିଭେଦମ୍‌ = ମନର ଅସ୍ଥିରତା, ଜନୟେତ୍‌= ଉତ୍ପାଦନାର୍ଥେ, ଅଜ୍ଞାନାମ୍‌ = 
ଅଜ୍ଞାନୀଙ୍କ, କର୍ମସଙ୍ଗିନାମ୍‌ = କର୍ମାସକ୍ ବ୍ୟକିମାନଙ୍କର, ଜୋଷୟେତ୍‌ = ଯୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତୁ, ସର୍ବ 
କର୍ମାଣି = ସବୁ କର୍ମରେ, ବିଦ୍ଵାନ୍‌ = ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ, ୟୁଙ୍ତଃ- ସନ୍ତୁଳିତ, ସମାଚରନ୍‌ = ଠିକ୍‌ ଭାବରେ 
କରିବା ସହ | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ଅଞ୍ଞାନାଂ କର୍ମସଙ୍ଗିନାଂ ବୁଛିଭେଦଂ ନ ଜନୟେତ୍‌ ( କିନ୍ଧୁ) ୟୁକ୍ତଃ ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ସର୍ବକର୍ମାଣି ସମାଚରନ୍‌ 
ଜୋଷୟେତ୍‌ ।୨୬। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଜ୍ଞନୁନ୍ରୁଶ୍ୟ ଜମମଠନେ ଥାସଲ୍ତ ଥନ୍ଞାନମମାନନନ ଚୁଝିନେ କ୍ରମ ଜହ୍ନକୁ ନ କଳି ସ୍ମୟଂ 
(ନଲେଜ) ନୁଇ ଯୋଜ କର୍ନର୍ରୁଜିଳନ ସମ୍ୟକ୍‌ ଆଂଚନଣ ନୂର୍ବଳ ସେମାନଙ୍କ କୂ ମଧ 
6ଦୀଳଳି ଶାଟ୍କ କିନ୍ଦିତ କର୍ନ କଲାନର/ ଆବଶ୍ୟକ //୨.୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନ ବୁଦ୍ଧିଭେଦଂ ଜନୟେଦଜ୍ଞାନାଂ କର୍ମସଙ୍ଗିନାମ୍‌ - ଏହା ସମ୍ଭବ ଯେ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି 
ପରେ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ଯେତେବେଳେ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରେ, ସେତେବେଳେ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର 
ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଉପଦେଶ ଦେବା ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିଦିଏ । ଯାହାକୁ ବୁଝିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କଠାରେ 
ନ ଥାଏ। ସେହି ସାମାଜିକ ସ୍ତରର ଲୋକ ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତିର କଥନକୁ ବିପରୀତ ଅର୍ଥ କରି ଗ୍ରହଣ 
କରିପାରନ୍ତି କି କର୍ମର ସନ୍ନ୍ୟାସ, ସତ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିର ସିଧା ମାର୍ଗ । ଏଭଳି ଆଗର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ ସାବଧାନ 
କରାଯାଇଛି, କାରଣ ଲୋକଙ୍କର କର୍ମ କରିବାରେ ଉସ୍ବାହ କମ୍‌ ହୋଇପାରେ | 


ଜୀବନ ସତତ ଗତିଶୀଳ |। କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟ ବା ପ୍ରାଣୀ ନିଷ୍କ୍ରିୟ ହୋଇ ବସିପାରିବ ନାହି । ଜୀବନର 
ନିରନ୍ତର ଅଗ୍ରଗାମୀ କର୍ମରୂପୀ ଗତିଶୀଳ ଧାରାର ପ୍ରବାହ ମଧ୍ଯରେ ଯଦି କୌଣସି ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ଗୁରୁ ନିଜ 
ସମୟର ଲୋକଙ୍କୁ ଅକସ୍କାତ୍‌ ରହିବାକୁ ଆଦେଶ ଦିଅନ୍ତି, ତେବେ ସେହି ପ୍ରବାହରେ ସେ ସ୍ଵୟଂ ଛିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ହୋଇଯିବେ। ଅନେକ ଧମୌପଦେଶକମାନେ ଏହି ଭୁଲ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଭୁଲ ପାଇଁ ତା'ର ପରିଣାମ ମଧ୍ଯ 
ଭୋଗ କରିଛନ୍ତି। ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ କରାଇ କହନ୍ତି କି ଏଭଳି ଧର୍ମୋପଦେଶକମାନେ ସମୟର 
ଗତିକୁ ଦେଖୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 


ସମାଜରେ ମାର୍ଗଦର୍ଶନର ପଦ୍ଧତି ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ବତାଯାଇଛି, ଯାହାକି ସମସ୍ତ ନେତୃବର୍ଗଙ୍କ ପାଇଁ 
ଉପଯୋଗୀ, ସେମାନେ ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ ଅଥବା ସଂସ୍କୃତିକ ଯେକୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ 


॥ ୨୫୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ମଧ୍ଯ ଏହି ପଦ୍ଧତି ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣୀୟ । ଯଦି କୌଣସି କାଳରେ କୌଣସି ସମାଜ କୌଣସି ବିଶେଷ 


ଦିଗରେ ଆଗକୁ ବଢୁଥିଲେ, ନେତାକୁ ସେହି ଲୋକଙ୍କ ସହିତ ମିଶି ନିଜର ପ୍ରେରଣା ଦ୍ଵାରା ଧୀରେ ଧୀରେ 
ଲୋକଙ୍କୁ ଠିକ୍‌ ମାର୍ଗରେ ନେଇ ଯିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ୍‌।| 


ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ହରିଦ୍ଵାର ଯିବା ପାଇଁ ତା'ର ଗାଡ଼ିକୁ ତୀବ୍ର ଗତିରେ କିନ୍ତୁ ବିପରୀତ ଦିଗରେ 
ଚଳାଉଥାଏ, ତେବେ ତା'ର ଦିଗ ପରିବର୍ଭନର ଉପାୟ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ ହଠାତ୍‌ ସେ ତାକୁ ପ୍ରତିରୋଧ 
କରିଦେବ। କିନ୍ତୁ ଗାଡ଼ିକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସେ ତାର ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚାପାରିବ ନାହି । ସେଥ୍ରପାଇଁ 
ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଗାଡ଼ିର ଦିଗ ପରିବର୍ତନ କରିବାକୁ ପଡିବ। 


ଜୋଷୟେସୂର୍ବକର୍ମାଣି ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ୟୁକ୍ତଃ ସମାଚରନ୍‌ - ଏହି ପ୍ରକାର ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 
ଯଦି ସେ ଭୁଲ ଦିଗରେ ଯାଉଥାଏ, ତେବେ ମଧ୍ଯ କେବଳ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ସେ ଠିକ୍‌ ରାସ୍ତାରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆଡକୁ 
ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରେ। ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଜ୍ଞାନୀକୁ କର୍ମର ପ୍ରବୃଭିରୁ ବିଚଳିତ କରିବା ଅନୁଚିତ୍‌ । ବରଂ ସ୍ଵୟଂ 
କୁଶଳତା ପୂର୍ବକ କର୍ମ ଆଚରଣ କରି ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କୁ ସରଳତାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରିପାରେ । କିପରି ଅଜ୍ଞାନୀ 
କର୍ମରେ ଆସକ୍ତ ହୁଏ ଏହି ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ କହୁଛନ୍ତି । 


ପ୍ରକୃତେଃ କ୍ରିୟମାଣାନି ଗୁଣୈଃ କର୍ମାଣି ସର୍ବଶଃ | 
ଅହଂକାରବିମୁଢାମ୍ବା କଉ୍ତାହମିତି ମନ୍ୟତେ ॥୨୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ରକୃତେଃ = ପ୍ରକୃତିର, କ୍ରିୟମାଣାନି = ସମ୍ପାଦିତ ହେଉଛି, ଗୁଣୈଃ = ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା, କର୍ମାଣି = 
ସମସ୍ତ କର୍ମ, ସର୍ବଶଃ = ସର୍ବତୋଭାବେ, ଅହଙ୍କାର ବିମୁଢାତ୍ମା = ଅହଙ୍କାର ଦ୍ଵାରା ବିମୂଢ 
ହୋଇଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି, କର୍ତା = କଉଁଁ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଇତି = ଏପରି, ମନ୍ୟତେ = ମାନି ନିଏ | 


% ଓ“) ଶବ ¿“¦ 


ଅନ୍ଵୟଃ : ପ୍ରକୃତେଃ ଗୁଣୈଃ ସର୍ବଶଃ କର୍ମାଣି କ୍ରିୟମାଣାନି (ଭବନ୍ତି) ଅହଂକାର ବିମୁଢ଼ାତ୍ମା ଅହଂ କର୍ତା 
ଇତି ମନ୍ୟତେ ।୨୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସଂମ୍ମୁର୍ଶ ଜର୍ନ ହକୃଜିନ ଗୁଣରୂଡ଼ିଳ କୂଳ ୧ନୋଳଥାଏ/ ନିନ୍ତୁ ଅନଂକରଣନେ ନୀନିତ ବ୍ୟଇ 
ନୁଁ ଜ୍/' ରୁଣ ଳିଳଳକୁ ମାଳିନିଏ //୨୭/ 

ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପ୍ରକୃତେଃ କ୍ରିୟମାଣାନି ଗୁଣୈଃ କର୍ମାଣି ସର୍ବଶଃ - ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିରନ୍ତର ଏହି 

ତଥ୍ୟ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଅନ୍ତି କି ଅନାସକ୍ତ ଅଥବା ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ହି ଆଦର୍ଶ ଅଟେ। ଏହା କହିବା 

ଅତ୍ୟନ୍ତ ସରଳ କିନ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ ହୁଏ । ବିଚାର ପୂର୍ବକ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା 


ପରେ କାର୍ଯ୍ୟାନ୍ତିତ କରିବା ସରଳ ହୋଇଯାଏ। ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ଅସୁବିଧା ଏହି କି ଯେ ଆମେ 


। ୨୫୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୨୭ 


ଜାଣିନାହୁଁ ବିନା କର୍ମାସକ୍ତିରେ କିପରି କର୍ମ କରାଯାଇପାରେ । ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ବିବେକର ସେହି 
ପଦ୍ଧତି ବତାଉଛନ୍ତି, ଯାହାଦ୍ବାରା ଆମେ ଅନାସକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବା | 


ଆତ୍ମ- ଅଜ୍ଞାନ ବୁଦି ଓ ମନ ସ୍ତରରେ କ୍ରମଶଃ ବିଚାର ଓ ଇଚ୍ଛା ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ବିଗ୍ର 
ମନର ସାକ୍ବ୍ଵିକ, ରାଜସିକ ଏବଂ ତାମସିକ ପ୍ରବୃଭିଗୁଡ଼ିକର ଅନୁରୂପ ହୋଇ ଶରୀର ସ୍ତରରେ କର୍ମରୂପେ 
ବ୍ଯକ୍ତ ହୁଏ। ଏହି ତିନି ମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁଗୁଣର ଆଧ୍କ୍ୟତା ବିଚାରରେ ହୁଏ, ମନୁଷ୍ଯର କର୍ମ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ହୁଏ। ଯେଭଳି ସତ୍ତ୍ଵ କାରଣରୁ ଶୁଭ କର୍ମ ଏବଂ ରଜୋଗୁଣ ତଥା ତମୋଗୁଣରୁ କ୍ରମଶଃ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ 
କାମ କ୍ରୋଧାଦିରେ ପ୍ରେରିତ କ୍ର ପାଶବିକ କର୍ମ । ଏହିପରି ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ, ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ଜଗତରେ 


ଯେତେବେଳେ ସ୍ଥୁଳରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ତାକୁ “ କର୍ମ” କହନ୍ତି | 


ଅହଂ କାରବିମୁଢ଼ାମ୍ବା କର୍ତାହମିତି ମନ୍ୟତେ - ଯେଉଁଠି ମନ ଅଛି, ସେଠାରେ କର୍ମ ମଧ୍ଯ ରହିବ | 
କର୍ମ ମନରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ ମନରୁ ହିଁ ଶକ୍ତି ପାଇ ମନର ସହାୟତାରେ ହି କରାଯାଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ମନ 
ସହିତ ଅବିଦ୍ୟାଜନିତ ମିଥ୍ୟା ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ହେତୁ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ଵୟଂକୁ “କର୍ତାଂ ମନେକରେ | କର୍ଭୁତ୍ବ ଭାବନାରେ 
କର୍ମ ହେବାଦ୍ଵାରା ଫଳ ଆଶା, ବ୍ୟାକୁଳତା ଏବଂ ଆସକ୍ତି ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ | 


ସ୍ଵପ୍ନରେ ନିଜ ସଂସ୍କାରଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଏକ ସ୍ଵପ୍ନ ଜଗତ ଉତ୍ପନ୍ନ କରି ବ୍ଯକ୍ତି ତାହା ସହିତ ତାଦାମତ୍ବ୍ୟ 
ସ୍ଥାପିତ କରେ। ତେଣୁ ତାକୁ ସ୍ଵପ୍ନ ଦ୍ରଷ୍ଟା ବା ସ୍ଵପ୍ନ ପୁରୁଷ କହନ୍ତି । ସ୍ଵପ୍ନଜନିତ ଦୁଃଖ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟ୍ା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ | 
ସ୍ଵପ୍ନଜଗତ ସହିତ. ଥିବା ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିବା ପରେ ଦ୍ରଷ୍ଟାର ସବୁ ଦୁଃଖ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏହିପରି 
ବାସନା, ଇଚ୍ଛା, କର୍ମ ଅଥବା ଫଳ ସ୍ଵତଃ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଆସକ୍ତିକୁ ଜନ୍ମ ଦିଏ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯଦି ଆମର 
ତାଦାତ୍ମ୍ ମନ ସହିତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ କର୍ଭୃତ୍ବ ଓ ଆସକ୍ି ଉଭୟ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ଯେଉଁ ସମୟରେ 
ଏହି ବିବେକ ଉଦୟ ହୁଏ, ସମକାଳରେ ଆସକ୍ତିର ଅସ୍ତତ୍‌ ରହେ ନାହିଁ। ଜୀବନ ଶାନ୍ତିପୂଣ୍ଠ ଓ ସୁଖମୟ 
ହୋଇଯାଏ। 


॥ ୨୫୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍ତୁ ମହାବାହୋ ଗୁଣକର୍ମବିଭାଗୟୋଃ । 
ଗୁଣା ଗୁଣେଷୁ ବର୍ତନ୍ତ ଇତି ମତ୍ସା ନ ସଜତେ ॥ ୨ ୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତର୍‌ବିତ୍‌ = ତର୍‌ବିତ୍‌, ତୂ = କିନ୍ତୁ, ମହାବାହୋ = ହେ ମହାବାହୁ , ଗୁଣ କର୍ମ ବିଭାଗୟୋଃ = 
ଗୁଣର ବିଭାଗ ଓ ( ସେମାନଙ୍କ) କର୍ମର ବିଭାଗ, ଗୁଣଃ = ଗୁଣ ସବୁ, ଗୁଣେଷୁ = ଗୁଣ 
ଗୁଡ଼ିକରେ, ବର୍ତନ୍ତେ = ଥାଆନ୍ତି, ଇତି = ବୋଲି, ମତ୍‌| = ଜାଣି, ନ = ନାହି, ସଜତେ = 
ଆସକ୍ତ ହୁଅନ୍ତ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ମହାବାହୋ ! ତୁ ଗୁଣକର୍ମ ବିଭାଗୟୋଃ ତତ୍ତ୍ବବିତ୍‌, ଗୁଣାଃ ଗୁଣେଷୁ ବର୍ତନ୍ତେ ଇତି ମତ୍ଵା 
ନ ସଜ଼ତେ ।୨୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜିନ £ ନହାକ ହେ / ଗୁଣ 6 କର୍ମ କିଜାରନ ଜକୁକୁ (ଜନସ/) ଲଣ୍ଥିବ/ ନ୍ଞନତୁରୁଷ 
ଏହ/ ଲଣ 'ଗୁଣମାଳେ ଗୁଣଗୁଜିଳଣନେ ନଚ଼ଣ ଛୁଅନ୍ତି (ନ୍ଦଦ୍ଦିୟ 6 ବ୍ଛୁଜ ନରୀ) !” ନ୍ଦ 
କର୍ମେ ଥାସଛ ହୁଏ ନାହି /୨/୮॥ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍ତୁ ମହାବାହୋ ଗୁଣକର୍ମବିଭାଗୟୋଃ - ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ଅଜ୍ଞାନୀର ଯେଉଁ 
ଲକ୍ଷଣ ସୂଚିତ କରାଯାଇଥିଲା, ତା'ର ତୁଳନାରେ ଜ୍ଞାନୀର ବିପରୀତ ଦୃଷ୍କୁ ଏଠାରେ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପରମାତ୍ମା 
ବତାଇଛନ୍ତି । ଜ୍ଞାନୀର କର୍ମପ୍ରତି ଆସନ୍ତି ନ ଥାଏ । କାରଣ, ସେ ଜାଣେ କି “ ମନ ହି ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ 
କର୍ମ ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ|” ଏହି ବିବେକ ତାର ବୁଦ୍ଧିରେ ସର୍ବଦା ଜାଗ୍ରତ ରହେ । ଥରେ ମାତ୍ର ଏହି 
ତଥ୍ୟକୁ ଜାଣିଗଲା ପରେ ସେ ଆଉ ଫଳ ପ୍ରତି ଉକ୍‌ଣ୍ଢିତ ହୁଏ ନାହି । ସଫଳତା- ବିଫଳତା, ଇଚ୍ା- 
ଅନିଚ୍ଛା, ରାଗ-ଦ୍େଷ ଆଦିକୁ ନିଜର ନୂହଁ, ମନର ବୋଲି ଭାବେ | ତେଣୁ ସେ କର୍ମଫଳରେ ଆସକ୍ତ 
ହୁଏ ନାହି। ଏହିପରି ସବୁ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନୀ ଜଣେ ପ୍ରକୃତ ଖେଳାଳୀ ସଦୃଶ ତାଂର ଜୀବନର 
କର୍ମଜନିତ ଖେଳକୁ ଏହି ଜଗତରୂପ ଖେଳପଡିଆରେ ଖୁବ୍‌ ଆନନ୍ଦର ସହିତ ଖେଳିଥାଏ। ତା'ର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଖେଳ ଜିତି ଉଚ୍ଚ ସମ୍ମାନ ଲାଭ କରିବା ନୁହେଁ, ବରଂ ଖେଳମାଧ୍ଯମରେ ନିରନ୍ତର ଆନ୍ତରିକ 
ସୁଖ ଅନୁଭବ କରିବା। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନକୁ “ ମହାବାହୋଂ ନାମରେ ସମ୍ବୋଧ୍ଵତ କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ତାପପର୍ଯ୍ୟପୂଣ୍ଣବ। ଏହି ସମ୍ବୋଧନରୁ ଆମକୁ ଧନୁର୍ଦାରୀ ରୂପେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଅନେକ ଉପଲବ୍ପଧଗୁଡ଼ିକ ସ୍କରଣ ହୁଏ। 
ଏହି ନାମ ସୂଚିତ କରେ ଯେ, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରକୃତ ବୀର ଯିଏ କି ନିରନ୍ତର ଆନ୍ତରିକ ଜଗତରେ (ମନରେ) 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। କର୍ମରୂପ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ଆଧ୍ରପତ୍ୟ ସ୍ତ୍ରାପିତ କରି ଯିଏ 


| ୨୫୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୨୯ 


କର୍ମ କରେ, ସେ ହିଁ ଅପରାଜେୟ ଅମର ବୀର ରୂପେ ଘୋଷିତ ହୁଏ । ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତ ଯିଏ ସତ୍ୟର ଜ୍ଞାତା 
ଅଟେ, ତାକୁ “ ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌' କୁହାଯାଏ | 


ପ୍ରକୃତେ ଗୁଁଣସମ୍ମୂଢାଃ ସଜ୍ଜନ୍ତେ ଗୁଣକର୍ମସ୍‌ | 
ତାନକୃସ୍ମବିଦୋ ମନ୍ଦାନ୍‌ କୃସ୍ପବିନ୍ନ ବିଗ୍ବଲୟେତ୍‌ ॥ ୨୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ରକୃତେଃ = ପ୍ରକୃତି ଜନିତ, ଗୁଣ ସମ୍ମୂଢାଃ = ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ଭ୍ରମିତ ବ୍ୟକ୍ତି, ସଜନ୍ତେ = ଆସକ୍ତ 
ରୁହନ୍ତି, ତାନ୍‌ = ସେହି, ଅକୃସ୍ବିଦଃ = ଅପରିପକ୍ ଜ୍ଞାନର, ମନ୍ଦାନ୍‌ = ମୁର୍ଖମାନେ, କୃସ୍ମବିଦ୍‌ 
= ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନୀ, ନ ବିଚାଳୟେତ୍‌ = ବିଚଳିତ ନ କରିବା ଭଚିତ୍‌ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ପ୍ରକୃତେଃ ଗୁଣସଂମୁଢ଼ାଃ ଗୁଣକର୍ମସୁ ସଜ୍ଜନ୍ତେକ ଅକୃସ୍ମବିଦଃ ତାନ୍‌ ମନ୍ଦାନ୍‌ କୃସ୍ମବିତ୍‌ ନ 
ବିଚାଳୟେତ୍‌ | ୨ ୯। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 9ନୁଟିଜ ରୁଣରୁଜିଳନେ ମୋହନ 6ହୋଳ ବଳି ରୁଣ © କର୍ମେ ଥାଦଳ | ଳଥ/(ଏ / ସେଳ 
ଥହୁର୍ଣ #ନନୁଲଳ (ଥଅଳୁନୁକିଜ?ଃ) ମଦକୁଵି କଳିକୁ ମୁର୍ଵନ୍ନନ 99 ବଡି କିଚଳିନ କଳିଚ/ 
ଥଳୁଚିନ //୨ ୯// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପ୍ରକୃତେ ଗୁଁଣସମ୍ପୁଢାଃ ସଜନ୍ତେ ଗୁଣକର୍ମସୁ - ଯଦିଓ ଅନେକ ଲୋକ ସାମାନ୍ୟତଃ ଜାଣନ୍ତି 
ଯେ ମନରେ ସ୍ତ୍ରତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ହି ଜଗତର କର୍ମ ରୂପ ଧାରଣ କରି ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି। କିନ୍ତୁ 
କେବଳ ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତି ହି ଏହି ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣେ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ କରି ସେଥୁରେ ଶାନ୍ତ ଓ ଅନାସକ୍ତ 
ରହେ। ବହୁତ ଲୋକ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵକୁ ନ ଜାଣି ମୋହିତ ହୋଇ ନିଜ ନିଜର ବାସନାଗୁଡିକର ଶିକାର 
ହୋଇଥାନ୍ତି । ବାସନାଗୁଡିକରେ ତରଙ୍ଗାୟତ ଶ୍ଳୋକରେ ବିଦ୍ଵାନ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦିଆଯାଇଥିବା ସମ୍ମତିକୁ 
ଏଠାରେ ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦରେ ପୁନରାବୃତ୍ତି କରାଯାଇଛି । 


ତାନକୃସ୍ମବିଦୋ ମନ୍ଦାନ୍‌ କୃସ୍ପବିନ୍ନ ବିଗ୍‌ଲୟେତ୍‌ - ମନ୍ଦବୁଦ୍ଧି ଅଜ୍ଞାନୀ ଏବଂ ଆସକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ 
କମରେ ବିଚଳିତ ନ କରି ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତ ତାକୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ଠିକ୍‌ ମାରଗଁକୁ ଆଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା 
ଉଚିତ୍‌। ଏହିପରି ଜ୍ଞାନୀବ୍ୟକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସୁନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରବାହ ସଂସ୍କୃତିର ଉଦ୍ୟାନକୁ ଜଳସେଚିତ କରି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ 
ସାମାଜିକ ଉନ୍ନତିର ସ୍ଵପ୍ନକୁ ସାକାର କରିପାରେ। 


କର୍ମରେ ଅଧ୍ବକୃତ ଅଞଜ୍ଞାନୀକୁ ତା'ର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ଲାଗି କିପରି କର୍ମ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ? 


॥ ୨୫୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ମୟି ସର୍ବାଣି କର୍ମାଣି ସନ୍ନ୍ୟସ୍ୟାଧ୍ଯାମ୍ରଟେତସା । 
ନିରାଶିନିର୍ମମୋ ଭୂତ୍ଵା ୟୁଧ୍ଯସ୍ବ ବିଗତଜ୍ଵରଃ ॥୩୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମୟି = ମୋ ଠାରେ, ସର୍ବାଣି = ସମସ୍ତ, କର୍ମାଣି = କର୍ରବ୍ୟ କର୍ମ ସବୁ, ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯ = ଅର୍ପଣ 
କରି, ଅଧ୍ାମୂ ଚେତସା = ଆମ ଚେତନଶୀଳ ମନ, ନିରାଶୀଃ = କାମନା ରହିତ, ନିର୍ମମଃ = 
ମମତା ରହିତ, ଭୁତ୍ବା = ହୋଇ, ୟୁଧ୍ୟସ୍ଵ = (ତୁମେ) ଯୁଦ୍ଧ କର, ବିଗତଜ୍‌ରଃ = ( ମାନସିକ) 
ସନ୍ତାପ ରହିତ ହୋଇ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅଧ୍ଯାମ୍ବଚେତସା ମୟି ସର୍ବାଣି କର୍ମାଣି ସନ୍ଜ୍ୟସ୍ୟ ନିରାଶିଃ ନିର୍ମମଃ ଭୂତ୍ଵା ବିଗତଜ୍ଵରଃ ( ସନ୍‌) 
ୟୁଧସ୍ଵ ।୩୦। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ସଂସୁର୍ଵ ଜର୍ନଗୁଜ଼ିନୁ ୬ମାଠନେ ଥର୍ୟଣ କଳି, ଥାଶୀ ¢ ମମରାଜନିତ ରାଳ ଜଥ/ ସଂଚ/ଯରନିନ 
6ହୋଳ ଚୁନ ନୁଵ କଳ //??୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଭଗବାନଙ୍କର ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ମତ ଥୁଲା ଯେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ପାଣ୍ଡବ 
ରାଜକୁମାର ଅର୍ଜୁନ ବର୍ତମାନ ସ୍ତ୍ରିତିରେ ଧ୍ୟାନ ସାଧନା ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ ନ ଥ୍ିଲେ। କର୍ମରେ ବାସନା 
ଉତ୍ଗନ୍ନ କରିବାର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଥାଏ ଏବଂ ପୁନଃ ସେହି ବାସନାରୁ କର୍ମ ବୃଦ୍ଧି ହେବାକୁ ଲାଗେ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
କର୍ମଯୋଗ ଉପଦେଶ ଅନୁସାର କର୍ମାଚରଣ କରିବା ଦ୍ଵାରା ପୁରୁଣା ବାସନାଗୁଡ଼ିକର କ୍ଷୟ ହୋଇଥାଏ । 
କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ନୂତନ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହି । ଅହଂକାର ଓ ସ୍ଵାର୍ଥରହିତ କର୍ମ ଆଚରଣକୁ 
ଏଠାରେ ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । 


ମୟି ସର୍ବାଣି କର୍ମାଣି ସନ୍ନ୍ୟସ୍ୟାଧ୍ୟାମ୍ବଟେତସା - “ ସମସ୍ତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ମୋଂଠାରେ ଅର୍ପଣ କର”- 
ଏଠାରେ “ମୋଂଠାରେ” ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ ପରମାମ୍ମାସ୍ଵରୂପ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉପଦେଶ ଏହି କି ଅର୍ଜୁନ 
ଭକ୍ତି ପୂର୍ବକ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରି ( ଅଧ୍ଯାମ୍ବଚେତନା) ସମସ୍ତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ସନ୍ନ୍ୟାସ ( ଅର୍ପଣ) 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | କର୍ମ ସନ୍ଜ୍ୟାସର ଅର୍ଥ ଅକର୍ମଣ୍ୟତାର ଜୀବନ ନୁହେଁ । କର୍ମରୁ ଅହଂକାର 
ଓ ସ୍ଵାର୍ଥକୁ ତ୍ୟାଗକରି କର୍ମ କରିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟକୁ “ କର୍ମ ସନ୍ନ୍ୟାସ” କୁହାଯାଏ | 


ସର୍ପର ଭୟଙ୍କରତା ତା'ର ବିଷରେ ନିହିତ | ଯଦି ତା'ର ବିଷଦାନ୍ତ ଉପାଡ଼ି ଦିଆଯିବ, ତେବେ 
ସେହି ଭୟଙ୍କର ସର୍ପ କାହାର କ୍ଷତି କରିପାରିବ ନାହି । ଏହିପରି, ଅହଂକାର ଓ ସ୍ଵାର୍ଥ କାରଣରୁ କର୍ମ 
ବନ୍ଧନକାରକ ଅନୁଭବ ହୁଏ । ଏଠାରେ କର୍ମ ସନ୍ନ୍ୟାସର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ସେହି କର୍ମର ଉତ୍‌ପ୍ରେରକ 
ଦୁଷ୍ମୟୋଜନକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା | 


। ୨୫୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୩୦ 


ଆତ୍ମ ସ୍ଵରୂପ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନିରନ୍ତର କୀର୍ଭିନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଭାବ ଓ ବିଚାର ଶୁଦ୍ତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ| 
କୀର୍ଭିଗାନ ଦ୍ଵାରା ହୃଦୟ ଦୈବୀ ଭାବନାରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ସ୍ପନ୍ଦିତ ହୋଇଉଠେ । ଏଭଳି ବ୍ଯକ୍ତିର କର୍ମକୁ 
ସାମାନ୍ୟ ବୁଝିବା ଅନୁଚିତ୍‌ । ବରଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂକଳ୍ପ ହି ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ମାଧ୍ପମେ ଜଗତର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ 
ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ। ପରିଛିନ୍ନ ଜୀବଭାବ ସ୍ଥାନରେ ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ଵ ଭାବ ଦୃଢ ହେବା ପରେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମଷ୍ଟି 
ଇଚ୍ଛାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ସର୍ବୋକୃଷ୍ଟ ମାଧ୍ୟମ ହୋଇଯାଏ । 


ନିରାଶିର୍ନିର୍ମମୋ ଭୂତ୍ଵା ୟୁଧ୍ସ୍ଵ ବିଗତକ୍ଵରଃ - କେବଳ ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମଗୁଡିକର ତ୍ୟାଗ ହି ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଶୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ। ଆମକୁ ଆନ୍ତରିକ ସଦ୍‌ଗୁଣ ( ଦୈବ ସମ୍ପଭିଗୁଡ଼ିକ) ବିକଶିତ କରିବାକୁ ହେବ, 
ଯାହାଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂକଳ୍ପଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରବାହ ନିର୍ବାଧ ରୂପେ ଆମଦ୍ଵାରା ହୋଇପାରିବ । ଏହାର ସଂକେତ 
ଏଠାରେ ‹“ ନିରାଶି”ଓ “ ନିର୍ମମଂ ଏହି ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦରେ କରାଗଲା। ଏହି ଶ୍ଳଲୋକକୁ ପଢ଼ି କେହି ଏଭଳି 
ନିଷ୍କର୍ଷରେ ପହଞ୍ଚୁପାରେ ଯେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ, ବିକଶିତ ଜୀବନ ପଦ୍ଧତିକୁ ତ୍ୟାଗକରି ନିରାଶା ଜୀବନଯାପନ ପାଇଁ 
ଶିକ୍ଷା ଦିଏ। କିନ୍ତୁ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାପରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ କି ଭଗବାନ୍‌ ଏଥିରେ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଜୀବନଶୈଳୀକୁ 
ସଂକେତ କରିଛନ୍ତି। 

“ ନିରାଶି' : ଆଶା ଭବିଷ୍ଯତ କାଳ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଶବ୍ଦ ଯାହାକି ବସ୍ତୁ ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣାକୁ ଅପେକ୍ଷା ରଖେ । 
ଏହା ବର୍ତମାନ ହେବା ଅସମ୍ଭବ । 


“ ନିର୍ମମ" : ଅହଂକାର ମନୋଭାବ, ଯାହାକି ଅତୀତର ବସୁ, ବ୍ଯକଛି ତଥା ଘଟଣା ସହିତ ସମ୍ନ୍ଧିତ | 
ଅହଂକାର “ ଭୂତକାଳର ପ୍ରତିଛାୟା' ମାତ୍ର, ଏବଂ ତା'ର ଅସ୍ତିତ୍‌ ବର୍ଭମାନରେ ଅନୁଭୂୟମାନ ଅତୀତର 
ବିଗତ କ୍ଷଣ ମାତ୍ର। 


ଆଶା ଯଦି ଅନୁପ୍ନନ୍ନ ଭବିଷ୍ୟର ଶିଶୁ ହୁଏ, ତେବେ ଅହଂକାର ଭୂତକାଳର ଜିଦିଖୋର ସ୍ଵତି | ଆଶା 
ଓ ଅହଂଭାବରେ ରହିବା ଅର୍ଥ ଭବିଷ୍ୟ ଓ ଭୂତକାଳରେ ଜୀବନ ବ୍ୟତୀତ କରିବା । ଦୁଃଖର ବିଷୟ ଏହି କି 
ଆମେ ଏସବୁରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ “ ବର୍ଭମାନ ' କୁ ହରାଇ ଦେଉ | ଯଦିଓ “ ବର୍ଭମାନ '” ଆମର ଆଗକୁ ବଢିବା ଓ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ସର୍ବୋଭମ ଅବସର | ଭଗବାନ୍‌ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଶା ଓ ସମଭାବ ରହିତ ହୋଇ କର୍ମ 
କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି। ଅତୀତ ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତର ବିଚାରଗୁଡ଼ିକରେ ଶକ୍ତି ଅପବ୍ୟୟ ନ କରି 
ବର୍ଭମାନ” କୁ ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଏହି ଶ୍ଲଳୋକରେ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସୁଚନା ଦିଆଯାଇଛି | 


ବିଚାରାଧୀନ ଶ୍ଲୋକ ସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସ୍ଵତଃ ପୂଣ୍ଠଢ ଅଟେ। ଯାହାକୁ ପଢି ଆଧୁନିକ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ମଧ୍ଯ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ ରହିଯିବେ। ଯଦିଓ ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଲୋଚନାକୁ ଅନୁଧାନ କରିବା ପରେ ଅତୀତ ଓ 
ଭବିଷ୍ୟତର ବିଚାରଗୁଡ଼ିକରେ ହେଉଥିବା ଶକ୍ତି ଅପବ୍ୟୟକୁ ଆମେ ଅବରୋଧ କରିପାରିବା । କିନ୍ତୁ ବର୍ତମାନ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାବେଳେ ଆମର କ୍ଷମତାର କ୍ଷୟ ସଂଭାବନା ରହିପାରେ । ଏହାର କାରଣ ଅନାବଶ୍ୟକ ବ୍ୟାକୁଳତା 


| ୨୫୯ | 


ଶ୍ରୋକ ୩୧ / ଅଧାୟ ୩ 


ଏବଂ ଉତ୍ତେଜନା ପୂର୍ଣ୍ର ସ୍ଵଭାବ । ଏହି ଉତ୍ତେଜନାକୁ ଏଠାରେ “ ଜ୍ଵର” କୁହାଯାଇଛି । ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି ଯେ 
ସମସ୍ତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ସନ୍ନ୍ୟାସ ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ କରି ଆଶା ଓ ମମତା ରହିତ ହୋଇ ତଥା ମାନସିକ 
ଉତ୍ତେଜନାକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧ (କର୍ମ) କରିବା ଉଚିତ୍‌। ଗୀତାର ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ପରିପୂର୍ଣ୍ରତା ସମସ୍ତ 
ଅଧ୍ପେତାମାନଙ୍କୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ କରାଏ। 


ଏଠାରେ ' ଯୁଦ୍ଧ କରିବାର'ର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ . ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମ ଗୁଡ଼ିକରେ ଆସୁଥିବା ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହେବା' | ତେଣୁ ଏହି ଉପଦେଶ କେବଳ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ ନୁହେଁ, ବରଂ ସମସ୍ତ ମାନବ ଜାତି ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, 
ଯେଉଁମାନେ ବିଚାର ପୂର୍ବକ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରି ପୂର୍ଣ୍ରତ୍ଵ ପ୍ରାତ୍ତି ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ରଖନ୍ତି । 


କର୍ମଯୋଗର ସୀମିତ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ ପୂର୍ବକ ଯେଉଁମାନେ ବେଦଗୁଡ଼ିକୁ ଅଧ୍ଯୟନ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ 
ଏହି ଶ୍ଳଲୋକରେ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଉପଦେଶ ପାରମ୍ପରିକ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । 


ୟେ ମେ ମତମିଦଂ ନିତ୍ୟମନୁତିଷ୍ଠନ୍ତି ମାନବାଃ । 
ଶ୍ରଦ୍ଧାବନ୍ତୋଃନସୂୟନ୍ତୋ ମୁଚ୍ୟନ୍ତେ ତେଃପି କର୍ମଭିଃ ॥୩୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟେ = ଯେଉଁ, ମେ = ମୋର, ମତମ୍‌ = ମତକୁ, ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ନିତ୍ୟମ୍‌ = ସର୍ବଦା, 
ଅନୁତିଷ୍ଠନ୍ତି - ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି, ମାନବାଃ = ମନୁଷ୍ୟମାନେ, ଶ୍ରଦାବନ୍ତଃ = ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ, 
ଅନସୂୟନ୍ତଃ = ଦୋଷ ଦୃଷ୍ଟି ରହିତ ହୋଇ, ମୁଚ୍ୟନ୍ତେ = ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି) ତେ = ସେମାନେ, 
ଅପି = ମଧ, କର୍ମଭିଃ = କର୍ମ ବନ୍ଧନରୁ | 

ଅନ୍ଵୟଃ 2 ଶ୍ରଦ୍ଧାବନ୍ତଃ ଅନୁସୂୟନ୍ତଃ ୟେ ମାନବାଃ ମେ ଇଦଂମତଂ ନିତ୍ୟଂ ଅନୁତିଷ୍ଠନ୍ତି ତେ ଅପି କର୍ମଭିଃ 
ମୁଚ୍ୟନ୍ତେ ।୩୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନେହଁ ମନୁଷ୍ଯ 6ଜେଵ ବୁଣି ଜନ୍ଦିନ (ଅନସୁଯନ୍ଃ) ଏକଂ ଶଛ/ନୁଲ ନନ ସ୍ବର/ ମୋର 
ଏହି ନତ (@ଘଜେଶ)କୁ ଥନୁଶାନନୁର୍କଳ ଯାଳନ କନକ ସମାନେ କର୍ନ ୯ଚଳକୟନୁ 
ନୁଁସଇି ୋନଯାଥାନ /୩? ୧ / 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କର୍ମଯୋଗର କେବଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଜାଣିଗଲେ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ ନାହି। କିନ୍ତୁ ତଦନୁସାରେ 
ଆମକୁ ଆଚରଣ କରିବାକୁ ଭଗବାନ ସୂଚିତ କରିଛନ୍ତି । ଅଧ୍ୟାମ୍ବଜ୍ଞାନ ଏକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆଗ୍ର୍ଯ୍ୟ, 
ସଂପ୍ରଦାୟ, ସଂସ୍ଫ୍ରାପକ ଏବଂ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଧର୍ମପ୍ରଥା ଗୁଡ଼ିକ ମତମତାନ୍ତରରେ ଅନେକ ଭେଦ ଦେଖାଯାଏ। 
ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି ସେମାନେ ସବୁ ତାକ୍ଵାଳିକ ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକୁ ଧ୍ଯାନ ଦେଇ ନିଜ ନିଜ ଯୁଗକୁ 
ମାର୍ଗଦର୍ଶନ କରାଇବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ । ଯଦ୍ଦ୍ାରା ସବୁ ସାଧକ ପରମ ପରୁଷ୍‌ର୍ଥକୁ ପ୍ରାପ୍ତକରି ପାରିବେ। 


॥ ୨୬୦ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୩୧ 


ବଳଦଗାଡ଼ି ଚାଳକର ଚାଚୁକ୍‌ ତଳେ ରହି କାମ କରୁଥୁବା ପଶୁଭଳି ମନୁଷ୍ଯକୁ ବୋଝ ଉଠାଇ 
ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିବା ଅନୁଚିତ୍‌। ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବନ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓ ସ୍ଵାଚ୍ଛନ୍ୟ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ପରିଶ୍ରମ କେବଳ 
ଶରୀରକୁ ସୁଦୂଢ କରେ; କର୍ମ ଆମର ଚରିତ୍ରର ବକ୍ରତାକୁ ଦୂର କରି ଆନ୍ତରିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵକୁ ଜ୍ୟୋତିଃ ପ୍ରଦାନ 
କରେ । ଯଦି ଆମେ ଆମର ପରିଶ୍ରମପୂର୍ବକ କରାଯାଇଥୁବା କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ଆମର ମନ ଏବଂ ବିଚାରକୁ 
ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉ ପଯୋଗ କରିବା; ଅସୂୟା (ଗୁଣରେ ଦୋଷଦର୍ଶନ) କୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ କର୍ମଯୋଗକୁ 
ପାଳନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଏହା ସଂଭବ ହୋଇପାରିବ। 


ଶ୍ରଦ୍ଧା - ସଂସ୍କୃତିରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଗମ୍ଭୀର ଭାବକୁ ଅଙ୍ଗୋ ଭାଷାରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତ 
କରାଯାଇପାରିବ ନାହି। ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଗର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତରେ, ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁବା ଦ୍ଵାରା ସତ୍‌ସ୍ଵରୂପ ପରମାଗ୍ମାଙ୍କ ଜ୍ଞାନ 
ହୁଏ, ତାକୁ ହିଁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କହନ୍ତି କୌଣସି ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କୁହାଯାଏ ନାହି। ବିନା । ବିଶ୍ବାସରେ କୌଣସି 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ ତଥା ବିଗ୍ନରର ପରିପକ୍ଵତା ବିନା ବିଶ୍ଵାସରେ ଦୂଢତା ଆସେ ନାହି । 


ଅନସୂୟନ୍ତଃ ( ଗୁଣରେ ଦୋଷ ଦେଖୁଥିବା ବ୍ୟ୍ତି) ସାମାନ୍ୟତଃ ଜଗତରେ ଆମେ ଯେଉଁସବୁ 
ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରୁ, ତାକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ତା'ଉପରେ ବିଚାର- ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଥାଏ ତା” ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ତର୍କ ଦିଆଯାଏ କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକୁ ସାବଧାନ କରନ୍ତି କି କେବଳ ବାଦ-ବିବାଦ ଅଥବା ଗହନ 
ଅଧ୍ୟୟନ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଏହି ଜ୍ଞାନର ଉପଯୋଗ ହୋଇ ନ ଥାଏ। ବାସ୍ତବିକ ଜୀବନରେ ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ ପାଳନ 
କରିବାରେ ସତ୍ୟତାକୁ ଅନୁଭବ କରିହୁଏ । 


ସେମାନେ ମଧ୍ଯ କମିରୁ ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି - ଏଭଳି ବାକ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ପଢି ଅନେକ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ସ୍ତବ୍ଧ ରହିଯାଆନ୍ତ । 
ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ କୁଶଳତା ପୁର୍ବକ କର୍ମ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେଉଥିଲେ ଏବଂ ହଠାତ୍‌ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ କର୍ମରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାନ୍ତି । ସ୍ଵାଭାବିକ ଏହି କି ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର 
ଅର୍ଥକୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହି, ସେମାନଙ୍କୁ ଏହି ବାକ୍ଯଗୁଡ଼ିକରେ ବିରୋଧାଭାସ ଦେଖାଯିବ। 


ନୈଷ୍କର୍ମ୍ୟ - ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବାବେଳେ ଆମେ ଦେଖୁୂଲେ ଯେ ଆତ୍ମ-ଅଜ୍ଞାନ ହି ଇଚ୍ଛା, 
ବିଗ୍ର ଓ କମ ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ। ତେଣୁ ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାକୁ ଚିହ୍ନିବା ପରେ ଅବିଦ୍ୟାଜନିତ ଇଚ୍ଛା ଓ 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵତଃ ଅଭାବ ହୋଇଯାଏ ଏଥଲାଗି ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଥିବା “ କର୍ମରୁ ମୁକ୍ତ 'ର ବାସ୍ତବିକ 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଅଜ୍ଞାନ ପରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ଅନୁଭୂତି । 


କେବଳ କର୍ମ ମାଧ୍ଯମରେ ପରମାତ୍ବସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରେ ନାହି। ମନ୍ଦିରକୁ ଯାଇଥବା 
ମାର୍ଗ ସ୍ଵତଃ ମନ୍ଦିର ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଜୁବା ପରେ ମନ୍ଦିର ଦର୍ଶନ ହୁଏ। ଏହିପରି, ଏଠାରେ 
କର୍ମଯୋଗକୁ ହିଁ ପରମାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତର “ ମାର୍ଗ” କହି ତାକୁ ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଇଛି । କାରଣ, ତାକୁ ପାଳନ କରିବା 
ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ ସାଧକ ନିତ୍ଯମୁକ୍ତ ସ୍ଵରୂପକୁ ଧ୍ମାନ କରିବାକୁ ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଯାଏ। 


॥ ୨୬୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୨ / ଅଧ୍ଯାୟ ୩ 


ତ ୬>ˆବ”ˆ”ˆ”ˆ>ˆˆ“ବ”ˆ>ବ୬”ଞ୬ଭଭଭ”ୋ 3 ଡ୍‌ ˆ” °` 


ୟେ ତ୍ଵେତଦଭ୍ୟସୂୟନ୍ତୋ ନାନୁତିଷ୍ଠନ୍ତି ମେ ମତମ୍‌ | 
ସର୍ବଜ୍ଞାନବିମୂଢାଂସ୍ତାନ୍‌ ବିଛିି ନଷ୍ଟାନଚେତସଃ ॥୩୨୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟେ = ଯେଉଁ (ଲୋକ), ତୁ = କିନ୍ତୁ, ଏତତ୍‌ = ଏହି, ଅଭ୍ୟସୂୟନ୍ତଃ = ଦୋଷଦୂଦ୍ କରି, ନ 
= ନାହି, ଅନୁତିଷ୍ଠନ୍ତି - ପାଳନ କରନ୍ତି ମେ = ମୋର, ମତମ୍‌ = ମତକୁ, ସର୍ଚହ୍ଥା 
ବିମୂଢାନ୍‌ = ସବୁକିଛି ଜ୍ଞାନରୁ ବିମୁଢ ହୋଇଥୁବା, ତାନ୍‌ = ସେହି, ବିଛି = ଜାଣ, ନଷାନ = 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି, ଅଚେତସଃ = ଅବିବେକୀ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟେ ତୁ ଏତତ୍‌ ମେ ମତଂ ଅଭ୍ୟସୁୟନ୍ତଃ ନ ଅନୁତିଷ୍ଠନ୍ତି, ସର୍ବଜ୍ଞାନ ବିମୂଢ଼ାନ୍‌ ତାନ୍‌ ଅଚେତସଃ 
ନଷ୍ଟାନ୍‌ ବିଦ୍ଧି ।୩ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜିନ୍ତୁ ନ୍ଦ ଜୋଶ ଦୂଖ୍ରମ୍ମୁକ୍ତ ମୂଢ 6ଳୋଳ ମୋନ ଏହି ମତକୁ ଯାଳନ କଳି ନାର 
6ସନ୍ଦିସକୁ ଥମ୍କଳନେ ନାନି ନିନନ୍ଦୁକ୍ତ ଚତିନୟନନ୍ତୂୁ କୁଣମ ନଣ୍ଜ ଯୋେନଛନି ଚୋକି 
ଲଣ //୨7୨// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଭଗବାନଙ୍କ ଉପଦେଶରେ ଦୋଷ ଦେଖୁ ତାକୁ ପାଳନ ନ କରିବା ଫଳରେ ମନୁଷ୍ଯ 
ଅଧୁକ ମୋହିତ ହୋଇ ନିଜର ହାନି ଘଟାଏ | “ ଜୀବନର ମାର୍ଗ'”କୁ ଉତ୍ତମ ରୂପେ ଜାଣିବା ପରେ 
ହି ମନୁଷ୍ଯକୁ କର୍ମମୟ ଜୀବନଯାପନ ପାଇଁ ଉତ୍ସାହିତ କରାଯାଇପାରେ । ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରଥମେ 
କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ନିନ୍ଦା କରିବାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ସେହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୂରୂପ 
ଜୀବନଯାପନ କରିବାକୁ କୌଣସି ସମ୍ଭାବନା ରହେ ନାହି । କର୍ମଯୋଗ ଜୀବନଯାପନର ଏକ ମାର୍ଗ 
ଅଟେ ଏବଂ ତା'ର କଲ୍ୟାଣକାରୀ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଆମେ ତଦନୁସାରେ ଜୀବନ ନି ର୍ବାହ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 


ଅହଂକାର ଓ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ତ୍ୟାଗକରି କର୍ମ କରିବା ହି ଆଦର୍ଶ ଜୀବନ ଅଟେ | ଯାହାଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟକୁ ନିତ୍ୟ 
ଓ ମହାନ୍‌ ଉପଲବ୍ଧିଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରିବ | ଏଭଳି ଜୀବନଶୈଳୀକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିବେକତାକୁ 
ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ତଥା ପରିଶେଷରେ ସ୍ଵୟଂକୁ ବିନାଶ କରିବା । 


ବୁଛି ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାଣୀ ଜଗତରେ ସବୋଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି। ବୁଦିରେ ସ୍ଥିତ ଆତ୍ମ- 
ଅନାମ୍ବ ବିବେକ, ସତ୍ୟ-ମିଥ୍ୟା ବିବେକ କରିବା କ୍ଷମତାକୁ ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ହି ଆମ୍ମବିକାଶର ଏକମାତ୍ର 
ଉପାୟ | ବିବେକ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା ପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ପଶୁ ସଦୃଶ ମନର ପ୍ରବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ଅନୁସାରେ ବ୍ୟବହାର 


କରିବାକୁ ଲାଗେ ତଥା ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନର ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରେ ନାହି। ଏହା ହି ତା'ର 
ବିନାଶ ଅଟେ। 


| ୨୬୨ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩୩ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 


୬ 


ଲୋକମାନେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଉପଦେଶାନୁସାରେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କାହିଁକି କରନ୍ତି ନାହିଁ ? ଭଗବାନଙ୍କ 
ଉପଦେଶ ବା ନିୟମ ଉଲ୍ଲଘଂନ କରିବାକୁ ସେମାନଙ୍କୁ କାହିଁକି ଭୟ ଲାଗେ ନାହିଁ ? ଏହାର ଉତ୍ତର ପରବର୍ତୀ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଦିଆଯାଇଛି - 


ସଦୂଶଂ ଚେଷ୍ଟତେ ସ୍ଵସ୍ୟାଃ ପ୍ରକୃତେର୍ଞାନବାନପି । 
ପ୍ରକୃତିଂ ୟାନ୍ତି ଭୂତାନି ନିଗ୍ରହଃ କିଂ କରିଷ୍ୟତି ॥୩୩।॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସଦୃଶମ୍‌ = ଅନୁସାରେ, ଚେଷ୍ଟତେ = କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି, ସ୍ଵସ୍ୟାଃ = ନିଜର, ପ୍ରକୃତେଃ = 
ପ୍ରକୃତି, ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ = ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ, ଅପି = ମଧ, ପ୍ରକୃତିମ୍‌ = ପ୍ରକୃତିକୁ, ୟାନ୍ରି = ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି, ଭୂତାନି = ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ, ନିଗ୍ରହଃ = ନିଗ୍ରହ, କିମ୍‌ = କଣ, କରିଷ୍ୟତି = କରିବ ? 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଜ୍ଞାନଵାନ୍‌ ୯ ପୁରୁଷଃ) ଅପି ସ୍ଵସ୍ୟାଃ ପ୍ରକୃତେଃ ସଦୃଶଂ ଚେଷ୍ଟତେ, ଭୂତାନି ପ୍ରକୃତିଂ ୟାନ୍ତି, 
ନିଗ୍ରହଃ କିଂ କରିଷ୍ୟତି ? ।୩୩। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଜ୍ଞନକଳ୍‌ କ୍ୟଛ ମା ଜଳ 9 କୁଜି ଅନୁଦାନ ଳର୍ନ ସଲ6ଶେ 6ଚେଖ/ ଳେ / ଦବୁ ଭୀଣୀମାନେ 
ନିଳ ନିଳନ ଠକୂଠିକୁ ଯାକ ନୁଅନି। ୦୦୦ବ ଏଥିନେ କାହାକୁ କିର୍ନନ କାନ୍ଦିବ /୨୨୨୨୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସଦୃଶଂ ଚେଷ୍ଟତେ ସ୍ବସ୍ୟାଃ ପ୍ରକୂୃତେଜ୍ଞାନବାନପି - ଯେଉଁ ପ୍ରକାର ଆମେ ବିଚାର ବା 
ଚିନ୍ତନ କରୁ, ସେହିପ୍ରକାର ଆମର କର୍ମ ନିଶ୍ଚିତ ହୁଏ। ସେଗୁଡ଼ିକ ଆମ ଭିତରେ ସ୍ଫ୍ରାୟୀରୂପ ନେଇ 
ଚିତ୍ତରେ ସଂସ୍କାର ବା ବାସନାରୂପ ଧାରଣ କରନ୍ତି, ଯାହାକୁ ଆମେ ସ୍ଵଭାବ ବା ପ୍ରକୃତି କହିଥାଉ । 
ଯେକୌଣସି ସମୟରେ ବ୍ୟକ୍ତି ମନରେ ଉଠୁଥିବା ବିଚାର ବା ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକୁ ତାର ସ୍ଟ୍‌ଭାବ ଅନୁରୂପ 
ନିଶ୍ଚିତ କରାଯାଏ। ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ତାର ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରେ। 


ଞ୍ହାନବାନ୍‌' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି '- ଯିଏ କର୍ମଯୋଗ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଭଲଭାବେ ବୁଝିପାରିଛି । ଯଦିଓ 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଜାଣିଛି, ତଥାପି ତାକୁ କ୍ରିୟା ରୂପ ଦେବାରେ କଠିନତା ଅନୁଭବ ହୁଏ। କାରଣ, 
ତା'ର ସ୍ଵଭାବ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟରେ ବାଧା ସୃଷ୍ଟି କରେ। ପୁର୍ବାଜିତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ହେତୁ ଏହି ସହଜ ପ୍ରତୀତ 
ହେଉଥିବା କର୍ମସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ମନୁଷ୍ୟ ତାଂର ଜୀବନରେ ପାଳନ କରିପାରେ ନାହିଁ। କେବଳ, ମନୁଷ୍ଯର 
ନୁହେଁ, ସକଳ ପ୍ରାଣୀମାନେ ନିଜ ନିଜର ସ୍ଵଭାବକୁ ଅନୁସରଣ କରିଥାନ୍ତି। ସ୍ବଭାବ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ହୋଇଥିବାରୁ, ତାକୁ ନିଗ୍ରହ କରିବା କଷ୍ଟକର | 


॥ ୨୬୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୪ / ଅଧ୍ାୟ ୩ 


ପ୍ରକୃତିଂ ୟାନ୍ତି ଭୂତାନି ନିଗ୍ରହଃ କିଂ କରିଷ୍ୟତି - ଏହି ଅନ୍ତିମ ବାକ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପଦେଶତେ 
ନିରାଶା ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଏହା ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୃଷ୍ଟିର ପରିଗ୍ୟକ ମାତ୍ର | ସର୍ବଦ୍ରଷ୍ଟା ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାର୍ଗରେ ଚାଲିବାକୁ ସମର୍ଥ ନୁହେଁ। ବିକାଶର ସେପାନରେ 
ସବୁଠାରୁ ନିମ୍ନ ପାହାଚ ବା ସୋପାନ ଉପରେ ଠିଆ ହୋଇଥିବା ଅନେକ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ମାର୍ଗ 
ଅନୁସରଣ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ବୋଧ ହୁଏ | କାରଣ, ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ଆସକ୍ତି ତଥା ପାଶବିକ ପ୍ରବୃଭିଗୁଡ଼ିକରେ 
ସେମାନେ ଏଭଳି ବାନ୍ଧି ହୋଇଥାନ୍ତି କି ସେଗୁଡ଼ିକ ହଠାତ୍‌ ତ୍ୟାଗ କରିବା ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସମ୍ଭବ ହୁଏ 
ନାହି । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ କର୍ମ ପ୍ରତି ଉତ୍ସାହ ତଥା ଜୀବନରେ କିଛି ପାଇବାର ମହତ୍ତ୍ଵାକାଂକ୍ଷା ଅଛି, କେବଳ 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି “ କର୍ମଯୋଗ 'କୁ ଆଚରଣ କରି ସ୍ଵୟଂକୁ କୃତାର୍ଥ କରିପାରିବ । ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି କଥନ 
ତାଙ୍କର ବିଶାଳ ହୃଦୟତା ଏବଂ ସହିଷ୍ଣୁତାର ପରିଗୟକ । 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତ ନିଜର ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାର ଯଦି କର୍ମ କରିବାକୁ ବିବଶ ହୁଏ, ତେବେ ପୁରୁଷାର୍ଥ ପାଇଁ 


କୌଣସି ଅବସର ରହିବ ନାହି, ତେଣୁ ଏହି ଉପଦେଶ ମଧ୍ଯ ନିଷ୍ପୟୋଜନ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ । ଏହାର ଉତ୍ତରରେ 
ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି - 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ୟେନ୍ଦ୍ରିସସ୍ୟାର୍ଥେ ରାଗଦ୍ଵେଷୌ ବ୍ୟବସ୍ଫିତୌ । 
ତୟୋର୍ନ ବଶମାଗଚ୍ଛେତ୍ଭୌ ହ୍ୟସ୍ୟ ପରିପନ୍ଥିନୌ ॥୩୪॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ଯ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ଯ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର, ଅର୍ଥେ = ଅର୍ଥରେ, ରାଗଦ୍ଵେଷୌ = 
ରାଗ ଓ ଦ୍ଵେଷ, ବ୍ୟବସ୍ଫୁତୌ = ବ୍ୟବସ୍ଫାନୁସାରେ ଅବସ୍ଥିତ, ତୟୋଃ = ଦ୍ବୟର, ନ = ନୁହଁ, 


ବଶମ୍‌ = ବଶରେ, ଆଗଚ୍ଛେତ୍‌ = ଆସିବା, ତୌ = ଏହି ଦୁଇଟି, ହି = କାରଣ, ଅସ୍ୟ = 
ଏହାର, ପରିପନ୍ଛିନୌ = ପରିପନ୍ଥୀ (ପରମାର୍ଥ ମାର୍ଗର ବିଘ୍ନ) ଅଟନ୍ତି । 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଇନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ଯ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ୟ ଅର୍ଥେ ରାଗଦ୍ଵେଷୌ ବ୍ୟବସ୍ଥିତୌ, ତୟୋଃ ବଶଂ ନ ଆଗଛେତ୍‌, ତୌ 
ହି ଅସ୍ୟ ପରିପନ୍ିନୌ (ଭବତଃ) ।୩୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜନ୍ଦ୍ରିୟଜେ ଜ/୮ଜ କିଷୟ କ୍ରି ମନନ କାମକୁ କନକ ମନୁଶୀୟକୁ ଣୁ ୧୧କି 
ଜ/ରଣଦ଼ଶନ ଥଧ୍ଯନନେ ରହିବଯ ଥନୁଜିଜ/ ଲଜଣ 6ସେନ୍ଦି କୂଳନି ମନୁଶ୍ୟନ ନୁ 
ଥଟଛ //7?୪/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : ପୂର୍ବ ଶ୍ଳେକରେ କୁହାଯାଇଥିଲା ଯେ, ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ପୟନ କରିଥୁବା ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ 
ନୈତିକତାପୁର୍ଣ୍ର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜୀବନଯାପନ କରିବାକୁ ଅସମର୍ଥ ହୁଏ। କାରଣ, ତା'ର କେତେଗୁଡିଏ ନିମ୍ନ 


| ୨୬୪ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୩୪ 


ସ୍ତରର ପ୍ରବୃତ୍ତ .ଅଧୂକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇ ଉଚ୍ଚ ମୂଲ୍ୟବୋଧଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂରେଇ ଦିଅନ୍ତ । କେବଳ ଷଧ 
ଲେଟ୍ଵଦେବା ହିଁ ରୋଗର ଉପରାର ନୁହେଁ, ଯଦି ସେହି ଶିଷଧ ଉପଲବ୍ଧ ନ ହୁଏ ବା ଉପଲବ୍ଧ ଓଷଧକୁ 
କିଣିଆଣି ବିଧ୍ପୂର୍ବକ ସେବନ କରାନଯାଏ। 


ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ଵବେତ୍ତାର କର୍ତବ୍ୟ ଏହି କି ସେ କେବଳ ଆମର ବର୍ଭମାନ ଜୀବନର ଦୁର୍ବଳତାଗୁଡିକୁ 
ନ ଦର୍ଶାଇ ପୁର୍ଣ୍ଣତ୍ଵ ସ୍ଥିତିର ଜ୍ଞାନ କରାଇବା ଆବଶ୍ୟକ, ଯାହା ଫଳରେ ଆମେ ଦୋଷମୁକ୍ତ ହୋଇ ପୂର୍ଣ 
ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇପାରିବ । କେବଳ ଏତିକି କରିପାରିଲେ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵବେତ୍ତା ଦାର୍ଶନିକ ନିଜର ପିଢ଼ିକୁ 
କୃତାର୍ଥ କରିପାରିବେ । 


ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ସ୍ଵଭାବାନୁସାର କାର୍ଯ୍ୟ କରେ। କିନ୍ତୁ ଏହି ସ୍ଵଭାବକୁ ସେ 
ତା'ର କର୍ମ ଓ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ଉପନ୍ନ କରେ ଏବଂ ତାକୁ ନଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ କରିପାରେ | ତେଣୁ ଏଠାରେ ପୁରୁଷାର୍ଥ 
ନିମିତ୍ତ ଅବସର ଅଛି । ତାକୁ ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ତାଂର ବିଷୟ ପ୍ରତି ବ୍ୟକ୍ତି ମନରେ 
ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ। ଶଦବ୍ଦସ୍ପର୍ଶାଦି ଇନ୍ଦ୍ରିଗଗୁଡ଼ିକ ସୁଖ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିପାରିବେ ନାହି । ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରି ମନ କାହାପ୍ରତି ରାଗ ରଖେ ଏବଂ କାହାପ୍ରତି ଦ୍ଵେଷ ରଖେ । ଏହି ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ ଯୋଗୁଁ ହିଁ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ହର୍ପ- ବିଷାଦ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ତା'ପରେ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରିୟର ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ଅପ୍ରିୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟିତ 
ହୁଏ। ବିଷୟ ପ୍ରତି ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ ସର୍ବଦା ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥିବା ଯୋଗୁଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସର୍ବଦା ବିକ୍ଷୁକ୍ଧଚିତ୍ତ ରହେ । 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଏହି ଦୁଇଟି ଡାକୁ ସଦୂଶ ମନର ଶାନ୍ତି, ସମତା ଓ ଏକାଗ୍ରତାକୁ ହରଣ କରି ନିଅନ୍ତି | 
ଯାହା ଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରକୃତ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନଯାପନ କରିପାରେ ନାହି । 


ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ପରୋକ୍ଷ ଯେକୌଣସି ରୂପେ ବାହ୍ୟ ଜଗତରୁ ପଳାୟନ କରିବାର ଉପଦେଶ ଗୀତାରେ 
କେଉଁଠି ମିଳେ ନାହିଁ। ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି ଯେ ଏହି ଲୋକରେ, ଶରୀରରେ ଏବଂ ଏହିକ୍ଷଣି ଆମେ ସବୁ 
ପରିସ୍ଫ୍ରତିକୁ ଅନୁଭବ କରି ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମାନୁଭବ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇପାରିବା | କେବଳ ଏତିକି ଆବଶ୍ୟକ କି 
ସବୁ ପରିସ୍ତ୍ରତିରେ ମନୁଷ୍ୟ ତାର ଶରୀର, ମନ-ଚୁଝି ଇତ୍ୟାଦି ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵାମୀ ହୋଇ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ | 
ଏଭଳି ସ୍ଵାମୀତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ହିଁ ରାଗ-ଦ୍ଵେଷରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା ବୋଲି ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି । 


ରାଗ-ଦେ୍‌ଷରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ମିଥ୍ୟା ଅହଂକାର ତଥା ତଜ୍ଜନିତ ଅନ୍ୟ ପ୍ରବୃଭିଗୁଡିକୁ ସମାପ୍ତ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । କାରଣ, ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ ଅହଂକାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ। ତେଣୁ ଅହଂକାର ରହିତ କର୍ମ 
କରିବା ଦ୍ଵାରା ବାସନା ଗୁଡିକର କ୍ଷୟ ହୋଇଥାଏ। ବାସନା ବା ସଂସ୍କାରରୁ ମନ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ ତା' ଦ୍ଵାରା 
ଅହଂକାର କ୍ରୀଡା କରେ। ଯେତିକି ଯେତିକି ବାସନା କ୍ଷୟ ହେବାକୁ ଲାଗେ, ସେହି ଅନୁପାତରେ ମନର 
ସମତା ବା ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ମନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଏକାଗ୍ର ହୋଇ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲା ପରେ ସେହି ସ୍ଥିର ଅନ୍ତକରଣରେ 
ଆତ୍ମାର ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ରୂପ ଅହଂକାର ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 


| ୨୬୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ଶ୍ରେୟାନ୍‌ ସ୍ଵଧର୍ମୋ ବିଗୁଣଃ ପରଧର୍ମାତ୍‌ ସ୍ଵନୁଷ୍ଠିତାତ୍‌ | 
ସ୍ଵଧର୍ମେ ନିଧନଂ ଶ୍ରେୟଃ ପରଧର୍ମୋ ଭୟାବହଃ ॥୩୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶ୍ରେୟାନ୍‌ = ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ସ୍ଵଧର୍ମଃ = ସ୍ବଧର୍ମ। ବିଗୁଣଃ = ସ୍ବଳ୍ପଗୁଣ ଯୁକ୍ତ, ପରଧର୍ମାତ୍‌ = 
ପରଧର୍ମଠାରେ, ସ୍ବନୂୁଷ୍ଚିତାତ୍‌ = ଉତ୍ତମ ରୂପେ ଆଚରିତ, ସ୍ବଧର୍ମେ = ନିଜ ଧର୍ମରେ, ନିଧନମ୍‌ 
= ନିଧନ, ଶ୍ରେୟଃ = କଲ୍ୟାଣ କାରକ, ପରଧର୍ମଃ = ପରଧର୍ମ ବା ପରର କର୍ମ, ଭୟାବହଃ 
= ଭୟାବହ | 


ଅନ୍ଵୟଃ 2 ସ୍ଵନୁଷ୍ଠିତାତ୍‌ ପରଧର୍ମାତ୍‌ ବିଗୁଣଃ ସ୍ଵଧର୍ମଃ ଶ୍ରେୟାନ୍‌। ସ୍ବଵଧର୍ମେ ନିଧନଂ ଶ୍ରେୟଃ ପରଧର୍ମଃ 
ଭୟାବହଃ ।୩୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସମ୍ମ୍ୟକ୍‌ ଡଲାର ଥନୁଶିତ ଯରଧର୍ନ ଥଯେଷା ଗୁଣନନ୍ଦିତ ସୁଧର୍ନ ଥ/ଜଳଣ ରମ ଯାଳନ 


କଳିକା ଶେୟକ୍କର / ସୁୂଧର୍ମନେ ମୂନୁୟୁ ଜଳୟଣଳର/, କିନ୍ତୁ ଘଳଧର୍ନ ଜୟ ଜଳକର 
ଅଟେ /୩7୫/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଧର୍ମ ଶବ୍ଦ ଅନେକ ଅର୍ଥରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୁଏ। ଧାର୍ମିକତା, ମନ୍ଦ ବ୍ୟବହାର, କଉଁବ୍ଯ, ମନ୍ଦଗୁଣ 
ଆଦି ବିଭିନ୍ନ ଅର୍ଥରେ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ । ଧର୍ମର ପରିଭାଷା ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ବିସ୍ତାର ରୂପେ 


ଦେଖ୍ଵସାରିଛେ ଯେ, “ ଯାହା ଯୋଗୁଁ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍‌ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ, ତାହାକୁ ହି ସେହି ବସ୍ତୁର ଧର୍ମ 
କୁହାଯାଏ। ” 


ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରୁ ଅନ୍ୟ ଜଣଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ଭିନ୍ନତାକୁ ସେମାନଙ୍କ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ନିଶ୍ଚିତ କରାଯାଏ | 
ଏହି ବିଚାରର ସ୍ତର, ଗୁଣ ତଥା ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆଦି ବ୍ୟକ୍ତିର ବାସନା ବା ସଂସ୍କାର ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ | ଏହାହିଁ 
ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵଭାବ ଅଥବା ଧର୍ମ। ତେଣୁ ମନଃ ସଂଯମର ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ଧର୍ମର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତର “ ବାସନା' | 


ସ୍ଵଧର୍ମ ଓ ପରଧର୍ମ - ଏଠାରେ ସ୍ଵଧର୍ମର ଅର୍ଥ କୌଣସି ଜାତି ବା କୁଳ ବିଶେଷରେ ଜନ୍ମ ନେବା 
ପରେ ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ ନୁହେଁ। ସ୍ଵଧର୍ମର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ନିଜର ବାସନାରାଶି। ନିଜର ସହଜ ଓ 
ସ୍ଵାଭାବିକ ସଂସ୍କାର ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଫଳରେ ହି ଜୀବନରେ ଶାନତ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ, ସଫଳତା ଓ 


ସନ୍ତୋଷ ଅନୁଭବ ହୁଏ। ତେଣୁ ପରଧର୍ମର ଅର୍ଥ ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବ ବା ସଂସ୍କାର ଅନୁସାରେ ବ୍ୟବହାର 
ଓ କର୍ମ କରିବା, ଯାହାକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ଭୟାବହ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 


ଗୀତାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସ୍ଵଭାବକୁ ଦେଖୂ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି। 
ଜନ୍ମଗତ ରାଜକୁମାର ଅଝର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ଜୀବନରେ ହି ସାହସ ଓ ଶୁରବୀରତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥଲେ। 


॥ ୨୬୬ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩୬ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 


ଧନୁର୍ବିଦ୍ୟାରେ ନିପୁଣତା ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥୁଲେ । ତେଣୁ ଯୁଦ୍ଧ ଭଳି ଘୋର କର୍ମ ତାଙ୍କର ସ୍ଵଭାବର ଅନୁକୂଳ 
ଥିଲା। ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖାଯାଏ କି ସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ ତ୍ୟାଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରାହ୍ମଣର ଜୀବନ ତାଙ୍କ ଜୀବନଠାରୁ 
(କ୍ଷତ୍ରିୟଃ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର । ତେଣୁ ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରୁ ପଳାୟନ କରି ପର୍ବତ ଗୁମ୍ଫାରେ ବା ଜଙ୍ଗଲରେ ବସି ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ 
କରିବାକୁ ସେ ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକଟ କରିଥ୍ବଲେ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ ଦେଉଛନ୍ତି କି ସ୍ଵଧର୍ମ ପାଳନରେ ଯଦି କିଛି 
ନ୍ୟୁନତା ରହେ, ତେବେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ପାଳନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମକଲ୍ୟାଣ ହୋଇପାରେ ।। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ବାସନାନୁସାର ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ କର୍ମ ଓ ଦିବ୍ୟ ଜୀବନ ଯାପନ କରେ ତେବେ ତାହା ତା'ର ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ 
ଦୃଢ କରିବା ପରିବର୍ଭେ ବିନାଶକାରୀ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ। 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
ଅଥ କେନ ପ୍ରୟୁକ୍ତୋଃୟଂ ପାପଂ ଚରତି ପୂରୁଷଃ । 
ଅନିଚ୍ଛନ୍ନପି ବାର୍ଷେୟ ବଲାଦିବ ନିୟୋଜିତଃ ॥୩୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଥ = ପୁଣି, କେନ = ଯଦ୍ଦ୍ବାରା, ପ୍ରୟୁକ୍ତଃ - ପ୍ରେରିତ ହୋଇ, ଅୟମ୍‌ = ଏହି, ପାପମ୍‌ = 
ପାପ, ଚରତି = କରନି, ପୂରୁଷଃ = ମନୁଷ୍ଯ, ଅନିଚଛନ୍‌ = ଅନିଚ୍ଛା, ଅପି = ସତେ, ବାର୍ଷେୟ 
= ହେ ବାଷ୍ତେୟ, ବଲାତ୍‌ = ବଳ ପୂର୍ବକ | ଇବ = ପରି, ନିୟୋଜିତଃ = ନିୟୋଜିତ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅର୍ଚୁନଃ ଉବାଚ । ହେ ବାଶ୍ଫ୍ରେୟ । ଅଥ ଅୟଂ ପୁରୁଷଃ ଅନିଚ୍ଛନ୍‌ ଅପି ବଳାତ୍‌ ନିୟୋଢିତଃ 
ଇବ କେନ ପ୍ରୟୁକ୍ତଃ ପାପଂ ଚରତି ।୩୬। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଥର୍କ୍ଲନ କନ୍ଦିଳେ 
6ହ କୈ / ଦୁନଃ ଏହି ଦୁରୁର ବଳମୁର୍କଳ ବାଷନୋଳ ଥଳିର/ ସନକୁ ମ୍‌ ଲାହା ନ଼ର/ 
69 ଣିଜ 6ହୋଳ ଘୀମ ଥାଚନଣ କଳୁଛି ୮ /??୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ଗୁଡିକର ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ଏକ ନିଶ୍ଚିତ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଛନ୍ତି । 
ଏହି ପ୍ରଶ୍ନରୁ ଜଣାଯାଏ କି ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଉନ୍ମାଦ ସ୍ଫ୍ରିତିରୁ ଅନେକ ମାତ୍ରାରେ ଉପରକୁ 
ଉଠିଯାଇଛନ୍ତି । ସେ ବର୍ତମାନ ଆତ୍ମ-ନିରୀକ୍ଷଣ କରି ତାଙ୍କ ମନରେ ଥିବା କେତେକ ଗୁଣ ଅଥବା ଶକ୍ତି 
କାର୍ଯ୍ୟକରୁଥିବାର ଅନୁଭବ କରୁଛନ୍ତି। ଯେଉଁଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ତାଙ୍କର ଉଚ୍ଚମାନର ସେହି ଗୁଣଗୁଡ଼ି କୁ 
( ପ୍ରବୃତ୍ତ୍‌କୁ) ଦବାଇ ରଖୁ ସେଗୁଡିକର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିରେ ବାଧା ସୃଷ୍ଟି କରୁଛନ୍ତି । 


ଏଭଳି କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟ ସଂସାରରେ ନାହି, ଯାହାକୁ କି ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ ପାପ ପୁଣ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ଅନୁଭବ 
ନ ହେଉଛି। ବୁଦ୍ଧିଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଜାଣିପାରେ କି ପୁଣ୍ୟ କ'ଣ ? କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ 


॥ ୨୬୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୭ / ଅଧାୟ ୩ 


ଅବଭ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହୁ, ସେତେବେଳେ ପାପରେ ହି ତା'ର ପ୍ରବୃଭି ବଢ଼ିବାକୁ ଲାଗେ। ଏହା ଏକ ବିଡମ୍ବନା ମାତ୍ର। 
ନିଜର ଆଦର୍ଶ ଓ ବାସ୍ତବିକ ଆଚରଣ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟବଧାନ ରହେ, ତାହା ସବୁ ଆତ୍ମନିରୀକ୍ଷକ 
ବିଚାରକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତରେ ଏକ ବଡ ସମସ୍ୟା ହୋଇଯାଏ। 


ଆମର ହୃଦୟରେ ସ୍ମ୍ରିତ ଦୈବୀ ଗୁଣ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର ଉପଲବ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ତ କରାଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ 
ପାଶବିକ ପ୍ରବୃଭିଗୁଡିକ ଆମକୁ ପ୍ରଲୋଭିତ କରି ଶ୍ରେୟମାର୍ଗରୁ ଦୂରକୁ ନେଇ ଯାଆନ୍ତି । ଆମେ ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ 
ଶାରୀରିକ ସୁଖରେ ହିଁ ରମଣ କରିଥାଉ । ଅଧ୍ଵକାଂଶ ସମୟରେ ଏସବୁ ଆମର ଅନିଛ୍ଛା ସତ୍ତ୍ଵେ ହୋଇଥାଏ। 
ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଛନ୍ତି/ ମନରେ ବସିଥବା ଏହି ରାକ୍ଷସର ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ, ଯିଏ କି ଆମଠାରେ ଥିବା ଦୈବୀ 
ଗୁଣଗୁଡିକୁ ସୁନିୟୋଜିତ ଢଙ୍ଗରେ ଲୁଟି ନେଇଯାଉଛି ? 


ବୃଷ୍ଣ ବଂଶରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ବାର୍ଷ୍େୟ ନାମରେ ସମ୍ବୋଧନ କରାଯାଇଛି । 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଟ 
କାମ ଏଷ କ୍ରୋଧ ଏଷ ରଜୋଗୁଣସମୁଦ୍ଭବଃ | 
ମହାଶନୋ ମହାପାପ୍ଶା ବିଦ୍ଧ୍ୟେନମିହ ବୈରିଣମ୍‌ ॥୩୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କାମ = କାମ ବା କାମନା, ଏଷଃ =ଏହି, କ୍ରୋଧ = କ୍ରୋଧ, ଏଷଃ = ଏହି, ରଜୋଗୁଣ 
ସମୁଦ୍ଭବଃ = ରାଜଗୁଣରୁ ଜାତ, ମହାଶନଃ = ବଡକ୍ଷୁଧା ( ଭୋଗରେ ଅତୃପ୍ତ), ମହାପାପ୍ନା = 
ମହାପାପୀ, ବିଛି = ଜାଣ, ଏନମ୍‌ = ଏହାକୁ, ଇହ = ଏଥୁରେ, ବୈରିଣମ୍‌ = ଶତୃ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ। ଏଷଃ କାମଃ ଏଷଃ କ୍ରୋଧଃ ରଜୋଗୁଣସମୁଦ୍ଭବଃ ମହାଶନଃ 
ମହାପାପ୍‌ମା। ଏବଂ ଇହ ବୈରିଣଂ ବିଦ୍ଧି ।୩୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଶୀ ନଙ୍ଜକାନ କହିଣନଲେ 
ରଣଳରୁଣନୁ ନ୍ନ ହେନଥକ/ ଏହି (ଳ/ମନ! ନ ଥଳା ଚୁନ ` 6କ[/©/ ' ଥ6ନେ/ 
ଏହ/ ମହାଶୀନ/ (ଯାଯାଳ କ୍ଧୁଧ/ ଥତଳ) ଏବଂ ମହାଯାଯ// ଏହାକୁ ତୁଣମ ଜୁ ନୁବେ 
ଲଣ //?7୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କାମ ଏଷ କ୍ରୋଧ ଏଷ ରଜୋଗୁଣସମୁଦ୍‌ଭବଃ - ଏହି କାମ ଓ କ୍ରୋଧ ମନୁଷ୍ଯ 
ଭିତରେ ସ୍ତ୍ରିତ ରାକ୍ଷସ ଅଟନ୍ତି । ଆତ୍ମ- ଅଜ୍ଞାନ ବୁଦ୍ଧିରେ ଇଚ୍ଛା ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ 
କାମ ଓ କ୍ରୋଧ ଉଭୟକୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବୁଝିବା ଅନୁଚିତ୍‌ । କୌଣସି ବିଶେଷ ପରିସ୍ତିତିରେ କାମ ହିଁ 


॥ ୨୬୮ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୩୮ 


କ୍ରୋଧର ରୂପ ନେଇଥାଏ । ମନର ସେହି ବିକ୍ଷେପ, ଯାହାକି କୌଣସି ଚକ୍ୟୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ମନରେ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅସ୍ଥିରତା ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ, ତାକୁ ' କର୍ମଂ କହନ୍ତି | ସାଧାରଣତଃ, ଇଛା ନିଜଠାରୁ ଭିନ୍ନ କୌଣସି 
ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ହୋଇଥାଏ । ଜଗତରେ ଅସଂଖ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ତଥା ପରିସ୍ଥିତି ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବଦା ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ହେବା ସମ୍ଭବ ହୋଇ ନ ଥାଏ। ଏହି ପ୍ରକାର ଆମର ଏବଂ ଇଚ୍ଛିତ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯରେ ଯଦି କୌଣସ୍ଚି ବିଘ୍ନ 
ଆସେ, ତେବେ ପ୍ରତିହତ ଇଚ୍ଛା କ୍ରୋଧ ରୂପ ଧାରଣ କରେ 


ମହାଶନୋ ମହାପାପ୍ନା ବିଦ୍ଧ୍ୟେନମିହ ବୈରିଣମ୍‌ - ଏହିପରି କାମ ଅଥବା କ୍ରୋଧ ହେଉଛନ୍ତି 
ରାକ୍ଷସ ସଦୃଶ ଯିଏ କି ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ ଆମକୁ ଆସକ୍ତ ହେବାପାଇଁ ବାଞ୍ଚା କରେ | ଆମର ଉଚ୍ଚ ଆଦର୍ଶକୁ 
ଭୁଲାଇ ଆମକୁ ପାପାଚରଣରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ କରାଏ । ଆମର ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକ ଯେତେ ପ୍ରବଳ ହେବ, 
ସେତିକି ପାପପୂଣ୍ଟି ଆମର ଜୀବନ ହେବ । କାମନାଗୁଡିକ ଆମର ବିବେକକୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ କରିଦିଏ। କାମ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲା ପରେ ତାଂଠାରୁ ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରକାରର ଦୁଃଖଦାୟକ ବୂତ୍ତିଗୁଡିକ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାନ୍ତି। ଏହି 
ସବୁର ଅଧୀନରେ ଆସିବା “ ଅଜ୍ଞାନ” ଓ ସେଗୁଡିକ ଉପରେ ଶାସନ କରିବା ' ଜ୍ଞାନଂ 


ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ୍‌ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମାଧ୍ଯମରେ ବୁଝାଉଛନ୍ତି କି କେଉଁ ପ୍ରକାର ଆମର ଶତ୍ରୁ ଏହି “ କାମ” 
ଆମର ବିବେକକୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ କରେ। 
ଧୂମେନାବ୍ରିୟତେ ବହ୍ଛିର୍ୟଥାଦର୍ଶୋ ମଲେନ ଚ । 
ୟଥୋଲ୍ବେନାବୃତୋ ଗର୍ଭସ୍ତଥା ତେନେଦମାବୂତମ୍‌ ॥୩୮॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଧୂମେନ = ଧୂଆଁ ଦ୍ଵାରା, ଆବ୍ରିୟତେ = ଆବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ବହୁ = ଅଗ, ୟଥା = ଯେପରି, 
ଆଦର୍ଶଃ = ଦର୍ପଣ, ମଲେନ = ଧୁଳି ବା ମଇଳା ଦ୍ଵାରା, ଚ = ଏବଂ, ୟଥା = ଯେପରି, 


ଉଲ୍ଲେନ = ଜରାୟୁ ଦ୍ଵାରା, ଆବୃତଃ = ଆବୃତ, ଗର୍ଭଃ = ଭୁଣ, ତଥା = ସେହିପରି, ତେନ 
= ଏହା ଦ୍ଵାରା, ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ଆବୃତମ୍‌ = ଆବୃତ ହୋଇଛି । 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଥା ବହ୍ନିଃ ଧୂମେନ୍‌, ଚ ଆଦର୍ଶଃ ମଳେନ ଆବ୍ରିୟତେ, ୟଥାଗର୍ଭଃ ଉଲ୍ଵେନ ଆବୃତଃ ତଥା 
ତେନ ଇଦଂ ଆବୂୃତଂ ।୩୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଯେଳଳି ଠୁଆଁ ଦୃର/ ଥଳଟୁି 6 ଥୁଳିନେ ଦ୍ୟଣ କା 6ଲାଲଥାଏ ଥା ଛୁଣ ରଲାଶଯନେ 
ଥାବତ ଜଯ, 6ସନିନୀଳ କାମ ଜ଼ଜ/ 5/ନ ଥବୁଚ 6ଭେଳନଣହ /7୩7/-/ 

ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏଠାରେ ତିନୋଟି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦିଆଯାଇ ଏହାକୁ ବୁଝାଇ ଦିଆଯାଇଛି ଯେ କିପରି କାମ ଓ 

କ୍ରୋଧ ଆମର ବିଗ୍ନର ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ ଆବୃତ କରିଦି ଅନ୍ତି। ଶାସ୍ତ୍ରଗୂଡ଼ିକରେ ଏହାକୁ ପୁନରୁକ୍ତି ଦୋଷ 


॥ ୨୬୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୮ / ଅଧାୟ ୩ 


କୁହାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ ଏହାକୁ ଦୋଷରୂପେ ଗଣାଯାଏ ନାହି। ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାରେ କେଉଁଠି 
ଅନାବଶ୍ୟକ ବା ନିରର୍ଥକ ପୁନରୁକ୍ତି ନାହିଁ । ଏହାକୁ ଧ୍ୟାନରେ ରଖ ଯଦି ଏହି ଶ୍ଳୋକକୁ ବୁଝି ବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରିବା, ତେବେ ଜଣାଯିବ ଯେ ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇଥୁବା ତିନୋଟି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରେ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭେଦ ଅଛି। 
ବାଚ୍ୟାର୍ଥ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଵକ ଅର୍ଥ ଏହି ଶ୍ଳଲୋକରେ କୁହାଯାଇଛି । 


ଜଗତର ଅନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଆସକ୍ତି ହେତୁ ମନୁଷ୍ୟର ବିଚାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଯାଏ। 
ଆମର ଆସକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଅଥବା ଇଚ୍ଛାକୁ ତିନି ଭାଗରେ ବିଭାଜିତ କରାଯାଇପାରେ।। ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିମ୍ବ ସ୍ତରର ଇଚ୍ଛା 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଶାରୀରିକ ଉପଭୋଗ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, ଦ୍ଵିତୀୟରେ ଆମର ମହତ୍ତ୍ରାକାଂକ୍ଷାଗୁଡ଼ିକ ଯଥା - ସତ୍ତା, ଧନ, 
ପ୍ରସିଛି ଏବଂ କୀଉି ପାଇଁ । ଏହାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ତୃତୀୟ ଇଚ୍ଛା ହୋଇପାରେ ଆତ୍ମବିକାଶ ଓ ଆତ୍ମସାକ୍ଷାକ୍ଵାର ଜନିତ । 
ଏହି ତିନି ପ୍ରକାରର ଇଚ୍ଛା ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଧାନତାରେ ଯଥାକ୍ରମେ ତାମସିକ, ରାଜସିକ ଏବଂ ସାବ୍ଟ୍ଵିକ କୁହାଯାଏ। 
ତିନୋଟି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମାଧ୍ଯମରେ ଏହି ତିନୋଟି ଇଚ୍ଛାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଆବରଣକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । 


( ୧) ଯେଭଳି ଧୂଆଁରେ ଅଗ୍ନି ଆବୃତ : ଅନେକ ଥର ଧୁଆଁରେ ଅଗ୍ନିର ତେଜ ବା ପ୍ରକାଶ ପୂର୍ଣ୍ତଃ 
ଅଥବା ଅଂଶତଃ ଆବୃତ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ପ୍ରକାର ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାର 
ପ୍ରକାଶକୁ ଆବୃତ କରିଦିଏ । 


( ୨ ) ଯେଭଳି ଧୁଳିରେ ଦର୍ପଣ : ରଜୋଗୁଣରୁ ଭପ୍ନ୍ନ ବିକ୍ଷେପ ହେତୁ ବୁଛି ଉପରେ ପଡୁଥିବା 
ଆବରଣକୁ ଏହି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମାଧ୍ଯମରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । ଧୁଆଁର ଆବରଣ ଅପେକ୍ଷା ଦର୍ପଣ ଉପରେ ପଡିଥବା 
ଧୁଳିକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଅଧ୍ଵକ ଚେଷ୍ଟା ବା ଅଧ୍ଵଳ ସମୟ ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ। ବାୟୁର ହାଲ୍‌କା 
ପ୍ରବାହରେ ଧୁଆଁ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ ତୋଫାନ ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ଦର୍ପଣରୁ ଧୂଳି ସଫା ହୋଇପାରେ ନାହି । 
କେବଳ ଏକ ସ୍ଵଚ୍ଛ, ଶୁଖୂଲା କପଡାରେ ପୋଛି ଏହାକୁ ସଫା କରାଯାଇପାରିବ । ଧୂଆଁ ଥାଇ ମଧ୍ଯ କିଛି 
ମାତ୍ରାରେ ଅଗ୍ନି ଦେଖାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଧୂଳିରେ ଆବୃତ ଦର୍ପଣରେ କଦାପି ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଦେଖାଯାଏ ନାହି । 


(୩) ଯେଭଳି ଗର୍ଭାଶୟରେ ଭ୍ରୂଣ : ତମୋଗୁଣଜନିତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିମ୍ନ ପଶୁପ୍ରବୃତ୍ତି ଭଳି ବୈଷୟିକ 
କାମନାଗୁଡ଼ିକ ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ପୂର୍ଣତଃ ଆବୃତ କରିଦିଏ ଯାହାକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଏହି ଭ୍ରୁଣର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଦିଆଯାଇଛି । ଗଭ୍ଭସ୍ସ ଶିଶୁ ପୂର୍ଷତଃ ଆଚ୍ଛାଦିତ ରହେ ଏବଂ ତା'ର ଜନ୍ଜପୂର୍ବରୁ ସେହି ଶିଶୁକୁ ଦେଖ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଏହି ଆବରଣ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସ୍ଵବଚ୍ଛ ଓ ତାକୁ ଦୂର ହେବା ଲାଗି କିଛି ନିଶ୍ଚିତ ସମୟ ଆବଶ୍ୟକ । ଏହି 
ପ୍ରକାର ତାମସିକ ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବୁଛ୍ବିର ଆବରଣକୁ ହଟାଇବା ପାଇଁ ଜୀବକୁ ବିକାଶର ଶିଡି ଉପରେ 
ଚଢି ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ପଡେ । 


ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ କେବଳ ସର୍ବନାମର ପ୍ରୟୋଗ କରି କୁହାଗଲା ଯେ, “ ତାହାଦ୍ବାରା ଏହା ଆବୂତଂ' | 
ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳଲୋକରେ ଏହି ଦୁଇଟି ସର୍ବନାମ ' ତାହା' ଓ ‹ ଏହା” କୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । 


॥ ୨୭୦ | 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ବୟଃ : 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ଅଧ୍ୟାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୩୯, ୪୦ 


ଆବୂତଂ ଜ୍ଞାନମେତେନ ଜ୍ଞାନିନୋ ନିତ୍ୟବୈରିଣା । 
କାମରୂପେଣ କୌନ୍ତେୟ ଦୁଶୂରେଣାନଲେନ ଚ ॥୩୯॥ 


: ଆବୃତମ୍‌ = ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଛି, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଞ୍ଞାନନ ଏତେନ = ଏହା ଦ୍ଵାରା, ଜ୍ଞାନିନଃ = 


ଜ୍ଞାନୀର, ନିତ୍ୟବୈରିଣା = ଚିରଶତୃ ଦ୍ଵାରା, କାମ ରୂପେଣ = କାମନା ରୂପକ, କୌନ୍ତେୟ = 
ହେ କୁନ୍ତୀ ପୁତ୍ର, ଦୁଖୂରରେଣ = ଅସଂତୃପ୍ର, ଅନଳେନ = ଅଗ୍ନି ସଦୃଶ, ଚ = ଏବଂ | 


ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ଜ୍ଞାନିନଃ ନିତ୍ୟବୈରିଣା ଚ ଦୁଖୂରେଣ ଚ ଅନଲେନ କାମରୂପେଣ ଏତେନ 
ଜ୍ଞାନଂ ଆବୂୃତଂ ।୩୯/। 


6ହ ନଳୌନେୟ / ଥୁ ଢୁଶ ଯାହାକୁ ଚତୁ9 କଳିଚ/ କଠିନ, ଏହଳି ଲମଚନୁଯ, ନ୍ନ ଏହି 
ନିଜ/ ଶୁ ଭ଼ଜ/ 5/ନ ଆବୁନ ଥ6ମେ /77୯୮/ 


ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି କି ' ସେହି” କାମରୂପ ଶତ ଦ୍ଵାରା “ ଏହି” ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ 


ବିବେକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆବୃତ ହୋଇଯାଏ। ଆତ୍ମ-ଅନାମତ୍ମ, ନିତ୍ଯ- ଅନିତ୍ୟ ଏବଂ ସତ୍ୟ-ଅସତ୍ୟରେ ଯେଉଁ 
ବିବେକ ସାମର୍ଥ୍ୟ କାରଣରୁ ସବୁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସ୍ଫ୍ରାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି, 

ସେହି ବୁଦ୍ଧିର ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ଏହା ଆବୂତ କରିଦିଏ। ଏହି କାମ ଦୁଷୂର ` ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବା 
ଅସମ୍ଭବ । ମହାଭାରତରେ କୁହାଯାଇଛି କି ଉପଭୋଗ ଦ୍ଵାରା କାମନାଗୁଡ଼ିକ ପୂର୍ଭି ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ 
ସେଥରେ ଅଗ୍ନିରେ ଘିଅ ଢାଳିଲାଭଳି ଅଧ୍ଵକ ବୃଦି ହୁଏ। 


ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ୍‌ କାମର ନିବାସ ସ୍ଥ୍ରାନ ନିର୍ଦେଶ କରୁଛନ୍ତି, ଯାହାକୁ ଜାଣିବା ପରେ ଶତ୍ରୁକୁ ବିନାଶ 
କରିବା ସରଳ ହୁଏ। 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ ଛି 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ମନୋ ବୁଦ୍ଧିରସ୍ୟାଧ୍ଵଷ୍ଠାନମୁଚ୍ୟତେ । 
ଏତୈର୍ବିମୋହୟତ୍ୟେଷ ଜ୍ଞାନମାବୃତ୍ୟ ଦେହିନମ୍‌ ॥୪ ୦॥ 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି = ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୁଡ଼ିକ ମନଃ = ମନ, ବୁଵିଃ = ବୁଦ୍ଧି, ଅସ୍ୟ = ଏହାର ୯ ଏହି 
କାମନାର), ଅଧ୍ଶଷ୍ାନମ୍‌ = ବାସସୁାନ, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଇଛି, ଏତୈଃ = ଏମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା, ବିମୋହୟତି = ମୋହିତ କରେ, ଏଷଃ = ଏହି (କାମନା), ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନକୁ, 
ଆବୃତ୍ୟ = ଆଚ୍ଛାଦିତ କରି, ଦେହିନମ୍‌ = ଶରୀରାଭିମାନୀ ମନୁଷ୍ୟକୁ | 


ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ମନଃ ବୁଦ୍ଧିଃ ଅସ୍ୟ ଅଧ୍ଷ୍ଠାନଂ ଉଚ୍ୟତେ । ଏଷଃ ଏତୈଃ ଜ୍ଞାନଂ ଆବୃତ୍ୟ ଦୈହିନଂ 


ବିମୋହୟତି ।୪ ୦। 
ନଦ୍ଦିୟର୍ରୁଜିନ ମନ ଓ ବୁଝି ହହଛି ଏହି କାମର ନିବାସ ସ୍ଥାନ/ ଏଗୁଜିଳ ଭୂରା କାମ 
#/ନକୁ ଥାଚ/ିତ ଳଣି ଜେନ/ ଜବଳକୁ 6ନୋନିତ କଣଲେ //୪୮୦/ 


॥ ୨୭୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୧ / ଅଧ୍ଖାୟ ୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ମନୋ ବୁଦ୍ଧିରସ୍ୟାଧୃଷ୍ଠାନମୁଚ୍ୟତେ - ମନର ଶାନ୍ତି ଓ ସନ୍ତୋଷକୁ ଚୋରିକରି 
ନେଉଥୁବା ଡାକୁ “ କାମ' ଜଣାପଡିଯିବା ପରେ, ତାର ବିନାଶ ହୁଏ ଏକ ସୈନିକ ସଦୃଶ, ରାଜକୁମାର 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିଜର ଶତ୍ଦୂର ନିବାସ ସ୍ତ୍ରାନ ବିଷୟରେ ଜାଣିବାକୁ ଇଚ୍ଛା ଥୁଲା। ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ଜ୍ଞାନର ଉପଦେଷ୍ଟା 
ରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏହା ବତାଇବା ଆବଶ୍ୟକ ଥୁଲା ଯେ କାମ କେଉଁଠି ଲୁଚି ରହି ଆମର ବୁଦ୍ଧିର 
ବିଚାରକୁ ହରଣ କରି ନେଉଛି | କାମନାର ମୁଖ୍ୟ ନି ବାସ ସ୍୍ରାନ ହେଉଛି - ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ମନ ଓ ବୁଝି | 


ଏତୈର୍ବିମୋହୟତ୍ଵେଷ ଜ୍ଞାନମାବୃତ୍ୟ ଦେହିନମ୍‌ - ବିନା କୌଣସି ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଅଥବା ସଂଯମରେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଯଦି ନିଜ ନିଜ ବିଷୟରେ ବିଚରଣ କରନ୍ତି ତେବେ ସେମାନେ କାମନା ବା ଇଚ୍ଛାର ନିବାସ 
ପାଇଁ ପ୍ରଥମ ଉପଯୁକ୍ତ ସ୍ଥାନ ହେବେ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ମାଞ୍ମମରେ ବିଷୟର ସମ୍ବେଦନାଗୁଡ଼ିକ ମନରେ ପହଞ୍ଚିବା 
ପରେ କାମନାଜନ୍ୟ ଦୁଃଖଗୁଡ଼ିକୁ ଉତ୍ପନ କରିବା ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ କ୍ଷେତ୍ର ହୋଇଯାଏ । ପରିଶେଷରେ ପୂର୍ବ 
ବିଷୟ ଭୋଗର ସ୍ଵତିରେ ରଞ୍ଜତ ଆସକ୍ତଗୁଡ଼ିକରେ ଯୁକ୍ତ ବୁଛି କାମନାର ତୃତୀୟ ସୁରକ୍ଷିତ ବାସସ୍ଥଳୀ 
ଅଟେ। 


ଅବିଦ୍ୟାରେ ମୋହିତ ଜୀବ ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରି ବିଷୟ ଉପଭୋଗ ଚାହେଁ । ଅବିବେକ 
ପୂର୍ବକ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ଭାବନା ଓ ବିଚାରଗୁଡ଼ିକୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟି ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କରେ । ଏଠାରେ 
ଇଚ୍ଛାକୁ ଖୋଜିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶତ୍ରୁକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା । 


ଅନ୍ତତଃ କାମରୂପୀ ଶତ୍ରୁ କିପରି ବିନାଶ ହେବ ତାର ଉପାୟ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ କହୁଛନ୍ତି । 


ତସ୍ପାଷ୍ସ୍ଵମିନ୍ଦିୟାଣ୍ୟାଦୌ ନିୟମ୍ୟ ଭରତର୍ଷଭ | 
ପାପ୍ନାନଂ ପ୍ରଜହି ହ୍ୟେନଂ ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନନାଶନମ୍‌ ॥ ୪ ୧॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତସ୍କାତ୍‌ = ଅତଏବ, ତ୍ଵମ୍‌ = ତୁମେ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି = ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗଣଙ୍କୁଥ ଆଦୌ = ଆରମ୍ଭରୁ, 
ନିୟମ୍ୟ = ଶାସିତ ବା ବଶ କରି, ଭରତର୍ଷଭ = ହେ ଭରତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ପାପ୍ନାନାମ୍‌ = ମହାପାପୀ 


( କାମକୁ), ପଚ୍ହି = ବଳପୂର୍ବକ ବିନାଶ କରି, ହି = ଅବଶ୍ଯ, ଏନମ୍‌ = ଏହି, ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ 
ନାଶନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନର ବିନାଶକାରୀ । 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଭରତର୍ଷଭ! ତସ୍ମାତ୍‌ ତ୍ବଂ ଆଦୌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ନିୟମ୍ୟ ଏନଂ ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନ-ନାଶନଂ ପାପ୍‌ମାନଂ 
ହି ପ୍ର୍ଛହି ।୪ ୧। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଏଥିଲାଳି 6ହେ ଥଳୁଁନ / ନୁଣନ ୨୬୦ମ ଲନ୍ଦ୍ିୟଟ୍ରୁଜିକୁ ନିଳ ବଣ କଣି ଜକ ଓ କିଜ୍ଞାନନ 
ନାଶଳ ଏହି କାମରୁ ଘାଯୀକୁ କିଳାଶ କଳ //୪୮ ¿/ 


। ୨୭୨॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୪୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ତସ୍ପାତ୍ସ୍ଵମିନ୍ଦ୍ରିୟାଣ୍ୟାଦୌ ନିୟମ୍ୟ ଭରତର୍ଷଭ - ଯେଭଳି ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଥୁଲା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ତର୍କ ବିନା କୌଣସି ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତ 
ବିଚାର କରିବା ପରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖୁବାକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରୁଛନ୍ତି | ଯଦ୍ବାରା ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ସ୍ଥିତ “ କାମନା 'କୁ ବିନାଶ କରାଯାଇପାରିବ | 


ପାପ୍ନାନଂ ପ୍ରଜହି ହ୍ୟେନଂ ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନନାଶନମ୍‌ - ଇଚ୍ଛାକୁ ଏଠାରେ ପାପୀ କହିବାର କାରଣ 
ହେଉଛି କି ତାହା ସ୍ତୁଳ ରୂପରେ ଆମକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିମ୍ନ ସ୍ତରର ଜୀବନଯାପନ ପାଇଁ ବିବଶ କରିଦିଏ ଧୂଆଭଳି 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଇଚ୍ଛାକୁ ମଧ୍ଯ ଆମର ଶୁଦ୍ଧ ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାକୁ ପ୍ରକଟ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହି। ତେଣୁ ସଚୁ ପ୍ରକାର 
ଇଚ୍ଛାଗୁଡିକରେ କାମ ଅଧ୍ବକ ମାତ୍ରାରେ ପାପଯୁକ୍ତ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। 


ଚିକିସ୍ଵକଙ୍କୁ ରୋଗୀ ପାଇଁ ଓାଷଧ ଲେଖୂଦେବା ସହଜ, କିନ୍ତୁ ଯଦି ସେହି ୩ଷଧ “ ଆକାଶ କୁସୁମ' ରୁ 
ତିଆରି ହୁଏ, ତେବେ ରୋଗୀ କଦାପି ସୁସ୍ତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ ଆକାଶ କୁସୁମ ଗୋଟିଏ ଅପ୍ରାପ୍ତ 
ବସ୍ତୁ ଯାହାକି ତ୍ରିକାଳରେ ଏବଂ ତିନିଲୋକରେ ମଧ୍ୟ ଅଦୃଶ୍ଯ। ଏହିପରି ଗୁରୁ ଶିଷ୍ଯଙ୍କୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯମ 
କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେବା ସରଳ, କିନ୍ତୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ର କୌଣସି ଉପାୟ ବତାଇ ନାହାନ୍ତି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତାଙ୍କ ଉପଦେଶ ଅସମ୍ଭବ ଜଣାଯିବ ବା ନିରର୍ଥକ ମାତ୍ର 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପରାଣ୍ୟାହ୍ଲରିନ୍ଦ୍ିୟେଭ୍ୟଃ ପରଂ ମନଃ | 
ମନସସ୍ତୁ ପରା ବୁଦ୍ଧିୟୌ ବୁଦ୍ଧେଃ ପରତସ୍ତୁ ସଃ ॥୪ ୨॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି = ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ, ପରାଣି = ଶ୍ରେୟଃ, ଆହୁଃ = ( ସେମାନେ) କହନି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟେଭ୍ଯଃ 
= ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କଠାରୁ, ପରମ୍‌ = ଶ୍ରେୟ, ମନଃ = ମନ, ମନସଃ = ମନଠାରୁ, ତୁ = ମଧ୍ଯ, 


ପରା = ଶ୍ରେୟ, ବୁଦଵିଃ = ବୁଝି, ୟଃ = ଯିଏ, ବୁଦ୍ଧେଃ = ବୁଛିଠାରୁ, ପରତଃ = ମହତ୍ତର, ତୁ 
= ମଧ୍ଯ, ସଃ = ସେ ( ଆତ୍ମା) | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପରାଣି ଆହୁଃ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟେଭ୍ଯଃ ମନଃ ପରଂ, ମନସଃ ବୁଵଦିଃ ତୁ ପରା, ୟଃ ତୁ 
ବୁଦ୍ଧେଃ ପରତଃ ସଃ ।୪ ୨। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଶନଃଜ ନ (ଵଶ) ଇନ୍ଦ୍ରିୟରୁଜିକ୍ ନନ୍ଦିୟନ୍ରୁଜ଼ିଳ ଘଣନ ମନକୁ ଏକଂ ମଳ ଯଣନ 
ବୁକୁ 6ଶଷ କୁଯାଯ/ଏ / ଯିଏ ବୁଛନ ଯଣନ ଜାନ/ 6ହେଳଛି 6ସେନି ଥା /୪୮ ୨/ 

ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ଅନ୍ତିମ ଦୁଇଟି ଶ୍ଲୋକରେ ବ୍ୟାସ ଭଗବାନ ସେହି ପରିପୁଣ୍ଠ ସାଧନାକୁ 


ସଂକେତ କରିଛନ୍ତି, ଯାହାକୁ ଅଭ୍ୟାସ କରି ଯେକୌଣସି ସାଧକ ସଫଳତାପୁର୍ବକ ତାଙ୍କର ଶତ୍ରୁ “ କାମ” କୁ 
ଅନ୍ଵେଷଣ କରି ବିନାଶକରି ପାରିବେ । ଯଦିଓ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆମେ ଧ୍ୟାନବିଧ୍ଵର 


॥ ୨୭୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ବିସ୍ତୃତ ବିବେଚନାର ଅପେକ୍ଷା ରଖୂପାରିବା ନାହିଁ, ତଥାପି ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ ଆମ୍ବପ୍ରାପ୍ତିର 
ଉପାୟରୂପ ଧ୍ଯାନବିଧ୍ଵ ବତାଇଛନ୍ତି । 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପରାଣ୍ୟାହୁରିନ୍ଦ୍ରିୟେଭ୍ୟଃ ପରଂ ମନଃ - ବାହ୍ୟ ଜଗତର ବସ୍ତୁଗୁଡିକ ତୁଳନାରେ ଆମ 
ପାଇଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ଅଧ୍ଵକ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣତ । କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ଅପେକ୍ଷା ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ଅଧ୍ରକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବା 
ସୂକ୍ଷ୍ମତର। ଆମର ସମସ୍ତଙ୍କ ଅନୁଭବ ହେଉଛି କି ମନ ହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୁଡିକର ସଂଗାଳକ ବା ନିୟନ୍ତ୍ରଣକାରୀ। 
ତେଣୁ ଏଠାରେ ମନକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ଠାରୁ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କୁହାଯାଇଛି । 


ନିଃସନ୍ଦେହ ମନର ବିଚରଣ କ୍ଷେତ୍ର ସୁବିସ୍ତୃତ। ତଥାପି, ତାକୁ ମଧ୍ଯ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରାଯାଇପାରିବ । 
ଗୋଟିଏ ଜ୍ଞାନପରେ ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ଆମ ମନକୁ ବିସ୍ତାର କରିଥାଉ । ବିଜୟର ଏହି 
ଅଭିଯାନରେ ବୁଦି ହି ସର୍ବପ୍ରଥମ ମନର ବର୍ଭମାନ ଜ୍ଞାନସୀମାକୁ ପାର କରି ତା'ପାଇଁ ଜ୍ଞାନର ନୂଆ ରାଜ୍ୟଗୁଡିକୁ 
ବିଦିତ କରେ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟରୁ ବୁଦ୍ଧିର ବିସ୍ତାର ବା ବ୍ୟାପକତା ଅଧ୍ଵକ । ତେଣୁ ବୁଦ୍ଧିକୁ ମନଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର 
କୁହାଯାଇଛି । ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ବୁଛିର ପରେ, ତାକୁ ହିଁ ଆମ୍ବା କହନ୍ତି | 

ମନସସ୍ତୁ ପରା ବୁଦଧିର୍ୟୋ ବୁଦ୍ଧେଃ ପରତସ୍ତୁ ସଃ - ବୁଝିର ବୃଭିଗୁଡିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରୁଥିବା ଚୈତନ୍ୟ 
ବୁଦ୍ଧିଠାରୁ ମଧ୍ଯ ସୃକ୍ପୃତର ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଉପନିଷଦ୍‌ମାନଙ୍କରେ କୁହାଯାଇଛି କି ଏହି ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା 
ପରେ ଆଉ କିଛି ନାହି। ଧ୍ୟାନସାଧନ ଦ୍ଵାରା ମନ, ବୁଵି ଓ ଶରୀର ଆଦି ଉପାଧ୍ଵଗୁଡିକରୁ ତାଦାମ୍ମ୍ୟୂକୁ ହଟାଇ 
ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ହେବାଲାଗି ସଦା ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଏ । ଯେତେବେଳେ ଆମେ ସତ୍‌ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାରେ 
ଅବସ୍ଥୁତ ହେଉ, ତା'ପରେ ସବୁ ମିଥ୍ୟା ଚେଷ୍ଟା ସମାପ୍ତ ହୁଏ | 


ଏବଂ ବୁଦ୍ଧେଃ ପରଂ ବୁଦ୍ଧଵା ସଂସ୍ତଭ୍ୟାତ୍ବାନମାତ୍ମନା । 
ଜହି ଶତ୍ଦୁଂ ମହାବାହୋ କାମରୂପଂ ଦୂରାସଦମ୍‌ ॥୪୩॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏବମ୍‌ = ଏହି ପ୍ରକାରେ, ବୁଦେଃ = ବୁଵିଠାରୁ, ପରମ୍‌ = ଶ୍ରେୟଃ, ବୁଦ୍ଵା = ଜାଣି, ସଂସ୍ତଭ୍ଯ 
= ବଶ କରି, ଆମ୍ମାନମ୍‌ = ନିଜକୁ (ଆତ୍ମାକୁ ), ଆତ୍ମାନା = ନିଜଦ୍ଵାରା ( ଆତ୍ମା ଦ୍ଵାରା), ଜହି 


= ନିଧନ କରି, ଶତୃମ୍‌ = ଶତୃ, ମହାବାହୋ = ହେ ମହାବାହୁ, କାମରୂପମ୍‌ = କାମରୂପୀ, 
ଦୁରାସଦମ୍‌ = ଦୁର୍ଜୟ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ମହାବାହୋ । ଏବଂ ବୁଦ୍ଧେଃ ପରଂ ବୁଦ୍ଧା, ଆତ୍ମାନଂ ଆତ୍ମନା ସଂସ୍ତଭ୍ୟ ( ଏନଂ) କାମରୂପଂ 
ଦୂରାସଦଂ ଶତ୍ରୁଂ ଜହି ।୪୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହି 9ଳାଜ କୁଣିକୁ ନେ ହୁଦା ଥାମ୍ମାକୁ କଣ ଥାନ୍ଦା/ (ବୁଣି) ଭୂର/ ଆମ୍ଭ ୮୮ଳ୨କୁ କର 
କଳି 6£ ମରଣ / ନୁବେ ଏହି ଦୁର୍କୟ (ଚୁଜ/ସଦନୀ) ଲମରୁମ ଵଚୁକୁ ମାଳ /୪୮୩୮ 


॥ ୨୭୪ | 


ଅଧ୍ଧାୟ ୩ / ଶ୍ଳୋକ ୪୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧେଃ ପରଂ ବୁଦ୍ବା ସଂସ୍ତଭ୍ଯାମ୍ବାନମାମୂନା - ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ 
କର୍ମଯୋଗ” ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ସମାପ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଆମ୍ମାନୁଭବରୂପ ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ହିଁ ଆମେ ଆତ୍ମ- ଅଜ୍ଞାନକୁ ନଷ୍ଟ 
କରିପାରିବା | ଅଜ୍ଞାନର ପରିଣାମ ହେଉଛି - ଇଚ୍ଛା, ଯାହାର ନିବାସ ସ୍ପଵାନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୁହ, ମନ ଓ ବୁଝି | 
ଧ୍ଧାନ ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଆମର ଧ ଧାନକୁ ବାହ୍ଯ ବିଷୟ, ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଦଵିରୁ 
ଅଲଗା କରି ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିର କରୁ୬¿ ସେତେବେଳେ ଇଚ୍ଛାର ଜନନୀ ବୁଦ୍ଧି ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


ଜହି ଶତ୍ରୁଂ ମହାବାହୋ କାମରୂପଂ ଦୂରାସଦମ୍‌ - ଶରୀର, ମନ ଆଦି ଉପାଧ୍ଗୁଡିକ ସହିତ 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମର ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ରହେ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଆମର ଶୁଦ୍ଧ ଆମ୍ବସ୍ଵରୂପର ଦିବ୍ୟତାକୁ ଚିହ୍ନିପାରିବା 
ନାହିଁ ଅଥବା ଅନୁଭବ କରିପାରିବା ନାହି । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ବରଂ ସର୍ବଦା ଦୁଃଖ, ବନ୍ଧନ, ପରିଛିନତାରୂପ 
ଅହଂକାରକୁ ହି ନିଜ ସ୍ଵରୂପ ବୋଲି ଜାଣୁ | ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସଦୃଶ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷର ମନ କଦାପି ତାଂର 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ କ୍ଷୋଭ ବା ବିକ୍ଷେପ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିପାରେ ନାହି, କାରଣ, ସେହି ମନ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷର ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ଥାଏ। 


ଏଠାରେ ଧ୍ୟାନ ଦେବା ଯୋଗ୍ୟ ହେଉଛି କି ଗୀତାରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଜୀବନର ବିଧେୟାମ୍ବକ 
ସଂରଚନା କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଏ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବନର ସମ୍ଭାବନାଗୁଡିକୁ ଉପେକ୍ଷା କିମ୍ବା ବିନାଶ ପାଇଁ ଶିକ୍ଷା ଦିଏ 
ନାହିଁ। କାମନା ଏକ କଷ୍ଟଦାୟକ ଘା” ଯାହାକୁ ଠିକ୍‌ କରିବା ପାଇଁ ଜ୍ଞାନରୂପୀ ଲେପର ଉପଚାର ଏଠାରେ 
ବତାଯାଇଛି । ଏହି ଜ୍ଞାନର ଉପଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ସବୁ ଅନ୍ତର୍ବାହ୍ୟ ପରିସ୍ଥିତି ଗୁଡିକରେ ଆମେ ସ୍ଵାମୀ ହୋଇପାରିବା। 
ଯିଏ ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ, ସେହି ପୁରୁଷକୁ ଇଶ୍ଵରୀୟ ପୁରୁଷ, ରଷି ଅଥବା ମହାମ୍ବା ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଠ କହନ୍ତି । 


ଓ ତସ୍ବଦିତି ଶ୍ରୀମଦଭଗବଦ୍ଗୀତାସୂପନିଷସ୍ୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସଂବାଦେ କର୍ମୟୋଗୋ ନାମ ତୃତୀୟୋଃଧ୍ଯାୟଃ । 


ଏହି ପ୍ରକାର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାଜୁ ନ ସଂବାଦ ରୂପରେ ବ୍ରହ୍ହକବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗ ଶାସ୍ତ୍ରସ୍ଵରୂପ 
ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତୋପନିଷଦ୍‌ର କର୍ମଯୋଗ ନାମକ ତୂତୀୟ ଅଧ୍ଧାୟ ସମାପ୍ତ ହୁଏ। ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ 
କର୍ମଯୋଗ ରଖାଯାଇଛି । କର୍ମଯୋଗ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଆତ୍ମବିକାଶ ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ଅପର ନିକୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁକୁ 
ପର ଓ ଭକ୍ୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ କରିବା। ଯେଉଁ ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଏ, ତାକୁ 
“ ଯୋଗ” କହନ୍ତି। 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଭଳି ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତରେ ସୁସଜ୍ଜିତ ହୋଇ ଜୀବନର ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ ଠିଆ ହୋଇଥବା ସାଧକମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଆତ୍ମବିକାଶର ମାର୍ଗ ଏଠାରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । କାରଣ, ସମ୍ମୁଖରେ ଶତ୍ୂପକ୍ଷର ସେନା ଉପସ୍ଥିତ, ଯିଏ 


॥ ୨୭୫॥ 


ଶ୍ଳେକ ୪୩ / ଅଧ୍ାୟ ୩ 
ସଜ...  . = ˆ .. ୯୦୮ ଣ ୦  ' 


ଅଧ୍ଵକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ, ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଏବଂ ନବୀନତମ ଅତ୍ୟାଧୁନିକ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ସରେ ସୁସଜ଼ିତ, ଆମକୁ ନଷ୍ଟ 
କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ । ବସ୍ତୁତଃ, ଜୀବନରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିଷ୍କପଟ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଥିତି ଅର୍ଜୁନ ସଦୃଶ, ଯିଏ ସଂଘର୍ଷୂ 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ସଂକୋଚ କରେ। ପଳାୟନ କରିବାକୁ ଚାହେଁ, କିନ୍ତୁ ସାହସ ରଖେ ନାହିଁ | କର୍ମଯୋଗ 
ସାଧନା ଆମକୁ ଜୀବନ- ସଂଘର୍ଷକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ସକ୍ଷମ ଓ ସାହସୀ କରିଦିଏ | 


- ହରିଃ ଓଁ ତତ୍ସତ୍‌ - 


॥ ୨୭୬॥ 


ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ଯାୟ 
ଜ୍ଞାନକର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ ଯୋଗ 


ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନୂତନତ୍ବର କୌଣସି ଆକର୍ଷଣ ନାହିଁ । ଯେତେ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ନୂତନ ମତବାଦକୁ, ଆର୍ଯ୍ୟ-ସଂସ୍ତୃତିର ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି 
ନାହି । ପ୍ରବର୍ତକଙ୍କ ମତ, ବେଦ-ସମ୍ମତ ବୋଲି ଯଦି ପ୍ରତିପାଦିତ ହୁଏ, ତେବେ ସେହି ମତକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଥାଏ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ଏକକ ରୂପେ ଆମେମାନେ ବେଦ ସହିତ ଅନୁବନ୍ଧିତ ବୋଲି କୁହାଯାଇ 
ପାରିବ। 

ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ, କର୍ମଯୋଗ ରୂପରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେଉଁ ବୈପ୍ଳବିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ସମକ୍ଷରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କଲେ, ମନେ ହେଉଥିଲା ତାହା ଯେପରି ତାଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ବୁଵି-ପ୍ରସୂତ। ହିନ୍ଦୁ 
ସଂସ୍କୃତିର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ, ଅର୍ଜୁନ ସହଜରେ ସେହି ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ପାରୁ ନ 
ଥଲେ । ସେ ଚାହୁଁଥିଲେ ଯେ, ଏହା ନୂତନ ନ ହୋଇ ପ୍ରାଚୀନ ପବିତ୍ର ବୈଦିକ ଜ୍ଞାନର ପୁନର୍ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବୋଲି 
ତାଙ୍କର ଗୁରୁ ପ୍ରମାଣ କରନ୍ତୁ। ବେଦର ସ୍ରଷ୍ଟା ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରାଚୀନ ସତ୍ୟର ହି ଉପଦେଶ 
ଦେଉଛନ୍ତି - ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏ କଥା ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ସମ୍ପୂଣ୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଯନ୍ନ 
କରିଛନ୍ତି, ଏହା କୌଣସି ନୂତନ ଜ୍ଞାନ ନୁହେଁ। 


ଅନ୍ୟ ଏକ କଥା ହେଲା ଯେ, ଶିଷ୍ୟଙ୍କର ଆତ୍ମବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ଉପଯୋଗୀ କୌଣସି ସାଧନା- 
ବିଶେଷ ଉପରେ ଗୁରୁ ଯେତେବେଳେ ଅଧକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଅନ୍ତ ତେବେ ସ୍ଵଚ୍ପ-ଚୂଦ୍ଧି- ସମ୍ପନ୍ନ ଶିଷ୍ୟ ତାଙ୍କର 
ଉପଦେଶକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ବୁଝି ନ ପାରି, ଏହି ସାଧନା ହିଁ ଅନନ୍ତ ପ୍ରାପ୍ତିର ଏକ ମାତ୍ର ମାର୍ଗ- ଏହି 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପଦାର୍ପଣ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । ଏହି ଭ୍ରମ ଧାରଣା ଦୂର କରିବା ନିମିତ୍ତ ଗୀତାର ଏହି 
ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । ଆମ୍ବଦେବଙ୍କ ମନ୍ଦିରରେ ପଦାର୍ପଣ କରିବା 
ନିମିତ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ-ତୀଥଯାତ୍ରୀଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନରୂପକ ଦ୍ଵାର ଦେଇ ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ହେବ। ବିଭିନ୍ନ ମାନସିକ 
ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ ପରିପକ୍ଵତା ସମ୍ପନ୍ନ ସାଧକ ଏହି ଦ୍ଵାର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚୁବା ପୂର୍ବରୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସାଧନ ମାର୍ଗର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ପାରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ, ତା'ପରେ ଆତ୍ମଦେବଙ୍କର ଦର୍ଶନ ନିମିତ୍ତ ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାର ଦେଇ ହିଁ ପ୍ରବେଶ 
କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ। 


ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଯୋଗ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପଦେଶର 
ମୁଖ୍ୟ ବିଷୟ । 


। ୨୭୭ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୪ 


ଯେ କୌଣସି ଶିକ୍ଷକ ପଦାର୍ଥ କିମ୍ବା ଲୌକିକ ବିଷୟର ଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ମାନଙ୍କୁ ସଫଳତା 
ପୂର୍ବକ ଶିକ୍ଷା ଦେଇ ପାରନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରକାର ଜ୍ଞାନରେ ଶିକ୍ଷକଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଏବଂ ଆଦରର ଆବଶ୍ୟକତା 
ହୋଇ ନ ଥାଏ, କାରଣ ଶିକ୍ଷକ ଏହି ବିଷୟର ' ଜ୍ଞାନ ଦାନର ସାଧନ” ମାତ୍ର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥା ନ୍ତି 
ଆଧୁନିକ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କର ଅଧ୍ୟାପକ ମାନେ କେବଳ “ କହିବାର ଯନ୍ତ୍ର ପରି ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି। 
କଳାପଟା, ଚୌକୀ, ଟେବୁଲଠାରୁ ଏମାନଙ୍କୁ ଅଧକ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଚ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନ ଥାଏ | କିନୁ, 
ଏହାର ବିପରୀତରେ ଶିଷ୍ୟର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵକୁ ସଂସ୍କୃତିର ସୁଗନ୍ଧ ଆଦର୍ଶର ଗାରିମା ଏବଂ ନୈତିକ ବଳର ଆଭା 
ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ହେଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରେମ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଏବଂ ଆଦରର ସହିତ ଶିଷ୍ୟ ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖେ ପହଞ୍ଚିବା 
ଦରକାର। ଗୁରୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହଣ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଏପରି ସଦ୍‌ଗୁଣ 
ରହିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ। 


ଅର୍ଜୁନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ବୂନ୍ଦାବନର ଗୋପାଳ ଏବଂ ନିଜର ସଖା ବୋଲି ଭାବୁଥିଲେ। ଅବଜ୍ଞା ଭାବ ନ ଥଲେ 
ମଧ୍ଯ ଅତି ପରିଚୟରେ ଗୌରବ ନଷ୍ଟ ପରି ପରିଚିତ ବସ୍ତୁ ବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ମହତ୍ତ୍ଵ ଏବଂ ପବିତ୍ରତାର ଠିକ୍‌ 
ମୂଲ୍ୟାୟନ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ। ନିଜର ସାରଥୁଵଙ୍କ ପ୍ରତି ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଆଦରଭାବ ଉପୁୂନ୍ଜ କରାଇବା ହିଁ 
ହେଉଛି ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଅନ୍ୟ ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ସଂକ୍ଷେପରେ, ପ୍ରଥମ ଥର ପାଇଁ ନିଜର ବ୍ୟାବହାରିକ ରୂପ 
ତ୍ୟାଗ କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜର ସର୍ବଜ୍ଞତ୍‌ ଏବଂ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନତ୍ଵର ଦିବ୍ୟ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କରି ସମସ୍ତ ଏଶ୍ଵରିକ 
ବୈଭବ ସହିତ ପୂଥ୍ବବୀରେ ଅବତାର ନେଇ ଥ୍ରବାର ପରିଚୟ ଦେଉଛନ୍ତି। 

କର୍ମଯୋଗର ଭାବନାରେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ। ଏହା ଦ୍ଵାରା ସାଧକ 
ସତ୍ୟର ଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ଲାଭ କରନ୍ତୈ। ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ଦୂଢ଼ କରିବାର ସାଧନ ହେଉଛି 


ମନନ ଏବଂ ନିଦିଧ୍ୟାସନ। ତେଣୁ, ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଜ୍ଞାନ ଯୋଗ ଉପରେ ଅଧ୍ଵକ ଜୋର ଦେଇ ଏହା 
ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । 


। ୨୭୮ ॥ 


ଅଥ ଚତୁର୍ଥୋଃଧ୍ୟାୟଃ 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ଇମଂ ବିବସ୍ଵତେ ୟୋଗଂ ପ୍ରୋଲ୍ତବାନହମବ୍ୟୟମ୍‌ | 


ବିବସ୍ଵାନ୍‌ ମନବେ ପ୍ରାହ ମନୁରିକ୍ଷ୍ମାକବେଃବ୍ରବୀତ୍‌ ॥ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇମମ୍‌ = ଏହା, ବିବସ୍ବତେ = ବିବସ୍ବାନଙ୍କୁକ ୟୋଗମ୍‌ = ଯୋଗ, ପ୍ରୋକ୍ତବାନ୍‌ = କହିଲି, 
ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବ୍ୟୟ, ବିବସ୍ଵାନ୍‌ = ବିବସ୍ବାନ, ମନବେ = ମନୁଙ୍କୁ, ପରାହ = 
କହିଲେ, ମନୁଃ = ମନୁ, ଇକ୍ଷାାକବେ = ଇକ୍ଷ୍ମାକୁଙ୍କୁ, ଅବ୍ରବୀତ୍‌ = କହିଲେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ ! ଅହଂ ଇମଂ ଅବ୍ୟୟଂ ୟୋଗଂ ବିବସ୍ଵତେ ପ୍ରୋକ୍ତବାନ୍‌, ବିବସ୍ଵାନ୍‌ 
ମନବେ ପ୍ରାହ, ମନୁଃ ଇକ୍ଷ୍ଵାକବେ ଅବ୍ରବୀତ୍‌ | ୧| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଶଁ/ ଜନକନ୍‌ କନ୍ଦିଳଳେ 
ଏହ ଥକିନାୀ 6ଘୋର ବିଷୟଣଳନେ ମୁଁ କିବନୁ/ନଙୁ କିଳି ବିବସୁନ ଏଇକୁ ମଳୁକୁ' ଳଯିନେ, 
ମଳୁ ଏହକୁ ନକ୍ଧ୍ୀଳୁକ୍ଟଁ କନ୍ି୫ଳ // 6// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଏ ଅଧ୍ୟାୟର ଉପକ୍ରମଣିକାରେ ଯେପରି କୁହା ଯାଇଛି, ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ସ୍ବଷ୍ଟ କରି 
କହିଛନ୍ତି ଯେ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଯାହା ସବୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି, ସେ ସବୁ କିଛି ନୂଆ କଥା ନୁହେଁ| ଏ 
ସବୁ ହେଉଛି ସନାତନ ବେଦରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ଜ୍ଞାନର ପୁନିବ୍ୟାଖ୍ୟା। ସ୍ଵସ୍ବରୂପର ସ୍ବୃତିରେ ଉଲ୍ଲସିତ 
ହୋଇ ଭଗବାନ ଘୋଷଣା କରୁଛନ୍ତି ଯେ ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭରେ ସେ ହି ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କୁ ( ବିବସ୍ଵାନଙ୍କ) 
ଏହି ଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ ଦେଇଥିଲେ। ସେ ତାଙ୍କର ପୁତ୍ର, ଭାରତର ପ୍ରାଚୀନ ସ୍ତିକାର ମନୁଙ୍କୁ ଏହି 
ଜ୍ଞାନ ଶିଖାଇଥଲେ। ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶର ପୂର୍ବଜ ରାଜା ଇକ୍ଷ୍ାକୁଙ୍କୁ ମନୁ ଏହାର ଉପଦେଶ ଦେଇଥିଲେ । ଏହି 
ବଂଶର ରାଜାମାନେ ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଯୋଧ୍ୟାରେ ଶାସନ କରିଥିଲେ । 


ବେଦ ଶବ୍ଦ ସଂସ୍କୃତର ‹ ବିଦ୍‌! ଧାତୁରୁ ଆସିଛି | “ ବିଦ୍‌' ର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଜାଣିବା| ତେଣୁ, ବେଦର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ' ଜ୍ଞାନ” ବା ' ଜ୍ଞାନର ସାଧନ? | ବେଦର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ହେଉଛି ଜୀବର ଶୁଦ୍ଧ ' ଜ୍ଞାନ- 
ସ୍ଵରୂପ” ଏବଂ ତା'ର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର ସାଧନର ବୋଧ (ଜ୍ଞାନ) | 


॥ ୨୭୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତିକୁ ଆମେ ନିତ୍ୟ କହି ପାରିବା, କାରଣ, ପ୍ରଥମ ଥର ପାଇଁ ଏହାକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବା 
ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଏହା ଥିଲା ଏବଂ ଆମେ ଯଦି ଏହାକୁ ଭୁଲିଯିବା, ତେବେ ମଧ୍ଯ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତିର ଅସ୍ତିତ୍ବ ରହିବ। 
ସେହିପରି, ଆମେ ନ ଜାଣିଲେ ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ୟ-ସ୍ବରୂପ ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମାଙ୍କର ବିନାଶ ହେବ ନାହି। ଏହି 
ଅବିନାଶୀ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ବାସ୍ତବରେ ହେଉଛି ଅବ୍ୟୟ | 


ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସହିତ ପୃଥ୍ଵବୀର ସୃଷ୍ଟି ଏକ ସମୟରେ ହୋଇଥୁବା କଥା ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର 
କରେ । ଶକ୍ତିର ସ୍ରୋତ ରୂପେ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଉପ୍ପତ୍ତି ହୋଇଛି ଏବଂ ଏହି ଉତ୍ପଭି ସହିତ ହ ବିଶ୍ଵକୁ 
ଏହି ମହାନ ଜ୍ଞାନ ଦିଆଯାଇଛି। 


କେତେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ଏହି ଶ୍ଳୋକଟିକୁ ସଙ୍କୀଣ୍ଣ୍ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କରନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ଯେଉଁ ଯୋଗ ବିଷୟରେ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଛନ୍ତି, ତାହା ହେଉଛି ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗର ସମନ୍ବୟ 
- ସମତା ଯୋଗ | 


ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା ଯେ, ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରଥମେ ଶାସକ ଶ୍ରେଣୀକୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇଥିବାର ଏଠାରେ 
ଦୃଢ଼ ଭାବରେ କୁହାଯାଇଛି ।। ବ୍ରାହ୍ମଣ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀଗଣ ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ବିଦ୍ୟା ଶିକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ସିଂହାସନାରୂଢ଼ ଶାସକ 
ଶ୍ରେଣୀ ପାଖକୁ ଯାଇଥୁବାର ଉଦାହରଣ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ରହିଛି । ପ୍ରଥମ ଥର ପାଇଁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ରାଜର୍ଷି 
ଏହି ଗୁହ୍ୟ ବିଦ୍ୟା ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥିବା କଥା ଏଠାରେ ଜୋର ଦେଇ କହିଛନ୍ତି । 


ଏହି ଉକ୍ତି ତା୍ପର୍ଯ୍ୟପୂଣ୍ଣ୍ବ। ଶାସକମାନେ ସଂସ୍କୃତି ସଂପନ୍ନ ହେଲେ ହି ଦେଶରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ରହିପାରିବ । ଆଇନ କିମ୍ବା ବଳ ଦ୍ଵାରା ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଉଦାହରଣ 
ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଏହାର ପ୍ରସାର କରାଯାଇ ପାରିବ। ଦେଶର ମୁଖ୍ୟ ଯଦି ଭଲ ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ ଅନ୍ୟମାନେ ସ୍ଵତଃ 
ତାଙ୍କର ଅନୁସରଣ କରିବେ। ତେଣୁ ଦେଶର ଶାସକଗଣ ମହତ୍ତର ଜୀବନର ମୁଲ୍ୟବୋଧର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ 
ବୁଝିପାରିଲେ ଦେଶରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜାଗରଣର ପୁନରୁତ୍ଥାନ ହେବ । ରାଜକୀୟ ପ୍ରୁଷ୍ଠପୋଷକତା ଦ୍ଵାରା ହୁ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତାର ସୁବର୍ଣ୍ଣ ଯୁଗ ସମ୍ଭବପର ହୋଇ ପାରିଥାଏ । 


ଆତ୍ମାନୁଭୁତି ବେଦର ବିଷୟ ହୋଇଥିବା ଯୋଗୁଁ ବାଣୀ ( ଭାଷା) ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାରେ ସର୍ବଥା 
ଅସମର୍ଥ । କୌଣସି ଗଭୀର ଅନୁଭୂତି, ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହି। ତେଣୁ, ନିଜର ବୁଝି 
ଦ୍ଵାରା ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟୟନ କଲେ ଏହା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରିବା ତ ଦୂରର କଥା ବିପରୀତ ଜ୍ଞାନ ହେବାର 
ସମ୍ଭାବନା ଅଧ୍ଵକ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ଆମ୍ମାନୁଭୂତିରେ ସ୍ଥିତ ଗୁରୁଙ୍କ ମୁଖରୁ ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ 
ଶୁଣିବାର ପରମ୍ପରା ଭାରତରେ ରହିଛି। ଗୁରୁ-ଶିଷ୍ୟ ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ ଜ୍ଞାନ ବିତରଣ କରାଯାଉଛି । 
ଏଠାରେ ବ୍ରହ୍ମ ବିଦ୍ୟାର ପ୍ରାଚୀନ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀଙ୍କର ପରିଚୟ ଦିଆଯାଉଛି । 


। ୨୮୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ଏବଂ ପରମଆ୍ପରାପ୍ରାପ୍ତମିମଂ ରାଜର୍ଷୟୋ ବିଦୁଃ | 
ସ କାଲେନେହ ମହତା ୟୋଗୋ ନଷ୍ଟଃ ପରନ୍ତପ ॥୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏବଂ = ଏହିପରି, ପରମ୍ପରା ପ୍ରାପ୍ତମ୍‌ = ପରମ୍ପରା କ୍ରମେ ଇମମ୍‌ = ଏହି, ରାଜର୍ଷୟଃ = 
ରାଜର୍ଷିଗଣ, ବିଦୁଃ = ଜାଣିଥୁଲେ, ସଃ = ଏହା, କାଲେନ = କାଳକୁମେ, ଇହ = ଏଠାରେ, 
ମହତା = ଦୀର୍ଘ ସମୟ, ୟୋଗଃ = ଯୋଗ, ନଷ୍ଃ = ନଷ୍, ପରନ୍ତପ = ହେ ପରନ୍ପ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ଏବଂ ପରମ୍ବରାପ୍ରାପ୍ତଂ ଇମଂ ରାଜର୍ଷୟଃ ବିଦୁଃ, ହେ ପରନ୍ତପ ! ସଃ ୟୋଗଃ ଇହ ମହତା 
କାଳେନ ନଷ୍ଟଃ ।୨। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଏହିନଦାଳି ନାଳର୍ଜିଗଣ ଯରକ୍ଷନାଳଣନ ଏହି ରମ ଲଣଞଥଣନ, ଓକିନ୍ୁ। ୦୭ ଘନନ୍ତନ 
ସମୟକଣମ ଏହି ଘେର ୪୦୦୭ (ଏ%୬ ଲେ/ଳନେ) ନଖ ଯୋକନୀଲ/ / ୨// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏବଂ ପରମ୍ପରାପ୍ରାପ୍ତମିମଂ ରାଜର୍ଷୟୋ ବିଦୁଃ - ବେଦରେ ପ୍ରବୃଭି ଓ ନିବୃଭି ମାର୍ଗର 
ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି | ପରମ୍ପରା କ୍ରମେ ରାଜର୍ଷିଗଣ ଏହି ଯୋଗ ବିଷୟରେ ଜାଣିଥିଲେ। କିନ୍ତୁ ଏହି 
ଯୋଗ ମଧ୍ଯ ସୌଭାଗ୍ୟ ଏବଂ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ଭୋଗ କରିଛି । ଇତିହାସର କୌଣସି କୌଣସି ସମୟରେ 
ମାନବର ସେବା ନିମିତ୍ତ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଉପଲବ୍‌ଧ ହେଉଥିଲା, ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସମୟରେ ଅବ୍ଯବହୁତ 
ହୋଇ ନିରର୍ଥକ ହୋଇ ଯାଉଥିଲା। ସେତେବେଳେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତାର ସୁବଣ୍ଠ ଯୁଗ ଶେଷ ହୋଇ ଭୋଗ- 
ପ୍ରଧାନ ଭୌତିକ ଜୀବନର ଅନ୍ଧାରୀ ଯୁଗ ଆରମ୍ଭ କରେ। କିନ୍ତୁ, ଆସୁରୀ ଭୌତିକବାଦ-ଗ୍ରସ୍ତ ସମୟରେ 
ମଧ୍ୟ, ନିଜର ଅବଗୁଣରେ ବ୍ୟଥୁତ ହେବା ନିମିତ୍ତ ବର୍ଭମାନର ପିଢ଼ିକୁ ଛାଡ଼ି ଦିଆଯାଇ ପାରିବ ନାହି । 
କାରଣ, ଏପରି ସମୟରେ କୌଣସି ମହାନ୍‌ ଗୁରୁ ଅଧ୍ୟାମର-ଦିଗ୍ବଳୟରେ ଉଦିତ ହୋଇ ତତ୍‌କାଳୀନ 
ପିଢ଼ିକୁ ପ୍ରେରଣା, ସାହସ, ଉତ୍ସାହ ଏବଂ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ନେତୃତ୍ବ ଦାନ କରି ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ ଗଳି ରାସ୍ତାରୁ 
ବାହାର କରି ସାଂସ୍କୃତିକ ପୁନରୁତ୍ଥାନର ରାଜ ରାସ୍ତାକୁ ନେଇ ଯାଆନ୍ତ। 


ସ କାଲେନେହ ମହତା ୟୋଗୋ ନଷ୍ଟଃ ପରନ୍ତପ - ମହାଭାରତ ସମୟର ଉଚିତ ମୂଲ୍ୟାୟନ 
କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଗବାନ୍‌ ଠିକ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଦୀର୍ଘ ସମୟ ପରେ ସେହି ଯୋଗ ଏଠାରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଛି। 


ଇନ୍ଦ୍ରିଏ- ସଂଯମ ରହିତ ଦୁର୍ବଳ ଲୋକଙ୍କ ହାତରେ ପଡ଼ି ଏହି ଯୋଗ ନଷ୍ଟପ୍ରାୟ ହୋଇଯିବାର ଦେଖ୍ର 
ଏବଂ ଏହା ବିନା ଜୀବନର ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତ କରା ଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ବୋଲି ଜାଣି ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି 
କହୁଛନ୍ତି:- 


॥ ୨୮୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ସ ଏବାୟଂ ମୟା ତେଏଦ୍ୟ ୟୋଗଃ ପ୍ରୋକ୍ତଃ ପୁରାତନଃ | 
ଭକ୍ତୋଃସି ମେ ସଖା ଚେତି ରହସ୍ୟଂ ହ୍ୟେତଦୁତ୍ତମମ୍‌ ॥୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସଃ = ତାହା, ଏବ = ଏପରିକି, ଅୟମ୍‌ = ଏହା, ମୟା = ମୋ ଦ୍ଵାରା, ତେ = ତୁମକୁ, ଅଦ୍ୟ 
= ଆଜି, ୟୋଗଃ = ଯୋଗ, ପ୍ରୋକଆଃ = କୁହାଯାଇଛି, ପୁରାତନଃ = ପୁରାତନ, ଭକ୍ଃ = 
ଭସ, ଅସି = (ତୁମେ) ଅଟ, ମେ = ମୋର, ସଖା = ସଖା, ଚ = ଏବଂ, ଇତି = ଏହିପରି, 


ରହସ୍ୟମ୍‌ = ଗୁହ୍ଯ, ହି = କାରଣ, ଏତଦ୍‌ = ଏହା, ଉତମମ୍‌ = ଉତ୍ତମ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ତ୍ବଂ ମେ ଭକ୍ତଃ ସଖା ଚ ଅସି ଇତି ସ ଏବ ଅୟଂ ପୁରାତନଃ ୟୋଗଃ ମୟା ତେ ଅଦ୍ୟଯ 
ପ୍ରୋକ୍ତଃ ଏତତ୍‌ ହିଁ ଉତ୍ତମଂ ରହସ୍ୟଂ ।୩। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଟୁଣମ 6ମୋଜ ଜଳ ଏକଂ ସଖୀ 6ହୋନଜଥିକାରୁ 6ସେଛି ଜାର୍ଯ ଥତ/ଚଳ 6 ନୁଁ ଥଳି ତୁନକୁ 
କହୁଛି / ଏହ/ ଯଳନନ ରୁହ ଥେ /?7/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ବର୍ଭମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉପଦେଶ ଦେଇଥିବା ଜ୍ଞାନର ପ୍ରାଚୀନତାକୁ 
ଘୋଷଣା କରି ମୌଳବାଦୀମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ସଂଶୟ ଦୂର କରୁଛନ୍ତି । 


ଶିଷ୍ୟ ପ୍ରତି ସ୍ନେହ ଭାବ ରହିଲେ ଗୁରୁ ଉତ୍ସାହ ଏବଂ କୁଶଳତା-ପୂର୍ବକ ଉପଦେଶ ଦେଇପାରନ୍ତି | 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏପରି ସମ୍ପର୍କ ଥିଲା ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଥୁଲା ଯେ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦେଶିତ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରିବେ। “ ତୁମେ ଦରମା ଦେବ, ମୁଁ ପଢ଼ାଇବି” ଗୁରୁ - ଶିଷ୍ୟଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଏପରି ବ୍ୟବସାୟିକ ସମ୍ପର୍କ ରହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ | ପ୍ରେମ ଏବଂ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ର୍ୟ ମିତ୍ରତା ଏବଂ ପାରସ୍ପରିକ 
ବୁଝାମଣାର ବାତାବରଣରେ ହି ମନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ବିକଶିତ ହୋଇଥାଏ। ଆତ୍ମାନୁଭୁତିର ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରିବା 
ନିମନ୍ତେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଠାରେ ଥୁବାର ଦେଖୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କୁ “ ଏହି ଯୋଗର ଜ୍ଞାନର ଶିକ୍ଷା 
ମୁଁ ତୁମକୁ ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଦେଲି” ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 


ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ଏଠାରେ ରହସ୍ୟ କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ଅନୁଭବୀ ବ୍ୟକ୍ତଙ୍କର ଉପଦେଶ ବିନା ସେ କଦାପି ଆମ୍ବାର ଅସ୍ତତ୍ବର ଆଭାସ ପାଇ ପାରିବେ 
ନାହ। ସମସ୍ତ ବୁଦ୍ଧି-ବୃଭିକୁ ପ୍ରକାଶ କରୁଥୁବା ଆତ୍ମା ସ୍ଵୟଂ ବୁଛିିର ଅତୀତ । ସେଥ୍ବପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟର ବିବେକ 


ସାମର୍ଥ୍ୟ ନିତ୍ୟ, ଅବିକାରୀ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ କଦାପି ବିଷୟ ରୂପେ ଜାଣି ପାରେନାହି । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ହିଁ ସତ୍ୟର 
ବିଜ୍ଞାନକୁ ଏଠାରେ ଉତ୍ତମ ରହସ୍ୟ କୁହାଯାଇଛି। 


। ୨୮୨।॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୪ 


କାହାର କାହାର ମନରେ ଆଶଙ୍କା ଉଠିପାରେ ଯେ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ କଥା 
କହୁଛନ୍ତି, ତେଣୁ ଆକ୍ଷେପ କଲା ପରି ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରୁଛନ୍ତି - 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
ଅପରଂ ଭବତୋ ଜନ୍ମ ପରଂ ଜନ୍ମ ବିବସ୍ବତଃ । 
କଥମେତଦ୍‌ବିଜାନୀୟାଂ ତ୍ଵମାଦୌ ପ୍ରୋକ୍ତବାନିତି ॥୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅପରମ୍‌ = ପରେ, ଭବତଃ = ଆପଣଙ୍କର, ଜନ୍ମଃ = ଜନ୍ୁ, ପରମ୍‌ = ପୂର୍ବରୁ, ଜନ୍ଲ = ଜନ୍ନ, 
ବିବସ୍ଵତଃ = ବିବସ୍ଵାନ ( ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ର, କଥମ୍‌ = କିପରି, ଏତତ୍‌ = ଏହା, ବିଜାନୀୟାମ୍‌ = 
ମୁଁ ଜାଣିବି ଯେ, ତ୍ମ୍‌ = ଆପଣ, ଆଦୌ = ଆରମ୍ଭରେ, ପ୍ରୋକଆବାନ୍‌ = ଶିଖାଇଲେ, ଇତି = 
ଏହି ପରି | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ ! ଭବତଃ ଜନ୍ମ ଅପରଂ ବିବସ୍ଵତଃ ଜନ୍ମ ପରଂ ତ୍ବଂ ଆଦୌ ବିବସ୍ଵତେ 
ପ୍ରୋକ୍ତବାନ୍‌ ଇତି ଏତତ୍‌ କଥଂ ବିଜାନୀୟାଂ ।୪। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 
ଥର୍କ୍କନ କନ୍ଦିଳେ 
ଥାହଣୀନ ଳଳୁ ଯଣନ ହୋନକଛି ଏବଂ କିକମ୍ନାନୁନ୍ଦନ କଳୁ (ଆଘଣୀନ”କ ୂବରୁ / ମୁଁ ନିଯ 
ଲଣଚ 6 (୧ଟୁଵଖିଜ) ଥାଜୟଣନ ଥାଯଣ ଏ ଘୋର ଜାଙୁ' ଶଶ/ ଦେନ୍ଥିଳେ ମା //୪/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଶ୍ଲେକରେ ଘଟଣାର ସମୟ ସମ୍ବନ୍ଧିରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ବିରୋଧାଭାସ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭରେ ସେ ବିବସ୍ଵାନଙ୍କୁ ଏହି ଯୋଗ 
ବିଷୟରେ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥିଲେ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଦେବକୀଙ୍କ ପୁତ୍ର ଏବଂ ଗୋକୁଳର ମୁରଲୀଧର କୃଷ୍ଣ 
ଭାବରେ ଜାଣିବା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵାଭାବିକ ବିଷୟ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏକ ନିଦ୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଜନ୍ମତିଥି ଥିଲା ଏବଂ 
ସେ ଥୁଲେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସମସାମୟି କ। ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ, ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ସେ ଉପଦେଶ ଦେବା ଅସମ୍ଭବ କଥା, 
କାରଣ, ହିସାବ ମୁତାବକ, ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଜନ୍ମ ହେଉଛି ସମସ୍ତ ଗ୍ରହ ସୃଷ୍ଟିର ପୂର୍ବରୁ | 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କେହି ଯେପରି ମନୁଷ୍ୟ ନ ଭାବନ୍ତୁ, ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଗୀତୋପଦେଷ୍ଟା ବ୍ୟାସଦେବ 
ଭଗବାନଙ୍କ ମୁହଁରେ ହି କୁହାଇଛନ୍ତି ଯେ - 


॥ ୨୮୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ବହୂନି ମେ ବ୍ୟତୀତାନି ଜନ୍ମାନି ତବ ଚାର୍ଜୁନ । 
ତାନ୍ୟହଂ ବେଦ ସର୍ବାଣି ନ ତ୍ବଂ ବେତ୍ଥ ପରନ୍ତପ ॥୫॥ 


ଶବ୍ଦାଥ : ବହୁନି = ଅନେକ, ମେ = ମୋର, ବ୍ୟତୀତାନି = ବ୍ୟତୀତ ହୋଇଛି, ଜନ୍ମାନି = ଜନ୍ଜ, ତବ 
= ତୁମର, ଚ = ଏବଂ, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ, ତାନି = ସେମାନଙ୍କୁ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ବେଦ 
= ଜାଣେ, ସର୍ବାଣି = ସମସ, ନ = ନାହିଁ, ତ୍ମ୍‌ = ତୁମେ, ବେତ୍ଥ =ଜାଣ, ପରନ୍ତପ = ହେ 
ପରନ୍ତପ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଭବାଚ ! ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ମେ ତବ ଚ ବହୁନି ଜନ୍ମାନି ବ୍ୟତୀତାନି, ହେ ପରନ୍ତପ। 
ତାନି ସର୍ବାଣି ଅହଂ ବେଦ ତ୍ବଂ ନ ବେଥର ।୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ ଧ 
ଖନନ କନିେ 
6ହ ଥର୍କୁଁନ / 6ମୋଜ ଏକଂ ଚୁମନ ଥଣନଳ ଳଳୁ କଚ ହୋନ ସାଜିଛି, (କିନ୍ତୁ) ୭ 
ନନ / 6 ସବୁକୁ ମୁଁ ଲଣେ, ମାଡ଼ ନୁଣମ ଲାଣ ନାହିଁ /୫/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ହିନ୍ଦୁ ଶାସ୍ତ୍ରର ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଶିଷ୍ଯ ମନରେ ଉଠୁଥୁବା ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ସଂଶୟ 
ନିରାକରଣ ନିମିତ୍ତ ସର୍ବଦା ତତ୍ପର ଥାଆନ୍ତି । ଆମେ ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ଅସୀମ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଶିଷ୍ୟଙ୍କର 
ଅସୁବିଧାକୁ ବୁଝିବାର କ୍ଷମତାର ସାକ୍ଷାତ ଦର୍ଶନ କରିପାରୁ | ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ତାଙ୍କର ଅନନ୍ତ- ସ୍ଵରୂପ 
ବିଷୟରେ ଏବଂ ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭରେ ସେ କିପରି ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାର ଉପଦେଶ ଦେଲେ, 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସେ କଥା ବୁଝାଇଛନ୍ତି | 


ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଠିତ ‹ ଅବତାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ' ଏହି ବିଭାଗରେ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ କୁହାଯାଇଛି । ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନର 
ଏହି ବିଭାଗ ଏବଂ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ' ଅବତାର ବାଦ' ରେ ବିଶ୍ଵାସ, ଅନେକ ବିଦେଶୀଙ୍କୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭ୍ରମାତ୍ମକ 
ପ୍ରତୀତ ହୋଇପାରେ। ଅନେକ ବିଦ୍ଵାନ ମଧ୍ଯ ଏପରି ମତ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ମ୍ୟାକସମୁଲାରଙ୍କ ପରି 
କେହି ଏପରି ତୀବ୍ର ସମାଲୋଚନା କରି ନାହାନ୍ତି। ଅବତାର ବାଦ ବିଷୟରେ ସେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଏହା 
ହେଉଛି “ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ବକ୍‌ବାସି' । ଅର୍ଥାତ୍‌ ' ଅବତାରବାଦ' ଏକ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଉଲ୍ଲେଖ ଯାହା ପ୍ରଣିଧାନ- ଯୋଗ୍ୟ 
ନୁହେ। 


କିନ୍ତୁ ଆମେ ଯଦି ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବେଦାନ୍ତର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୁଝି ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଚିନ୍ତା କରିବା, ତେବେ 
ଅବତାରବାଦକୁ ବୁଝିବା କଷ୍ଟକର ହେବ ନାହି। “ ମନୁଷ୍ୟର ପତନ” ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ( ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ବହି କିଣ୍ଡଲ୍‌ 


॥ ୨୮୪ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୬ 


ଲାଇଫ ଏବଂ କେନୋପନିଷଦର ପ୍ରବଚନ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ) ଏହା ବିସ୍ତୃତଭାବେ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ 
ପ୍ରଧାନ ଉପାଧ୍ ମାଧ୍ଯମରେ ଅନନ୍ତ-ସ୍ଵରୂପ ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଲେ ଆମକୁ ଭଶ୍ଵର ତତ୍ତ୍ଵ୍‌ ସମ୍ପର୍କରେ 
ଧାରଣା ହୁଏ। ପରେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ, ପୁର୍ଣ୍ଣସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାର ସହିତ 
ଉପାଧ୍ରମାନଙ୍କୁ ଧାରଣ କରି, କିପରି ସେ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ରହି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ଏବଂ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ 
ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ କେବଳ ଲୀଳା ମାତ୍ର। ସେ କଦାପି ନିଜର ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପର ବିସ୍କରଣ ହୁଅନ୍ତି ନାହଁ। 


କେବଳ ସଂଯୋଗବଶତଃ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀର ଜନ୍ମ ହୋଇ ନ ଥାଏ। ଡାରଏଞ୍ଚନ୍‌ଙ୍କ “ ବିବର୍ଭନବାଦ' 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ମଧ୍ଯ) ଜଗତରେ ବିକାଶର ଶିଡିରେ ଅଗ୍ରସର ହେବାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ମନୁଷ୍ୟ ରୂପ ଲାଭ କରିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେହଧାରୀର ଜୀବନ ତାଂ ର ଦୀର୍ଘ ଆତ୍ମକାହାଣୀକୁ ସୂଚାଇଥାଏ । 
ଅସଂଖ୍ୟ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଶରୀରରେ ବାସ କରିବା ପରେ ହିଁ ଜୀବ ବର୍ତମାନର ବିକଶିତ ଅବସ୍ଥା ଲାଭ 
କରିଥାଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ନୂତନ ଶରୀରରେ ଜୀବ ପୂର୍ବ ଜନ୍ମକୁ ଭୁଲି ଯାଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପୂର୍ବ ଜନ୍ମରେ ଅ୍ଜିତ 
ବାସନା ତା ଠାରେ ରହି ଯାଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଅବସ୍ଥାକୁ ଜଣେ ଜୀବର ଅବସ୍ଥା ବୋଲି ଭାବିବା 
ଠିକ୍‌ ହେବ ନାହିଁ। ନିଜର ସର୍ବଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଓ ତାଙ୍କ ନିଜର ଅତୀତ ବିଷୟରେ ଜାଣନ୍ତି, 


= 1 : 


ତେଣୁ ସେ କହିଛନ୍ତି, “ ମୁଁ ସେ ସବୁ ଜାଣେ, କିନ୍ତୁ ତୁମେ ଜାଣ ନାହିଁ ” | 
“ ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମର ଅଭାବରେ, ଆପଣଙ୍କ ପାଇଁ ଜନ ନେବାର କ'ଣ ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି ” ? 
ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା 
ଅଜୋଏପି ସନ୍ନବ୍ୟୟାତ୍ମା ଭୂତାନାମୀଶ୍ଵରୋଃପି ସନ୍‌ | 
ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ଵାମଧ୍ଵଷ୍ଠାୟ ସମ୍ଭବାମ୍ୟାମ୍ବମାୟୟା ॥୬॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଜଃ = ଅଜନ୍ଜା, ଅପି = ମଧ୍ୟ ସନ୍‌ = ହୋଇଥିବାରୁ, ଅବ୍ଯୟାମ୍ବା = ଅବ୍ଯୟ ଆତ୍ମା, 
ଭୂତାନାମ୍‌ = ପ୍ରାଣୀ ମାନଙ୍କର, ଭଶ୍ଵରଃ = ଭଶ୍ବର, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ସନ୍‌ = ହୋଇ, ପବକୁତିମ୍‌ 


= ପ୍ରକୃତି, ସ୍ଵାମ୍‌ = ମୋ ନିଜର, ଅଧଷାୟ = ଅଧୀନରେ ରଖୁ, ସମ୍ଭବାମି = ଜନ ନିଏ, 
ଆତ୍ମମାୟମା = ମୋ ନିଜ ମାୟା ଦ୍ଵାରା। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅଜଃ ଅପି ଅବ୍ୟୟାମ୍ବା ସନ୍‌, ଭୂତାନାଂ ଅପି ଭଶ୍ଵରଃ ସନ୍‌ ସ୍ଵାଂ ପ୍ରକୃତିଂ ଅଧ୍ବଷ୍ଠାୟ ଆତ୍ମମାୟୟା 
ସମ୍ଭବାମି ।୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନିଣ ନ୍ୁୁଁ ଥଳକ୍। ଏବଂ ଥକିଲାର୍ଶ ନକୁ ଏବଂ ପାଣୀମାନନନ ନନ, (୭ଥାଦି) ନିଳ 
ନଳିକୁ ନିଳ ଥଧ/ଳଣଳେ ଲହୁ ନୁଁ 6ନୋନ ନାୟ/ ନର କଳୁ ନିଏ /5/ 


॥ ୨୮୫॥ 


ଶ୍ଲୋକ ୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ ଏହା ହେଉଛି ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କର ସାହସିକତାପୂର୍ଣ୍ର ନିଜସ୍ଵ ଚିନ୍ତା। 
ପରମେଶ୍ବର ନିଜର ଅବାଧ ସ୍ଵାଧୀନତା ଏବଂ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଦେହ ଧାରଣ କରି 
ଜଗତରେ ତତ୍‌କାଳୀନ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ପିଢିକୁ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ କରାଇବା ନିମିତ୍ତ ଆସିଥାନ୍ତି । ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ 
ପରି ଶରୀର ବନ୍ଧନରେ ରହିବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ବାସ୍ତବିକତା ନ ହୋଇ ନାଟକର ଭୁମିକା ପରି ହୋଇଥାଏ। 
ମତ୍ତ୍ୟର ଜୀବ ଅବିଦ୍ୟାର ଶିକାର ହୋଇଥାଏ। ଭଶ୍ଵର ସ୍ଵ-ମାୟାର ସ୍ଵାମୀ ହୋଇଥା'ନ୍ତି । କାର୍‌ର ଚାଳକ 
କର୍ଭବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କାର୍‌ ସହିତ ବାନ୍ଧି ହେଇଥାଏ ଏବଂ କାର୍‌ର ମାଲିକ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନ । ବାହନର 
ମାଲିକ ନିଜର ପ୍ରୟୋଜନ ଅନୁସାରେ ଏହାର ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି ଏବଂ ଗନ୍ତବ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ 
ଏହାକୁ ଛାଡି ନିଜ କାମରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଚାଳକ ବିଚରା, ଚୋର ଇତ୍ୟାଦି ଲୋକମାନଙ୍କ ଠାରୁ 
ଏହାକୁ ନିରାପଦ ରଖୁବା ପାଇଁ ଜଣେ ସେବକ ପରି କାର୍‌ ସହିତ ବାନ୍ଧି ହୋଇଥାଏ। ସୃଷ୍ଟିର ରକ୍ଷା 
କରିବାର ଖେଳରେ ଭଗବାନ ଏହି ଉପାଧ୍ବ ତଥା ତତ୍‌ଜନିତ ପରିଚ୍ଛିନ୍ନତାକୁ ସାଧନ ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ନିଜେ ଏମାନଙ୍କର ଦାସ ବା ଶିକାର ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ। 


ଏହିପରି ଭାବରେ, ସ୍ଵସ୍ବରୂପରେ ଅଜ, ଅବିନାଶୀ ଏବଂ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଭଶ୍ଵର ହେଲେ ମଧ୍ଯ, 
ଭଗବାନ ମାୟାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣତଃ ନିଜର ଅଧୀନରେ ରଖ ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି। ଜୀବ ପରି ପୂର୍ବ କର୍ମର 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଫଳ ଭୋଗ କରିବାକୁ ସେ ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି ନାହି । ସେ ନିଜର ସ୍ଵସ୍ଵରୂପର ବିସ୍କରଣ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ 
ଏବଂ ମାୟାର ବନ୍ଧନରେ ମଧ୍ଯ ପଡନ୍ତି ନାହି। 


ଚାକରକୁ ସ୍କୁଟରରେ ପେଟ୍ରୋଲ ପକେଇ ଆଣିବାକୁ କହି ତା'ର କାମକୁ ଆପଣ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଦେଖନ୍ତୁ, 
ତା” ହେଲେ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥ ଆପଣ ବୁଝି ପାରିବେ | ସ୍କୁଟର ବିଷୟରେ ଅଜ୍ଞ ବିଚରା ଚାକର ପାଇଁ ଏହି 
ଭାରୀ ଯନ୍ତ୍ର ଗୋଟିଏ ବୋଝ ଏବଂ ଦୁଃଖର କାରଣ ହୋଇଥାଏ। ସ୍କୂଟରର ଓଜନ ଯୋଗୁଁ ଏହାକୁ ଟାଣି ଟାଣି 
ନେବା କଷ୍ଟକର ହୋଇଥାଏ। ବିପରୀତ ପକ୍ଷେ, ଆପଣ ଯଦି ଏହି ସ୍କ୍‌ଟରରେ ବସି ସହର୍ଷରେ ଚଲାନ୍ତି, 
କିମ୍ବା ଏହାକୁ ଧକ୍‌କା ଦେବାକୁ ପଡିଲେ ମଧ୍ଯ ଆପଣ ସହର୍ଷରେ ଏବଂ ସହଜରେ ସେ କାମ କରି ପାରିବେ। 
ସ୍କୁଟର ସେହି ଏକା, କିନ୍ତୁ ଆପଣଙ୍କ ହାତରେ ସେ ହେଉଛି ଆପଣଙ୍କର ଦାସ ଏବଂ ଚାକରକୁ ତ ଏହା ଏକ 
ଭାରୀ ଯନ୍ତ୍ରର ବୋଝ ହୋଇଥାଏ। 


ସେହିପରି ଭାବରେ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ଉପାଧ୍ଵମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟରେ କିଛି ଜାଣେ ନାହିଁ 
ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ଦାସ ହୋଇଯାଏ। ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁ ଜଗତ ଏକ ସମସ୍ୟା ନୁହେଁ, କାରଣ, 
ସେ ପ୍ରକୃତିକୁ ନିଜର ଅଧୀନରେ ରଖୁଥାଂ ନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପୁଣ୍ଠ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟୀକୁ, ଏହି ଦୁଇ ପକ୍ତିଂରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସୁନ୍ଦର ଶୈଳୀରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଛି। 


।॥ ୨୮୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


କେବେ ଓ କାହିଁକି ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଏ ? ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି: 


ୟଦା ୟଦା ହି ଧର୍ମସ୍ୟ ଗ୍ଲାନିର୍ଭବତି ଭାରତ । 
ଅଭ୍ୟୁତ୍ଥାନମଧର୍ମସ୍ୟ ତଦାତ୍ମାନଂ ସୂଜାମ୍ୟହମ୍‌ ॥୭॥ 


ଶବ୍ଦାଥ : ୟଦା ୟଦା = ଯେତେବେଳେ, ହି = ନିଦ୍ଧିତ ଭାବରେ, ଧର୍ମସ୍ଯ = ଧର୍ମର, ଗ୍ଲାନି = ହାନି, 
ଭବତି = ହୋଇଥାଏ, ଭାରତ = ହେ ଭାରତ, ଅଭ୍ୟୁତ୍‌ଥାନମ୍‌ = ବୂଵି, ଅଧର୍ମସ୍ଯ = 
ଅଧର୍ମର, ତଦା = ସେତେବେଳେ, ଆମତ୍ମାନମ୍‌ = ନିଜକୁ, ସୃଜାମି = ପ୍ରକଟ କରେ, ଅହଂ = ମୁଁ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ଭାରତ ! ୟଦା ୟଦା ହି ଧର୍ମସ୍ୟ ଗ୍ଳାନିଃ ଅଧର୍ମସ୍ଯ ଅଭ୍ୟୁଥାନଂ ଭବତି, ତଦା ଅହଂ 
ଆତ୍ମାନଂ ସୂଜାମି ।୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଭାଜଜ / 66୭6 କଣଳ ଥାର୍ନନ ହାନି ଏକଂ ଅଧା ଚୂ ୦୭୭ଲଥ'ଏ, 6୧୭ତଣକେଣଳ 
ନ୍ୁଁ ଜିଳକୁ ୭ଳଟ ଳଣଜେ //୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଧର୍ମର ଯେତେବେଳେ ହାନି ଏବଂ ଅଧର୍ମର ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଥାଏ, ଛଶ୍ଵର ସେତେବେଳେ 
ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିଥା 'ନ୍ତି । ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟ ଉପକ୍ରମଣିକାରେ ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ଧର୍ମ ଶବ୍ଦର 
ଅର୍ଥ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି । ଧର୍ମ ସ୍ଥିତିର ନିୟମ ହେଉଛି ଏକ ପବିତ୍ର ସତ୍ୟ ଯାହାର ପାଳନ ଦ୍ଵାରା ହିଁ 
ସମାଜର ଧାରଣ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଲୋକ ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମର ପାଳନ କରନ୍ତି 
ନାହି, ଦ୍ଵି-ପଦ ବିଶିଷ୍ଠ ପଶୁମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସେତେବେଳେ ଏହି ଜଗତ୍‌ ଅଧକୃତ ହୋଇଯାଏ | ତା'ପରେ 
ପରସ୍ପର ସହଯୋଗ ଏବଂ ଶାନ୍ତିପୂଣ୍ତ ଜୀବନଯାପନ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ହୁଏ। ମନୁଷ୍ୟର 
ଶୋଭାବର୍ଵ ନ କାରୀ ଉଚ୍ଚମାନର ଜୀବନ କେଉଁଠାରେ ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ । ଇତିହାସର ଏପରି 
କାଳିମାମୟ ସମୟରେ, କୌଣସି କୌଣସି ମହାନ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତ ସମାଜକୁ ଆସି ଲୋକମାନଙ୍କର ଜୀବନ 
ଏବଂ ନୈତିକ ମୁଲ୍ଯଗୁଡ଼ିକୁ ଉଚ୍ଚ ସ୍ତରକୁ ଉଠାଇବାର ଯତ୍ନ କରିଥା'ନ୍ତି। କେବଳ ସମାଜରେ ଥ୍ଵବା 
ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟର ସ୍ତର ବଢାଇବା ଦ୍ଵାରା ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦିତ ହୋଇ ନ ଥାଏ। ତତ୍‌ ସହିତ ଦୁଷ୍ଟତା ବା 
ଦୂରାଚାରର ନାଶ କରିବା ମଧ୍ଯ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥାଏ। 

ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମା କେବେ କେବେ ଦେହ ଇତ୍ୟାଦି ଉପାଧ୍ବ ଧାରଣ କରି 
ପ୍ଥ୍ବବୀରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥା'ନ୍ତି ଯେପରି କୌଣସି ବିଶାଳ ସମ୍ପତ୍ତିର ପ୍ରଭୁ କେବେ କେବେ ନିଜର ସମ୍ପରି 
ନିରୀକ୍ଷଣ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ଏହାର ସୁବ୍ୟବସ୍ଥା କରିବା ପାଇଁ ହାତରେ ଅସ୍ତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ନେଇ ବାହାରି 
ପଡନ୍ତି । ଖରାରେ କାମ କରୁଥିବା ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସେ ଠିଆ ହୋଇଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ସ୍ଵାମିତ୍ବ ଭୁଲି 


॥ ୨୮୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେହିପରି, ସମସ୍ତ ଜଗତର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାତା ଭଗବାନ୍‌ ଶରୀର ଧାରଣ କରି ମର୍ଭ୍ୟ ମାନବଙ୍କର 
ଅନୈତିକ ଜୀବନ ସହିତ ନିଲିପ୍ତ ରହି ସେମାନଙ୍କୁ ଅଧର୍ମରୁ ବାହାର କରି ଧର୍ମ ମାର୍ଗକୁ ଆଣିବା ନିମିତ୍ତ 
ସର୍ବଦା ଯନ଼୍ଶୀଳ ହୋଇଥାଂ ନ୍ତି । 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଅବତରଣରେ ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି ଯେ, ଶରୀର 
ଧାରଣ କଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ନିଜର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ର୍ୟ ହରାନ୍ତି ନାହି। “ ଉପାଧୁ” ମାନଙ୍କରେ ସେ ରହନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
' ଉପାଧ'ମାନଙ୍କର ଦାସ ହୁଅନି ନାହ | “ ମୁଁ ନିଜକୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରେ ” | 


ଭଗବାନ କେଉଁ ଅଭିପ୍ରାୟରେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ? 


ପରିତ୍ରାଣାୟ ସାଧୂନାଂ ବିନାଶାୟ ଚ ଦୁୁଷ୍ମତାମ୍‌ । 
ଧର୍ମସଂସ୍ଫାପନାର୍ଥାୟ ସମ୍ଭବାମି ୟୁଗେ ୟୁଗେ ॥୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପରିତ୍ରାଣାୟ = ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ, ସାଧୁନାମ୍‌ = ସାଧୁମାନଙ୍କର, ବିନାଶାୟ = ବିନାଶ 
କରିବା ପାଇଁ, ଚ = ଏବଂ, ଦୁଷୃତାମ୍‌ = ଦୁଷ୍ଟ ଲୋକଙ୍କର, ଧର୍ମସଂସ୍୍ଵାପନାର୍ଥାୟ = ଧର୍ମର 
ସଂସ୍ଥାପନ ନିମିତ୍ତ, ସମ୍ଭବାମି = ( ମୁଁ) ଜନ୍ମ ନିଏ, ୟୁଗେ ୟୁଗେ = ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଗରେ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ସାଧୁନାଂ ପରିତ୍ରାଣାୟ ଦୁଷ୍ମତାଂ ବିନାଶାୟ ଚ ଧର୍ମସଂସ୍କ୍ଵାପନାର୍ଥାୟ ୟୁଗେ ୟୁଗେ 
ସମ୍ଭବାମି ।୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସାଧୁମୀନନନ ରକ୍ଷା, ତୁଖମାନନନ ବିନାଶ ଏବଂ ଧର୍ମ ସଂସୁାମନ ନିନିକ 96ନ/କ ନ୍ଦୁରନ 
ମୁଁ ଳଳୁ ନିଏ //୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କୌଣସି ' ଇଚ୍ଛାଂ ବା ' ଅଭିପ୍ରାୟ” ବିନା ଭଶ୍ଵର ନିଜକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି ନାହି, ଏ କଥା 
ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । ଇଚ୍ଛାର ଅଭାବର ଅର୍ଥ ହେଉଛି କର୍ମର ଅଭାବ । କୌଣସି ସାଧନ ବିନା ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତି କୌଣସି 
ବିଶେଷ ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇପାରେ ନାହି । ସେହିପରି, ବିନା ପ୍ରୟୋଜନରେ ପରମବ୍ରହ୍ଲ କୌଣସି 
ଉତ୍ଜୁଷ୍ଟ ବା ନିକୃଷ୍ଟ ଉପାଧ୍ଵ ଧାରଣ କରି ପାରିବେ ନାହି ବା ଏହାର ଆବଶ୍ୟକତା ହେବ ନାହି । ଯେପରି 
ଶାନ୍ତ ଏବଂ ସ୍ତରର ଜଳରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପକାଇଲେ ସେଥ୍ଵରେ ତରଙ୍ଗ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ସେହିପରି ଇଚ୍ଛା 
ରୂପକ ବିକ୍ଷେପ ହେଲେ ହି ପରମ-ପୂର୍ଣ୍ରଂସ୍ବରୂପରେ ଭଲ ବା ମନ୍ଦର ଉତ୍ପଭି ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । 


ଗୋପାଳ କୃଷ୍ଣ ରୂପରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିବାର କାରଣ ରୂପକ ଇଚ୍ଛାକୁ 
ବ୍ୟାସଦେବ ଏଠାରେ ନିଜ୍ଚ ଶବ୍ଦରେ ବଣ୍ଠନା କରିଛନ୍ତି । ସବୁ ଇଚ୍ଛା ମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ସର୍ବୋତ୍ତମ ଦୈବୀ ଇଚ୍ଛା 


॥ ୨୮୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୮ 


ହେଉଛି - ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ଭାବରେ ଜଗତର ସେବା କରିବାର ଇଚ୍ଛା। ତଥାପି ଏହା ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ଇଚ୍ଛା। 
ନିକୋଟିନ୍‌ ମନୁଷ୍ୟର ଆଶୁ ମୃତ୍ୟୁର କାରଣ ନ ହୋଇ ପାରେ, ତଥାପି ଏହା ହେଉଛି ଜହର | କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ କରୁଥିବା ସାଧୁ ପୁରୁଷଙ୍କର ରକ୍ଷଣ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିବା ସମୟରେ, ନିଜର ମାୟାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ 
ଅବତାର ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଆଉ ଗୋଟିଏ କାମ କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ, ଏବଂ ତାହା ହେଉଛି - ଦୃଷ୍ଟଙ୍କର ସଂହାର | 


ଦୁଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସଂହାରର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ କେବଳ ଦୃଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସଂହାର କରିବା | ଦୁଷ୍ଟ ପ୍ରବୃତ୍ତିର 
ବିନାଶ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଅଭିପ୍ରାୟ। ଏହି କାମ ହେଉଛି ଆଲମାରୀରେ ଲୁଗାପଟା ସଜାଡି ରଖୁବା ପରି । 
ନୂଆଲୁଗା ରଖୁବା ପାଇଁ ବ୍ୟବହାର ଅନୁପଯୋଗୀ ଲୁଗାକୁ ବାହାର କରି ଦିଆ ହୋଇଥାଏ। ସେହିପରି 
ଅବତାର ପୁରୁଷ ସାଧୁମାନଙ୍କର ଉତ୍ସାହ ବଢାନ୍ତି, ଦୁଷ୍ଟଙ୍କର ସ୍ଵବଭାବର ପରିବର୍ତନ କରିବାକୁ ଯନ୍ଦ କରନ୍ତି 
ଏବଂ କେବେ କେବେ ଦୁଷ୍ଟଙ୍କର ପୂଣ୍ଟ ସଂହାରର ଆବଶ୍ୟକତା ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅର୍ଜୁନ ଅନଭିଜ୍ଞ ଥିବାରୁ ତାଙ୍କୁ ଏସବୁ - ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ବୁଝାଇବାକୁ 
ପଡ଼ିଲା। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଜଣେ ମଣିଷ ଏବଂ ସଖା ଭାବରେ ହି ଦୁଝିଥ୍ବବାରୁ ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସେ ଏତେ 
ପ୍ରକାରର ଯୁକ୍ତି କରିଥିଲେ, ନଚେତ ତାଙ୍କ ଠାରେ ଏପରି ସାହସ ହୋଇ ନ ଥା ନ୍ତା। ଯଦି ଏ କଥା ସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଏ ଯେ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଭଶ୍ଵରତ୍ବ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଥିଲା, ତେବେ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେବ ଯେ, 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସହାୟତା ପାଇ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ନାସ୍ତିକ ପରି ସେ ନିଜର ବିଜୟ ବିଷୟରେ ନିଶ୍ଚିତ ନ ଥଲେ । 
ଏହା ଉପଯୁକ୍ତ ମନେ ହେଉନାହିଁ । ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ମିତ୍ର, ଭକ୍ତ କହିବା ସମୟରେ ଶିଶୁର ସାରଲ୍ୟ 
ନେଇ କହୁଛନ୍ତି, “ ଆପଣ ମୋତେ ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତୁ, ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ” | ଏହି ବାକ୍ଯ ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଆଦର ଭାବ ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଇଶ୍ଵରତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ ରହିଛି ବୋଲି 
ପ୍ରମାଣିତ ହେଉ ନାହିଁ। 


| ୨୮୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ନିଜ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ କାହିକି କହୁଛନ୍ତି ? 
ଜନ୍ମ କର୍ମ ଚ ମେ ଦିବ୍ୟମେବଂ ୟୋ ବେଉି ତତ୍ତ୍ବତଃ | 
ତ୍ୟଲ୍ପ୍ବା ଦେହଂ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ନୈତି ମାମେତି ସୋଏର୍ଜୁନ ॥୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଜନ୍ମ = ଜନ୍ମ କର୍ମ = କର୍ମ। ଚ = ଏବଂ, ମେ = ମୋର, ଦିବ୍ଯଂ = ଦିବ୍ଯଃ ଏବମ୍‌ = 
ଏହିପରି, ୟଃ = ଯିଏ, ବେଭି = ଜାଣେ, ତଭୂତଃ = ତତ୍‌ତ, ତ୍ୟଲ୍ଲ୍ରା = ତ୍ୟାଗ କରି, ଦେହମ୍‌ 
= ଦେହ, ପୁନଃ = ପୁଣିଥରେ, ଜନ = ଜନୁ, ନ ଏତି = ପାଏ ନାହିଁ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଏତି 
= ଆସେ, ସଃ = ସେ, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ! ମେ ଦିବ୍ୟଂ ଜନ୍ମ ଚ କର୍ମ ଏବ ୟଃ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ବେଭି ସଃ ଦେହଂ ତ୍ୟକ୍ତ୍ରା ପୁନଃ 
ଜନ୍ମ ନ ଏତି ମାଂ ଏତି ।୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : % ଥର୍କୁଁନ 6ମୋର ଳଳୁ ଏବଂ କର୍ନ କିବ/ 6ବୋଳି 6 ବକ ` ଜକୁତ# ଲଣଣେ, 6ସେ ଏହି 
ରଖା ଜ୍ଯାର କଳି ଦୁଣି ଥଃନେ ଳଳୁ ଲାଜ କନ ନାନି, 6ସ 6ନୋ' ଯୀଜକୁ ଥାଣସ // 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଜନ୍ମ କର୍ମ ଚ ମେ ଦିବ୍ୟମେବଂ ୟୋ ବେଭି ତତ୍ତ୍ଵତଃ - ଅବତାର କିପରି ହୁଏ ଏବଂ 
କାହିଁକି ହୁଏ, ଏ କଥା କହିବା ପରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଜନ୍ଜ୍‌ 
ଏବଂ କର୍ମ ବିଷୟରେ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣେ, ସେ ସବୁ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଭଶ୍ଵରତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ | ତତ୍ତ୍ଵତଃ 
ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି ଯେ ତାଙ୍କୁ କେବଳ ବୁଦିର ସ୍ତରରେ ଜାଣିବା କଥା ନୁହେଁ, 
ବରଂ, ଅନୁଭବ କରିବା କଥା ଯେ ହୁଦୟରେ କିପରି ଭାବରେ ପରମାମ୍ମାଙ୍କର ଅବତରଣ ହୋଇଥାଏ। 
ଆଜି ଆମେ ପଶୁର ଜୀବନ ଯାପନ କରୁଛୁ ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି, କିନ୍ତୁ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ଇଚ୍ଛା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ 
ହୋଇ କର୍ମ କରିବା ସମୟରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଏଶ୍ଵରିକ ଶକ୍ତି ହି ଆମ କାମରେ ଝଲସି ଉଠିଥାଏ। 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ରୂପରେ ଏ କଥାର ସଙ୍କେତ ମଧ୍ଯ ଦିଆଯାଇଛି ଯେ, ଆମ୍ମ-ବିକାଶ ନିମିତ୍ତ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଆନନ୍ଦମୟ ରୂପର ଉପାସନା କରିବା ନିରାକାର ଆତ୍ମାଙ୍କର ଧ୍ୟାନ କରିବା ପରି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 
ହୋଇଥାଏ । ଏପରି କେତେ ବେଦାନ୍ତ ବିଚାରକ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ସାକାର-ସଗୁଣ 
ହେବାର କଳ୍ଛନାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହି। ତେଣୁ, ସେମାନେ ଅବତାରକୁ ମଧ୍ଯ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ । ବାସ୍ତବରେ 
ଏହା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ। ନିଷ୍ଠାର ସହିତ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସାଧନା କରେ, ସେ ସଗୁଣ ଅଥବା ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସନା 
ଦ୍ଵାରା ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି କରନ୍ତି । 


| ୨୯୦ || 


ଅଧ୍ଧାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


ତ୍ଯଲ୍ଫା ଦେହଂ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ନୈତି ମାମେତି ସୋଏର୍ଜୁନ - ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେଉଁ 
‹ ପୁର୍ଣ୍ତତ୍୍‌/ ଅବସ୍ଥା (ପରମ ପଦ) ର ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି ତାହା ଲାଭ ପରେ ଜୀବର ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହି । 
ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟର ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ “ ଅମୂତତ୍‌ ” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଅବସ୍ଥାର ସଙ୍କେତ କରା ଯାଇଛି | ଅନ୍ୟ 
କେତେକ ସ୍ତ୍ରାନରେ ଏହି ଅବସ୍ଥାକୁ ପୁନର୍ଜନ୍ମର ଅଭାବ ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ଏପରି ମନେ 
ହୁଏ ଯେ ପ୍ରଥମେ ଲୋକମାନେ ମୃତ୍ୟୁକୁ ଭୟ କରୁଥ୍ଲେ, ତେଣୁ, ' ପୁର୍ଣତ୍‌' ର ଅବସ୍ତାରେ ଏହାର ଅଭାବ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଅନ୍ୟ ଚିନ୍ତକମାନେ ଏ କଥା ଅନୁଭବ କରିଥବେ ଯେ ଜନ୍ମ ହେଉଛି ମୃତ୍ୟୁ ଅପେକ୍ଷା 
ଅଧ୍ଧକ ଦୁଃଖଦାୟକ, କାରଣ, ଜନ୍ମ ପରଠାରୁ ହିଁ ଦୁଃଖର ଏକ ଶୂଙ୍ଖଳ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ, 
“ପୁର୍ନଜନ୍ଜମ' ର ଅଭାବକୁ “ ମୋକ୍ଷ' ର ଲକ୍ଷଣ ରୂପେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି | 


ଯାହାର ଜନ୍ମ ହୁଏ, ତା'ର ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ “ ଅମୃତତ୍‌' ଏବଂ ' ପୁର୍ନଜନ୍ନରହିତ', 
ଉଭୟ ଏକ ମାତ୍ର ଅବସ୍ଥା ଯାହାଦ୍ଵାରା ପୂର୍ଣ୍ଣ ' ଅବସ୍ଥାକୁ ହ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ତଥାପି “ ପୁନର୍ଜନ୍ନରହିତ” 
ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଚିନ୍ତକମାନଙ୍କର ପରିପକ୍ଵତା ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । 


ଏହି ମୋକ୍ଷ ମାର୍ଗ କେବଳ ମହାଭାରତ ସମୟ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ଥିଲା ତା” ନୁହେ, ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ସାଧକ ଏହାର ଅନୁସରଣ କରୁଥିଲେ। 


ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧା ମନ୍ମୟା ମାମୁପାଶ୍ରିତାଃ । 
ବହବୋ ଜ୍ଞାନତପସା ପୂତା ମଦ୍‌ଭାବମାଗତାଃ |।୧୦।॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧାଃ = ରାଗ, ଭୟ ଏବଂ କ୍ରୋଧରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ, ମନ୍ୟା = ମୋ ଠାରେ 
ସ୍ତଥ୍ରିତ ରହି, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଉପାଶିତାଃ = ମୋ ଠାରେ ଶରଣ ନେଇ, ବହବଃ = ଅନେକ, 


ଜ୍ଞାନତପସା = ଜ୍ଞାନ ରୂପକ ଅଗ୍ନି ଦ୍ଵାରା, ପୂତାଃ = ପବିତ୍ର ହୋଇ, ମଦ୍‌ ଭାବମ୍‌ = ମୋର 
ସ୍ଵରୂପ, ଆଗତାଃ = ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ଅନ୍ବୟଃ : ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧାଃ ମନ୍ୟାଃ ମାଂ ଉପାଶ୍ରିତାଃ ବହବଃ ଜ୍ଞାନତପସା ପୂତାଃ ମଦ୍ଭାବଂ 
ଆଗତାଃ ।୧୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ର/ଙ୍ଗକକ ଜୟ ଏବଂ ଣଳ୍ରାଧରୁ ନୁଳ୍ତ ହନୋକ ମେ ୦/୭ନ ନ୍ଥିଜ ଜନ୍ଦି। 6ନ ୦/୭୭ 
ଖଁଜଣ ନନ୍‌ ଅଳେଳକ ବ୍ଯଲି ଜନ ଜୂଦଳ ଥର୍ନ୍ମଣଳ ନକିନ୍ର ନଳ 6ମୀଜ ନରୁ 
@/@9 ଛୁଥଛଳ // 0 ୦// 


॥ ୨୯୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦ / ଅଧ୍ଧାୟ ୪ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧା ମନ୍ମୟା ମାମୁପାଶ୍ରିତାଃ - ଏହି ଶ୍ଳଲୋକରେ ଅଧ୍ୟାମ୍ ସାଧନ 
ଏବଂ ସାଧ୍ଯ, ଉଭୟକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ରାଗ ଏବଂ ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟର ତ୍ୟାଗ ନ କରି ଯେ 
କୌଣସି ସାଧକ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଉନ୍ନତି କରିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ, କାରଣ ଏମାନେ 
ସର୍ବଦା ତାଙ୍କର ମାର୍ଗରେ ବାଧା ଉତ୍ପନ୍ନ କରୁଥାଂନ୍ତି। ମନ ଏ ସବୁରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବିକ୍ଷେପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ଶାନ୍ତ ଏବଂ ସ୍ଥିର ଚିତ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ପୂର୍ଣ୍ରତ୍ବର ସ୍ତ୍ରିତି ଜୀବନର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲେ ଆଗେଇ 
ଯିବା ନିମିତ୍ତ ଉତ୍ସାହ ବଢ଼େ । ଆତ୍ମବିକାଶର ଏହି ଅବସ୍ଫାରେ ପଦାର୍ପଣ କଲେ ଉପନିଷଦ୍‌ ପରି ମହାନ 
ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ଧୟନ କରିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ମିଳିଥାଏ । 


ଉପନିଷଦ୍‌ ବର୍ଣ୍ଠିତ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ନିମ୍ନ ପ୍ରକାରେ ଲାଭ କରାଯାଇଥାଏ, ( ୧) ଗୁରୁଙ୍କ ଚରଣ ତଳେ 
ଉପବେଶନ କରି ବେଦାନ୍ତର “ ଶ୍ରବଣ”, ( ୨ ) ଶ୍ରବଣ କରିଥିବା ବିଷୟ ଉପରେ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ' ମନନ”, 
ଏବଂ (୩) ଏହି ପ୍ରକାରେ ଜାଣିଥୁବା ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵଙ୍କର “ ନିଦିଧ୍ଯାସନ” ବା ଧ୍ଯାନ। ବେଦାନ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ଅଧ୍ୟୟନ ଏବଂ ସେହି ଜ୍ଞାନ ଅନୁସାରେ ଜୀବନରେ ଆଚରଣ କରିବାକୁ ହି ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ “ ଜ୍ଞାନତପ' 


କୁହାଯାଇଛି । 


କେତେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରଙ୍କ ମତରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କର୍ମ, ଭକ୍ତି ଏବଂ ଜ୍ଞାନ - ଏହି ତିନି ମାର୍ଗର 
ସମୁଚ୍ଚୟର ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । କିପରି ? ସେମାନଙ୍କ ମତରେ କର୍ମଯୋଗର ଭାବନାରେ ନିଜ 
କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ କର୍ମ ନ କଲେ ରାଗ, ଭୟ ଏବଂ କ୍ରୋଧରୁ ନିବୃଭି ହେବ ନାହି । ମନ୍ଲୟା ଏବଂ ମାମୁପାଶ୍ରିତାଃ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ “ ମୋ ଠାରେ ସ୍ତ୍ରିତଂ ଏବଂ ମୋର ଶରଣ ନେଇ - ଏହା ଦ୍ଵାରା ଭକ୍ତି ଯୋଗର ସଙ୍କେତ ଦିଆ 
ଯାଇଛି, କାରଣ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଶରଣ ନେଇଥିବା ଭକ୍ତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ଏକରୂପ ହୋଇ ଯାଏ। 
ଆତ୍ମାନାତ୍ମବିବେକ କରି ଆମ୍ମା ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରିବାର ଚେଷ୍ଟାକୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗ କୁହାଯାଏ । ଏଠାରେ ତା'କୁ 
“ ଜ୍ଞାନତପ” କୁହାଯାଇଛି । ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥିବା ସାଧନ ମାର୍ଗର 
ଅନୁସରଣ କଲେ ସାଧକଗଣ “ ମୋତେ ହି ପରମାଗ୍ବା ରୂପେ” ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି । 


ବହବୋ ଜ୍ଞାନତପସା ପୂତା ମଦ୍‌ଭାବମାଗତାଃ - ବାସ୍ତବରେ ମନକୁ ସାଧନ-ସମ୍ପନ୍ନ କରିବା 
ନିମିତ୍ତ ହି ସମସ୍ତ ସାଧନା ମାର୍ଗ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ। ଆମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକ ଲୋକଙ୍କୁ ଶରୀର ସହିତ ଅଧ୍ବକ 
ତାଦାମ୍ଭ୍ ହୋଇଥାଏ, ଏମାନେ “ କର୍ମଯୋଗ” ମାଧମରେ ମନକୁ ସଂଯମକରି ଏକାଗ୍ରତା ହାସଲ କରନ୍ତି। 
ଅନେକ ଲୋକ ଭାବୁକ ଶ୍ରେଣୀର ଯେଉଁମାନଙ୍କ ପାଇଁ “ ଭକ୍ତିଯୋଗ” ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏବଂ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଲୋକ 
ବୁଦ୍ଧିବାଦୀ ଯେଉଁମାନେ କି ଜ୍ଞାନମାର୍ଗୀ ହୁଅନ୍ତି। ଏ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାର ସାଧନା ମାର୍ଗର 
ଉପଦେଶ ଦେଲେ, ସେହି ମାର୍ଗକୁ ସାର୍ବଭୌମିକ ସ୍ଵୀକୃତି ନ ମିଳିବାର ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଏହା 
ଉପଯୋଗୀ ହୋଇ ନ ପାରିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି। 


| ୨୯୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


ସାଧନା ମାର୍ଗ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ ସାଧକଙ୍କର ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ଏକ ହୋଇଥାଏ 
ଯେପରି ଗାଢ଼ ନିଦ୍ରାର ( ସୁଷୁପ୍ତଃ ଅନୁଭୂତି ସମସ୍ତଙ୍କର ଏକ । ଏଥ୍ବରେ ଦ୍ବିମତ ନାହିଁ । ବିଶ୍ଵର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ସାହିତ୍ୟର ଅଧ୍ଯୟନ କଲେ ମନେ ହୁଏ ଯେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ସନ୍ଗ୍‌ ମହାମ୍ବା ତାଙ୍କର ପୂର୍ବକାଳୀନ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ 
ବିଚାରଧାରାକୁ ନେଇ ନୂଆରୂପରେ ପରିବେଷଣ କରିଛନ୍ତି । କର୍ମଯୋଗ ନୂତନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ, ପରନ୍ତୁ 
ଅତୀତରେ ସଫଳ ହୋଇଥିବା ତତ୍ତ୍ଵର ପୁନର୍ବ୍ୟାଖ୍ୟା | 


ତା'ହେଲେ ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ରାଗଦ୍ଵେଷ-ସମ୍ପନ୍ନ, କାରଣ ସେ କାହାକୁ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରଦାନ କରୁଛନ୍ତି 
ତ କାହାକୁ ପ୍ରଦାନ କରୁ ନାହାନ୍ତି । ଏ ବିଷୟରେ ସେ କହୁଛନ୍ତି- 


ୟେ ୟଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌ | 
ମମ ବର୍ମ୍ରାନୁବର୍ତନ୍ତେ ମନୁଷ୍ୟାଃ ପାର୍ଥ ସର୍ବଶଃ ॥୧୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟେ = ଯେଉଁମାନେ, ୟଥା = ଯେପରି, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ପରପଦ୍ୟନ୍ତେ = ପାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରନ୍ତି, ତାନ୍‌ = ସେମାନଙ୍କୁ, ତଥା = ସେପରି, ଏବ = ଏପରିକି, ଭଜାମି = ଅନୁଗ୍ରହ, 
ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ମମ = ମୋର, ବର୍ମ = ମାର୍ଗ, ଅନୁବର୍ତନ୍ତେ = ଅନୁସରଣ କରନି, ମନୁଷ୍ଯାଃ 
= ମନୁଷ୍ୟମାନେ, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ସର୍ବଶଃ = ସବୁ ପ୍ରକାରେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ ! ୟେ ମାଂ ୟଥା ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ଅହଂ ତାନ୍‌ ତଥା ଏବ ଭଜାମି | ମନୁଷ୍ୟାଃ ସର୍ବଶଃ 
ମମ ବର୍ମ଼ ଅନୁବର୍ତନ୍ତେ ।୧ ୧| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଯି ଜଣଦେ ମୀନ ଦାନାକୁ 6ଚେଖ/କଣରେ, ନୁଁ ଜଳୁ ୭ସନିଯଳ ଫଳ ଜନ 
କଣଜେ / 6£ ଜୀର୍ଥ / ନଳୁଶ୍ୟମାଳନ ସକୁ 9ଳ6ନେ 6ନୋଜ ମାର୍ଜ ଥଳୁସନଣ କଳଛ //¿ ୧/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ରାଗ ଦ୍ଵେଷ ଇତ୍ୟାଦି ଦୁର୍ବଳତା ନ ଥାଏ। ସେ ତ ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତ 
ଶକ୍ତିର କେନ୍ଦ୍ର, ସମସ୍ତ କର୍ମ ଏବଂ ଅନୁଭୂତିର ମୂଳ ଆଧାର | ଏହି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଶକ୍ତିର ଆବାହନ କରିବା 
ନିମିତ୍ତ ଆମକୁ ଉପାଧ୍ ପ୍ରଦାନ କରା ଯାଇଛି । ଏହି ଉପାଧ୍ ଏବଂ ଶକ୍ତିକୁ ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତା ପୂର୍ବକ ଉପଯୋଗ 
କଲେ, ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ କରି ପାରିବା। ନଚେତ୍‌ ସେହି ଶକ୍ତି ଆମର ବିନାଶର କାରଣ 
ହୋଇଯିବ। 


ଯନ୍ତ୍ର ସାହାଯ୍ୟରେ ପେଟ୍ରୋଲର ଇନ୍ଧନ ଶକ୍ତିକୁ ଅଶ୍ଵଶକ୍ତିରେ ପରିବତ୍ରିତ କରା ଯାଇପାରେ । ସେହି 
ପରିବର୍ଭିତ ଶକ୍ତିର ଉପଯୋଗ କରି ବାହନ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଆମର ଗନ୍ତବ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚୁ ପାରିବା, କିମ୍ବା 
କୌଣସି ଗଛରେ ଧକ୍କା ଲଗାଇ ଆମର ହାଡ ଟୁଣ୍ଡା ଗୁଣ୍ଡା କରି ଦେଇ ପାରିବା ! ବାହନ ଚାଳକର ଅସାବଧାନତା 
ବଶତଃ ଏପରି ଦୁର୍ଘଟଣା ଘଟିଥାଏ, ଯଦିଓ ଗଛରେ ଧକ୍କା ଲଗାଇବାର ବେଗ ପେଟ୍ରୋଲରୁ ହି ମିଳିଥାଏ। 


|॥ ୨୯୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପଦାର୍ପଣ କରି ପାରିଲେ, ପ୍ରେଟ୍ରୋଲର ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ରାଗ ବା 
ଦୁର୍ଘଟଣାଗ୍ରସ୍ତ ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରତି ଦ୍ଵେଷ ରହିଛି ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କୌଣସି ପକ୍ଷପାତ ନ କରି 
ଫେଟ୍ରୋଲ ନିଜର ଶକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଯନ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ଏହାର ସଦୁପଯୋଗ ବା ଦୁରୂପଯୋଗ କରିବା 
ଆମର ବୁଝି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ବିଦ୍ୟୁତ ଶକ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ଏହି କଥା କୁହା ଯାଇପାରିବ । ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାରର ଉପକରଣରେ ବିଦ୍ୟୁତ ଶକ୍ତିର ପରିପ୍ରକାଶ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ । ଏହା ଏହି ବିଦ୍ୟୁତ 
ଶକ୍ତି ବା ଉପକରଣର ଗୁଣଧର୍ମ ନୁହେଁ। 


ୟେ ୟଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌ - ସେହିପରି, ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ “ ମୋତେ ଯେ ଯେପରି ଭାବରେ ଭଜନ କରେ, ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ସେପରି ଭାବରେ ହି କୃପା 
କରିଥାଏ ” । ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆମେ ଯେଉଁ ରୂପରେ ଆବାହନ କରିବା, ସେହି ରୂପରେ ସେ ଆମର ଇଛ୍ଛ ପୂର୍ଣ୍ 
କରିବେ। 


ନିରାପଦ ଯାତ୍ରା ବା ଦୁର୍ଘଟଣା ପାଇଁ ପେଟ୍ରୋଲ ଯେପରି ଯନ୍ତ୍ରକୁ ଶକ୍ତି ଦେଇଥାଏ ସେହିପରି, ସେହି 
ଏକ ଦିବ୍ୟ ଶକ୍ତି କର୍ମ କରି ସଫଳତା ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ଜଣେ ବୁଦ୍ଧ ବା ଜଣେ ଆତତାୟୀଙ୍କୁ କ୍ଷମତା 
ଦେଇଥାନ୍ତ। 


ଭଗବାନ୍‌ ଯଦି ପକ୍ଷପାତ ଇତ୍ୟାଦି ଅବଗୁଣରୁ ସର୍ବଦା ମୁକ୍ତ ତେବେ ତାଙ୍କର କରୁଣା ସମସ୍ତଙ୍କ 
ଉପରେ ସମାନ ଭାବରେ ହେବା କଥା। ତେବେ ସାଧାରଣ ଲୋକ ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ନ ନ ହୋଇ 
ଅନ୍ୟ ବିଷୟ ପ୍ରତି କାହିକି ଇଚ୍ଛା କରନ୍ତି ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ଵର ଉତ୍ତର ହେଲା:- 


କାଙ୍କ୍ଷନ୍ତଃ କର୍ମଣାଂ ସିଦ୍ଧିଂ ୟଜନ୍ତ ଇହ ଦେବତାଃ । 


କ୍ଷିପ୍ରଂ ହି ମାନୁଷେ ଲୋକେ ସିଦ୍ଧିର୍ଭବତି କର୍ମଜା ॥୧୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କାଡ୍ୟ୍ଷନ୍ତଃ - କାମନା କରନ୍ତି, କର୍ମଣାମ୍‌ = କର୍ମର, ସିଵିମ୍‌ = ସିଝି, ୟଜନ୍ତଃ = ଯଜ୍ଞ କରି, 
ଇହ = ଇହ ଲୋକରେ, ଦେବତାଃ = ଦେବତା, ଓ୍ିପରଂ = ଶୀଘ, ହି = ଯେହେତୁ, ମାନୁଷେ = 
ମନୁଷ୍ୟ, ଲୋକେ = ଲୋକରେ, ସିଵିଃ = ସିଝି, ଭବତି = ହୁଏ, କର୍ମଜା = କର୍ମରୁ ଜାତ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : କର୍ମଣାଂ ସିଵିଂ କାଙ୍କ୍ଷନ୍ତଃ ଇହ ଦେବତାଃ ୟଜନ୍ତେ । ହି ମାନୁଷେ ଲୋକେ କର୍ମକା ସିଵିଃ 
କ୍ଷିପ୍ରଂ ଭବତି ।୧୨। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ୍ଦେହ୍ଦମାଳେ କର୍ମ ନାଖ୍ମନେ ଫଳ ଠଙ ନର କନଛି ସେମାନେ ଜିନ ଜଳୁ ଦେବନାନ୍ 
ଥାଜଥନ/ କଳି ସାଫ୍ଳ/ ନଣିନ ନୁଅଛ ଲଜଣ ନଳୁଛ୍ 6ଲ/କଣନେ କର୍ନ ମାଧ/ନଣନ ସମଳର 


ଚଞ୍ଚଳ ଲାଜ ନହୁଏ / € ୨/ 
॥ ୨୯୪॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ କାଙ୍କ୍ଷନ୍ତଃ କର୍ମଣାଂ ସିଛିଂ ୟଜନ୍ତ ଇହ ଦେବତାଃ - ଯଦି ଆତ୍ମ-ଚୈତନ୍ୟ ବା ଇଶ୍ଵର 
ଉଭୟ ଶ୍ରେୟ ( ଉତ୍କୁଷ୍ଟ) ଏବଂ ପ୍ରେୟ ( ନିକୃଷ୍ଟ) ମାର୍ଗ ଦେଖାଇ ଥାଆନ୍ତି, ତେବେ ବହୁତ କମ୍‌ ଲୋକ 
କାହିକି ଧର୍ମ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ଯନ୍ନ କରିଥା'ନ୍ତି, ଯଦିଓ ଅଧ୍ନକାଂଶ ଲୋକ ପ୍ରେୟ ( ନିକୃଷ୍ଟ) 
ମାର୍ଗର ହିଁ ପଥ୍ରକ ହୋଇଥାଂ'ନ୍ତି। ଜଣେ ବୁଵିମାନ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀ ମନରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବା ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଏବଂ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହାର ଉତ୍ତର ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ମନ ବହିମୁଁଖୀ ହେଉ ବା ଅନ୍ତମୁଁଖୀ 
ହେଉ, ସର୍ବଦା ଆତ୍ନର-ଚୈତନ୍ୟଠାରୁ ଶକୁ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆହରଣ କରିଥାଏ କିନ୍ତୁ ମନ ସର୍ବଦା ବହିମୁଁଖୀ 
ହୋଇ ବିଷୟାନନ୍ଦରେ ମାତି ରହିବାକୁ ପସନ୍ଦ କରେ। ଯଦିଓ ଏହି ଆନନ୍ଦ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ, ଏହା ବିଷୟ- 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯୋଗରୁ ସହଜରେ ମିଳିଥାଏ । 


କ୍ଷିପ୍ରଂ ହି ମାନୁଷେ ଲୋକେ ସିଦିିର୍ଭବତି କର୍ମଜା - ଅନେକ ଚେଷ୍ଟା ସତ୍ତ୍ଵ ଆମେ ବୈଷୟିକ 
ସୁଖରେ ହିଁ ରମଣ କରିଥାଉ | ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି “ ମନୁଷ୍ୟଲୋକରେ କର୍ମର 
ସିଦ୍ଧି ଶୀଘ୍ର ହୋଇଥାଏ””' । ଇହ ଜଗତରେ ବିଷୟ ଉପଭୋଗ ଦ୍ଵାରା ସୁଖଲାଭ କରିବା ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ 
ନିମିତ୍ତ ସହଜ ହୋଇଥାଏ।। ଏହି ସୁଖ ନିକୃଷ୍ଟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ନିର୍ବିଘ୍ନରେ ଲାଭ କରା ଯାଇପାରେ, ଏବଂ 
ସେଥ୍ପାଇଁ ସୁଖ ଶାନ୍ତି କାମନା କରୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି ଅଯଥାରେ ନିଜର ଆଧ୍ୟାମ୍ନିକ ଶକ୍ତିକୁ ଏହି ବସ୍ତୁ ଲାଭ 
କରିବାରେ ଏବଂ ଭୋଗ କରିବାରେ ହରାଇ ବସେ । ଏହି ଉକ୍ତିର ସତ୍ୟତା ଆମେ ସମସ୍ତେ ଅନୁଭବ 
କରିଥାଉ | 


ଜାଗତିକ ସଫଳତା ସାଧାରଣ ବିଷୟ ଉପଭୋଗରେ କେବଳ ସୀମିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ଆମର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଅନୁଭୂତି ସହିତ ଏହାର ସମ୍ପର୍କ ରହିଛି। ଉଭିଦ ଜଗତ ଏବଂ ପ୍ରାଣୀଜଗତ ଅପେକ୍ଷା, ମାନବ ସମାଜ 
ସୁନିୟୋଜିତ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକୃତିକୁ ନିଜ ପାଇଁ ଅଧ୍ଵକ ସୁଖ ପ୍ରଦାନକାରୀ ହେବା ପାଇଁ ବାଧ୍ଯ କରିଥାନ୍ତି । 


ମନୁଷ୍ୟ ସାଂସାରିକ ସୁଖଭୋଗ ପାଇଁ ପ୍ରାକୃତିକ ଜୀବନ ଯାପନ କରୁ ବା ଏୀଶ୍ଵରିକ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା 
ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ହୋଇ ଉଚ୍ଚତର ଜୀବନ ଯାପନ କରୁ, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ଦୁଇ ବିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି, 
ଯଥା- ବହିମମୁଁଖୀ ଓ ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ। ପୁଣି ଗୁଣ ଓ କର୍ମ ଅନୁପାତରେ ବହିର୍ମୁଖୀମାନଙ୍କୁ ଚାରି ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ କରାଯାଇଛି । 


॥ ୨୯୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଚାତୁର୍ବର୍ଣ୍ଣ୍ଂ ମୟା ସୃଷ୍ଟଂ ଗୁଣକର୍ମବିଭାଗଶଃ | 
ତସ୍ୟ କର୍ତାରମପି ମାଂ ବିଦ୍ଧ୍ୟକର୍ତାରମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥ ୧୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଚାତୁର୍ବର୍ଣ୍ୟ୍ମ୍‌ - ଚାରି ବର୍ଣ ମୟା = ମୋ ଦ୍ଵାରା, ସୃଷ୍ଟମ୍‌ = ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି, ଗୁଣ କର୍ମ 
ବିଭାଗଶଃ = ଗୁଣ କର୍ମ ବିଭାଗ ଅନୁସାରେ, ତସ୍ୟ = ତାହାର, କର୍ତାରମ୍‌ = କଉଁଁ, ଅପି = 
ମଧ୍ଯ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ବିଵି = ଜାଣ, ଅକର୍ତାରମ୍‌ = ଅକର୍ତା, ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବ୍ୟୟ ବା 
ଅପରିବର୍ତ ନୀୟ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଗୁଣକର୍ମ-ବିଭାଗଶଃ ମୟା ଚାଦୁର୍ବର୍ଣ୍୍ୟଂ ସୃଷ୍ଟ । ତସ୍ୟ କର୍ତାରଂ ଅପି ମାଂ ଅକର୍ତାରଂ ଅବ୍ୟୟଂ 
ବିଦ |୧୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଗୁଣ, କର୍ନ କିଜାର ଥକୁସଦାଣନେ ମା ଦ଼ାରା ଚାନିବର୍ଶନ ସୂଝ ଯୋଇଛି। ନୁଁ ୦୧ମ୮ ନନ 
କର 6£6ଣଳ ନ ତୁଣମ 6 ମୋ ଥକଲୟ[ ଏବଂ ଥବୟ 6 କାଳି ଲଣ / © 77/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥକୁ ଦୁରୂପଯୋଗ କରି ନିକଟ ଅତୀତରେ ଏହା ଜାତିପ୍ରଥା ପ୍ରଚାର 
କରେ ବୋଲି କୁହା ଯାଇଛି। ବଣ୍ଠ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ରଙ୍ଗ। ପ୍ରକୃତିର ତିନି ଗୁଣ- ସତ୍ତ୍ଵ, ରଜ, 
ତମକୁ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ ତିନି ରଙ୍ଗ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ପୂର୍ବରୁ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ, ଏହି ତିନି 
ଗୁଣର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ସ୍ଵଭାବ। ସତ୍ତ୍ଵ, ରଜ ଏବଂ ତମ ଗୁଣର ସଙ୍କେତ 
ଯଥାକ୍ରମେ ଶ୍ଵେତ, ଲାଲ ଏବଂ କଳା ରଙ୍ଗ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଥାଏ। ମନରେ ଉଠୁଥବା ଭାବନାର 
ଅନୁରୂପ ହି ମନୁଷ୍ୟ ହୋଇଥାଏ। ଦୁଇଜଣ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଭାବନାରେ କିଛି ସାମ୍ୟ ରହିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ଉଭୟଙ୍କର ସ୍ଵଭାବରେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଫରକ ଦେଖାଯାଇପାରେ। 

ଚାତୁର୍ବର୍ଣ୍ୟାଂ ମୟା ସୃଷ୍ଟଂ ଗୁଣକର୍ମବିଭାଗଶଃ - ଏହି ସ୍ଵଭାବର ଭିନ୍ନତାକୁ ଆଧାର କରି, ଆଧ୍ାମିକ 
ଅଧ୍ଯୟନ ପାଇଁ, ମନୁଷ୍ୟକୁ ଚାରି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି ଏହାକୁ ହି ବର୍ଣ୍ଣ କୁହାଯାଏ । ବ୍ୟବସାୟିକ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବଡ଼ ବଡ଼ ନଗରୀରେ ବାସ କରୁଥୁବା ଲୋକଙ୍କୁ ଯେପରି ଚିକିତ୍ସକ, ଓକିଲ, ଅଧ୍ୟାପକ, ବ୍ୟବସାୟୀ, 
ରାଜନୀତିଜ୍ଞ, ଘୋଡାଗାଡ଼ି ଚାଳକ ଇତ୍ୟାଦି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଥାଏ, ସେହିପରି ଭାବନାର ପ୍ରଭେଦ 
ଅନୁସାରେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜର ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗ କରାଯାଇଛି । କୌଣସି ଏକ ପ୍ରଦେଶର 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଜଣେ ଡ଼ାକ୍ତର ବା ଘୋଡ଼ାଗାଡ଼ି ଚାଳକର ମହତ୍ତ୍ଵ ଓକିଲ ବା ମେକାନିକ୍‌ ଠାରୁ କମ୍‌ ନୁହେଁ। 
ତେଣୁ, ସୁସ୍ଥ ସମାଜିକ ଜୀବନ ନିମିତ୍ତ, ଏହି ଚାରି ଶ୍ରେଣୀ ବା ଜାତି ପରସ୍ଵରର ପ୍ରତିଯୋଗୀ ନ ହୋଇ 
ସହଯୋଗୀ ହୋଇ ରହିବା ଉଚିତ । ଗୋଟିଏ ଜାତି ଅନ୍ୟର ` ପରିପୂରକ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ପରସ୍ପର 


ମଧ୍ଯରେ ଦ୍ଵେଷଜନିତ ପ୍ରତିଯୋଗିତାର କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ ରହେନାହି। 


॥ ୨୯୬॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୩ 


ପରବର୍ତୀ ' ମଧ୍ଯଯୁଗ” ସମୟରେ କ୍ଷମତାନ୍ଧତା ହେତୁ ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକତାର ଭାବନା ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଲା । 
ବର୍ତମାନ ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଦାକାର ଏବଂ ଭୟଙ୍କର ରୂପ ଧାରଣ କରିଛି । ସେହି ସମୟରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଜ୍ଞାନ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କର ଅଜ୍ଞତାର ସୁଯୋଗ ନେଇ ଅର୍ଶ ଶିକ୍ଷିତ ପଣ୍ଡିତମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରର କିଛି ଅଂଶ 
ଉଦ୍ଧାର କରି ନିଜ ନିଜ ଜ୍ଞାନର ପରାକାଷ୍ଠା ପ୍ରଦର୍ଶନ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ । ବର୍ତମାନର ଶ୍ଳୋକ ସେହିପରି 
ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ । 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ପତନୋନ୍ଗୁଖୀ ସମୟରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ପଂକ୍ତିର ଅର୍ଵେକ ଉଦ୍ଧୃତ କରିବା ପାଇଁ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅନୁକୂଳ ହେଲା ଏବଂ ସେମାନେ କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ, “ ମୁଁ ଚାରିବଣ୍ରର ସୃଷ୍ଟି 
କଲି” । ଏହି ଉଦାହରଣ ଦେଇ ସମାଜରେ ବର୍ଭମାନର ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଭାଜନକୁ ଭଶ୍ଵର ଅନୁମୋଦିତ 
ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ କରିବାର ଚେଷ୍ଟା କରାଗଲା। ଏପରି ଚେଷ୍ଟା କରିଥବା ଲୋକଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ବିରୋଧ୍ଵ 
ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ଉଚିତ । ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ପଂକ୍ତିରେ ହି ବେଦବ୍ୟାସ ଏହି ପ୍ରକାର ଶ୍ରେଣୀ- 
ବିଭାଗର ଆଧାର ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ, ' ଗୁଣକର୍ମ ବିଭାଗଶଃ', ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଗୁଣ ଏବଂ କର୍ମର ବିଭାଗ ଦ୍ଵାରା 
ଚତୁବଣ୍ଠ୍ରର ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଛି । 


ବର୍ଣ୍ଣ ଶବ୍ଦର ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିଭାଷା ଆମର ବର୍ତମାନର ବିପରୀତ ଧାରଣା କେବଳ ଦୂର କରେ 
ନାହି, ବରଂ ଏହାକୁ ଯଥାର୍ଥ ଭାବେ ବୁଝିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ। କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଜନ୍ମରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ଶୁଭ ସଂକଳ୍ପ ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବନା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ବ୍ରାହ୍ମଣତ୍ଵ ଲାଭ କରାଯାଇପାରେ । ଶରୀରରେ ତିଳକ, 
ଚନ୍ଦନ ଇତ୍ୟାଦି ଲଗାଇଲେ କିମ୍ବା କେତେକ ଧାର୍ମିକ ବିଧ୍ଵ ନିୟମର ପାଳନ କଲେ ଆମେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ହୋଇଯିବା 
ନାହି । ପରିଭାଷା ଅନୁସାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ହେବା ପାଇଁ ଭାବନା ଏବଂ କର୍ମ ସାତ୍ବ୍ଵିକ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ରଜୋଗୁଣ 
ପ୍ରଧାନ ଭାବନା ଏବଂ କର୍ମ ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କ୍ଷତ୍ରିୟ କୁହାଯାଏ। ଯାହାର ଭାବନା କେବଳ ତାମସିକ ହିଁ 
ନୁହେ, ବରଂ ଯିଏ ଶାରୀରିକ ସୁଖ ନିମିତ୍ତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିମ୍ନସ୍ତରର ଜୀବନ ଯାପନ କରେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଶୁଦ୍ର 
ବୁଝିବାକୁ ହେବ | ଗୁଣ ଏବଂ କର୍ମକୁ ଆଧାର କରି କରା ଯାଇଥୁବା ଏହି ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗର ପରିଭାଷାରୁ 
ଏହାର ବିଜ୍ଞାନ-ସମ୍ମତତା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । 


ସସ୍‌ କଧ୍‌ କଂସା 


ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତି ବା ମାୟା, ସଭ୍‌ (ଜ୍ଞାନ), ରଜ ( କ୍ରିୟା) ଏବଂ ତମ ( ଜଡ଼ତ୍‌) ଏହି ତିନି ଗୁଣରେ ଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ। ଚୈତନ୍ୟ-କସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ଏଥରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଲେ ହି ସୃଷ୍ଟି ଉତ୍ସନ୍ଵ ହୋଇ ସେଥରେ ଜ୍ଞାନ, କ୍ରିୟା 
ରୂପକ ବ୍ୟବହାର ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ। ଏହାଙ୍କ ବିନା ଜଗତରେ ବଞ୍ଚୁବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଚତୁବର୍ଣ୍ଣ ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କର ଚୈତନ୍ୟ- ସ୍ଵରୂପ କର୍ତା, କାରଣ, ତାଙ୍କ ବିନା ଜଗତର 
କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ବ ରହିବ ନାହିଁ ଓ କର୍ମ ସମ୍ଭବପର ହେବନାହି । ଯେପରି ସମୁଦ୍ର ହେଉଛି ଲହରୀ, ଢ଼େଉ 
ଏବଂ ଫେଣର କର୍ତା, କିମ୍ବା ସୁନା ଯେପରି ସବୁ ଅଳଙ୍କାରର କଉଁ, ସେହିପରି ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
କତ୍ଭୂୁତ୍‌ ବୁଝିବାକୁ ହେବ । 


॥ ୨୯୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ତସ୍ୟ କର୍ତାରମପି ମାଂ ବିଦ୍ଧ୍ୟକର୍ତାରମବ୍ୟୟମ୍‌ - ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ନିଜକୁ କରଉଁୋଁ କହି 
ପରକ୍ଷଣରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ବାସ୍ତବରେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଅକର୍ତା। ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି ଅନନ୍ତ, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, 
ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମାରେ କୌଣସି ପ୍ରକାରର କ୍ରିୟା ହୋଇ ନ ପାରେ। ଦେଶ କାଳ ଦ୍ଵାରା ପରିଛିନ୍ନେ ବସ୍ତୁ ହି କ୍ରିୟା 
କରି ପାରନ୍ତି । ଆତ୍ମ ସ୍ଵରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ଅକର୍ଭାଁ। 


ଶାସ୍ତର-ଅଧ୍ଯୟନ ପ୍ରଣାଳୀ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନଭିଜ୍ଞ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କୁ ଏହି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ବାକ୍ୟ 
ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର ମନେ ହୋଇପାରେ ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବୁଝି ନ ଥାନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଆମେ ଆମର 
ଦୈନନ୍ଦିନ କଥାବାର୍ତାରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପ୍ରକାର ବାକ୍ଯ ବ୍ୟବହାର କରୁ । ଯେପରି, ଆମେ କହୁ ଯେ, “ ଗାଡିରେ 
ବସି ମୁଁ ମୋର ଗନ୍ତବ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚୁ ଗଲି” । ବସି ବସି ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନକୁ କଦାପି ପହଞ୍ଚୁ ହେବ ନାହି, ଏ 
କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ, ତଥାପି କେହି ଆମର ଏହି କଥାକୁ ଗମ୍ଭୀର ଭାବରେ ଭାବେ ନାହି। ନିଜ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯାତ୍ରୀ ସ୍ଥିର 
ଭାବରେ ବସିଥାଏ, କିନ୍ତୁ ବାହନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ ( ଯାତ୍ରୀ) ଗତିବାନ ହୋଇଥାଏ । ସେହିପରି, ମନ ଏବଂ ବୁଝି 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଇଶ୍ଵର ବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କର ସ୍ରଷ୍ଟା, ମାତ୍ର ସ୍ଵରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ ଅବିକାରୀ ଓ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, ସେ ସାମାନ୍ୟ କର୍ତା 
ବା ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା କିଛି ନୂହନ୍ତି। 
ବାସ୍ତବରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଅକର୍ତା। ତେଣୁ - 
ହି ୯୧ ୯୧ "ତ + 
ନ ମାଂ କମାଣ ଲମ୍ପନ୍ତ ନ ମେ କମଫଲେ ସୂହା । 
୪୭୧୪ ୬୯୧୫ «ଣ. ଏ ୪୫ ୧ 
ଭତ ମାଂ ୟୋୌଃଭଜାନାତ କମଭନ ସ ବସ୍ୟତେ ॥୧୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାହିଁ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, କର୍ମାଣି = କର୍ମ ସମୂହ, ଲିମ୍ପନ୍ତି = ଲିପୁ କରନ୍ତି, ନ = ନାହି, 
ମେ = ମୋର, କର୍ମଫଲେ = କର୍ମ ଫଳରେ, ସୁହା = ସୁହା, ଇତି = ଏହିପରି, ମାମ୍‌ = 
ମୋତେ, ୟ8 = ଯିଏ, ଅଭିଜାନାତି = ଜାଣେ, କର୍ମଭିଃ = କର୍ମ ଦ୍ବାରା, ନ = ନାହିଁ, ସଃ = 
ସେ, ବଧରତେ = ବାନ୍ଧି ହୁଏ| 


ଅନ୍ଵୟଃ : କର୍ମାଣି ମାଂ ନ ଲିମ୍ପନ୍ତିଃ ମେ କର୍ମଫଳେ ସ୍ପୃହା ନ (ଅସ୍ତ) ଇତି ୟଃ ମାଂ ଅଭିଜାନାତି ସଃ 
କର୍ମଭିଃ ନ ବଧ୍ୟତେ ।୧୪/। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଳର୍ମ 6ମାଚେ ଳିଙ୍ଥ ଜଳେ ନାନ୍ନି କର୍ମ ଫଳଣନେ ମାନ ୧୮ ମଧ ନାନି/ ନିଏ ମୋ 
ଏହିଘଳି ଭ/ବଣନେ ଲାଣେ, 6ଦେ କର୍ମ ଭୁଜ/ କଵନଣନ ଘଣଜ ନାହିଁ //€ ୪/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା :¿ ନ ମାଂ କର୍ମାଣି ଲିମ୍ପନ୍ତି ନ ମେ କର୍ମଫଲେ ସ୍ପୃହା - ନିତ୍ଯ ଶୁଦ୍ଧ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ମା 
କୌଣସି ବସ୍ତୁରେ ଲିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ତାଙ୍କଠାରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଅପୂର୍ଣ୍ଚତା ନାହିଁ ଯେ କୌଣସି 


॥ ୨୯୮॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୪ 


।୮ ଜନ୍ମ ନେବ। ପରମାଗ୍ମା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେହି ଦୃଷ୍ଟରୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, “ କର୍ମ ମୋତେ ଲିପ୍ତ କରି 
ପାରେ ନାହିଁ ବା କର୍ମଫଳରେ ମୋର କୌଣସି ଆସକ୍ତି ନାହିଁ ” | ଅହଂ ବା ଜୀବ ପାଇଁ ହିଁ କେବଳ ଇଚ୍ଛା 
ବା କର୍ମର ବନ୍ଧନ ହୋଇଥାଏ। ମନ ଏବଂ ବୁଝି ଯୁକ୍ତ ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ହିଁ ଜୀବ କୁହାଯାଏ । ଏହି 
ଉପାଧ୍ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ହେଲେ ଜୀବ ଦୂଷିତ ହୋଇଛି ବୋଲି ବୁଝାଯାଏ । ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ ଦ୍ଵାରା 
ଏହା ଭଲଭାବେ ବୁଝି ହେବ। 


ଗୋଟିଏ ପାତ୍ରରେ ରଖାଯାଇଥିବା ପାଣିରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରତିବିମ୍ବର ଅବସ୍ଥା ପାଣିର ଅବସ୍ଥା ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରେ। ପାଣି ଚହଲି ଗଲେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ମଧ୍ଯ ହଲିଯିବ ଏବଂ ପାଣି ଯଦି ଗୋଳିଆ ଥୁବ, 
ତେବେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖାଯିବ । କିନ୍ତୁ ମହାକାଶ ସ୍ଥିତ ପ୍ରକୃତ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କଠାରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବର 
ଅସ୍ତ୍ତିରତା ବା ନିଶ୍ଚଳତାର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ। ସେହିପରି ଇଚ୍ଛା, ଆସକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରଭାବ ଅହଂ 
ଉପରେ ହିଁ ପଡ଼ିଥାଏ। ନିତ୍ୟ ମୁକ୍ତ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ଏ ସବୁ ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଲିପ୍ତ ବା 
କଳୁଷିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 

ଇତି ମାଂ ୟୋଃଭିଜାନାତି କର୍ମଭିର୍ନ ସ ବଧ୍ଯତେ - “ ଏହିପରି ଭାବରେ ମୋତେ ଯିଏ ଜାଣନି 'ର 
ଅର୍ଥ ହେଲା ଜୀବ ସହିତ ତାଦାମତ୍ମ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କରି ଯିଏ ନିଜ ଆତ୍ମ ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଛି, ସେ ବାହ୍ୟଜଗତର 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି। ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆକାଶସ୍ଥିତ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ନିଜର ସ୍ଵରୁପ ଭାବରେ 
ବୁଝି ପାରିଲେ ପାଣିର ଅସ୍ଥିରତା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେବ ନାହିଁ । 


ଅଭିଜାନାତି: ଜାଣନ୍ତି | ବେଦାନ୍ତ ସାହିତ୍ୟର ପାରମ୍ପରିକ ପ୍ରୟୋଗର ବିଶେଷ ଅର୍ଥ ନେଇ `“ ଜାଣନ୍ତି ' 
ଶବ୍ଦ ଏଠାରେ ବ୍ୟବହାର କରା ଯାଇଛି । ସାଧାରଣତଃ, ଜ୍ଞାତା ଜ୍ଞେୟର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଲେ ଜ୍ଞାନର ଜନ୍ମ 
ହୋଇଥାଏ। ଗୋଟିଏ ଜିନିଷ ବିଷୟରେ ଆମେ ଜାଣିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ସେ ବିଷୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମର 
କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ଦୈନନ୍ଦିନ ବ୍ୟବହାରିକ ଜଗତରୁ ଏହି ଶବ୍ଦଟି ଉଧାର ନିଆ ଯାଇଛି । “ ଗଭୀର 
ଧ୍ୟାନର ସୁକ୍ଷ୍ମ ମୁହୂର୍ତରେ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ଲାଭ କଲେ ଆତ୍ମାକୁ ଆମଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜ୍ଞେୟ ଭାବରେ ନ ଜାଣି 
ଆମର ସ୍ଵସ୍ଵରୂପର ଅନୁଭୂତି ହୋଇଥାଏ” ଏହି ବିଶେଷ ଅର୍ଥରେ ଜାଣିବା ଶବ୍ଦଟି ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଛି । 
ତା'ପରେ ଆମ ଠାରେ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରତିଭାତ ଜ୍ଞାନର ଉଦୟ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସନ୍ଦେହର ଅବକାଶ ରହେ ନାହି। 


ଆମ୍ମବିକାଶର ବୈଦିକ ସାଧନାର ଏହି ଅର୍ଥ ନବୀନ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ପୂର୍ବରୁ କେହି କେବେ କ'ଣ 
ଏହାର ଆଚରଣ କରିଥିଲେ ? ଉତ୍ତର ହେଲା- 


॥ ୨୯୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଏବଂ ଜ୍ଞାତ୍ଵା କୃତଂ କର୍ମ ପୂବୈରପି ମୁମୁକ୍ଷୁଭିଃ । 
କୁରୂ କର୍ମୈବ ତସ୍ମାତ଼୍୍ଵ୍‌' ପୂର୍ବୈଃ ପୂର୍ବତରଂ କୃତମ୍‌ ॥ ୧ ୫॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏବଂ = ଏହିପରି, ଜାତ୍‌। = ଜାଣି, କୃତମ୍‌ = କରାଯାଇଥିବା, କର୍ମ = କର୍ମ, ପୂବେଃ = 
ପୂର୍ବଜଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ମୁମୁକ୍ଷୁଭିଃ = ମୁମୁକ୍ଷୁମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, କୁରୁ = କର, କର୍ମ = 
କର୍ମ, ଏବ = ଏପରିକି, ତସ୍ଳାତ୍‌ = ତେଣୁ, ତ୍ମ୍‌ = ତୁମେ, ପୂର୍ବୈଃ = ପୂର୍ବଜଙ୍କ ଦ୍ବାରା, 
ପୂର୍ବତରମ୍‌ = ପୁରାକାଳରେ, କୃତମ୍‌ = କରା ଯାଇଥିବା 

ଅନ୍ଵୟଃ : ପୁବୈଃ ମୁମୁକ୍ଷୁଭିଃ ଅପି ଏବ ଜ୍ଞାତ୍ଵା କର୍ମ କୃତଂ, ତସ୍କାତ୍‌ ତ୍ବଂ ପୁର୍ବୈଃ ପୁବତରଂ କୃତଂ କର୍ମ 
ଏବଂ କୁରୁ ।୧୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହା କଣ ମୂର୍ବଳାଳନ ନୁମୁକନ୍ଷୁମାଣନ ମଧ କର୍ନ କଜିଥିଣଳେ / 6ଜଣୁ ୁନଳାଳନ 
ମୁବଳମୀନନ୍ଦ ନଳି ତୁଣନୀ ମଧ କର୍ନ କଳ /୧ ୫/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏବଂ ଜ୍ଞାତ୍ଵା କୃତଂ କର୍ମ ପୂର୍ବୈରପି ମୁମୁକ୍ଷୁଭିଃ - ମୁଁ କର୍ତା ନୁହେଁ ବା ଫଳ ଲାଭରେ 
ମୋର ସ୍ପୃହା ନାହିଁ ଜାଣିବା ପରେ ଏବଂ ଆମ୍ବସ୍ଵରୂପଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କଲା ପରେ 
ସାଧକଙ୍କଠାରେ ଇଚ୍ଛା ବା ଅହଙ୍କାର ରହିବ ନାହି । ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ କର୍ମଯୋଗକୁ ଅନେକ 
ବୁଦ୍ଧିମାନ ମୁମୁକ୍ଷୁ ପୂର୍ବକାଳରେ ଆଚରଣ କରିଥୁଲେ ବୋଲି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି । ସଂକ୍ଷେପରେ, ପୂର୍ବ 
ଅଧ୍ଧାୟରେ କଥୁତ କର୍ମଯୋଗର ମାର୍ଗ କିଛି ନୂଆ କଥା ନୁହେଁ ଏବଂ ମୁମୁକ୍ଷୁମାନେ ତାହା ଆଚରଣ 
କରିଛନ୍ତି। 

ତେଣୁ, ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନେକ ପ୍ରମାଣ ଅଛି। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ସେ ଯଦି କର୍ମଯୋଗର ଆଚରଣ କରିବାକୁ ଯିବେ, ତେବେ ପରିଶେଷରେ ପୁୂର୍ଣ୍ତତ୍ବ ପାପ୍ତ କରିପାରିବେ, 
ଯେପରି ପୂର୍ବ କାଳରେ ମୁମୁକ୍ଷୁମାନେ ଏହି କର୍ମଯୋଗର ଅନୁଷ୍କାନ କରି ପୂର୍ଣ୍ବତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥିଲେ । 


ଯେତେ ବୁଦିମତ୍ତା-ସମ୍ପନ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଆର୍ଯ୍ୟ ହୁଦୟ ନୂତନ କିଛି ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ 
ପରାନ୍ତୁଖ। ଏହା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆବିଷ୍ପୃତ ନୂତନ ଚିନ୍ତାଧାରା ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ବେଦ-ବଣ୍ଢରିତ ପୁରାତନ 
ତଥ୍ୟର ନୂତନ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ସନ୍ତୋଷ ଜାତ ହୋଇଛି । 


କୁରୁ କର୍ମୈବ ତସ୍ମାତ୍ତ୍ବଂ ପୂର୍ବୈଃ ପୂର୍ବତରଂ କୃତମ୍‌ - “ ଆପଣଙ୍କର ଉପଦେଶ ପାଇବା କ୍ଷଣି ହି ମୁଁ 
କର୍ମଯୋଗର ଆଚରଣ କରିବି, କିନ୍ତୁ ଏଥ୍ଵପାଇଁ ପୂର୍ବଜମାନଙ୍କର ଉଦାହରଣ ଦେବାର ଆବଶ୍ୟକତା କ'ଣ ? ” 
ଅର୍ଜୁନ ପଚାରିଲେ । ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, “ କାରଣ, ଉଚିତ୍‌ କର୍ମ କ”ଣ ସେ 
ବିଷୟ ବୁଝିବା କଷ୍ଟକର” । କିପରି ? କ'ଣ ଓ କେମିତିର ଉତ୍ତର ସେ ଦେଉଛନ୍ତି | 


॥ ୩୦୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୬ 


କିଂ କର୍ମ କିମକର୍ମେତି କବୟୋଅପ୍ୟତ୍ର ମୋହିତାଃ | 
ତତ୍ତେ କର୍ମ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି ୟଜ୍‌ଜ୍ଞାତ୍ଵା ମୋକ୍ଷ୍ୟସେଃ ଶୁଭାତ୍‌ ॥| ୧୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କିମ୍‌ = କ'ଣ, କର୍ମ = କର୍ମ, କିମ୍‌ = କ'ଣ, ଅକର୍ମ = ଅକର୍ମ, ଇତି = ଏହିପରି, କବୟଃ 
= ମୁନିମାନେ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ଅତ୍ର = ଏହିଠାରେ, ମୋହିତାଃ = ମୋହଗାସ୍ତ, ତତ୍‌ = ତାହା, 
ତେ = ତୁମକୁ, କର୍ମ = କର୍ମ, ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି = ( ମୁଁ) ଶିକ୍ଷା ଦେବି, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଜ୍ଞାତ୍‌ା = 
ଜାଣି, ମୋକ୍ଷ୍ୟସେ = (ତୁମେ) ମୋକ୍ଷ ଲାଭ କରିବ, ଅଶୁଭାତ୍‌ = ଅଶୁଭରୁ | 


ଅନ୍ଵୟଃ 2 କର୍ମ କିଂ ଅକର୍ମ କିଂ ଇତି ଅତ୍ର କବୟଃ ଅପି ମୋହିତାଃ, ତତ୍‌ କର୍ମ ( ଅହଂ) ତେ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ଯାମି 
ୟତ୍‌ ଜ୍ଞାତ୍ଵବା ଅଶୁଭାତ୍‌ ମୋକ୍ଷ୍ୟସେ ।୧ ୬ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଳର୍ନ ଳ 7 / ଥଳର୍ନ କଳ 4 7 ଏ ବିଷୟ6ନ କିଜ୍ଞମାନ ମା 9ଚାଳଜିନ ଯୋଇପାଳି/ ତେଣୁ, ରୁ 
ତୁମକୁ କର୍ନ ବିଷୟଣନେ କହିବି (ଥର୍ଥୀତଵ କର୍ନ ଏବଂ ଥଳମନ ଚୃରୁନ ବୁଝାନଚି) ଯାଇ 
ଲଣଣନଳ ଜୁଣନ ଥଵୁଜ (ଳକୁ ମୁୂନୁ/ ଚଳନୁଯ/ ସଂସାଳଜ କଵଳ)କୁ ନୁଳ ହୋଇଥିବ / ¢ -୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସାଧାରଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟାକୁ ଆମେମାନେ କର୍ମ ଏବଂ ଏହାର ଅଭାବକୁ ଅକର୍ମ 
ଭାବରେ ବୁଝିଥାଉ । ଦୈନିକ ଜୀବନର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏହି ପରିଭାଷା ଉପଯୁକ୍ତ। କିନ୍ତୁ, 
ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରର ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ କର୍ମ ଏବଂ ଅକର୍ମର ଲକ୍ଷଣ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର । 


କିଂ କର୍ମ କିମକର୍ମେତି କବୟୋଏପ୍ୟତ୍ର ମୋହିତାଃ - ଆମ୍ମବିକାଶର ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେବଳ ଶରୀର 
ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥୁବା ସ୍ଥୁଳକର୍ମକୁ “ କର୍ମ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ । ଏହା ସହିତ ଏହାର ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ 
ଥବା ସୁକ୍ଷ୍ମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ଧ୍ୟାନ ରଖୁବାକୁ ହେବ । କର୍ମ ନିଜେ ଭଲ ବା ମନ୍ଦ ହୁଏ ନାହିଁ । କର୍ମର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରୁ କର୍ମର ସ୍ଵରୂପ ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇଥାଏ। ଯେପରି, କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଫଳର ସୁନ୍ଦରତାରୁ ଆମେ 
କହି ପାରିବା ନାହି ଯେ ଏହା ଖାଦ୍ୟଯୋଗ୍ୟ କିମ୍ବା ନୁହେଁ, କାରଣ ଏହା ଫଳରେ ନିହିତ ଆଧେୟ ଉପରେ 
ହି ନିର୍ଭର କରେ। ସେହିପରି, ଅତି ଭଲ ବୋଲି ମନେ ହେଉଥୁବା କର୍ମ ମଧ୍ଯ ଅପରାଧମୟ ହୋଇଯିବ, 
ଯଦି ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ ଏବଂ ପାପପୁଣ୍ଠ ହୋଇଥବ। 


ତେଣୁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ କର୍ମ ଏବଂ ଅକର୍ମର ବିବେଚନା କରିବା ପାଇଁ କବି ସନ୍ୁମାନେ 
ମଧ୍ଯ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । କବିତା ଲେଖୁଥୁବା ଲୋକଙ୍କୁ ଆଜିକାଲି କବି କୁହାଯାଉଛି, କିନ୍ତୁ ପୂର୍ବକାଳରେ 
ଉପନିଷଦ୍ର ମନ୍ତ୍ରଦ୍ରଷ୍ଟା ରଷି କିମ୍ବା ବୁଛିିମାନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଏହି ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉଥିଲା । ଯେଉଁ 
ଉତ୍ସାହୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଉଦାର ଓ ଅମ୍ପତ ସତ୍ୟର ଅଙ୍ଗୀକାର ଓ ପରିପ୍ରକାଶ କରୁଥିଲେ, ତାଙ୍କୁ କବି କୁହାଯାଉଥିଲା । 


॥ ୩୦୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ତତ୍ତେ କର୍ମ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି ୟଜ୍‌ଜ୍ଞାତ୍ଵା ମୋକ୍ଷ୍ୟସେଃଶୁଭାତ୍‌ - କର୍ମ, ଅକର୍ମର କଠିନ ସମସ୍ୟା 
ଦିଗରେ ସଙ୍କେତ ଦେଇ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ତାଙ୍କୁ କର୍ମ-ଅକର୍ମର ତତ୍ତ୍‌ 
ବୁଝାଇବେ। ଏହା ଜାଣିଲେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜକୁ ସାଂସାରିକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରି ପାରିବ । 


ସମସ୍ତେ ଜାଣନ୍ତି, ଯେ କୌଣସି କ୍ରିୟା ହେଉଛି କର୍ମ ଏବଂ ଏହାର ଅଭାବ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚୁପ୍ଚାପ୍‌ 
ବସିବା ହେଉଛି ଅକର୍ମ | ଏ ବିଷୟରେ ଅଧକ ଜାଣିବାର କ'ଣ ଅଛି ? 


କର୍ମଣୋ ହ୍ୟପି ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ଚ ବିକର୍ମଣଃ । 
ଅକର୍ମଣଶ୍ଚ ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ଗହନା କର୍ମଣୋ ଗତିଃ ॥ ୧୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କର୍ମଣଃ = ଉଚିତ କର୍ମର, ହି = କାରଣ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ବୋଦ୍ଧବ୍ଯମ୍‌ = ଜାଣିବା ଉଚିତ, ଚ 
= ଏବଂ, ବିକର୍ମଣଃ = ବିକର୍ମର, ଅକର୍ମଣଃ = ଅକର୍ମର, ଚ = ଏବଂ, ବୋଦବ୍ୟମ୍‌ = 
ଜାଣିବା ଉଚିତ, ଗହନା = ଗହନ, କର୍ମଣଃ = କର୍ମର, ଗତିଃ = ଗତି | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ହି କର୍ମଣଃ ଅପି ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ଚ ବିକର୍ମଣଃ ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ, ଅକର୍ମଣଃ ଚ ବୋଦ୍ଧବ୍ଯଂ (ୟତଃ) 
କର୍ମଣଃ ଗତିଃ ଗହନା ।୧୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜିନ୍‌ ଳର୍ନ (@ ର୍କ ଖୁଜୁଠ) ଲଣିକ! ନିଜ ଏବଂ କିକର୍ନ ¿@ ସରୁ) ନମ / ଆହୁଛି 
ମଖ ଥଳକର୍ନ (@ ମୁରୁନ) ଲଣିକ/ ନଜିଜ, (ନାକିନିଲ) କର୍ନନ ସୁ (ରୀଜିୟଥ) 6ହେଛଛି 
ଜନନ / ୧୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ କର୍ମଣୋ ହ୍ଯପି ବୋଦ୍ଧବ୍ଯଂ ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ଟ ବିକର୍ମଣଃ - ଜୀବନର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
କ୍ରିୟାଶୀଳତା | ମୃତ୍ୟୁର ଆଗମନରେ କ୍ରି ୟାର ସମାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । କ୍ରିୟାଶୀଳ ଜୀବନରେ ହି କେବଳ 
ଆମର ଉତ୍ଥାନ ବା ପତନ ହୋଇଥାଏ। ଗୋଟିଏ ସ୍ଥ୍ରାନରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଥିବା ଜଳ ପଚି ଯାଇ 
ଦୁର୍ଗନ୍ଧ ବିସ୍ତାର କରେ, ଅଥଚ ନଦୀର ପ୍ରବାହିତ ଜଳ ସର୍ବଦା ସ୍ଵଚ୍ଛ ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧ ରହିଥାଏ। ଜୀବନ 


କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇଥୁବାରୁ ମୁହୂର୍ଭକ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ କର୍ମର ବିରତି ହୁଏ ନାହିଁ । ଜୀବନ ଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମର 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରାମ ଅସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । 


ତେଣୁ, କ୍ରିୟାଶୀଳତା ହି ହେଉଛି ଜୀବନର ଭିଭ୍ିଭୂମି। ସାରା ଜୀବନ ମନୁଷ୍ୟ କ୍ରିୟାଶୀଳ ରହିବା 
ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଥୁବାରୁ, ପ୍ରାଚୀନ ମନିଷୀଗଣ ଜୀବନର ସମସ୍ତ ସମ୍ଭାବ୍ୟ କର୍ମର ଅଧ୍ଯୟନ କରିଛନ୍ତି । 
କାରଣ ସେମାନେ ପୂର୍ଣରୂପରେ ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ । ନିମ୍ବଲିଖ୍ବତ ତାଲିକାରେ 
ସେମାନଙ୍କର ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗର ସ୍ପଷ୍ଟ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରା ଯାଇଛି । 


॥ ୩୦୨ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୭ 


କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ (କରିବାର ଯୋଗ୍ୟ) ବିକର୍ମ (ପରିହାର ଯୋଗ୍ୟ କର୍ମ) 
ନିତ୍ଯ ନୈମିଭିକ କାମ୍ୟ 
(ଦୈନିନ୍ଦିନ କର୍ମ) (ବିଶେଷ ଉପଲକ୍ଷରେ କର୍ମ) (୯କାମନା ପ୍ରଣୋଦିତ କର୍ମ) 


ଅକର୍ମଣଶ୍ଚ ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ଗହନା କର୍ମଣୋ ଗତିଃ - ଜୀବନରେ କ୍ରିୟାଶୀଳତା ଏବଂ ଅକର୍ମଣ୍ୟତା - 
ଉଭୟ ରହିଛି। ଅକର୍ମଣ୍ୟତା ଦ୍ଵାରା ଉନ୍ନତି କିମ୍ବା ଅଧୋଗତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ସୁଷୁପ୍ତି ଅଥବା ମୃତ୍ୟୁର 
କର୍ମଶୁନ୍ୟ ଅବସ୍ଥା ମନୁଷ୍ୟର ବିକାଶରେ ସାଧନ କିମ୍ବା ବାଧକ ହୁଏ ନାହିଁ । 


କର୍ମର ପ୍ରତିଟି କ୍ଷଣ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଗଠନ କରିଥାଏ। ଆମେ କିପରି କର୍ମ ସମ୍ପନ୍ନ କରିଥାଉ- ତାଂ 
ଉପରେ ଏହି ଗଠନ କାର୍ଯ୍ୟ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ । ପ୍ରାଚୀନ ରଷିମାନଙ୍କ ମତାନୁସାରେ ଏହି କର୍ମ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର 
ହୋଇଥାଏ- ନିମୀଣକାରୀ ( କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ) ଏବଂ ବିନାଶକାରୀ ( ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ) | ଗଠନମୂଳକ ବା କରଁବ୍ୟ 
କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟର ବିକାଶ ହୋଇଥାଏ ଯେଉଁ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ମନୁଷ୍ଯତ୍ବରୁ ନୀଚ ସ୍ତରକୁ 
ଚାଲିଯାଏ, ଏଠାରେ ସେପରି କର୍ମକୁ ବିକର୍ମ କୁହାଯାଇଛି | ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏହାକୁ ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମର ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଇଛି। 
କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମକୁ ପୁଣି ତିନି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି- ନିତ୍ୟ କର୍ମ, ନୈମିଭିକ କର୍ମ ଏବଂ କାମ୍ୟ କର୍ମ | 


ପୂର୍ବରୁ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି, ବୈଦିକ ଶାସ୍ତ୍ରରେ କର୍ମ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ, 
ଏବଂ ତାହା ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ, ଶାସ୍ତ୍ର ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ, ଆନୁଷ୍ଠାନିକ କର୍ମ | ପ୍ରାଥମିକ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଶାନ୍ତ ଏବଂ ସରଳ ହୋଇଥୁବାରୁ କର୍ମର ଏପରି ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇଥଲା । 
କିନ୍ତୁ, ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ ସମୟକୁ ସମାଜରେ ରାଜନୈତିକ ଛକାପଂଝା ଏବଂ ପାରସ୍ପରିକ ବିଦ୍ଵେଷ 
ଦେଖାଦେଇଥିଲା। ତେଣୁ, ବେଦ ବର୍ଣ୍ବିତ ବିସ୍ତାରିତ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ କର୍ମରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପାଇଁ 
ଲୋକମାନଙ୍କର ଅବସର ନ ଥ୍ବଲା ବା ଆଗ୍ରହ ନ ଥିଲା। ଏପରି ଏକ ସମୟରେ ବ୍ୟାସଦେବ ଗୀତାର 
ରଚନା କରିଥିଲେ। ଏହା ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଏକ ନିର୍ଭୀକ ପୁନଜ୍ଜାଗରଣ ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍ବଲା, ଏବଂ କୌଣସି 
ଅର୍ଥରେ ବି ଚିନ୍ତାଧାରାର ବିପ୍ଲବ ନୁହେଁ। 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ, ବେଦାନୁଯାୟୀ କର୍ମର ଅର୍ଥ 
କେବଳ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ କର୍ମ ନୁହେଁ, ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ କର୍ମ ଏଥରେ ସମାବିଷ୍ଟ । ଆତ୍ମବିକାଶର 
ବିଧ୍ଵ ଏବଂ ଜୀବନର ଦୃଷ୍ଟି କୋଣର ସାର୍ବଜନୀନତା ଏଠାରେ ଯେପରି ଭାବରେ ସୁଚିତ କରା ଯାଇଛି, ତାହା 


॥ ୩୦୩ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଅନ୍ୟତ୍ର ଦେଖା ଯାଏ ନାହିଁ। ଏହି କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଇତିହାସରେ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଗୀତା “ ଜଗତର ଅପ୍ରତିଦ୍ବନ୍ଦ୍ବୀ 
ଶାସ୍ତ୍” ଭାବରେ ରହି ଆସିଛି। 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ବୈଦିକ ନୀତି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ. ଆମ୍ମବିକାଶର ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିସ୍ତାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ସେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ କ୍ରିୟାଶୀଳତାର ଅନ୍ୟ ନାମ ହି ହେଉଛି ଜୀବନ । କର୍ମକୁ ଦୁଇ 
ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇ ପାରିବ କର୍ମ ଏବଂ ବିକର୍ମ | ବିକର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ କର୍ମ କରିବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି। ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ କରାଯାଇଥିବା ଏହି 
ବିଶ୍ଲେଷଣରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅକର୍ମକୁ ପୂରାପୂରି ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି । 
ନିଜର ଭୌତିକ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଉନ୍ନତି ନିମିତ୍ତ ଇଚ୍ଛା କରୁଥିବା ସାଧକ କର୍ମର ଏହି 
ଶ୍ରେଣୀ- ବିଭାଗକୁ ଭଲ ଭାବେ ଜାଣିବା ଦରକାର । 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏ କଥା ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି ଯେ କର୍ମର ଏପରି ବିଶ୍ଲେଷଣ ପରେ ମଧ୍ଯ ସାଧାରଣ 
ମନୁଷ୍ୟ ନିମିତ୍ତ କର୍ମ ଅକର୍ମର ବିବେଚନା କରିବା ସହଜ ନୁହେଁ, କାରଣ କର୍ମର ଗତି ହେଉଛି ଗହନ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଉକ୍ତିରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ, କେବଳ ବାହ୍ୟ- ସ୍ଵରୂପକୁ ଦେଖୁ କର୍ମର ମୂଲ୍ୟାୟନ 
କରାଯିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ | ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ଧ୍ଯାନ ଦେବାକୁ ହେବ। ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମହତ୍‌ ଏବଂ ପବିତ୍ର 
ହେଲେ ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ମ ମହତ୍‌ ଏବଂ ପବିତ୍ର ହେବ। ଏହିପରି ଭାବରେ କର୍ମର ସ୍ଵରୂପ ନିଣ୍ଚ୍ଣୟ କରିବାରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଏପରି ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଥୁବାରୁ, ଭଗବାନଙ୍କର ଉକ୍ତି “ କର୍ମର ଗତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗହନ ” ସମୁଚିତ ହୋଇଛି। 


କର୍ମ ଏବଂ ଅକର୍ମ ବିଷୟରେ ବିଶେଷ କ'ଣ ଜାଣିବା କଥା ? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା- 


କର୍ମଣ୍ୟକର୍ମ ୟଃ ପଶ୍ୟେଦକର୍ମଣି ଚ କର୍ମ ୟଃ । 
ସ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ମନୁଷ୍ୟେଷୁ ସ ୟୁକ୍ତଃ କୃସ୍ପରକର୍ମକୃତ୍‌ ॥ ୧୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କର୍ମଣି = କର୍ମରେ, ଅକର୍ମ = ଅକର୍ମ, ୟଃ = ଯିଏ, ପଶ୍ୟେତ୍‌ = ଦେଖେ, ଅକର୍ମଣି = 
ଅକର୍ମରେ, ଚ = ଏବଂ, କର୍ମ = କର୍ମ, ୟଃ = ଯିଏ, ସଃ = ସିଏ, ବୁଛିମାନ୍‌ = ବୁଵିମାନ, 
ମନୁଷ୍ୟେଷୁ = ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ସଃ = ସେ, ୟୁକ୍ତଃ = ଯୋଗୀ, କୃସ୍କ କର୍ମ କୃତ୍‌ = 
ସମସ୍ତ କର୍ମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି । 

ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଃ କର୍ମଣି ଅକର୍ମ ପଶ୍ୟେତ୍‌ ୟଃ ଅର୍କମଣି ଚ କର୍ମ ( ପଶ୍ୟେତ୍‌) ମନୁଷ୍ୟେଷୁ ସଃ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ 
ସଃ ଯୁକ୍ତଃ କୃସ୍ମକର୍ମକୃତ୍‌ ।୧୮। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଯେହଁ କ୍ୟକ୍ି କର୍ମଃନେ ଥଳର୍ମ ଏବଂ ଥଳର୍ମନେ କର୍ନ 6ଜମ୍ମ୍ମାୟୀଣନଜ ୧ ନଳୁଣଶ୍ୟମୀନନ୍କ 
ମଂନେ ବୁଵିମାନ / 6 6ହେଳଛଛଳି ଘୋର ଏବଂ ସମସ କର୍ନ କଳି ନୀଳିକ/ ଚ/ଛ / 6 / / 

॥ ୩୦୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବେଦାନ୍ତର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନୁସାରେ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମର ପାଳନ କରିବା ପରେ 
ପ୍ରକୃତ ସାଧକଙ୍କ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ, ସିଏ ପୂର୍ଣ୍ତତ୍ବ ଅବସ୍ଫା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି କି ନାହି, କିପରି 
ଜାଣି ପାରିବେ । ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେପରି ଅବସ୍ସାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି 


କର୍ମଣ୍ୟକର୍ମ ୟଃ ପଶ୍ୟେଦକର୍ମଣି ଚ କର୍ମ ୟଃ - ଶାରୀରିକ କର୍ମ ହେଉଛି ବୁଛିରେ ଥିବା ଜଣା ବା 
ଅଜଣା ଇଚ୍ଛାର ସ୍ଥୁଳ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମାତ୍ର । ପୂର୍ଣ୍ଣ “ ନୈଷ୍କର୍ମ୍ଯ ଅବସ୍ଥାଂ ର ଅର୍ଥ ହେଉଛି “ କାମନା ରହିତ ଅବସ୍ଥା' | 
ଏହାକୁ ହି “ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଵଶ୍ଵରତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତିର ଅବସ୍ଥାଂ କୁହାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଯେଉଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ( ଭଶ୍ଵରତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତିର 
ଅବସ୍ଥା) ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି, ତାହା “ ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ-ପୂର୍ଣ୍ତତ୍‌' ନୁହେଁ - ଏହା ହେଉଛି ଜ୍ଞାନରୂପୀ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରାର 
ମଧ୍ଯବର୍ତୀ ଏକ ଆଶ୍ରୟସ୍ଥଳ। ବିବେକୀ ବ୍ୟକ୍ତି ସହଜରେ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ଯେ ଶାରୀରିକ ସ୍ତରରେ ଅକର୍ମା 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ତାଙ୍କର ମନ ଏବଂ ବୁଝି ପୁର୍ଣ୍ଣ ବେଗରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥାଏ। ସେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଅନୁଭବ 
କରିପାରନ୍ତି ଯେ ଶରୀର ଦ୍ଵାରା ନିରନ୍ତର କର୍ମ କରୁଥିଲେ ବି ସେ ସ୍ଵୟଂ ଶାନ୍ତ ଏବଂ ସ୍ଥିର ରହି କେବଳ 
ଦ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ, ଏ ସବୁକୁ ଦେଖୁ ପାରନ୍ତ। 


ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତି ସମତ୍ବର ମହାନ୍‌ ଅବସ୍ଥା ଲାଭ କରି ପାରିଛନ୍ତି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ 
ନିମିତ୍ତ ଏହି ଅବସ୍ଥା ହେଉଛି ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ। ସାଧାରଣତଃ ଯାହା ବିଶ୍ଵାସ କରା ଯାଇ ଥାଏ ଯେ, କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ 
ହିଁ ଆମକୁ ପୂର୍ଣ୍ରତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇବ- ଏଠାରେ ସେ କଥା କୁହା ଯାଇନାହି। ଏହା ସର୍ବଥା ଅସମ୍ଭବ | ସ୍ଵୟଂ 
କର୍ମ ହେଉଛି ଇଚ୍ଛାର ସନ୍ତାନ, କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ବସ୍ତୁର ଉତ୍ପନ୍ନ ହିଁ କରି ହେବ । ଏବଂ ଯେ କୌଣସି ଉପ୍ରନ୍ନ 
ହୋଇଥିବା ବସ୍ତୁର ସ୍ଵଭାବ ହେଉଛି ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ବା ବିନାଶୀ। ଏହିପରି ଭାବରେ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ଲଶ୍ଵରତ୍‌, 
ରବିବାସରୀୟ ଇଶ୍ଵରତ୍ବ ହେବ- ଯାହା ସୋମବାର ଦିନ ଆମକୁ ଛାଡିଯିବ। 


ସ ବୁଦଛିମାନ୍‌ ମନୁଷ୍ୟେଷୁ ସ ୟୁକ୍ତଃ କୃସ୍କ୍ଵକର୍ମକୃତ୍‌ - ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଗଣ 
ପୁନଃ ପୁନଃ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ ଭାବନାରେ କଉଁବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ | ଏପରି 
ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ମନରେ ଏବଂ ବାହାରେ ହେଉଥୁବା କର୍ମକୁ ସାକ୍ଷୀ ଭାବରେ ଦେଖୁ ପାରେ | ନିଜର କର୍ମ ସାରା 
ବିଶ୍ଵରେ ହେଉଥ୍ବା କର୍ମର ଏକ ଅଂଶମାତ୍ର ବୋଲି ଜାଣି ପାରିଲେ ତାଙ୍କ ମନରେ ଏକ ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ସମତାର ଭାବ ଆସି ଯାଏ। ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ ନିମିତ୍ତ ଏପରି ସମତାର ଭାବ ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 


କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ ଶାନ୍ତ ଭାବରେ ବସି ରହିଲେ ତାକୁ ନିଷ୍କ୍ରିୟ କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହି। 
ଶାରୀରିକ ନିଷ୍କ୍ରିୟତା (ଅକର୍ମ) କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର କ୍ରିୟାହୀନ ହେବାର ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି । 
ଗଭୀର ଭାବରେ କୌଣସି ସୂଜନାମ୍ବକ ଚିନ୍ତା କରୁଥୁବା ସମୟରେ ଶାରୀରିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଆମେ ଶାନ୍ତ ଏବଂ 
ନିଷ୍କ୍ରିୟ ହୋଇ ଯାଉ - ଏହା ଏକ ସୁବିଦିତ ତଥ୍ୟ। ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ଜୀବନର ପଥରେ ଚାଲୁଥୁିବା 


॥ ୩୦୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଲୋକମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କ୍ରିୟାହୀନ କୁହାଯାଉଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିର ହୃଦୟରେ ଗଭୀର ଚିନ୍ତାର କ୍ରିୟା ଚାଲୁଥିବା ସମ୍ଭବ 
ହୋଇପାରେ। ବୋଧୁବୃକ୍ଷ ତଳେ ବସିଥୁବା ବୁଦ୍ଧ, ଚିତ୍ରପଟ ସମ୍ମୁଖରେ ଥବା ଚିତ୍ରକର, ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ରଧାରୀ 
ସଙ୍ଗୀତଜ୍ଞ, ଲେଖନୀ ଧାରୀ ଲେଖକ - ଏ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରେ କେବେ କେବେ ନିଷ୍ରରିୟତା ଦେଖା ଦେଇଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ଏହି ନିଷ୍କ୍ରିୟତା ହେଉଛି ସନ୍ତ୍ରୁଗୁଣର - ତମଗୁଣର ନୁହେଁ। ଏହି ଶାନ୍ତ ମୁହୂର୍ତର ପରକ୍ଷଣରେ ହିଁ 
ସେମାନେ ନିଜ୍ରର ଶ୍ରେଷ୍ଠ କଳାକୃତିର ନିର୍ମାଣ କରନ୍ତି। ଏହିପରି ଭାବରେ, ଆତ୍ମନିରୀକ୍ଷଣ କରି ପାରୁଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଅକର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ମଧ୍ଯ କର୍ମକୁ ଚିହ୍ନିପାରେ। 


ଜଣେ ବିବେକୀ ପୁରୁଷ ଜଗତରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ରହିଥ୍ବବା ସମୟରେ ନିଜକୁ ସମସ୍ତ ଉପାଧ୍ଵରୁ ମୁକ୍ତ 
କରି ସାକ୍ଷୀ ଭାବରେ ସ୍ଵୟଂ ଅକର୍ମା ରହି ସବୁ କର୍ମ ହେଉଥ୍ୁବାର ଦେଖନ୍ତି । 


ମୁଁ ଏହି ଶବ୍ଦ ଲେଖୁଥିବା ବେଳେ ମୋର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶ ଯେପରି ଦ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ଦେଖୁଛି ଯେ 
ହାତରେ ଧରିଥିବା ଲେଖନୀ କାଗଜ ଉପରେ ଶବ୍ଦ ସବୁ ଲେଖୁ ଯାଉଛି । ଏପରି ଭାବରେ ସମସ୍ତ କର୍ମରେ 
ସ୍ଵୟଂ ଅକର୍ମା ରହି କର୍ମକୁ ଦେଖ ପାରିବାର କ୍ଷମତା ଦୁର୍ଲଭ ନୁହେଁ। ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହାର ଉପଯୋଗ କରି 
ପାରିବ, ସବୁ କର୍ମରେ ଏହି ଦ୍ରଷ୍ଟାକୁ ଅକର୍ମା ଭାବରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ଚିହ୍ନି ପାରିବ। 


ରେଳଗାଡ଼ି ଚାଲେ, ବାଷ୍ପ ଚାଲେ ନାହି। ପଙ୍ଖା ଘୂରେ, ବିଦ୍ୟୁତ୍ଶକ୍ତି ଘୁରେ ନାହିଁ। ସେହିପରି 
ଭାବରେ ଇନ୍ଧନ ଜଳେ, ଅଗ୍ନି ଜଳେ ନାହିଁ | ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁଦି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମା 
କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ନାହି। ଏହିପରି ଭାବରେ, କର୍ମରେ ଅକର୍ମ ଏବଂ ଅକର୍ମରେ କର୍ମ ଦେଖିବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ସବୁ 
ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବୁଛ୍ରିମାନ କୁହା ଯାଇଥାଏ । ଏଠାରେ ତାଙ୍କୁ ଆତ୍ମାନୁଭବୀ କୁହା ଯାଇନାହି । 
ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ଆତ୍ମପ୍ରାପ୍ତିର ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିକଟସ୍ଥ - ଏଥିରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । 


ସଂକ୍ଷେପରେ, ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ଏବଂ ସମର୍ପଣ ଭାବରେ କର୍ମ କଲେ ଚିତ୍ତଶୁଛି ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ବୁଝି 
କର୍ମରେ ଅକର୍ମ ଏବଂ ଅକର୍ମରେ କର୍ମ ଦେଖୁବାର କ୍ଷମତା ଲାଭ କରିଥାଏ । ଏହି କ୍ଷମତା ହେଉଛି ଦୈବୀ 
ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, କାରଣ ଏହା ଦ୍ଵାରା ହି ଆମେ ନିଜେ ନିଜକୁ ସାଂସାରିକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରି ପାରିବା। 


॥ ୩୦୬ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୯ 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଉପରୋକ୍ତ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଉଛି - 


ୟସ୍ୟ ସର୍ବେ ସମାରମ୍ଭାଃ କାମସଙ୍କ୍ପବର୍ଜିତାଃ | 
ଜ୍ଞାନା ଗ୍ନିଦଗ୍ଧକର୍ମାଣଂ ତମାହୁଃ ପଣ୍ଡିତଂ ବୁଧାଃ ॥୧୯/॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟସ୍ୟ = ଯାହାର, ସର୍ବେ = ସମସ୍ତ, ସମାରମ୍ଭାଃ = କାର୍ଯ୍ୟ, କାମସଙ୍କଲୁବର୍ଜିତାଃ = କାମ ଏବଂ 
ସଙ୍କଳ୍ପ ରହିତ, ଜ୍ଞାନ-ଅଗ୍ନି-ଦମୁ-କର୍ମାଣମ୍‌ = ଜ୍ଞାନରୂପକ ଅଗ୍ନି ଦାରା ଯାହାର କର୍ମ ଭସ୍ମ 
ହୋଇଛି, ତମ୍‌ = ତାହାକୁ, ଆହୁଃ = କହନି, ପଣିତମ୍‌ = ପଣତ, ବୁଧାଃ = ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟସ୍ଯ ସର୍ବେ ସମାରାମ୍ଭାଃ କାମସଙ୍କଳ୍ପବର୍ଜିତାଃ ( ସ୍ୟୁଃ) ଜ୍ଞାନାଗ୍ନି ଦଗ୍ଧକର୍ମାଣଂ ତଂ ବୁଧାଃ 
ପଣ୍ଡିତଂ ଆହୁଃ ।୧୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ୍ାନ୍ାନ ସମସ୍ତ କର୍ନ ଲାନଳା ଏବଂ ସନ ନନଦିତ ଯାହାନ କର୍ମ ଜ୍ନରୁଫଳ ଥଳି ଭ଼ାର। 
ଜହୁ ୋଳଛି @ନ/ ଳଳ ଜ/ କୁ ସଥୁ/ କନଛି //6 ୯/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ୟସ୍ଯ ସର୍ବେ ସମାରମ୍ଭାଃ କାମସଙ୍କଲ୍ପବର୍ଜିତାଃ - ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତିଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମ, 
କାମନା ଏବଂ ଫଳର ସଙ୍କଳ୍ପ (ଆସକ୍ତ) ରହିତ ହୋଇଥାଏ, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତଙ୍କୁ ସନ୍ଗ୍‌ ବା ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷ 
କୁହାଯାଏ। ବିଷୟ ଉପଭୋଗ ଦ୍ଵାରା ଭବିଷ୍ୟତରେ ସୁଖ ପାଇବା ନିମିତ୍ତ ବୁଛିର ଯୋଜନା, ନିଜ 
କାମନାର ଅନୁରୂପ ହୋଇଥାଏ । ଏପରି ଯୋଜନା ନିଜର କର୍ମ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ର୍ୟର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଅଟେ । ପରିସ୍ଥିତିକୁ 
ନିଜର କାମନା ଅନୁକୂଳ କରାଇବାର ଚେଷ୍ଟାରେ ଆମେ ଶ୍ରାନ୍ତ ହୋଇପଡୁ ଏବଂ ଅନେକ ବିଘ୍ନର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥାଉ | କର୍ମ କରିବାର ଏହି ପଦ୍ଧତି କର୍ତାର ଆନନ୍ଦ ଏବଂ ପ୍ରେରଣା ହରଣ କରି ନିଏ। 


ଫଳାସକ୍ତ କିପରି ଭାବରେ ଆମର ଶକ୍ତି ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ, ପ୍ରଥମରୁ ଆମେ ସେ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା 
କରି ସାରିଛୁ । ଭବିଷ୍ୟତରେ ହିଁ କର୍ମଫଳ ମିଳିଥାଏ, ତେଣୁ ଏହାର ଚିନ୍ତା କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବର୍ତମାନରୁ 
ପଳାୟନ କରି ଅନୁପ୍ରନ୍ନ ଭବିଷ୍ୟତରେ ବାସ କରିବା। କାରଣ ଉପରେ କାର୍ଯ୍ୟ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କର୍ମିର ଅନୁରୂପ ହି କର୍ମଫଳ ହୋଇଥାଏ - ଏହା ହି ହେଉଛି ନିୟମ ତେଣୁ, ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ସଫଳତା ଲାଭ 
କରିବାର ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ ହେଲା- ବର୍ତମାନ କାଳରେ ନିଷ୍ଠାର ସହିତ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା। 


ଏଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସାଧୁପୁରୁଷଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମ କାମନା ଏବଂ ସଙ୍କଳ୍ପ- ରହିତ 
ହୋଇଥାଏ। ବର୍ତମାନର ବିଷୟର ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏହି ଦୁଇ ଶବ୍ଦକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ବୁଝିବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହିଛି, କାରଣ କେବଳ ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଏହି ଉକ୍ତି ସଠିକ ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶ କରିବ ନାହି । 


॥ ୩୦୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଉଚ୍ତିରୁ ଏପରି ବୁଝିବା ଉଚିତ ହେବ ନାହିଁ ଯେ, ସମତ୍ବରେ ସ୍ଥିତ ସାଧୁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ନିଜର ଅନୁପ୍ରାଣିତ କର୍ମରେ ଇଷ୍ଟ ଫଳ ଲାଭ କରିବା ନିମିତ୍ତ ନିଜ ବୁଛିର ଉପଯୋଗ କରିବ ନାହି । ଏହାର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି କର୍ମ କରିବା ସମୟରେ କର୍ମଫଳ ନିମିତ୍ତ କାଳ୍ପନିକ ଭୟ, ଚିନ୍ତା ଇତ୍ୟାଦିରେ ନିଜର 
ମନର ଶକ୍ତି ନଷ୍ଟ ନ କରିବା। ବେଦାନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟର ବୁଝଧିକୁ ନ୍ୟୁନ କରି ଦେଖେ ନାହିଁ । ଅଧ୍ଵକତର କୁଶଳତା 
ପୂର୍ବକ କାମ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ନିଜ କ୍ଷମତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପଯୋଗ କରି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସଫଳତା 
ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ଗୀତାରେ ଉପଦିଷ୍ଟ ଜୀବନ ଯାପନର ମାର୍ଗ ଆମ ପାଇଁ ସାଧନ ପ୍ରଦାନ କରେ। 


ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିଦଗ୍ଧକର୍ମାଣଂ ତମାହୁଃ ପଣ୍ଡିତଂ ବୁଧାଃ - ବୁଛିମତ୍ତା ପୂର୍ବକ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ଏବଂ 
କୁଶଳତା ପୂର୍ବକ କାମ କରିବାର କଳା ଶିକ୍ଷା କରିଥବା ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମ କରିବାରେ ହିଁ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରି 
ସେହିଥ୍ବରେ ମଗ୍ନ ହୋଇଯାଏ। ଏପରି କର୍ମ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ “ କର୍ମ-ବାସନା' ସୂୃଷି କରେ ନାହି | କୌଣସି 
ପ୍ରକାରର ଦିବ୍ୟ ଏବଂ ମହତ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ୟର ଅଭାବରେ ହି ଆମର ମନ ଚିନ୍ତା ଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର 


ମନ ଦିବ୍ୟ ଚୈତନ୍ୟ-ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଜଗତରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର କର୍ମ କରି ଆନନ୍ଦ ଲାଭ 
କରୁଥାଏ। 


ପୂର୍ବରୁ ଆମେ ଜାଣିଛୁ ଯେ, କାମନା - ପ୍ରଣୋଦିତ କାର୍ଯ୍ୟ ହି ବାସନାର ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ଅବିଦ୍ୟା 
ଯୋଗୁଁ କାମନା ବା ଇଚ୍ଛାର ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଏ। ସତ୍ୟୋପଲବ୍ଧିରେ ଅବିଦ୍ୟାର ଅନ୍ତ ହୋଇ ଇଚ୍ଛାର ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ। ଏପରି ସତ୍ୟଦ୍ରଷ୍ଟା ସାଧୁ, ବାହ୍ୟ ଜଗତର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ହି ପ୍ରକଟିତ 
କରନ୍ତି, ତାଙ୍କ ନିଜର ଇଚ୍ଛା ନୁହେଁ। ସେଥ୍ଵପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଜ୍ଞାନରୂପକ ଅଗ୍ନି ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ଭସ୍ମ ହୋଇଥାଏ। 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପରି ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସାଧନା ମାର୍ଗ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିବାକୁ ସାଧୁପୁରୁଷଙ୍କର ମନର 
ଅବସ୍ଥା ବଣ୍ଠିନା କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ ଦିଆ ହୋଇଥିବା ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣର ଏହି 
ଉପଦେଶ ସବୁ ସମୟର ସାଧକମାନଙ୍କର ଅନୁସରଣୀୟ | 


ଆମ ପୁଅ ଯଦି ଚିକିତ୍ସକ ହେବାକୁ ଚାହିଁବ, ତେବେ ଆମେ ତାକୁ ଅନ୍ୟ ଚିକିତ୍ସକମାନଙ୍କର ସଂଘର୍ଷର 
କାହାଣୀ କହିବା। ଉତ୍ତମ ଚିକିତ୍ସକ ହେବା ପାଇଁ ସେ ଏଥ୍ଵରୁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣ ଆହରଣ କରି ପାରିବ। 
ସେହିପରି, ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷଙ୍କର ସ୍ଵାଭାବିକ ଲକ୍ଷଣର ବଣ୍ଠନା କରି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆମ୍ମୋନ୍ନତିର 
ସାଧନା ମାର୍ଗରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରୁଛନ୍ତି। ଏହା ଦ୍ଵାରା ସେ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପଦାର୍ପଣ କରି ପାରିବେ। 


ଉପରୋକ୍ତ ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ, ସାଧୁ-ପୁରୁଷ ସମାଜ ନିମିତ୍ତ କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ 
ଯେହେତୁ ସେ କାମନା ଏବଂ ଫଳାସକ୍ତ ରହିତ ହୋଇ କର୍ମ କରିଥା'ନ୍ତି । ତାଙ୍କର କର୍ମ ଅକର୍ମ ପରି, କାରଣ 
ଜ୍ଞାନାଗ୍ନି ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର କର୍ମ ( ଅର୍ଥାତ୍‌ ବନ୍ଧିନର କାରଣ ଅହଙ୍କାର ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥ ଭସ୍ମ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ। 


॥ ୩୦୮॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୦ 


ଏହି ‹ ନିଷ୍କର୍ମ'! କୁ ଶିକ୍ଷାଦେବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 
ତ୍ୟକ୍ସ୍ା କର୍ମଫଲାସଙ୍ଗଂ ନିତ୍ୟତୃପ୍ତୋ ନିରାଶ୍ରୟଃ । 
କର୍ମଣ୍ୟଭିପ୍ରବୂୃତ୍ତୋଃପି ନୈବ କିଞ୍ଜୁତ୍‌କରୋତି ସଃ ॥୨୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତ୍ବକ୍ତ୍ରା - ତ୍ୟାଗ କରି, କର୍ମ-ଫଲ-ଆସଙ୍ଗମ୍‌ = କର୍ମଫଳ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ, ନିତ୍ୟ-ତୃପଃ = ନିତ୍ୟ 
ତୃପ୍ତ, ନିରାଶ୍ରୟଃ = କାହାରି ଉପରେ ନିର୍ଭର ନ କରି, କର୍ମଣି = କର୍ମରେ, ଅଭିପବୃତ୍ତଃ = 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇ, ଅପି = ଏପରିକି, ନ = ନାହିଁ, ଏବ = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, କିଞ୍ଚତ୍‌ = କିଛି 
ହେଲେ, କରୋତି = କରନି, ସଃ = ସେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଃ କର୍ମଫଳାସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍ତ୍ରା ନିତ୍ଯତୃପ୍ତଃ ନିରାଶ୍ରୟଃଥ ସଃ କର୍ମଣି ଅଭିପ୍ରବୃୂତ୍ତଃ ଅପି କିଞ୍ଚିତ୍‌ 
ଏବ ନ କରୋତି ।୨୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କର୍ନ ଙଳ ୭ି ଥାସଳଠି ନଳ କଳି, ନିନୟ ଝୁଝଁ 4 £), କହା ଜଜ ନିର୍ଜନ କଟୁ ନ 
ଥିର/ କି କର୍ମେ 9 ଼@ ଯୋନି ନ ଚାସଇଁବ6ନେେ କିଛି ଜଳେ ନାନି ./୨୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ତ୍ଯକ୍ତ୍ା କର୍ମଫଲାସଙ୍ଗଂ ନିତ୍ଯତୃପ୍ତୋ ନିରାଶ୍ରୟଃ - କର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସମସ୍ତ ଚିନ୍ତା ଏବଂ 
କର୍ମଫଳ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି କର୍ମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ହି ପ୍ରକୃତ କର୍ମୀ। ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ବ୍ୟବହାର 
କରା ନ ଯିବାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ହିନ୍ଦୁଶାସ୍ତ୍ରର ଭୁଲ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରା ଯାଉଛି । ଅପରିପକ୍‌ ପଣ୍ଡିତଗଣ ରଷି 
ବାକ୍ଯକୁ ମୁଖସ୍ତ କରି ନିଅନ୍ତ ଏବଂ ସାଧାରଣ ଲୋକେ ତାଙ୍କର ବ୍ଯସ୍ତ ଜୀବନରେ ନିଜକୁ ସୁହାଇଲା 
ପରି, ଅର୍ଥ କରନ୍ତି। ଏହିପରି ଭାବରେ, ଅର୍ଥହୀନ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସକୁ ଆମେ ଆମର ମହାନ ଦର୍ଶନର 
ମେରୁଦଣ୍ଡ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟ କରିଛୁ। 


ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ ସ୍ପଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ ଦିଆ ଯାଇପାରେ । କର୍ମଯୋଗ ବିଷୟରେ ଏ ଦେଶରେ କିଛି 
ଜଣା ନାହି, ତଥାପି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୋକା ଲୋକ ଏ ବିଷୟରେ କିଛି ନା କିଛି କହିଛି ଏବଂ ପରମ ଅଜ୍ଞାନତାରେ 
ଶିକ୍ଷିତ ହିନ୍ଦୁ ଏହାକୁ ଉପହାସ କରିଛି । ସାଧାରଣରେ ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ ଯେ ଫଳପ୍ରତି ଆଶା ନ ରଖୁ କର୍ମ 
କରିବା ହି ହେଉଛି କର୍ମଯୋଗ ଏହି ଭୁଲ୍‌ ଧାରଣା ପ୍ରତି ଶାସ୍ତ୍ରର ସମର୍ଥନ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ତାହା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । 


ଏଠାରେ କର୍ମ ଫଳକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ କୁହା ଯାଇନାହିଁ କିମ୍ବା ଏହାକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ 
କୁହା ଯାଇନାହି । କିନ୍ତୁ ଫଳ ସହିତ ଆମର ଆସକ୍ତି ବା ମାନସିକ ଦାସତ୍ଵକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ କୁହା ଯାଇଛି । 


|॥ ୩୦୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଇପ୍‌ସିତ ଫଳର ଚିନ୍ତାରେ ଆମେ ମଗ୍ନ ରହିଲେ କୁଶଳତା ପୂର୍ବକ ନିଜର କର୍ମ କରିପାରିବା ନାହିଁ । ଏହି 
ଚିନ୍ତା ଏବଂ ଆସକ୍ତ ତ୍ୟାଗ କରି ସମାଜ କଲ୍ୟାଣ ନିମିତ୍ତ ଆମେ ଯନ୍ନଶୀଳ ହେବା ଦରକାର । 


ନିତ୍ୟ-ତୃପତ: ସିଦ୍ଧ-ପୁରୁଷଙ୍କର କର୍ମଫଳ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ନ ଥାଏ। କର୍ମଫଳ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଥବା 
ବ୍ୟକ୍ତିର ହଁ ଏପରି କର୍ମଫଳ ଭୋଗ ନିମିତ୍ତ ଆକାଂକ୍ଷା ଥାଏ । ଆତ୍ମାନୁଭବୀ ପୁରୁଷଙ୍କର ବୁଛିରେ ଏପରି 
କାମନା ନ ଥାଏ। ଅନନ୍ତ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ବୋଲି ବୁଝିପାରି ସେ ସର୍ବଦା ତୃପ୍ତ ରହନ୍ତି, ତେଣୁ 
ଅପୂର୍ଣ୍ତତାର ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ନାହିଁ । କିଛି କାମନା ନ କରି, ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ଚତା ଅନ୍ଵେଷଣ ନ କରି ସେ ଏହି 
ଜଗତରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଯାଆନ୍ତି | 


ନିରାଶ୍ରୟ: କର୍ମଫଳର ଗୁଣ, ମାନ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ଏପରି 
କର୍ମଫଳରେ ସେ ନିଜର ଆନନ୍ଦ ଖୋଜି ପାଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ସାଧୁ ମହାମ୍ବା ଜୀବନର ଆକାଂକ୍ଷାରୁ ସଦାମୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ କର୍ମର ଦ୍ବାରରେ ଭିକ୍ଷାଥାଳ ଧରି ଠିଆ ହୁଅନ୍ତି ନାହି । ସେ ଫଳ କାମନା କରନ୍ତି ନାହି, 
ପାରିଶ୍ରମିକ ଚାହାଁନ୍ତି ନାହି। ସେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରନ୍ତି ତାହା ହିଁ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ପୁରସ୍କାର ସ୍ଵରୂପ, କାରଣ, 
ଏ୍ଵଶ୍ଵରିକ ପ୍ରେରଣାରେ ହିଁ ସେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି । 


ଜଣେ ପ୍ରକୃତ କଳାକାର ନିଜର ଶ୍ରେଷ୍ଠ କଳାକୃତିକୁ କଦାପି ବିକ୍ରି କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ନାହି । ଯେଉଁ 
ଚିତ୍ର ଆଙ୍କିବା ପାଇଁ ସେ ନିଜର ଦୀର୍ଘ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଢାଳିଦେଇ ଥାଂ ନ୍ତି, ସେହି କୃତି ହି ତାଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତ 
ପାରିତୋଷିକ । ଯଦି ଭୋକରେ ରହିବାକୁ ପଡେ, ତଥାପି ମଧ୍ ସେ ସେହି ଚିତ୍ରକୁ ବିକ୍ରି କରିବାକୁ ଚାହିବ 
ନାହି। ସେହି ଚିତ୍ରକୁ କେବଳ ଦେଖୁବା ମାତ୍ରେ ତାଂକୁ ଯେଉଁ ସନ୍ତୋଷ ଓ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ ହୁଏ, ତା! 
ତୁଳନାରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତର ସମ୍ପତି ମଧ୍ଯ ତୁଚ୍ଛ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ଯଦି ଗୋଟିଏ ସାମାନ୍ୟ ପରିଛିନ୍ନ କଳାକୃତି 
ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏତେ ଅଧ୍ଵକ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରଦାନ କରିପାରେ, ତେବେ ନାମରୂପମୟ ଜଗତରେ 
କାମ କରୁଥୁବା ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର ଆନନ୍ଦ ଆହୁରି କେତେ ପ୍ରଗାଢ ହୋଇ ପାରିବ ? ବାସ୍ତବରେ ଆତମ୍ମରୂପରେ 
ଅନନ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିଥବା ପୁରୁଷ ବାହ୍ୟ ନିର୍ଭରଶୀଳତାରୁ ସର୍ବଦା ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଂ ନ୍ତି । 


କର୍ମଣ୍ୟଭିପ୍ରବୂତ୍ତୋଃପି ନୈବ କିଞ୍ଜୁତ୍‌କରୋତି ସଃ - ଫଳାସଲି, ଅସନ୍ତୋଷ ଏବଂ ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁ 
ଉପରେ ନିର୍ଭର - ଏ ସବୁ ଅବିଦ୍ୟା ଜନିତ ଅହଂ ଯୋଗୁଁ ହୋଇଥାଏ। ବ୍ଯକ୍ତି ଏ ସବୁ ହେତୁ କଷ୍ଟ 
ପାଇଥାଏ। ସତ୍ୟର ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ଯେ, ଏହି ଜୀବର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପ ହେଉଛି ଅନନ୍ତ 
ଏବଂ ପରିପୂର୍ଣ୍ଟ, ସେତେବେଳେ ଏହି ଜୀବ ଭାବ (ଅହଙ୍କାର) ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏହା ସହିତ ସବୁ 
ଦୁଃଖର ଅନ୍ତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବେ ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ। ପାତ୍ରରେ ଥୁବା ପାଣିକୁ ହଲାଇଲେ ସେଥୁରେ 


॥ ୩୧୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୦ 


ପଡିଥୁବା ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ମଧ୍ଯ ହଲିଥାଏ। ପାଣି ଢ଼ାଳି ଦେଲେ ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଆଉ ରହେ ନାହି, କିନ୍ତୁ 
ଆକାଶସ୍ଥିତ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ହଲାଇ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଏପରି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ କିଞ୍ଚୁତ ମାତ୍ର କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହି । 


ଗୋଟିଏ ପରିଚିତ ଉଦାହରଣରୁ ଏ କଥା ବୁଝି ହେବ । ରେଳଗାଡି ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରୁ ଆଉ ଗୋଟିଏ 
ସ୍ତ୍ରାନକୁ ଯାଇଥାଏ। ଗ୍ରାଣ୍ଡଟ୍ରଙ୍କ ଏକ୍ସପ୍ରେସ୍‌ ଦିଲ୍ଲୀରୁ ବାହାରି ଇଟାରାଶି, ନାଗପୁର, ବେଜୱାଡା ବାଟ ଦେଇ 
ମାତ୍ରାସରେ ପହଞ୍ଚି ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଏକଥା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଯେ ଇଞ୍ଜନର ବାଷ୍ପ ଦିଲ୍ଲୀରୁ ବାହାରି 
ମଧ୍ଯବର୍ତୀ ଏହି ଷ୍ଟେସନକୁ ଯାଇଛି ବା ମାଡ୍ରାସରେ ପହଞ୍ଚିଛି । ବାଷ୍ପ ବିନା ଲୁହାରେ ତିଆରି ହୋଇଥିବା ଜଡ଼ 
ଇଞ୍ଜିନ୍‌ ଚାଲି ପାରିବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ “ ଦିଲ୍ଲୀ ବାଷ୍ବ” ଆଦୌ କେଉଁଠିକୁ ଯାଇନାହି | ବାଷ୍ପ ସବୁଠାରେ ବିଦ୍ୟମାନ 
ଏବଂ ଏହା ହି ଇଞ୍ଜନ୍‌କୁ ଚଲାଏ। କିନ୍ତୁ, ରେଳଗାଡ଼ି ହିଁ ଚାଲିଥାଏ ବାଷ୍ପ ନୁହେଁ। 


ସେହିପରି ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁଦି ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆମ୍ବା ଆମ 
ଭିତରର ପ୍ରାଣ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ନାହିଁ । ଏହି ପ୍ରାଣ ବିନା ଶରୀର କାର୍ଯ୍ୟ କରି ପାରିବ ନାହି, କିନ୍ତୁ ଶରୀର 
ଯେତେବେଳେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି, ପ୍ରାଣ (ଆମ୍ବା) କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେହିପରି 
ଆତ୍ମ-ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ପୁରୁଷ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ କର୍ଭା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ରେଳଗାଡ଼ି ଚାଲେ, 
କିନ୍ତୁ ବାଷ୍ପ ଗତିଶୀଳ କହିବା ଠିକ୍‌ ହେବ ନାହିଁ। 


ବେଦାନ୍ତ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀଙ୍କ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ଉଠିଥାଏ ଯେ, ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ହେଲେ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷଙ୍କର ପୁର୍ବାର୍ଜିତ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ତା'ପରେ ଜଗତରେ ପୁଣି କାମ କଲେ, ନୂଆ ପାପପୁଣ୍ୟ 
ରୂପକ କର୍ମ ହୁଏତ କରି ପାରନ୍ତି ଏବଂ ଏହାର ଫଳ ଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ ପୁଣି ନୂଆ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ 
ପଡ଼ିପାରେ । ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଏପରି ସନ୍ଦେହକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ନିମୂଳ କରି ଦିଆଯାଇଛି । ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଭାବେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ' କର୍ମ କଲେ ମଧ୍ଯ କିଞ୍ଜୁତ୍‌ କର୍ମ କରେ ନାହି! | 


ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ରହିଛି । ସନ୍ଦୁପୁରୁଷଙ୍କର ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟାର ମଧ୍ଯ କିଛି ନା କିଛି ଫଳ 
ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏହା ଏକ ସାଧାରଣ ତର୍କ । ଏହାର ଖଣ୍ଡନ କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


॥ ୩୧୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ନିରାଶୀର୍ୟତଚିତ୍ତାମ୍ବା ତ୍ୟକ୍ତସର୍ବପରିଗ୍ରହଃ । 
ଶାରୀରଂ କେବଲଂ କର୍ମ କୁର୍ବନ୍ନାପ୍ନୋତି କିଲ୍‌ବିଷମ୍‌ ॥ ୨ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନିରାଶୀଃ = ଆଶା ରହିତ, ୟତ-ଚିତ୍ତ-ଆତ୍ମା = ଯାହାର ଚିତ୍ତ ଏବଂ ଜୀବାତ୍ବା ସଂଯତ ହୋଇଛି, 
ତ୍ୟକ୍ତ-ସର୍ବ-ପରିଗ୍ରହଃ = ଯିଏ ସମସ୍ତ ପରିଗ୍ରହ ତ୍ୟାଗ କରିଛି, ଶାରୀରମ୍‌ = ଶାରୀରିକ, 
କେବଲମ୍‌ = କେବଳ, କର୍ମ = କର୍ମ, କୁର୍ବନ୍‌ = କରି, ଅପି = ମଧ, ନ = ନୁହେଁ, ଆପ୍ନୋତି 
= ପ୍ରାପ୍ତ କରେ, କିଲ୍ବିଷମ୍‌ = ପାପ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ନିରାଶୀଃ, ତ୍ୟଙ୍ତସର୍ବପରିଗ୍ରହଃ, ୟତଟିଭାମ୍ା, କେବଲଂ ଶାରୀରଂ କର୍ମ କୁର୍ବନ୍‌ କିଳ୍ବିଷଂ ନ 
ଆପ୍ଲୋତି ।୨୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନେ ବ୭ ଆଣ ରନ୍ଦିତ, ଯାମାନ ଚିନ ଏକଂ ଳୀଯରବାନ୍ତ୍ରା ସଂଯତ ନୋଇଛି ନିଏ ସମସ 


ଳର ଘଳିରହ ର କରିଛି, ଦେଇକି ବଛି ଶାଳୀକିକ କର୍ନ କଳି ମା ଯୀ 99 ହୁଏ 
ନାହି /'? € 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନିରାଶୀର୍ୟ ତଚିତ୍ତାତ୍ମା ତ୍ୟକ୍ତସର୍ବପରିଗ୍ରହଃ - କେବଳ ଶରୀର ଦ୍ଵାରା କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ 
ହେତୁ ବାସନା ରୂପକ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଅନ୍ତଃକରଣରେ ହି ବାସନା ଉପ୍ରନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏହି ଉପ୍ପତ୍ତିର କାରଣ ହେଉଛି କର୍ରୂତ୍ବାଭିମାନରେ କରା ଯାଉଥିବା କର୍ମ । ସ୍ଵାର୍ଥ- 
ପ୍ରବଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏପରି ବାସନା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । 


ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁଵି - ଏହି ଉପାଧମାନଙ୍କ ସହିତ ଆମ୍ମାର ମିଥ୍ୟା ତାଦାମ୍ୟ ହେତୁ ହି ଅହଙ୍କାର 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । “ ଭବିଷ୍ୟତର ଆଶା” ଏବଂ ବର୍ତମାନ ପ୍ରାପ୍ତ ` ବିଷୟୋପଭୋଗଜନିତ ସନ୍ତୋଷ” ରେ 
ହି ଏହି ଅହଙ୍କାରର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇଥାଏ। 


ତେଣୁ ଏ ଶ୍ଳୋକରେ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ, ( ୧) ଯେଉଁ ବ୍ଯକୁି ଆଶା ରହିତ, ( ୨ ) ଯିଏ ମନ (ଚିଭ) 
ଏବଂ ଶରୀର (ଜୀବାମ୍‌ା) କୁ ସଂଯମିତ କରି ପାରିଛି, (୩) ଯିଏ ସଚୁ ପରିଗ୍ରହରୁ ମୁକ୍ତ, ସେହି ବ୍ୟଲ୍ତଠାରେ 
ଏହି ମିଥ୍ୟା ଅହଙ୍କାରର କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ବ ରହିପାରେ ନାହିଁ। ଅହଙ୍କାରର ବିନାଶ ହେଲେ, ଶରୀର ଦ୍ଵାରା 
କରା ଯାଉଥୁବା କର୍ମର ନୂତନ ସଂସ୍କାର ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବା କ୍ଷମତା ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରହେନାହି। 


ନିଦ୍ରାବସ୍ଥାରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ବିବସ୍ତ ହୋଇଗଲେ, ତା'ଠାରେ ଅଶୋଭନୀୟତାର ଆରୋପ କରା 
ଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ନିଦ୍ରାବସ୍ଥାରେ ନିଜର ପୁତ୍ର ପ୍ରତି ପଦାଘାତ କଲେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ବ୍ୟବହାରକୁ କ୍ରୁର କୁହା 
ଯାଇ ପାରିବ ନାହଁ। କାରଣ, ସେ ସମୟରେ ଶରୀରରେ ' ମୁ' ନ ଥାଏ | ଏ ଉଭୟ ପରିସ୍ତିତିରେ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ 


| ୩୧୨ | 


ଅଧ୍କାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୧ 


କରଉ୍ତବ୍ୟର ଅଭିମାନ ନ ଥାଏ। ତେଣୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ, ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଦୁଃଖ, କଷ୍ଟ, ବନ୍ଧନ ଇତ୍ୟାଦି 
କେବଳ କର୍ତ୍ତ୍ଵାଭିମାନୀ ଜୀବର ହି ହୋଇଥାଏ, ଏବଂ ଏହାର ଅଭାବରେ ଶାରୀରିକ କର୍ମରେ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ବାନ୍ଧିବାର କ୍ଷମତା ନ ଥାଏ। 


ଶାରୀରଂ କେବଲଂ କର୍ମ କୁର୍ବନ୍ନାପ୍ନୋତି କିଲ୍‌ବିଷମ୍‌ - ଆମ୍ମାନୁଭବୀ ସନ୍ଥ ପୁରୁଷଙ୍କର କର୍ମ ତାଙ୍କୁ 
ୟ୍ପର୍ଶ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କରି ପାରେ ନାହି, କାରଣ ସେ ସେମାନଙ୍କର କର୍ତା ନୁହଁନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କର୍ମ କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ ମାତ୍ର । ଏପରି ମହାପୁରୁଷ କର୍ମ ମାନଙ୍କର କର୍ତା ନୁହଁନ୍ତି। ବରଂ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଇଚ୍ଛାକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାର ସବୋତ୍ତମ କରଣ ବା ମାଧ୍ଯମ ମାତ୍ର । 


ବେହେଲାରୁ ଯେବେ ମଧୁର ସଙ୍ଗୀତ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ,¥ ତେବେ ଶ୍ରୋତାଗଣ ତାକୁ ଆକ୍ରମଣ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଯଦ୍ୟପି ବେହେଲା ବାଦକ ସୁରକ୍ଷିତ ରହି ନ ପାରେ । ବେହେଲା ନିଜେ ନିଜେ ମଧୁର 
ଧ୍ଵନି ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ବାଦକର ଆଙ୍ଗୁଳି ଏବଂ ଛଡ଼ିର ସ୍ପର୍ଶ ମାତ୍ରେ ନିଜ ଠାରେ ସଙ୍ଗୀତ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହେବାକୁ ଦିଏ। ବାଦକର ଇଚ୍ଛା ଏବଂ ସ୍ପର୍ଶ ଅନୁସାରେ ତାର ନରମ ତାର ଗୁଡ଼ିକ ନଇଁ ପଡିଲେ ହିଁ ତାଂର 
କଉଁବ୍ୟ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଅହଙ୍କାର ରହିତ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିବାର ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ମାଧ୍ଯମ । ଏପରି ପୁରୁଷଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଉଥବା କର୍ମ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ପାପ ଏବଂ ପୁଣ୍ୟ 
ରୂପକ ବନ୍ଧନ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିପାରେ ନାହି, ସେ ତ କେବଳ ମାଧେନମ ମାତ୍ର| 


ଆତ୍ମାନୁଭବୀ ପୁରୁଷ ସମସ୍ତ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କଲେ ମଧ୍ଯ କେବଳ ଶରୀର ଯାତ୍ରା ନିର୍ବାହ ପାଇଁ କର୍ମ 
କରିଥାନ୍ତି। ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ଏପରି ପୁରୁଷ ନିତ୍ୟ-ମୁକ୍ତ। ଏକଥା ଶିକ୍ଷା ଦେବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ 
କହୁଛନ୍ତି - 


॥ ୩୧୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୨ / ଅଧୃାୟ ୪ 


ୟଦୂଳ୍ଛାଲାଭସନ୍ତୁଷ୍ଟୋ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ଵାତୀତୋ ବିମସ୍ସରଃ । 
ସମଃ ସିଦ୍ଧାବସିଦ୍ଧୌ ଚ କୃତ୍ଵାପି ନ ନିବଧ୍ଯତେ ॥୨୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଦୂଚ୍ଛା-ଲାଭ- ସନ୍ତୁଷ୍ଟଃ = ବିନା ଚେଷ୍ଟାରେ ଯାହା ଆସିଥାଏ ସେଥିରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ, ଦ୍ବଵନ୍ଦଦ- ଅତୀତଃ 
= ଦ୍ନ୍ଦ୍୍‌ର ଅତୀତ, ବିମସ୍ତରଃ = ମସ୍ସର ( ଭଷୀ) ରହିତ, ସମଃ = ସମଭାବ ସମ୍ନ୍, ସିରୌ = 
(ସଫଳତା) ସିଛଵିରେ, ଅସିଵଝୌ = (ଅସଫଳତା) ଅସିଵିରେ, ଚ = ଏବଂ, କୃତ୍୍‌ା = 
ଅପି = ମଧ୍ଯ, ନ = ନାହି, ନିବଧତେ = ବନ୍ଧନରେ ପଡେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଯଦୂଢଚ୍ଛାଲାଭସନ୍ତୁଷ୍ଟଃ ଦ୍ବନ୍ଦ୍ାତୀତଃ ବିମସ୍ସରଃ, ସିଦ୍ଦୌ ଅସିର୍ଦୌ ଚ ସମଃ ( ପୁମାନ୍‌) ( କର୍ମ) 
କୃତ୍ଵା ଅପି ନ ନିବଧ୍ୟତେ ।୨୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ବିଲ 6ଚେଖାନେ ଯାହା ଥାଦିଥାଏ, 6ସଥିନେ ସନୁଶ 6ହେଳଥିବ, କଦୂଳ ଅତୀତ ଏବଂ ଲର୍ଷା 


ଜନ୍ଦିତ, ଦିଵି ଏବଂ ଥଦିକିଜେ ସମଜ/ବ ନହୁଥିକ/ ବଲି କର୍ନ କଣଳ ମୀ ବନର ଘଣଜ 
ଳାଛି /୨ ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ୟଦୂଚ୍ଛାଲାଭସନ୍ତୁଷ୍ଟୋ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ଵାତୀତୋ ବିମସ୍ଥରଃ - ଅହଙ୍କାରର ଅତୀତ ହୋଇଥବା ଆତ୍ମ¬ 
ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଇଚ୍ଛା ଏବଂ ଫଳାସକ୍ତ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଣୋଦିତ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ନାହ । କର୍ମରୁ 
ସ୍ଵତଃସ୍ଫୂର ଭାବେ ଯେଉଁ ଫଳ ଲାଭ ହୁଏ, ସେ ସେଥିରେ ହୁଁ ସୁଖୀ ଏବଂ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି । ଅହଙ୍କାର ରହିତ 
ଅବସ୍ଥାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଅନ୍ତଃକରଣର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଂଯମ । ଶୀତ-ଭଷ୍ମ, ସିଝି- ଅସିଦ୍ଧି, ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଇତ୍ୟାଦି 
ଦ୍ଵନ୍ବାମ଼୍କ ଅନୁଭୂତି ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରେ ନାହ, କାରଣ ଏ ସବୁ ହେଉଛି ବାହ୍ୟ 
ଜଗତ ସହିତ ହେଉଥୁବା ମନର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ମାତ୍ର । 


ସମଃ ସିଦ୍ଧାବସିଦ୍ଦୌ ଚ କୃତ୍ଵାପି ନ୍‌ ନିବଧ୍ଯତେ - ମନର ବିନାଶ ହେଲେ ବୁଦିରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ନେହ ବା 
ନିନ୍ଦା, ପ୍ରତିଯୋଗିତା ବା ଭର୍ଷା ଆସେନାହି। ସାଧାରଣତଃ ସିଛ୍ଧିରେ ଆମେ ପୁଲକିତ ଏବଂ ଅସିଵଝିରେ 
ବିଷାଦ ଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଥାଉ। କିନ୍ତୁ ଅବିଦ୍ୟା ଜନିତ ଅହଙ୍କାର ପୂଣ୍ଟି ରୂପରେ ଏଶୀ- ¬ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ସେହି 
ବ୍ୟକ୍ତି ସଫଳତା ଏବଂ ବିଫଳତାରେ ସମରୂପଷରେ ରହନ୍ତି । ଏପରି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ କର୍ମ କଲେ ମଧ୍ଯ କର୍ମଫଳର 
ବନ୍ଧନରେ ପଡନ୍ତି ନାହି। 


ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରହି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ କର୍ମ କରୁଥିବା ବେଳେ ତାଙ୍କର ବ୍ୟବହାର ସାଧାରଣ 
ଲୋକଙ୍କ ପରି ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ । ତଥାପି ତାଙ୍କ କର୍ମରେ ଏକ ବିଶେଷ ଶକ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରଭାବ ଦେଖା 
ଯାଇଥାଏ। ଏହା ହି କର୍ମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କୁ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଵକ ସଫଳତା ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ। 
ଭଗବାନଙ୍କ କଥା ଅନୁସାରେ ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ କର୍ମର ବନ୍ଧନ ହୁଏ ନାହି। ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର ଏ 
ଅନୁଭୁତିଜୁ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କର ବୁଝିବା ପାଇଁ କଷ୍ଟକର ହୋଇଥାଏ। 


।॥ ୩୧୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୩ 


ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏବଂ ମନୋଭାବ ନେଇ ଜ୍ଞାନୀ ପରୁଷ ଜଗତରେ କର୍ମ କରନ୍ତି, ପରବର୍ତୀ 
ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ତା'ର ବଣ୍ଠନା କରୁଛନ୍ତି - 


ଗତସଙ୍ଗସ୍ୟ ମୁକ୍ତସ୍ୟ ଜ୍ଞାନାବସ୍ତିତଚେତସଃ । 
ୟଜ୍ଞାୟାଚରତଃ କର୍ମ ସମଗ୍ରଂ ପ୍ରବିଲୀୟତେ ॥୨୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଗତ-ସଙ୍ଗସ୍ଯ = ନିରାସକ୍ତ, ମୁକ୍ତସ୍ଯ = ମୁକ୍ତର, ଜ୍ଞାନ-ଅବସ୍ପିତ-ଚେତସଃ = ଯାହାର ଚିତ୍ତ 
ଜ୍ଞାନରେ ସ୍ତ୍ରିତ, ୟଜ୍ଞାୟ = ଯଜ୍ଞ ନିମିଭ, ଆଚରତଃ = ଆଚରଣ କରି, କର୍ମ = କର୍ମ, ସମଗ୍ରମ୍‌ 
= ସମଗ୍ର, ପ୍ରବିଲୀୟତେ = ଲୀନ ହୋଇଯାଏ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଗତସଙ୍ଗସ୍ଯ, ମୁକ୍ତସ୍ଯ, ଜ୍ଞାନାବସ୍ଥିତଚେତସଃ ଯଜ୍ଞାୟ କର୍ମ ଆଚରତଃ (ଜନସ୍ୟ) ସମଗ୍ରଂ 
ପ୍ରବିଲୀୟତେ ।୨୩ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ନ୍ଦିଏ ନିନାଦଇ୍ ନୁନ୍ତ ଯାମଳନ ନିନା ନ୍ଞଳଣନେ ନିତ ୧ ଳକଳ ଯାନ ନିନିବ୍ଦ କର୍ନ 
କରନି ରାବନ ସମସ କର୍ନ କନ ୋକଯାଏ (୨୩୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର ଲକ୍ଷଣ ବଣ୍ଠ୍ରନା କରି ଯେଉଁ କ୍ରମରେ ତାଙ୍କର ଗୁଣ 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ସ୍ଵୟଂ ପୂର୍ଣ୍ତତାପ୍ରାପ୍ତର ମାର୍ଗ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରେ | ଉପଦେଶକୁ ସୂତ୍ର ରୂପରେ 
ବଣ୍ଠନା କରିବାରେ ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଗ୍ରନ୍ଛର ଏକ ବିଶେଷ ଶୈଳୀ ରହିଛି । ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତୀକ ଶବ୍ଦର 
ଚୟନ ପ୍ରତି ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ ଅଧ୍ଲକ ସଜାଗ ରହନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ଶବ୍ଦମାନଙ୍କୁ ଏକ ବିଶେଷ କ୍ରମ ଦେବାରେ ମଧ୍ଯ 


ସେ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । ବର୍ଭମାନର ଶ୍ଳୋକ ଏହାର ଏକ ହ୍ଵଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ | 


ଗତସଙ୍ଗସ୍ୟ ମୁକ୍ତସ୍ୟ ଜ୍ଞାନାବସ୍ମିତଟଚେତସଃ - ଗତ ସଙ୍ଗସ୍ୟ : ରଷିମାନେ ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟ ସ୍ବରୂପ 
ଲାଭ କରିଥାନ୍ତି, ତାହା ଅଜ୍ଞାତ ସ୍ଥାନରୁ ପ୍ରାପ୍ତ କୌଣସି ନୂତନ ଅନୁଭୂତି ନୁହେଁ। ଏହି ପୁର୍ଣ୍ଣତ୍ଵ ହେଉଛି 
ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ଵୟଂସିଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପ । ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଖରେ ଥବା ପୁର୍ଣ୍ଣତାକୁ ସେମାନେ କେବଳ ଚିହ୍ନି ପାରିଛନ୍ତି ମାତ୍ର । 
ବାହ୍ଯ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହେତୁ ଆମେ ନିଜେ ସ୍ଵସ୍ଵରୂପର ରାଜ୍ୟରୁ ନିଜକୁ ବହିଷ୍ପତ କରିଦେଇଛୁ । 
ପରିଛିନ୍ନ ଜଗତର ଆସକ୍ତିରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୁପେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ହି ହେଉଛନ୍ତି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ । 


ମୁକ୍ତସ୍ୟ : ମୁକ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅଧ୍ଵକାଂଶ ସାଧକଙ୍କର ସ୍ପଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ନ ଥାଏ। ଆମେ ନିଜେ ହି ନିଜ ପାଇଁ 
ବନ୍ଧନ ସୃଷ୍ଟି କରୁ। ବିଷୟ ପ୍ରତି ସୁକ୍ଷ୍ମ ଆସନ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ବନ୍ଧନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ। ବିଷୟ 
ଉପଭୋଗରେ ହି ଜୀବ ସୁଖ ସନ୍ତୋଷର ଅନୁଭବ କରିଥାଏ। ଏହି କାରଣରୁ ସେ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ।। ଏହିପରି ଭାବରେ ଶରୀର ରୂପେ ସେ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୁଏ, ମନ ରୂପରେ ସେ ଆବେଗର 
ଦାସ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ରୂପରେ ସେ ନିଜର ବିଚାରରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। 


॥ ୩୧୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଜଣେ ଲୋକ ଡ୍ରଇଂ ରୁମରେ ବସି ନିଜକୁ ଯଦି ସବୁ ଆସବାବପତ୍ର ସହିତ ବାନ୍ଧିଦିଏ, ତେବେ ସେ 
ସେଇଠି ବନ୍ଧା ହୋଇ ପଡିଥ୍ଵବ। ତା'ର ଚଲାବୁଲା କରିବାର ସ୍ଵାଧୀନତା ସୀମିତ ହୋଇଯାଏ, କାରଣ 
ଚୌକି, ଟେବୁଲ ସହିତ ସେ ନିଜକୁ ବାନ୍ଧି ଦେଇଥାଏ | ତାକୁ ଅଧୀନସ୍ଥ କରିବାର କ୍ଷମତା ଚୌକି ଟେବୁଲଙ୍କର 
ନାହି, ଚୌକି ଟେବୁଲ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ବାନ୍ଧି ପାରିବେ ନାହିଁ। ସେ ନିଜେ ନିଜକୁ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ବାନ୍ଧି ଦେଇ 
ଘରର ଚାରି କାନ୍ଦୁ ଭିତରେ ବନ୍ଦୀ ହୋଇ ପଡିଥାଏ। 


ସେହିପରି ବିଷୟ ଆବେଗ ଏବଂ ବିଚାରର ଦୁନିଆ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ବାନ୍ଧି ପାରିବେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ନିଜର 
ବୋକାମି ହେତୁ ଜୀବ ଆସକ୍ତିର ରହରେ ନିଜକୁ ଏମାନଙ୍କ ସହିତ ବାନ୍ଧି ଦେଇ ବନ୍ଧନରେ ପଡିଯାଏ। 
କୋଠରିରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ଚୌକି ଟେବୁଲ୍‌ ସହିତ ବନ୍ଧା ହୋଇଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଟିକୁ ବନ୍ଧନର ସମସ୍ତ ରଜ୍ଛୁ 
ଛିନ୍ନ କରିବାକୁ ହେବ। ସେହିପରି ସମସ୍ତ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କଲେ ହି ଜୀବ ମୁକ୍ତିର ଆନନ୍ଦ ଉପଭୋଗ କରିବ। 
ପଂକ୍ତିର ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶେଷଣ ( ମୁକ୍ତସ୍ୟ- ଗୁଣ ପ୍ରକାଶକ ଶବ୍ଦ) ପ୍ରଥମ ବିଶେଷଣ ( ଗତ ସଙ୍ଗସ୍ୟ) ର ସ୍ଵାଭାବିକ 
ପରିଣତି। 

ୟଜ୍ଞାୟାଚରତଃ କର୍ମ ସମଗ୍ରଂ ପ୍ରବିଲୀୟତେ - ନିରାସକ୍ତ ହେଲେ ହି ବ୍ୟକ୍ତି ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ 
( ଜ୍ଞାନାବସ୍ତୁତ . ଚେତସଃ): ନିତ୍ଯା-ନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁର ବିବେକ ଦ୍ଵାରା “ ନିତ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ'ଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିପାରି ତାଙ୍କଠାରେ 


୬୩୧୫ ୬୯୯୫) ୧୧୪ ୬୮୧୭ 


ସ୍ତ୍ରିତି ଦ୍ଵାରା ହିଁ ବିଷୟାସକ୍ତିର ବନ୍ଧନରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ମୁକ୍ତ ମଳପାରବ। 


ବିବେକ ରୂପୀ ଜ୍ଞାନର ଆଲୋକରେ, ଅବିଦ୍ଯାରୁ ଉପ୍ସନ୍ନ ଆସକ୍ତିକୁ ନଷ୍ଟକରି ସାଧୁ ପୁରୁଷ ବୈଷୟକ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଏବଂ ଅନୈତିକତାର ଶୃଙ୍ଖଳରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯା'ନ୍ତି। ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତି ଯଜ୍ଞ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ସେବା 
ଏବଂ ସର୍ମପଣ ଭାବରେ ସାରା ଜୀବନ କର୍ମ କରନ୍ତି । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଯଜ୍ଞ ନିମିତ୍ତ କର୍ମ 
କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କଠାରେ ନୂତନ ବାସନାର ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ 
ନାହ। 

ବେଦର ବ୍ୟବହୃତ “ ଯଜ୍ଞଂ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥକୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ଅଧ୍ଵକ ବ୍ୟାପକ ରୂପ ଦେଇଛନ୍ତି, 
ଯାହାଦ୍ଵାରା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ଏହାର ଉପାଦେୟତା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇପାରିବ । କେବଳ ଯାଗଯକଜ୍ଞ ଇତ୍ୟାଦି 
ନୁହଁ, ବରଂ ଅହଙ୍କାର ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥ ପ୍ରଣୋଦିତ ନ ହୋଇ ସେବା ଭାବରେ ଯେଉଁସବୁ କର୍ମ କରାଯାଏ ସେ 
ସବୁ ଯଜ୍ଞର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। 


ପରବର୍ତୀ ୬ଟି ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରାୟ ୧୨ ପ୍ରକାରର ଯଜ୍ଞର ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସର୍ବତ୍ର, ସମସ୍ତ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଏବଂ ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ଏହାର ଆଚରଣ କରି ପାରିବେ । 


ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର କର୍ମ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଉତ୍ସନ୍ଵ ନ କରି ଲୀନ ହୋଇଯିବାର କାରଣ କଣ ? ଏହାର କାରଣ 
ହେଉଛି - 


।॥ ୩୧୬॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୪ 


ବ୍ରହ୍ମାର୍ପଣଂ ବ୍ରହ୍ମ ହବିର୍ବହ୍ନାଗ୍ନୌ ବ୍ରହ୍ମଣା ହୁତମ୍‌ । 
ବ୍ରହ୍ଦେବ ତେନ ଗନ୍ତବ୍ୟଂ ବ୍ରହ୍ମକର୍ମସମାଧିନା ॥ ୨୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବ୍ରହ୍ମ = ବ୍ରହ୍ଲଅ ଅର୍ପଣମ୍‌ = ଅର୍ପଣ, ବ୍ରହ୍ମ = ବ୍ରହ୍ଲ, ହବିଃ = ହବି (ଘୃତ), ବ୍ରହ୍ମ-ଅଗ୍ନୌ = ବ୍ରହ୍ମ 
ଅଗ୍ନିରେ, ବ୍ରହ୍ମଣା = ବ୍ରହ୍ମ ଦ୍ଵାରା, ହୁତମ୍‌ = ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ, ବ୍ରହ୍ମ = ବ୍ରହ୍ନ, ଏବ = 
କେବଳ, ତେନ = ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ଗନ୍ତବ୍ଯମ୍‌ = ଗନ୍ତବ୍ଯ, ବ୍ରହ୍ମଚ“କର୍ମ-ସମାଧ୍ନା = ବ୍ରହ୍ମ 
କର୍ମରେ ସମାଧ୍ସ୍ତୁ ପୁରୁଷ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅର୍ପଣଂ ବ୍ରହ୍ମହବିଃ ବ୍ରହ୍ମ, ବ୍ରହ୍ମାଗ୍ନୌ ବ୍ରହ୍ମଣା ହୁତଂ୨ ତେନ ବ୍ରହ୍ମକର୍ମସମାଧ୍ଵନା ବ୍ରହ୍ମ ଏବ 
ଗନ୍ତବ୍ୟଂ ।୨୪/। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଅର୍ଦଣ ନନ୍ଦଛି ବକୁ ଏବଂ ହକି ମଝ ବହ ବହନୁଛୁନନଳ ଥଗ଼ିନେ କଲା ନୂଦୀଳ ବହୁ ଢ଼ାର। 
ୟାର / ଯକଳ (ହରୀ) କଳାନାଏଁ ନାରନ/ ମଧ ବହୁ / କର୍ଲାରୁଫ/ କହୁ, 6 ଳି ସମସ କର୍ମେ 
6ଳେଚଳ ଚୁହୁନ୍ଧୁ ଜେନ ସେ ଚହନ୍ଧୁଠନେ ଘହଞ୍ଚନ / ୨୪୮୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଏହା ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ଲୋକ। ଭାରତରେ ଭୋଜନ ଆରମ୍ଭ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଏହାକୁ ପାଠ 
କରାଯାଇଥାଏ | କିନ୍ତୁ, ଅଧ୍ଯକାଂଶ ଲୋକ ଏହାର ଅର୍ଥ ତ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, ଜାଣିବାର ଚେଷ୍ଟା ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ତାଂ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଗଭୀର ଅର୍ଥ ରହିଛି ଏବଂ ଏଥୁରେ ସମଗ୍ର ବେଦାନ୍ତର ସାର 
କୁହାଯାଇଛି । 


ବ୍ରହ୍ମାର୍ପଣଂ ବ୍ରହ୍ମ ହବିର୍ବହ୍ନାଗ୍ନୌ ବ୍ରହ୍ମଣା ହୁୁତମ୍‌ - ଦୃଶ୍ୟମାନ ନିତ୍ୟ ପରିବରତ୍ତନଶୀଳ ଜଗତର 
ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ଅନନ୍ତ ପରମାର୍ଥ୍ରକ ସତ୍ୟକୁ ବେଦାନ୍ତରେ ବ୍ରହ୍ମ ଶବ୍ଦଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି । ଶରୀର ଦ୍ଵାରା 
ପରିଛିନ୍ନ ହୋଇ ବ୍ରହ୍ମ ଆତ୍ମା ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଏହି ଦୁଇ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଲକ୍ଷିତ କରାଯାଇଛି । 
ବଜ୍ର ଗମ୍ଭୀର ସ୍ଵରରେ ବେଦାନ୍ତ ଘୋଷଣା କରେ ଯେ ଆତ୍ମା ହି ବ୍ରହ୍ମ! । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକ ହେଉଛି ବୈଦିକ ଯଜ୍ଞର ରୂପକ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯଜ୍ଞରେ ଚାରିଗୋଟି ମୁଖ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକୀୟ 
ପଦାର୍ଥ ଥାଏ ( ୧) ଯଜ୍ଞର ଦେବତା, ଯାହାଙ୍କୁ ଆହୁତି ଦିଆଯାଏ ( ୨ ) ଅଗ୍ନି, (୩) ହବନ ଯୋଗ୍ୟ ଦ୍ରବ୍ଯ 
ପଦାର୍ଥ ହବି ଏବଂ ( ୪) ଯଜ୍ଞକତ୍ତା ବ୍ୟକ୍ତି । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଯଜ୍ଞ ଭାବନାରେ କର୍ମ କରୁଥିବା ସାଧୁ ପୁରୁଷଙ୍କର ମନର ଅବସ୍ଥା ଏବଂ ଅନୁଭୂତି 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ତାଙ୍କର ଅନୁଭୂତିର ଦୃଷ୍ଟିରେ କେବଳ ଏକ ପରମାତ୍ମା ହି ବିଦ୍ୟମାନ । ଅବିଦ୍ୟା- ସମ୍ମୂ 
ନାମ-ରୂପର ଏହି ଜଗତର ସ୍ପିତି ନାହି। ତେଣୁ, ସେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞର ଉପ୍ପଭ୍ତି ବ୍ରହ୍ମ (ଗୀତା-୩, 
୧୪- ୧୫, ଶୁୋକ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ଯୟ)ଙ୍କ ଠାରୁ ହି ହୋଇଥାଏ। ଏହି ଯଜ୍ଞରେ ଦେବତା, ଅଗ୍ି, ହବି ଏବଂ ଯଜ୍ଞକର୍ଭା 


| ୩୧୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ସମସ୍ତେ ହେଉଛନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମ। ଗୋଟିଏ ତରଙ୍ଗ ନାଟି କୁଦି ଅନ୍ୟ ସାଥୀ ତରଙ୍ଗ ସହିତ ସୁଜାା୍ୟ ଏହି ଦୃଶ୍ୟ 


ଦେଖ ଆମେ ଜାଣିପାରୁ ଯେ, “ଏ ସମସ୍ତ ତରଙ୍ଗ ସମୁଦ୍ର ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ । ସମୁଦ୍ରରେ 
ସମୁଦ୍ରର ଖେଳ ଚାଲିଥାଏ। 


କୁ 
ହି 


ବ୍ରହ୍ମୈବ ତେନ ଗନ୍ତବ୍ୟଂ ବ୍ରହ୍ମକର୍ମସମାଧିନା - କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି ଜଗତର ଅସଂଖ୍ୟ ନାମ 
ରୂପ, କର୍ମ ଏବଂ ବ୍ୟବହାରରେ ଅନ୍ତର୍ବାହ୍ୟ ବ୍ୟାପ୍ତ ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ସ୍ଵରୂପ ପରମାର୍ଥ ତତ୍ତ୍ଵଙ୍କୁ ଦେଖ୍ରପାରନ୍ତି, 


ତେବେ ଏହା ସର୍ବତ୍ର, ସବୁ ପରସ୍ଥତରେ, ବସ୍ତୁ ଏବଂ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କଠାରେ ତାଙ୍କୁ ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ 


ସତ୍ୟଙ୍କର ହିଁ ପୂରଣ କରାଇଥାଏ। ସନ୍ଗପୁରୁଷ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ହିଁ ଆହ୍ଵାନ କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ କରନ୍ତି, ତେଣୁ 
ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। 


ଭୋଜନ ପୁର୍ବରୁ ଏହି ଶ୍ଲୋକର ପାଠ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ବର୍ଭମାନ ସ୍ଵତଃ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 
ଶରୀର ଧାରଣ ନିମିତ୍ତ ଭୋଜନର ପ୍ରୟୋଜନ ରହିଛି ଏବଂ ପ୍ରବଳ କ୍ଷୁଧା ସମୟରେ ଯେ କୌଣସି ଖାଦ୍ୟ 
ରୁଚିକର ଲାଗିଥାଏ । ଏହି ଶ୍ଲୋକର ଭାବ ହେଉଛି ଯେ ଭୋଜନ ପରି ସ୍ଵାଭାବିକ ଉପଭୋଗ ସମୟରେ 
ମଧ୍ଯ ଆମର ଏହି ସତ୍ୟର ବିସ୍କରଣ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଯେ, ଭୋକ୍ତା ରୂପକ ବ୍ରହ୍ମ, ବ୍ରହ୍ମର ଆହ୍ଵାନ କରି, 
ଉଦରସ୍ଥତିତ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଅନ୍ନ ରୂପକ ବ୍ରହ୍ମ ଆହୁତି ଦେଉଛନ୍ତି। ଏହି ଜ୍ଞାନର ନିରନ୍ତର ସ୍କମରଣରେ ମନୁଷ୍ୟ ଭୋଗର 
ଉପରୁ ଉଠି ନିଜର ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରେ। 


ଯଜ୍ଞର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଭାବନା ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବା ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବୁଝାଇଛନ୍ତି ଯେ ଉଚିତ ଭାବନା 
ଦ୍ଵାରା ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାର କର୍ମ, ଯଜ୍ଞ ହୋଇଯାଏ | 
ଦୈବମେବାପରେ ୟଜ୍ଞଂ ୟୋଗିନଃ ପର୍ଯୁପାସତେ | 
ବ୍ରହ୍ମାଗ୍ଵାବପରେ ୟଜ୍ଞଂ ୟଜ୍ଞେନୈବୋପଜୁହ୍ନତି ॥ ୨ ୫॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦୈବମ୍‌ = ଦେବତା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଏବ = କେବଳ, ଅପରେ = କେତେକ, ୟଜ୍ଞ = ଯଜ୍ଞ, 
ୟୋଗିନଃ = ଯୋଗୀ, ପର୍ଯୁପାସତେ = ଅନୁଷ୍ଠାନ କରନି, ବ୍ରହ୍ନ-ଅଗ୍ନୌ = ବ୍ରହ୍ମ ଅଗ୍ନିରେ, 


ଅପରେ = ଅନ୍ୟମାନେ, ୟଜ୍ଞମ୍‌ = ଯଜ୍ଞ, ୟଜ୍ଞେନ = ଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା, ଏବ = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, 
ଉପଜୁହ୍‌ତି = ହବନ କରନ୍ତି | 


ଅନ୍ନୟଃ : ଅପରେ ୟୋଗିନଃ ଦୈବଂ ଏବଂ ୟଜ୍ଞଂ ପର୍ଯୁପାସତେ । ଅପରେ ବ୍ରହ୍ମାଗ୍ନୌ ୟଜ୍ଞେନ ୟଜ୍ଞଂ 
ଏବ ଉପୁକୁହ୍ତି ।୨୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ଳଜେକ 6ଘର/ 6ଳକଳ ଜାକ ଯାନ୍ଞ କଳନ (ଜନ୍ହ) ଏବଂ ଅନ" ୭ଳଣଜେଳକ 
(୩୮ନ/) ବହୁଛୁନଳ ଥଗିନେ ଯଜ୍ଞ ଦ଼ଜ/ ଯନ୍#ନ ନନର୍ଜ କଳି (ବହୁଦୀ#) //୨ ୬/ 


॥ ୩୧୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୫ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପରବର୍ତୀ କେତେକ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଜଗତରେ କାର୍ଯ୍ୟକରୁଥିବା ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର 
ହୃଦୟର ଭାବ ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି । ପ୍ରତି ବୁଛିମାନ ସାଧକ ମନରେ ସର୍ବଦା ଏକ ସନ୍ଦେହ ହୁଏ ଯେ, 
ବୁଦ୍ଧିର ଅତୀତ ଅର୍ଥାତ ବୁଦ୍ଧିର ଦ୍ରଷ୍ଟା ଆତ୍ମାଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ ଅନୁଭବ ହୁଏ କିନ୍ତୁ ଏହି ଅନୁଭୁତି ମାତ୍ର ସ୍ଵଳ୍ପ 
ସମୟ ପାଇଁ । ଏପରି ଆତ୍ମ- ଅନୁଭବୀ ସାଧୁ ବେଳେବେଳେ ଜଗତରେ ବିସ୍ତୃ ତ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା 
ଦେଖୁ ଯେପରିକି ବୁଦ୍ଧ କିମ୍ବା ଖ୍ରୀଷ୍ଟ କିଛି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରେ ସୀମିତ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ଯେପରିକି ରମଣ 
ମହର୍ଷି, ଏବଂ କିଛି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟପନ୍ଥା ଗ୍ରହଣ ନ କରି ଭୌତିକ ଦୁନିଆରେ 
ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରନ୍ତି ।| ବର୍ଭମାନ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ ଜଗତରେ ଅନେକ ବସ୍ତୁର ସମ୍ପର୍କରେ 


ଆସି ଯଜ୍ଞକର୍ତାଙ୍କ ମନରେ କି ପ୍ରକାରର ମନୋଭାବ ଆସିଥାଏ । 


ଦୈବମେବାପରେ ୟଜ୍ଞଂ ୟୋଗିନଃ ପର୍ୟୁପାସତେ - ଯଜ୍ଞକଉ୍ତାଙ୍କର ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଵିକ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଏପରି ବିସ୍ତାରିତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏପରି ଆଭାସ ଦେବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି, 
ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହରେ ସେ ନିଜର ମନୋଭାବ ଜାଣି ପାରିବେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ 
ସବୁ ଯୁଗର ସମସ୍ତ ଲୋକଙ୍କୁ ଏ କଥା ଉପଯୋଗୀ ହୋଇପାରିବ ଏବଂ ସେମାନେ ନିଜର ମନକୁ ଏପରି 
ସୁସ୍ଥ ରଖ ପାରିବେ ଯେ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଜାଗତିକ ଅନୁଭୁତି ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ପ୍ରଭାବିତ ହେବେ 
ନାହଁ। 

ଏଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା ଯେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେଉଁ ବାର ପ୍ରକାର ଯଜ୍ଞ ବିଷୟରେ 
କହିଛନ୍ତି, ତା' ଭିତରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କୁ ଆମର ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ମନ ଭିତରେ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିହେବ | 
ସଂକ୍ଷେପରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଜୀବନର ଚିତ୍ର ଦିଆଯାଇଛି । ଉପଯୁକ୍ତ ମନୋଭାବ 
ନେଇ ଆମେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର ପରିବର୍ତନ କରିପାରିବା। କେତେକ ଯୋଗୀ କେବଳ ଦେବ 
ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି। ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ସମସ୍ତ ଉପଲବ୍ଧ ସାଧନର ଉପଯୋଗ କରି ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ 
ବୌଦ୍ଧିକ ଅପୁଣ୍ଠତା, ଦୁର୍ବଳତାରୁ ନିଜେ ନିଜକୁ ଉପରକୁ ଉଠାଇବାର ସତତ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥାନ୍ତି ତାଙ୍କୁ 
ଯୋଗୀ କୁହାଯାଏ। ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ, ଏ ଶ୍ଲୋକର କେବଳ ସାଧାରଣ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ ହେବ ନାହି । 


ଯାହା ପ୍ରକାଶ ପ୍ରଦାନ କରେ, ତାକୁ ଦେବ କୁହାଯାଏ। ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଦୃଷ୍ଟରୁ ପାଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ହେଉଛନ୍ତି 
'ଦେବ' | ଏହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ, ରସ ଏବଂ ଗନ୍ଧ-ଏହି ପାଞ୍ଚ ବିଷୟ ପ୍ରକାଶିତ 
ହୁଅନ୍ତି । ସାଧକ ଏବଂ ସିଦ୍ଧଗଣ ମଧ୍ଯ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାଧ୍ଯମରେ ହି ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଏହା ମଧ୍ଯ ଏକ ଯଜ୍ଞ । ଏହି ଯଜ୍ଞରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ରୂପକ ଦେବଙ୍କୁ ବିଷୟର ଆହୁତି ଦିଆଯାଇଥାଏ। ଅଞଜ୍ଞାନୀଙ୍କ 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ବିଷୟ-ଗ୍ରହଣ କେବଳ ଏକ କ୍ରିୟା ମାତ୍ର, ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାହା ହେଉଛି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରତି 
ବିଷୟମାନଙ୍କର ଭକ୍ତିର ସାଧନା । 


॥ ୩୧୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ନିରନ୍ତର ଯଜ୍ଞ ଭାବନା ପୋଷଣ କଲେ, ଧୀରେ ଧୀରେ ଉକ୍ତୃଷ୍ଟ ବା ନିକୃଷ୍ଟ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 


ଉପଭୋଗରୁ ସାଧକଙ୍କର ବୈରାଗ୍ୟ ଆସିଯାଏ। ଏହି ବୈରାଗ୍ୟ ଅନ୍ତରସ୍ଥ ସମତା ରକ୍ଷା କରିବାରେ ସହାୟକ 
ହୋଇଥାଏ। 


ବ୍ରହ୍ମାଗ୍ରାବପରେ ୟଜ୍ଞଂ ୟଜ୍ଞେନୈବୋପଜୁହ୍ଵତି - ଦେବଯଜ୍ଞ ବଣ୍ଠନା କରିବା ପରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଲୋକ ବ୍ରହ୍ମ ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି। ଏହି ଯଜ୍ଞରେ ବ୍ରହ୍ମରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ ଯଜ୍ଞ 
( ଆତ୍ମା) ଦ୍ଵାରା ଯଜ୍ଞ ( ଆତ୍ମା) କୁ ଆହୁତି ଦିଆଯାଏ। ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଏହି ଉକ୍ତି ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହୋଇଥାଏ। ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶରୀର ଧାରଣ କରି ଆମେ ଏ ଜଗତରେ ରହିଥାଉ, ସେତେଦିନ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଷୟ ସହିତ ଆମର ସମ୍ପର୍କ ଅବଶ୍ୟ ରହିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଆମର ଯେଉଁ ସୁଖ ଦୁଃଖର ଅନୁଭୂତି 
ହୋଇଥାଏ, ତାହା ବାହ୍ୟ ଜଗତ ହେତୁ ନ ହୋଇ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆମର ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ ଯୋଗୁଁ ହୋଇଥାଏ | 
ସୁଖ ବା ଦୁଃଖ ଦେବାର କ୍ଷମତା ବିଷୟମାନଙ୍କର ନାହି । 


ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷମାନେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ବିଷୟ ଗ୍ରହଣର ସାଧନ ମାତ୍ର ଏବଂ 
ଚୈତନ୍ୟ ଆମତ୍ମାଙ୍କର ସାନ୍ଧିଧ୍ୟରେ ହିଁ ଏମାନେ କାମ କରି ପାରନ୍ତି। ଏହି ଜ୍ଞାନ ହେତୁ ସେମାନେ 
ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନରୂପୀ ଅଗ୍ନିରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ଆହୁତି ଦିଅନ୍ତି। ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟଙ୍କୁ କେବଳ 
ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥରେ ଉପଯୋଗ ନ କରି ଜଗତର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ଉପଦେଶ 
ଦିଆ ଯାଇଛି। ଜଗତରେ ରହି କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ବିଷୟାସଲ୍ତିର ବନ୍ଧନରେ 
ପଡି ପାରିବେ ନାହି। 


ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମଯଜ୍ଞକୁ ଏପରି ଭାବରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି, “ ଆମ୍ବା ସହିତ ଜୀବର ତାଦାମ୍ବ୍ୟୂ 
ଜାଣିବା ହି ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରେ ଆତ୍ମାର ହବନ କରିବା" | ସ୍ଵପ୍ନରାଜ୍ୟକୁ ସ୍ଵପ୍ରର ରାଜା ଉପଭୋଗ କଲା ପରି 
ବିଷୟଗଣ କେବଳ ଜୀବକୁ ହି ଅଧୀନସ୍ଫ କରିପାରନ୍ତି। ଶୁଛ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ଭାବେ ଜୀବ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ 
ଯେତେବେଳେ ଜାଣିପାରେ ସେ ସମସ୍ତ ସୁଖ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


ଦେବଯଜ୍ଞ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମଯଜ୍ଞ ବିଷୟରେ କହିବା ପରେ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଆଉ ଦୁଇପ୍ରକାର ଯଜ୍ଞ 
ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି। 


॥୬୨୩୨୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୬ 


ଶ୍ରୋତ୍ରାଦୀନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣ୍ୟନ୍ୟେ ସଂୟମାଗ୍ନିଷୁ ଜୁହ୍ନତି । 
ଶବ୍ଦାଦୀନ୍‌ ବିଷୟାନନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଗ୍ନିଷୁ ଜୁହ୍ଵତି ॥୨୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶ୍ରୋତ୍ର- ଆଦୀନି- ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି = ଶୁଣିବାର ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଅନ୍ୟେ = ଅନ୍ୟ, ସଂୟମ- 
ଅଗ୍ନିଷୁ = ସଂଯମ ରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ, ଜୁହ୍ତି = ହବନ କରନ୍ତି, ଶବ୍ଦ ଆଦୀନ୍‌-ବିଷୟାନ୍‌ = ଶବ୍ଦ 
ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟ, ଅନ୍ୟେ = ଅନ୍ଯ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ-ଅଗ୍ନିଷୁ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ, ଜୁହ୍ତି = 
ହବନ କରନ୍ତ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅନ୍ୟେ ଶ୍ରୋତ୍ରାଦୀନି ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ସଂୟମାଗ୍ନିଷୁ ଜୁହ୍ଵତି । ଅନ୍ୟେ ଶବ୍ଦାଦୀନ୍‌ ବିଷୟାନ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଗ୍ନିଷୁ 
ଜୁହ୍ଵତି ।୨ ୬ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥଳ# 6ଳଣଜଣଳ ଵଁବଣ ନନ୍ଯାକି ସମସ ନଢିୟକୁ ସଂଯମ ରୂଫଳ ଥଣ୍ନେ ଛହସର୍ଜ 
କରଜ ଏବଂ ଥନ/ 6ଳଳ୍ି କେନ୍ଦି ଶନ୍ଦ ଜନକ କିଶୟକୁ ନକିଙ କୁଳ ଥକୁନେ ନସ 
କଜଛ //୨୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ସେ ସମୟର ସୁପରିଚିତ ବୈଦିକ ଯଜ୍ଞର ରୂପକ ଦ୍ଵାରା ଏଠାରେ 
ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧନାର ବଣ୍ଠରନା କରା ଯାଇଛି । ଦେବତାଙ୍କର ଅନୁଗ୍ରହ ଲାଭ କରିବା ନିମିତ୍ତ 
ଯଜ୍ଞବିଧିରେ ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ଦିଆଯାଉଥୁଲା। ଏହି ରୂପକ ଦ୍ଵାରା ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ଏହି 
ବିଧିରେ ଆହୁତି ଦିଆଯାଉଥୁବା ଦ୍ରବ୍ୟ କେବଳ ଭସ୍କ୍‌ ହୋଇ ଯାଏ ନାହି, ଏହା ସହିତ ଦେବତାଙ୍କର 
ଆଶୀର୍ବାଦ ମଧ୍ଯ ମିଳିଥାଏ। ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ବା ସାଧକମାନେ ଶ୍ରୋତ୍ର ଆଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଙ୍କୁ ସଂଯମ- 
ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ଦିଅନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ଆତ୍ନର-ସଂଯମର ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରନ୍ତି | ଏହିପରି ଭାବରେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବହିର୍ମୁଖୀ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଙ୍ଖ୍‌ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସାଧକ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୀର ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ 
କରନ୍ତି। ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଆମେ ଯେତେ ଅଧୁକ ଚେଷ୍ଟା କରିବା, ସେମାନେ 
ସେତେ ବିକ୍ଷେପକାରୀ ହୋଇ ଆମର ଶାନ୍ତି ହରଣ କରିବେ । ଆତ୍ମସଂଯମର ସାଧନା ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ହିଁ 
ସାଧକ ଧ୍ଯାନ କରିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ହାସଲ କରିଥାନ୍ତି । 


ଏ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ପଂକ୍ତିରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯମ ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ମନ ସଂଯମର ଉପଦେଶ 
ଦିଆ ଯାଇଛି। ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବାହ୍ୟ ବିଷୟରୁ ସମ୍ବେଦନା ଲାଭକରି ହିଁ ମନର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଜାରି ରଖା 
ଯାଇଥାଏ। ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ ଇତ୍ୟାଦି ପାଞ୍ଚ ଇନ୍ଦ୍ରିଏ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରା ନ ଗଲେ, ମନର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହି। ତେଣୁ, ବିଷୟ ଦ୍ଵାରା ମନକୁ ପ୍ରଭାବିତ ନ କରିବାର ସାଧନା ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି। ଏହି ସାଧନା 


॥ ୩୨୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୭ / ଅଧ୍ାୟ ୪ 


ଅଭ୍ୟାସ କଲେ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ ନିମିତ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ମନର ସ୍ଥ୍ରିରତା ଲାଭ କରା ଯାଇ ପାରିବ । ମନକୁ ପୁର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ 
ସଂଯମ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, “ ଅନ୍ୟ (ସାଧକ) ଶବ୍ଦାଦି ବିଷୟକୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଗ୍ନରେ ଆହୁତି ଦିଅନ୍ତି ” । 

ପ୍ରଥମ ବିଧିରେ ବିଷୟମାନଙ୍କର ସମ୍ବେଦନାକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ପ୍ରବେଶଦ୍ଵାରରେ ହି ସଂଯମିତ 
କରାଯାଏ, ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟ ବିଧିରେ ଏମାନଙ୍କୁ ମନର ସୁକ୍ଷ୍ମତର ସ୍ତରରେ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିବାର ସାଧନା କରାଯାଏ। 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାରର ଯଜ୍ଞ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


ସର୍ବାଣୀନ୍ଦ୍ରିୟକର୍ମାଣି ପ୍ରାଣକର୍ମାଣି ଚାପରେ | 
ଆତ୍ମସଂୟମୟୋଗାଗ୍ନୌ ଜୁହ୍ନତି ଜ୍ଞାନଦୀପିତେ ॥ ୨ ୭॥ 


ଶବ୍ଦାଥ : ସର୍ବାଣି = ସମସ୍ତ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ-କର୍ମାଣି = ଇନ୍ଦିୟମାନଙ୍କର କର୍ମ, ପ୍ରାଣ-କର୍ମାଣି = ପ୍ରାଣମାନଙ୍କର 
କର୍ମ, ଚ = ଏବଂ, ଅପରେ = ଅନ୍ୟମାନେ, ଆମ୍ନମ-ସଂୟମ-ୟୋଗ-ଅଗ୍ନୌ = ଆମ୍‌ 
ସଂଯମରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ, ଜୁହ୍‌ତି = ଉସ୍ସର୍ଗ କରନି, ଜ୍ଞାନ-ଦୀପିତେ = ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶିତ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଅପରେ ସର୍ବାଣି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ କର୍ମାଣି ଚ ପ୍ରାଣ-କର୍ମାଣି ଜ୍ଞାନଦୀପିତେ ଆତ୍ମସଂଯମ ୟୋଗାଗ୍ନୌ 
ଜୁହ୍ଵତି ।୨୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥନ/ (6ଘୋଜୀ)ମାନେ ସନ ଲକ଼ିଜା ଏକଂ ୟଣନ କର୍ମନୁ ଜ୍ଞନ ଭୂର/ 9ଲାଣିନ ଥମସଂଘମ- 
6ନୀରନୁଦଳ ଥଣିନେ ଜର୍ଜ କରଛି /୨୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା ଓ ଦିବ୍ଯ ସତ୍ଯଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଅହଙ୍କାରକୁ ସଂଯମ କରିବାକୁ ଏଠାରେ ଆତ୍ମସଂଯମ 
ଯୋଗ କୁହା ଯାଇଛି । 


ଆତ୍ମ-ଅନାସ ବିବେକ ଦ୍ଵାରା ପରିଚ୍ଛନ୍ନ ସଂସାରୀ ୯୩ ରରୁ ଅପରିଛ୍ିନ୍ନ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଆମ୍ମାଙ୍କୁ ଅଲଗା 
କରି ଏଥୁରେ ହଁ ଦୃଢ଼ ସ୍ତ୍ରତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଅଭ୍ୟାସର ଅର୍ଥ ହ ହେଉଛି “ ଆତ୍ମା ଦ୍ଵାରା ଅହଙ୍କାରକୁ ସଂଯମିତ 
କରିବା” | ଏହାକୁ ହୁଁ ଆମ୍ନର-ସଂଯମ “ ଆମ୍ମାଦ୍ଵାରା ଆମ୍ବା ( ଜୀବାମ୍ା) କୁ ସଂଯମ ” କହନ୍ତି | ଏହି ସାଧନା ଦ୍ବାରା 
କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟର ଅନିୟନ୍ତ୍ରିତ ବ୍ୟାପାରକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଓ ଜୟଯୁକ୍ତ କରାଯାଇ ପାରେ । 


ଏହି ପ୍ରକାରେ ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାର ଯଜ୍ଞର ବଣ୍ଠ୍ରନା କରିବା ପରେ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋେକରେ ଭଗବାନ ଆଉ ପାଞ୍ଚ 
ପ୍ରକାରର ସାଧନା ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି । ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବୁଝାଇ ଦେବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଯେ ଏପରି ଭାବରେ 
ଶହେ ପ୍ରକାର ସାଧନା ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୁହାଯାଇପାରେ। 


॥ ୩୨୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୮ 


ଦ୍ରବ୍ୟୟଜ୍ଞାସ୍ତ ପୋୟଜ୍ଞା ୟୋଗୟଜ୍ଞାସ୍ତଥାପରେ | 
ସ୍ବାଧ୍ୟାୟଜ୍ଞାନୟଜ୍ଞାଶ୍ଚ ୟତୟଃ ସଂଶିତବ୍ରତାଃ ॥ ୨୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦ୍ରବ୍ଯ-ୟଜ୍ଞାଃ = ଯେଉଁମାନେ ଦ୍ରବ୍ଯକୁ ଯଜ୍ଞରେ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି, ତପୋ-ୟଜ୍ଞାଃ = ଯେଉଁମାନେ 
ତପକୁ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି, ୟୋଗ-ଯଜ୍ଞାଃ = ଯେଉଁମାନେ ଯୋଗକୁ ଯଜ୍ଞରେ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି, ତଥା 
= ତଥା, ଅପରେ = ଅନ୍ୟମାନେ, ସ୍ବାଧାୟ-ଜ୍ଞାନ-ୟଜ୍ଞାଃ = ଯେଉଁ ମାନେ ସ୍ଵାଧାୟ ଓ ଜ୍ଞାନକୁ 
ଯଜ୍ଞରେ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି, ଚ = ଏବଂ, ୟତୟଃ = ଯୋଗୀମାନେ, ସଂଶିତ-ବ୍ରତାଃ = କଠିନ 
ବ୍ରତ ଆଚରଣ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି | 


ଅନ୍ନଧୟଃ : ଅପରେ ୟତୟଃ ଦ୍ରବ୍ଯୟଜ୍ଞାଃ ତପୋୟଜ୍ଞାଃ ତଥା ୟୋଗୟଞଜ୍ଞାଃ ସ୍ବାଧ୍ଯାୟଜ୍ଞାନୟଜ୍ଞାଃ ଚ 
ସଂଶିତବ୍ରତାଃ (ଭବନ୍ତି) ।୨୮। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ` 6କଣଜେଣକ ଢକ#/, ଜମ ଏକ" 6ଯ/ଳ £#6ଳ ଥର୍ଣ କଳିଥାଥ/ଳ ଏବଂ ଥୁ/ନାିଂଯମ 
© କଠିନ ଚ୍ରତ କଳୁଥୁବ/ ଚନସ୍ନ ଓସାଧକା ସ଼/ଶାୟ ଏବଂ କଳକୁ ୩୦ନ ଥନଣ 
କଜଞଛ // ୨/୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଯଜ୍ଞ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିବା ପାଇଁ ସାଧକ ଧନବାନ ହେବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହି । 
ଦରିଦ୍ର କିମ୍ବା ବିକଳାଙ୍ଗ ଶରୀରର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଜଗତର ମଙ୍ଗଳ କାମନା କରି ପାରିବା ଏବଂ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରି ପାରିବା। ହାର୍ଦ୍ଦିକ ସହାନୁଭୂତିର ପଦେ କଥା, କୃପାର ଟିକେ କଟାକ୍ଷ, ସ୍ଵେହ ସିଞ୍ଚିତ 
ଟିକେ ମନ୍ଦହାସ କିମ୍ବା ମୈତ୍ରୀପୂର୍ଣ୍ଣ ସଦ୍‌ବ୍ୟବହାର ହୃଦୟହୀନ ମନରେ ଦିଆ ଯାଇଥିବା ଧନସମ୍ପଭି 
ଅପେକ୍ଷା ଅଧିକ ମହତ୍ତ୍ଵ ପୂର୍ଣ । 


ତପୋଯଜ୍ଞ: କେତେକ ସାଧକ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିଜର ତପୋମୟ ଜୀବନ ଅର୍ପଣ କରିଥାନ୍ତି । କୌଣସି 
ନା କୌଣସି ପ୍ରକାରର ତପ ବା ବ୍ରତର ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାର ଉପଦେଶ ନ ଥାଇ, ବିଶ୍ଵରେ ଏପରି 
କୌଣସି ଧର୍ମ ନାହିଁ । ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ପ୍ରୀତି ନିମିତ୍ତ ଏ ବ୍ରତ କରା ଯାଇଥାଏ | ଏକଥା ସମସ୍ତେ ଭଲଭାବେ 
ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଭକ୍ତ ଯେଉଁ ଭୋଗର ତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି, ତାହା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ପାଳନ ଏବଂ ପୋଷଣକର୍ତା, 
କରୁଣାସାଗର ପରମାଗ୍ବାଙ୍କର କୌଣସି ବିଶେଷ ପ୍ରୟୋଜନରେ ଆସେ ନାହିଁ । ତଥାପି, ସାଧକଗଣ ଏହାକୁ 
ଭଶ୍ଵରାର୍ପଣ କରିଥାନ୍ତି। ଏହାଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ଆତ୍ମସଂଯମ ଏବଂ ଚିତ୍ତଶୁଛି ଲାଭ କରିଥାନ୍ତି। କୌଣସି 
କୌଣସି ତପ ଶରୀର ନିମିତ୍ତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପୀଡା-ଦାୟକ ହୋଇଥାଏ। ତଥାପି ବୁଝିବିଚାରି ଏହାର ଆଚରଣ 
କଲେ ଇନ୍ଦ୍ରୟ-ସଂଯମ ହୋଇପାରେ । 


॥ ୩୨୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮ / ଅଧାୟ ୪ 


ଯୋଗଘଯକଜ୍ଞ: ମନରୁ ନିକୃଷ୍ଟ ପ୍ରବୃତ୍ଜିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ଦିବ୍ୟ-ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାର ସମସ୍ତ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟାର ନାମ ହେଉଛି ଯୋଗ । ଏହାର ପ୍ରାଥମିକ ସାଧନା ହେଉଛି ନିଜର ହୃଦୟେଶ୍ଵର ଇଷ୍ଟଦେବତାଙ୍କର 
ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ପୂଜା କରିବା। ଏହାର ନାମ ହେଉଛି ଉପାସନା । ନିଷ୍ନାମ ଭାବରେ ଉପାସନା କଲେ ଅଧ୍ଯାମ୍ବ 
ମାର୍ଗରେ ସାଧକଙ୍କର ପ୍ରଗତି ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ, ଏହାକୁ ଯୋଗ କୁହାଯାଇଛି । ଯଜ୍ଞର ମନୋଭାବ ନେଇ 
ଏହାର ଅନୁଷ୍ଠାନକୁ ଏଠାରେ ଯୋଗଯଜ୍ଞ କୁହାଯାଇଛି । 


ସ୍ବାଧ୍ାୟ ଯଜ୍ଞ: ପ୍ରତିଦିନ ଶାସ୍ତ୍ରର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାକୁ ନୁ ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟ କୁହାଯାଏ। ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ଯୟନ ବିନା ଆମେ 
ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିର୍ଧାରିତ କରି ପାରିବା ନାହିଁ ଏବଂ ସାଧନାର ଅର୍ଥ ମଧ୍ଯ ବୁଝିପାରିବା ନାହିଁ। ଜ୍ଞାନ ରହିତ, 
ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଆଶା କରୁଥିବା ପ୍ରଗତି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେଥ୍ବପାଇଁ ସବୁ ଧର୍ମରେ 
ଦୈନିକ ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟ ଉପରେ ବିଶେଷ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆ ଯାଇଛି। ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ପରେ ମଧ୍ଯ ମୁନିରଷିମାନେ 


ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟନ, ଏହାର ଗଭୀର ଚିନ୍ତନ- ମନନ ଉପରେ ନିଜର ଅଧିକାଂଶ ସମୟ ବ୍ୟତୀତ କରୁଥିଲେ । 


ଅଧ୍ଯାମ୍ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସ୍ଵାଧାୟର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ନିଜର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ୍ମ-ନିରୀକ୍ଷଣ ଦ୍ଵାରା 
ନିଜର ଦୁର୍ବଳତାକୁ ବୁଝିପାରିବା। ଦୁର୍ବଳତା ବୁଝି ପାରିଲେ ଏହାର ପରିତ୍ୟାଗ କରାଯାଇ ପାରିବ । ସାଧକମାନଙ୍କ 
ନିମିତ୍ତ ଏହା ଆତ୍ମବିକାଶର ଏକ ସାଧନ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଥଳେ ସିଦ୍ଧ-ପୁରୁଷଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଏହା ହେଉଛି 
ଆମ୍ମାନୁଭୂତିରେ ରମଣ କରିବା। 


ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ: ଗୀତାର ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ଏହି ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର କରା ଯାଇଛି । ବ୍ୟାସଦେବ ଗୀତାରେ 
ଯେଉଁ ସବୁ ମୌଳିକ ଶବ୍ଦର ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି, ଏହା ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ। ଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ନି 
ପ୍ରଜ୍ଜ୍‌ଳିତ କରି ସେଥିରେ ନିଜର ଅଜ୍ଞାନତାକୁ ଆହୁତି ଦେବାକୁ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ କୁହାଯାଇଥାଏ । ଆତ୍ମ-ଅନାତ୍ମ 
ବିବେକ ଦ୍ଵାରା ମିଥ୍ୟା ଅନାତ୍ମ ବସ୍ତୁର ନିଷେଧ ଏବଂ ଆମ୍ମାଙ୍କର ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟସ୍ଵରୂପର ପ୍ରତିପାଦନ 
ହେଉଛି ଏହି ଯଜ୍ଞର ଅଙ୍ଗ | ନିଦିଧ୍ାସନ ସମୟରେ ଏହାର ଅଭ୍ୟାସ କରା ଯାଇଥାଏ । 


ଦୃଢ଼-ନିଶ୍ଚୟ ଏବଂ ଉସତ୍ସାହପୂର୍ଣ୍ ଭାବେ ଅଭ୍ୟାସ କରୁଥିବା ସାଧକଙ୍କୁ ହି ଆମ୍ମୋନ୍ନତିର ଉପରୋକ୍ତ 
ପାଞ୍ଚଟି ସାଧନର ଲାଭ ମିଳିଥାଏ। କେବଳ ଜ୍ଞାନଲାଭ ବା ଆତ୍ମବିକାଶର ଇଚ୍ଛା ଥିଲେ, ଏହି ସାଧନର 
କୌଣସି ପ୍ରଗତି ହୋଇ ପାରେ ନାହି, ପରନ୍ତୁ ଯଥାଯଥ ଅଭ୍ୟାସ ଆବଶ୍ୟକ | ଯେଉଁମାନେ ନିଷ୍ଠାପୂର୍ବକ 
ନିରନ୍ତର ସାଧନାର ଅଭ୍ୟାସ କରନ୍ତି, କେବଳ ସେହି ସାଧକମାନେ ହିଁ ସଫଳତା ପୁର୍ବକ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ମାର୍ଗରେ 
ଆଗେଇ ଯାଇ ପାରନ୍ତ। 


॥ ୩୨୪ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୯ 


ସାଧନାର ଉପଦେଶ କ୍ରମରେ ଭଗବାନ୍‌ ବର୍ଭମାନ ପ୍ରାଣାୟାମର ବିଧ କହୁଛନ୍ତି - 


ଅପାନେ ଜୁହ୍ବତି ପ୍ରାଣଂ ପ୍ରାଣୈଃପାନଂ ତଥାପରେ । 
ପ୍ରାଣାପାନଗତୀ ରୁଦ୍ଵଵା ପ୍ରାଣାୟାମପରାୟଣାଃ ॥ ୨୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅପାନେ = ଅପାନ (ନିଃଶ୍ବାସ) ରେ, ଜୁହ୍ତି = ହବନ କରନ୍ତି, ପ୍ରାଣମ୍‌ = ପ୍ରାଣବାୟୁ ( ପ୍ରଶ୍ଵାସ) , 
ପ୍ରାଣେ = ପ୍ରାଣ ( ପ୍ରଶ୍ଵାସ) ରେ, ଅପାନମ୍‌ = ଅପାନ ( ନିଃଶ୍ବାସ), ତଥା = ଏହିପରି, ଅପରେ 
= ଅନ୍ୟମାନେ, ପରାଣ-ଅପାନ-ଗତୀ = ପରାଣ ( ପ୍ରଶ୍ଵାସ) ଏବଂ ଅପାନ ( ନିଃଶ୍ଵାସ)ର ଗତି, 
ରୁଦ୍ବା = ରୋଧକରି, ପରାଣାୟାମ- ପରାୟଣାଃ = ପ୍ରାଣାୟାମ ପରାୟଣ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଅପରେ ପ୍ରାଣାୟାମପରାୟଣାଃ ପ୍ରାଣାପନଗତୀ ରୁଦ୍ବାଃ ଅପାନେ ତଥା ପ୍ରାଣେ ଅପାନଂ 
ଜୁହ୍ଵତି । ୨ ୯। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଥନଳ/' 6ଳନ୍ଦି 6ଳେନ୍ଦି ଥଯୀଳ ବାମୁଁଠନ ଠଣ କଘୁଜୁ କଳ କନଛଳି ଏକଂ 96 ଥପାନନ 
ଥଆଛୁଠି ଜିଅଛି/ ୯ ଏବଂ ଥଠାନନ ରଜିେଥ୯/ କନ ସମାନ ଠଣାୟମ ଯମନୟଣ 
ଲଳଥାଳ // ୨ ୯'/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଆତ୍ମସଂଯମ ନିମିତ୍ତ ଉପଯୋଗୀ ପ୍ରାଣାୟମ ବିଧ୍ଵର ବଣ୍ଠ୍ରନା କରାଯାଇଛି । 
କେତେକ ସାଧକ ଏହାର ଅଭ୍ୟାସ କ ରନ୍ତି | ପ୍ରଶ୍ଵାସ (ଭିତରକୁ ନେଉଥୁବା) ବାୟୁକୁ ପ୍ରାଣ ଏବଂ ନିଃଶ୍ବାସ 
( ବାହାରକୁ ଛାଡୁଥିବା) ବାୟୁକୁ ଅପାନ କୁହାଯାଏ | ଯୋଗ ଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ଶ୍ଵାସକ୍ରିୟାର ତିନୋଟି ଅଙ୍ଗ 
ରହିଛି । ତାହା ହେଲା- ପୂରକ, ରେଚକ ଏବଂ କୁମ୍ଭକ | ପ୍ରଶ୍ଵାସ ଦ୍ଵାରା ବାୟୁକୁ ଭିତରକୁ ନେବାର କ୍ରିୟାକୁ 
ପୂରକ ଏବଂ ନିଃଶ୍ବାସ ଦ୍ଵାରା ବାହାରକୁ ଛାଡିବାର କ୍ରିୟାକୁ ରେଚକ କୁହାଯାଏ । ଗୋଟିଏ ରେଚକ ଏବଂ 
ଗୋଟିଏ ପୂରକ ମଧ୍ଯରେ କିଛି ସମୟର ବ୍ୟବଧାନ ରହିଥାଏ | ଏହାକୁ କୁମ୍ଭକ କୁହାଯାଏ । ସାଧାରଣତଃ, 
ଆମର ଶ୍ଵାସକ୍ରିୟା ନିୟମବଦ୍ଧ ଭାବରେ ହୋଇ ନ ଥାଏ। ତେଣୁ ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ ପୁରକ-କୁମ୍ଭକ- 
ରେଚକ-କୁମ୍ଭକ ନିୟମାନୁଯାୟୀ ଆନୁପାତିକ ବ୍ୟବଧାନରେ ଅଭ୍ୟାସ କରି ପ୍ରାଣକୁ ସଂଯମିତ କରାଯାଏ । 
ଏହା ମନ-ସଂଯମ ନିମିତ୍ତ ଉପଯୋଗୀ ହୋଇପାରେ ଏ ଶ୍ଳୋକରେ କ୍ରମଶଃ ରେଚକ, ପୁରକ ଏବଂ 
କୁମ୍ଭକର ଉଲ୍ଲେଖ କରା ଯାଇଛି | ପ୍ରାଣାୟାମକୁ ଯଜ୍ଞ ଭାବରେ ବିଚାର କରି ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହାର ଅଭ୍ୟାସ 
କରେ ସେ ଅନ୍ୟ ଉପପ୍ରାଣଙ୍କୁ ମୁଖ୍ୟପ୍ରାଣରେ ହବନ କରିବା ଶିଖିଯାଏ। 


ସାଧାରଣତଃ, ଧାରଣା ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଥାଏ ଯେ ପ୍ରାଣର ଅର୍ଥ ହେଉଛି କେବଳ ବାଯୁ ବା ଶ୍ଵାସ । 
କିନ୍ତୁ ଏହି ଧାରଣା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ହିନ୍ଦୁଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ଜୀବିତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶରୀରରେ ହେଉଥିବା ଜୀବନୀ 
ଶକ୍ତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହ ହେଉଛି ପ୍ରାଣ। ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ପଞ୍ଚ ପ୍ରାଣର ଅଧ୍ଯୟନ କଲେ ଜଣା ଯାଏ ଯେ, ଶରୀରରେ 


॥୩୨୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାରର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଥାଏ। ଏହି ପଞ୍ଚ ପ୍ରାଣ ହେଲା- ପ୍ରାଣ (ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ), ଅପାନ (ମଳ ବିସର୍ଜନ) , 
ବ୍ୟାନ (ଶରୀରରେ ରକ୍ତପ୍ରବାହ) , ସମାନ (ଅନ୍ନ ପାଚନ) ଏବଂ ଉଦାନ ( ଚିନ୍ତାର କ୍ଷମତା) | ସାଧାରଣତଃ 
ମନୁଷ୍ୟ ଏହି କ୍ରିୟାମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଚେତନ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଣାୟାମ ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ଏହି ସବୁକୁ ନିଜ 
ବଶରେ ରଖା ଯାଇପାରେ। ତେଣୁ, ପ୍ରାଣାୟାମ ବାସ୍ତବରେ ଏକ ଉପଯୋଗୀ ସାଧନା | 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ବାର ପ୍ରକାରର ସାଧନାର ଶେଷ ସାଧନା ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


ଅପରେ ନିୟତାହାରାଃ ପ୍ରାଣାନ୍‌ ପ୍ରାଣେଷୁ ଜୁକ୍ନତି । 
ସର୍ବେଃପ୍ୟେତେ ୟଜ୍ଞବିଦୋ ୟଜ୍ଞକ୍ଷପିତକଲ୍ମଷାଃ ॥୩୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅପରେ = ଅନ୍ୟମାନେ, ନିୟତ- ଆହାରାଃ = ସଂଯମିତ ଆହାର, ପରାଣାନ୍‌ = ପରାଣ, ପ୍ରାଣେଷୁ 
= ପ୍ରାଣରେ, ଜୁହ୍ତି = ହବନ କରନ୍ତି, ସର୍ବେ = ସମସ୍ତେ, ଅପି = ମଧ, ଏତେ = ଏ ସବୁ, 
ୟଜ୍ଞ-ବିଦଃ = ଯଜ୍ଞବିଦ୍‌, ୟଜ୍ଞଚକ୍ଷପିତ-ଂକଲ୍ଲଷାଃ = ଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା ଯାହାର ପାପ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଇଛି । 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅପରେ ନିୟତାହାରାଃ ପ୍ରାଣେଷୁ ପ୍ରାଣାନ୍‌ ଜୁହ୍ବଵତି। ଏତେ ସବେ ଅପି ୟଜ୍ଞବିଦଃ 
ୟଜ୍ଞକ୍ଷପିତକଳ୍ପଷାଃ ।୩୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥଳ/ 6ଳେନ୍ଦି 6ଳେନ୍ଦ୍ରି ୧ଂଫନିତ ଥାମରମ ଓନାଧୀଳ) ଠାଣକୁ ଠୀଣଣନ ନଦନ କଛି 
6ସମ୍ମୀଣଳ ସମଣନ୍ଥ ଯ୍ଞ କିଶ୍ୟଣନ କାଣନ୍ତି/ ଯଜ୍ଞ ଦୂଜଃ ୧୧ମାନନ୍କନ ଦୀଘ ନଙ୍ଜ 


62/୭୍/6¿/୪ //7?୦// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅପରେ ନିୟତାହାରାଃ ପ୍ରାଣାନ୍‌ ପ୍ରାଣେଷୁ ଜୁହ୍ଵତି - ଏପରି କେତେକ ସାଧକ ଅଛନ୍ତି, 
ଯେଉଁମାନେ ଆହାର ସଂଯମ ଦ୍ଵାରା କାମ-କ୍ରୋଧରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ମନର ଉତ୍ତେଜନାକୁ ସଂଯମିତ କରିବାର 
ଅଭ୍ୟାସ କରନ୍ତି | ଆହାର-ସଂଯମ ବିଧି ଭାରତରେ ଅପରିଚିତ ଏବଂ ନୂଆ ନୁହେଁ | ଖାଦ୍ୟର ପୋଷକ- 
ତତ୍ତ୍ବ ବିଷୟରେ ରଷିମାନଙ୍କର ଭଲ ଜ୍ଞାନ ଥଲା । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରର 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସେମାନେ ପନିପରିବା ତଥା ଧାନ୍ୟାଦିର ମଧ୍ଯ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଣାଳୀରେ ବର୍ଗୀକରଣ 
କରିଥୁଲେ । କେବଳ ବିଚାର ନୁହେଁ, ବରଂ ଆହାର ସଂଯମ ଦ୍ଵାରା କିପରି ଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର 
ଗୁଣ ଏବଂ ବ୍ୟବହାରକୁ ପବିତ୍ର କରି ସାଂସ୍କୃତିକ ଉନ୍ନତି କରିପାରିବ, ସେକଥା ସେମାନେ ପରୀକ୍ଷା 
କରି ଦେଖାଇ ପାରିଥିଲେ। 


ଉପରୋକ୍ତ ସାଧନା ବିଷୟରେ ବୁଝିପାରି ଯେଉଁମାନେ ସେଥୁରୁ ସମସ୍ତ ବା କେତେକ ସାଧନାର 
ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ଅଭ୍ୟାସ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଯଜ୍ଞବିଦ୍‌ କୁହାଯାଇଛି । ଏପରି ଭାବରେ ସେମାନେ ଏହି 


॥ ୩୨୬ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୩୧ 


ସାଧନାରୁ ଲାଭବାନ୍‌ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏଠାରେ ଧ୍ୟାନ ଦେବାର କଥା ଯେ, ଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ଯ ପାପମୁକ୍ତ 
ହେବ ବୋଲି ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ କୁହାଯାଇଛି । ଏହାଦ୍ଵାରା ସିଧା ପରମାଗ୍ବା ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ ବୋଲି 
କଦାପି କୁହାଯାଇନାହି। 


ସର୍ବେଃପ୍ୟେତେ ୟଜ୍ଞବିଦୋ ୟଜ୍ଞକ୍ଷପିତକଲ୍ମଷାଃ - ଦେହାଦି ଅନାମ୍ବ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ତାଦାମ୍ୟରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ଅହଙ୍କାର ଦେହ ତଥା ବାହ୍ୟ ବିଷୟରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇ ଅନେକ ପ୍ରକାର ସଙ୍କଳ୍ପ କରୁଥାଏ। ଏହି 
ସଙ୍କନ୍ମର ଅନୁରୂପ କର୍ମ ଏବଂ ଫଳ ଉପଭୋଗରୁ ବାସନାର ଉପ୍ପଭ୍ଭି ହୋଇଥାଏ। ଏହି ବାସନା ସର୍ବଦା 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ବିଷୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରିଥାଏ। ମନୁଷ୍ୟକୁ ଯାହା ପଶୁ ସ୍ତରରେ ପହଞ୍ଚାଇ ଦିଏ, ତାହାହିଁ ହେଉଛି 
ପାପ। ଉପରୋକ୍ତ ଯଜ୍ଞର ଅନୁଷ୍ଠାନରେ କେବଳ ବିଦ୍ୟମାନ ବାସନା ନଷ୍ଟ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନୂତନ 
ବିନାଶକାରୀ ବାସନାର ଉପ୍ରନ୍ସ ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହି। 


ସଂକ୍ଷେପରେ ଏ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ ସାଧ୍ଯ ନୁହଁନ୍ତି। ଏମାନେ ହେଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧିର ସାଧନ ମାତ୍ର | 
ଚିତ୍ତ-ଶୁଵ୍ଧି ହେଲେ ହେଁ ନିଦିଧ୍ଯାସନର ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ପରାମାତ୍ମାଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥାଏ । ଅନେକ ସାଧକ 
ଅଜ୍ଞାନତାବଶତଃ କୌଣସି ଏକ ବିଶେଷ ସାଧନାରେ ହିଁ ଏତେ ବେଶୀ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାନ୍ତି ଯେ ସେମାନଙ୍କର 
ପ୍ରଗତି ଅବରୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । 


ଏହି ବାରୋଟି ଯାକ ଯଜ୍ଞରେ ପୁରୁଷାର୍ଥ, ଅର୍ଥୀତ୍‌ ନିଜର ପ୍ରଯତ୍ନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଉପାଦାନ 
ଅଟେ। ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 
ୟଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାମ୍ୂତଭୁଜୋ ୟାନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମ ସନାତନମ୍‌ | 
ନାୟଂ ଲୋକୋଏସ୍ତ୍ୟୟଜ୍ଞସ୍ୟ କୁତୋଃନ୍ୟଃ କୁରୁସତ୍ତମ ॥୩୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଜ୍ଞ- ଶିଷ୍ଟ-ଅମୃତ- ଭୁଜଃ = ଯଜ୍ଞର ଅବଶିଷ୍ଟାଂଶ ( ଅମୃତ) କୁ ଭୋଜନ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି, ୟାନ୍ତି 
= ଯାଆନ୍ତି, ବ୍ରହ୍ମ = ବ୍ରହ୍, ସନାତନମ୍‌ = ସନାତନ, ନ = ନାହି, ଅୟମ୍‌ = ଏହି, ଲୋକଃ = 
ଲୋକ (ଜଗତ), ଅସ = ଅଛି, ଅୟଜ୍ଞସ୍ଯ = ଯଜ୍ଞରହିତ, କୁତଃ = କିପରି, ଅନ୍ୟଃ = ଅନ୍ୟ, 
କୁରୁ-ସତ୍ତମ = ହେ କୁରୁଶେଷ୍ଠ ! 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ କୁରୁସତ୍ତମ ! ଯଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାମୂତଭୁଜଃ ସନାତନଂ ବ୍ରହ୍ଲଯାନ୍ତି। ଅୟଜ୍ଞସ୍ୟ ଅୟଂ ଲୋକଃ ନ 
ଅସ୍ତ ଅନ୍ୟଃ କୁତଃ | ।୩ ୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 କୁରୁଶେଷ / ଯ୍ଞନ ଥବଣିଷ/°#୩-ଅମୁଜକୁ ୭ଜଳନ କରୁଥିବା ଦୁବୁ୍ଧ ସଳାଚନ ଚହୁଙ୍କୁ 
ଲାଜ କନଛ / ଯହ ଜନ୍ଦିତ ଦୁଜୁଶକୁ ଏହି 6ଲ/ଳ ମଧ ନି ଲାନ, ଦୁ ଯଜଣଲାଳ ନିଯାନ 
ନିଳିବ ୮ /??୧€/ 


|॥ ୩୨୭ || 


ଶ୍ଳୋକ ୩୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଯଜ୍ଞକର୍ମରେ ଅଗ୍ନିଙ୍କୁ ଆହୁତି ଦେବା ପରେ ବଳି ଥୁବା ଅବଶିଷ୍ଟକୁ 
“ ଅମୃତ” କୁହା ଯାଉଥୁଲା। ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରସାଦ ମନେକରି .ଭକ୍ତମାନେ ଏହା ସେବନ କରୁଥିଲେ । 
ସେମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥୁଲେ ଯେ, ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ଏ ଅମୃତ ସେବନ କଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧି ହୋଇ 
ପାରିବ। 


ଏହି ରୂପକର ଆଧ୍ୟାମ୍ନିକ ଲକ୍ଷ୍ୟାର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଚିନ୍ତା କଲେ ଜାଣି ହୁଏ ଯେ “ ଅବଶିଷ୍ଟ-ଅମ୍ପତଂ ର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି “ ଉପରୋକ୍ତ ଯଜ୍ଞ ଆଚରଣର ଫଳ ” | ଏହି ଯାଞଚ-ଆଚରଣର ଫଳ ହେଉଛି ଆମ୍ୁ-ସଂଯମ 
ବା ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ସୁସଂଗଠିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ। ଏହି ଫଳ ଲାଭ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ହଁ ଧ୍ଧାନାଭ୍ୟାସ ନିମନ୍ତେ ଯୋଗ୍ୟ 
ହୋଇଥାଏ। 


ସୁସଂଗଠିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵବାନ୍‌ ପୁରୁଷ ହିଁ ଧାନ ନିମନ୍ତେ ଆବଶ୍ୟକ ମନର ସମତ୍ବ ଲାଭ କରି ଅନନ୍ତ- 
ସ୍ଵରୂପ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଆତ୍ମରୂପରେ ଚିହ୍ନି ପାରେ। ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଭାଷାରେ ଉପରୋକ୍ତ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଆହୁରି ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ଦିଆ ଯାଇଛି । ପୁରୁଷାର୍ଥ ବ୍ୟତୀତ ଆତ୍ମବିକାଶ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି । ଅକର୍ମଣ୍ୟତା 
ଦ୍ଵାରା କେହି କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲାଭବାନ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ କର୍ମ ବିନା ଇହଲୋକରେ 
ଶାଶ୍ବତ ଫଳ ମିଳି ପାରୁ ନ ଥୁବା ବେଳେ ପରଲୋକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କ'ଣ କରି ହେବ ? 


ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ ଗୀତା ରଚନା କରା ଯାଇଥଲା, ସେ କଥା ଭୁଲିଗଲେ ଚଳିବ ନାହି | କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରୁ 
ଅର୍ଜୁନ ପଳାୟନ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କର୍ମ ସପକ୍ଷରେ ଏଠାରେ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ 
କହିଛନ୍ତି । କର୍ମ ହି ଧର୍ମ ବୋଲି ଆମେ କହି ପାରିବା। “ ଯେ କୌଣସି ସମୟରେ ଯେ କୌଣସି ପରିସ୍ତିତିରେ, 
ଯିଏ ଅଧର୍ମ କରୁଛି- ତା'ର ପ୍ରତିରୋଧ କର” - ସଂକ୍ଷେପରେ ଏହା ହି ଶ୍ୀକୃଷଙ୍କ ଜୀବନର ସନ୍ଦେଶ | 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ତ୍ଵପୂଣ୍ଠର ମନେ ହେଉଥିବା ବାହାନା ଦେଖାଇ ଅଜୁନ ଯୁଦ୍ଧକୁ ଏଡାଇ ଦେବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ 
ଭଗବାନ କିନ୍ତୁ ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ କର୍ମ ସପକ୍ଷରେ ଯୁକ୍ତି କରିଛନ୍ତି । ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରଗତି ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଉଚିତ କର୍ମ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । କେବଳ ପୁସ୍ତକଗତ ଜ୍ଞାନ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉନ୍ନତିରେ ସହାୟକ ହେବ ନାହି। ନିରନ୍ତର ସଜାଗ 
ଆମ୍ବୋନ୍ନତି ଦ୍ଵାରା ହି ଏହା ସମ୍ଭବ ହେବ । ଆତ୍ମା, ଏହି ପଂକ୍ତିରେ ଜୀବକୁ ବିକଶିତ ହୋଇ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି 
ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ଉତ୍ସାହିତ କରିଛନ୍ତି। 


ଏଠାରେ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ତୁ ବୁଦ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ମନରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ସନ୍ଦେହ ଉଠିପାରେ | “ ଏହି ସମସ୍ତ 
ମାର୍ଗ କ'ଣ ଗୋଟିଏ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚନ୍ତି ନା ବିଭିନ୍ନ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ? .? ଦ୍ବିତୀୟ ସନ୍ଦେହ ହେଲା “ ଏହି ମାର୍ଗ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନିଜ ବୌଦ୍ଧିକ ଅନୁଶୀଳନ ନୁହେଁ ତ ” ? ୧” 


॥ ୩୨୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୩୨ 


ଏ ଦୁଇଟି ସନ୍ଦେହରେ ନିରାକରଣ କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


ଏବଂ ବହୁବିଧା ୟଜ୍ଞା ବିତତା ବ୍ରହ୍ମଣୋ ମୁଖେ । 
କର୍ମଜାନ୍‌ ବିଦ୍ଧି ତାନ୍‌ ସର୍ବାନେବଂ ଜ୍ଞାତ୍ଵା ବିମୋକ୍ଷ୍ୟସେ ॥୩୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏବଂ = ଏହିପରି, ବହୁବିଧାଃ = ଅନେକ ପ୍ରକାରର, ୟଜ୍ଞାଃ = ଯଜ୍ଞ, ବିତତା = ବିସ୍ତାରିତ 
ହୋଇଛି, ବ୍ରହ୍ମଣୋ = ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର (ବେଦର), ମୁଖେ = ମୁଖରେ, କର୍ମଜାନ୍‌ = କର୍ମରୁ ଜାତ, 
= (ତୁମେ) ଜାଣ, ତାନ୍‌ = ସେ ସବୁକୁ, ସର୍ବାନ୍‌ = ସମସ୍ତ, ଏବମ୍‌ = ଏହିପରି 
ଭାବରେ, ଜ୍ଞାତ୍ବା = ଜାଣି, ବିମୋକ୍ଷ୍ୟସେ = ତୁମେ ମୋକ୍ଷ ଲାଭ କରିବ | 
ଅନ୍ଵୟଃ : ଏବଂ ବହୁବିଧାଃ ୟଜ୍ଞାଃ ବ୍ରହ୍ମଣଃ ମୁଖେ ବିତତାଃ, ତାନ୍‌ ସର୍ବାନ୍‌ କର୍ମଜାନ୍‌ ବିଦି, ଏବଂ ଜ୍ଞାତ୍ବା 
ବିମୋକ୍ଷ୍ୟସେ ।୩ ୨। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଏନି ଥନଳେଳ 9ଲଜନ ନ୍କ ଚଛୁନ୍ଦ ନୁର୍ନଣନ କିଛାଳିତ ନୋନକଛି ଥର୍ଥୀତୁ ବଦନେ 
ବଣ୍ଞତ ଯେଳଛି / ଏ ଦୁ କର୍ମକୁ ଜକନୁ 6କୋଳି ତୁଣମୀ ଲଣ/ ଏହିଯନ ଲଣ ତୁଣନମ ନୁ 
6ଳନ୍ଦିବ //?? ୨// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏବଂ ବହୁବିଧା ୟଜ୍ଞା ବିତତା ବ୍ରହ୍ମଣୋ ମୁଖେ - ଜଗତରେ ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର 
କର୍ମର ଫଳ କଦାପି ଏକା ପ୍ରକାରର ହୋଇ ନ ଥାଏ। ତେଣୁ, ଯେଉଁ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଯଜ୍ଞ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଏଠାରେ ବଣ୍ଠନା କରାଗଲା, ଏହାର ଫଳ ମଧ୍ଷ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ହେବ | ଭେଦ ପ୍ରତୀତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ଏକ - ଏହା ଦେଖାଇବା ନିମି ଏଠାରେ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ, “ ଏ ପ୍ରକାର 
ବହୁତ ଯଜ୍ଞ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ମୁଖରେ ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇଛି। ଏହାର ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ସବୁ ଯଜ୍ଞର ଲକ୍ଷ୍ୟ 


ହେଉଛନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମ। “ ସଚୁ ରାଜମାର୍ଗ ରାଜଧାନୀକୁ ହିଁ ଯାଇଥାନ୍ତି ”' | 


କର୍ମଜାନ୍‌ ବିଦ୍ଧି ତାନ୍‌ ସର୍ବାନେବଂ ଜ୍ଞାତ୍ସା ବିମୋକ୍ଷ୍ୟସେ - ଏମାନେ ସମସ୍ତେ କର୍ମରୁ ଜାତ ବୋଲି 
ଜାଣ: ଭଗବାନଙ୍କର ଏ ଉକ୍ତିର ଦୁଇଟି ଅଭିପ୍ରାୟ ରହିଛି: ( ୧) ବେଦରେ ଉପଦେଶ ଦିଆ ଯାଇଥିବା ଏହି 
ସାଧନାମାନଙ୍କୁ ଯତ୍ନପୂର୍ବକ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରାଇ ଦିଆ ଯାଇଛି ଯେ, ସେ 
ଯଦି ଆତ୍ମବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ଇଛୁକ ତେବେ କର୍ମ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ଏବଂ ( ୨) ଏମାନେ ସବୁ ହେଉଛନ୍ତି ସାଧନ 
ମାତ୍ର, ସାଧ୍ଯ ନୁହଁ। ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ‹ ପୂର୍ଣ୍ବତ୍‌ 'ର ଅବସ୍ଥା । ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ଵ ଅବସ୍ଥାର ଅଜ୍ଞାନତାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଇଛା 
ହେତୁ କର୍ମ କରାଯାଇଥାଏ। 


“ ଏହା ଜାଣି ତୁମେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ”, ଏଠାରେ ଜାଣିବାର ଅର୍ଥ ବୌଦିକ ଅବଧାରଣା ନୁହେଁ। 
ସାକ୍ଷାତ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି - ଆଧ୍ଖାମ୍ିିକ ଅବଧାରଣାକୁ ଏଠାରେ “ ଜାଣିବା' କୁହାଯାଇଛି | 


॥ ୩୨୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଉଚିତ ଜ୍ଞାନକୁ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ କୁହା ଯାଇଛି । ତା: ପରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ଯଜ୍ଞର ବଣ୍ଣ୍ରନା କରାଯାଇଛି । 
ବର୍ତମାନ ପୁରୁଷାର୍ଥ ବା ଆମ୍ବସକୀକରଣ ଲାଭ କରିବାରେ ସହାୟକ ହେଉଥିବା ଅନ୍ୟ ଯଜ୍ଞ ଅପେକ୍ଷା 
ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞର ବିଶେଷତ୍ବ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ ତା'ର ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଇଛି । 


ଶ୍ରେୟାନ୍‌ ଦ୍ରବ୍ୟମୟାଦ୍ୟଜ୍ଞାଜ୍‌ଜ୍ଞାନୟଜ୍ଞଃ ପରନ୍ତପ । 
ସର୍ବଂ କର୍ମାଖିଲଂ ପାର୍ଥ ଜ୍ଞାନେ ପରିସମାପ୍ୟତେ ॥୩୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶ୍ରେୟାନ୍‌ = ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦ୍ରବ୍ଯମୟାତ୍‌ = ଦ୍ରବ୍ୟରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହେଉଥ୍ବବା, ୟଜ୍ଞାତ୍‌ = ଯଜ୍ଞଠାରୁ, 
ଜ୍ଞାନ-ୟଜ୍ଞଃ = ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ) ପରନ୍ତପ = ହେ ପରନ୍ତପ, ସର୍ବମ୍‌ = ସମସ୍ତ, କର୍ମ = କର୍ମ, 
ଅଖିଲମ୍‌ = ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ଜ୍ଞାନେ = ଜ୍ଞାନରେ, ପରିସମାପ୍ଯତେ = 
ସମାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 


ଅନ୍ନୟଃ : ହେ ପରନ୍ତପ।! ଦ୍ରବ୍ୟମୟାତ୍‌ ୟଜ୍ଞାତ୍‌ ଜ୍ଞାନୟଜ୍ଞଃ ଶ୍ରେୟାନ୍‌, ହେ ପାର୍ଥ ! ସର୍ବଂ ଅଖୂଲଂ 
କର୍ମଜଞ୍ଞାନେ ପରିସମାପ୍ୟତେ ।୩୩। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନେ ଠନନ୍ତନ୍ଦ/ ଢବୟ ଭୂ ସମ୍ପ ହେନଦଥିକା ଯନ୍ଞମାନଙ୍କ ଥଯେଷ/ କ#୮ନଯଞ ହେନଛି 
6 ଵଷ / 6£ ଯାର୍ଥ / ସମସ କର୍ନ ସମ୍ପୂର୍ଣ କବେ ଜ୍#ନ6ନଜେ £ ସନାଙ 6 େଳଥାଏ /7?777/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଶ୍ରେୟାନ୍‌ ଦ୍ରବ୍ୟମୟାଦ୍ୟଜ୍ଞାଜ୍‌ଜ୍ଞାନୟଜ୍ଞଃ ପରନ୍ତପ - ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ଦ୍ରବ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ପନ୍ନ ହେଉଥ୍ବବା ଯଜ୍ଞ ଅପେକ୍ଷା ଆତ୍ମୋନ୍ନତି ନିମିତ୍ତ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଦ୍ବିତୀୟ 
ପଂକ୍ତିରେ ଭଗବାନ ଏହାର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ବର କାରଣ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି । କର୍ମକାଣ୍ଡରେ ବଣ୍ଢିତ ଦ୍ରବ୍ୟମୟ ଯଜ୍ଞ 
ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ଫଳ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ତାକୁ ଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ କର୍ତ୍ତ୍ବାଭିମାନୀ ଜୀବକୁ ଅନେକ ପ୍ରକାରର 
ଦେହ ଧାରଣ କରିବାକୁ ପଡିଥାଏ । ଏଥୁରେ ନୂଆ ନୂଆ କର୍ମ କରାଯାଉଥାଏ। କର୍ମ ଦ୍ଵାରା କର୍ମର 
ସମାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ, ସ୍ଵୟଂ କର୍ମରେ କର୍ମର ପୂର୍ଣ୍ଣତା କଦାପି ହୋଇ ପାରିବ ନାହି । 


ସର୍ବଂ କର୍ମାଖିଲଂ ପାର୍ଥ ଜ୍ଞାନେ ପରିସମାପ୍ୟତେ - ଏହାର ବିପରୀତରେ, ଜ୍ଞାନାଲୋକରେ ଅଜ୍ଞାନ- 
ଅନ୍ଧାକାର ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ଅଜ୍ଞାନରୁ “କାମନା' ଏବଂ କାମନାରୁ “ କର୍ମ” ଉପ୍ନନ୍ନ ହୋଇଥାଏ | ତେଣୁ, 
ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା କର୍ମର ମୂଳସ୍ରୋତ ଅଜ୍ଞାନ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ କର୍ମ ସ୍ଵତଃ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । “ ଜ୍ଞାନରେ 
ସମସ୍ତ କର୍ମର ପରିସମାପ୍ତି ହୋଇଥାଏ ” | 


ଯଦି କେବଳ ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ହି ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରିବ, ତେବେ ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ କିପରି ଲାଭ କରା 
ଯାଇ ପାରିବ, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ସମସ୍ତ କର୍ମର କ୍ଷୟ ହୋଇଯିବ ? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା। 


॥ ୩୩୦ |॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୩୪ 


ତଦ୍‌ବିଦ୍ଧି ପ୍ରଣିପାତେନ ପରିପ୍ରଶ୍ଵେନ ସେବୟା | 
ଉପଦେକ୍ଷ୍ଯନ୍ତି ତେ ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞାନିନସ୍ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶିନଃ ॥୩୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତତ୍‌ = ତାହା, ବିଵି = ଜାଣ, ପ୍ରଣିପାତେନ = ପ୍ରଣିପାତ ଦ୍ଵାରା, ପରିପରଶ୍ନେନ = ପଶ୍ନ ଦ୍ଵାରା, 
ସେବୟା = ସେବାଦ୍ଵାରା, ଭପଦେକ୍ଷ୍ଯନ୍ତି - ଉପଦେଶ ଦେବେ, ତେ = ତୁମକୁ, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = 
ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ଞାନିନଃ = ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ, ତତ୍ତଦର୍ଶିନଃ = ତତ୍ଦଶୀ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ତତ୍‌ ପ୍ରଣିପାତେନ, ପରିପ୍ରଶ୍ନେନ ସେବୟା ବିଵି। ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶିନଃ ଜ୍ଞାନିନଃ ତେ ଜ୍ଞାନଂ 
ଉପଦେକ୍ଷ୍ୟନ୍ତ ।୩ ୪। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ସୀଖ୍ାଙ୍କ ୬୦୮୭ ତୃ, 9¥ ଏକଂ ଦକ ତଲ/ ତୁମ ଜାମା ଲଣ / ନଳକୁକର୍ ୩ନ/ନୁରୁଷଳ 
ତୁମକୁ #/ନଜ ଜଯ6ଜେ୍ 6ହେଣକ //?7୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଜୀବନର ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଲାଭ ନିମିତ୍ତ ଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ ଅନି ବାର୍ଯ୍ୟ। ଏହି 
ଜ୍ଞାନୋପଦେଶ ଦେବା ନିମନ୍ତେ ଗୁରୁଙ୍କଠାରେ ଯେଉଁ ଗୁଣ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ, ସେ ସବୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
କୁହାଯାଇଛି । ଗୁରୁଙ୍କ ଉପଦେଶ ଦ୍ଵାରା ଲାଭାନ୍ବିତ ହେବାପାଇଁ ଶିଷ୍ୟଙ୍କଠାରେ ଯେଉଁ ମାନସିକ ଭାବ 
ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷମତା ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ ତାହା ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ବଣ୍ତନା କରାଯାଇଛି । 


ତଦ୍‌ବିଦ୍ି ପ୍ରଣିପାତେନ ପରିପ୍ରଶ୍ରେନ ସେବୟା - ପ୍ରଣିପାତେନ: ପ୍ରଣିପାତ ବା ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗ ପ୍ରଣାମ, 
ଶରୀର ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ “ ପ୍ରଣିପାତ 'ର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା ଶିଷ୍ୟର ସମର୍ପଣଭାବ, 
ନମ୍ରତା, ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରତି ଆଦର ଏବଂ ଆଜ୍ଞାବହ ହେବା | ସାଧାରଣତଃ, ଲୋକମାନେ ନିଜ ସମ୍ନ୍ଧରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଅଜ୍ଞାନୀ ରହିଥାନ୍ତି। ସେମାନେ ନିଜ ମନର ପ୍ରବୃଭି ବା ମନସଂଯମର ସାଧନା ବିଷୟରେ ଜାଣନ୍ତି ନାହି। 
ତେଣୁ, ଗୁରୁଙ୍କ ସମୀପରେ ରହି ତାଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଉପଦେଶକୁ ବୁଝିବା ଏବଂ ସେହି ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ 
କରିବା ନିମିତ୍ତ ସଦା ତପ୍ପର ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ଜଳପ୍ରବାହ ଯେପରି ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନରୁ ନୀଚ ସ୍ଥାନକୁ ଗତି କରିଥାଏ, ସେହିପରି ଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ ମଧ୍ଯ 
ଜ୍ଞାନୀ ଗୁରୁଙ୍କ ମୁଖରୁ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଶିଷ୍ୟ ନିମିତ୍ତ ନିମ୍ବଗାମୀ ହୋଇ ଆସିଥାଏ। ତେଣୁ, ଉପଦେଶକୁ ଯଥାବତ୍‌ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ଶିଷ୍ୟଠାରେ ନମ୍ରତା ଭାବ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏଠାରେ ପ୍ରଣିପାତ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଗୁରୁଙ୍କ 
ପାଦ ଧରି ଲମ୍ବ ହୋଇ ପଡିଯିବାର ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟା ଅପେକ୍ଷା ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ ଭାବକୁ ଅଧ୍ଵକ 
ବୁଝାଏ। 


॥ ୩୩୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୪ / ଅଧ୍ଯାୟ ୪ 


ପରିପ୍ରଶ୍ରେନ: ଏପରି ଅନେକ ସାଧକ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ନିଜ୍ଜୀବ ପିତୂଳାପରି 
ବସି ରହି ଗୁରୁଙ୍କର ସମୟ ଏବଂ ନିଜର ସୁଯୋଗ ନଷ୍ଟ କରନ୍ତି। ଏପରି ଭାବେ ଆମେ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର 
ଉପଯୋଗିତା ଲାଭ କରି ପାରିବା ନାହିଁ । ନିଜର ସନ୍ଦେହ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶିଷ୍ୟ ସଜାଗ ରହିଥୁବା ଆବଶ୍ୟକ 
ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଭକ୍ତି ଏବଂ ସମ୍ମାନର ସହିତ ଗୁରୁଙ୍କ ସହିତ ବୌଦ୍ଧିକ ତର୍କ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥବା 
ଦରକାର । 


ଉପଦେକ୍ଷ୍ୟନ୍ତି ତେ ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞାନିନସ୍ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶିନଃ - ପ୍ରଶ୍ନ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଗୁରୁଙ୍କ ବୁଦି ଭଣ୍ଡାରରେ 
ନିହିତ ଜ୍ଞାନନିଧିକୁ ଖୋଲି ଦେଉ। ଶିଷ୍ୟର ପ୍ରଶ୍ନରୁ ହି ଜଣେ ବାସ୍ତବ ଗୁରୁ ତା'ର ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତର ବୁଝି 
ପାରନ୍ତି । ଶିଷ୍ୟର ଚିନ୍ତାରେ ଥୁବା ତ୍ଟି ଦୂର କରି ଅନାୟାସରେ ସେ ଏହାକୁ ଉପଯୁକ୍ତ ଦିଗ ଦର୍ଶାଇଥାନ୍ତି । 
ପ୍ରଶ୍ନୋଭର ରୂପକ କଥୋପକଥନ ଦ୍ଵାରା ଶିଷ୍ୟ ଗୁରୁଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ତ୍ଵର ଆଭା ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରନ୍ତି । 


ତେଣୁ, ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଗୁରୁ ଏବଂ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତରର ପ୍ରଥା ଚଳି ଆସୁଛି। 
ଏହାକୁ ସତ୍ସଙ୍ଗ କୁହାଯାଏ। ବିଶ୍ଵର ଧନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଧର୍ମରେ ଶିଷ୍ୟ ଏହି ବିଶେଷ ଅଧ୍ବକାର ପାଆନ୍ତି ନାହି। 
ବାସ୍ତବରେ କେବଳ ବେଦାନ୍ତ- -ଦର୍ଶନ ହି ଆମର ବୁଦ୍ଧିକୁ ପୂର୍ଣ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେଇଥାଏ । ସାଧକଙ୍କର ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସକୁ 
ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରଶୟ ଦିଏ ନାହି । ଅନ୍ୟ ଧର୍ମରେ ବିଶ୍ବାସକୁ ଅଧିକ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଉଥିବା ହେତୁ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଦ ମାନଙ୍କରେ 
ଅନେକ ବୌଦ୍ଧକ ତ୍ରୁଟି ରହି ଯାଇଛି। ଏସବୁ ତ୍ଦୁଟିର ସମାଧାନକାରକ ଉତ୍ତର ମିଳେ ନାହି। ତେଣୁ, ଶାସ୍ତ୍- 


ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବାର ଅଧ୍କାରରୁ ସାଧକଙ୍କୁ ବଞ୍ଚୁତ କରିବା ଏମାନଙ୍କ ଧର୍ମଗୁରୁଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ 
ହୋଇ ପଡେ। 


ସେବୟା : ଗୁରୁଙ୍କ୍‌ ଫଳ, ଫୁଲ ଏବଂ ମିଷ୍ଟାନ୍ନ ଇତ୍ୟାଦି ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ସେବା କୁହା ଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ, ଯଦିଓ ଆଜିକାଲିର ଧାର୍ମିକ ସଂସ୍ତ୍ତା ଏବଂ ଆଶ୍ରମରେ ଏହାକୁ ହି ସେବା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରା 
ଯାଇଛି। ଗୁରୁଙ୍କ ଉପଦେଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଏହି ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ କରିବାର ଚେଷ୍ଟା ହି ଗୁରୁଙ୍କର 
ବାସ୍ତବିକ ସେବା । ଏହାଠାରୁ ଅଧ୍ରକ ସେବା ଅନ୍ୟ କିଛି ହୋଇ ନ ପାରେ। 


ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ ଦେବା ନିମିତ୍ତ ଗୁରୁଙ୍କଠାରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଦୁଇଟି ଗୁଣ ଥିବା ଆବଶ୍ୟକ: 
( ୧) ଆଧ୍ୟାମ୍ନିକ ଶାସ୍ତ୍ରର ପୁଣ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ( ୨ ) ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟଙ୍କ ଅନୁଭୂତିରେ ଦୃଢ଼ ସ୍ତ୍ରତି। 
ଏହି ଦୁଇ ଗୁଣ ବିଶିଷ୍ଟ ଗୁରୁ ହେଉଛନ୍ତି “ ସଦ୍‌ଗୁରୁ' | ଏ ଶ୍ଲୋକରେ ଏ ଦୁଇ ଗୁଣକୁ ଯଥାକ୍ରମେ “ | ନିନଃ ” 
ଏବଂ “ ତତ୍ତଵଦଶିନଃ” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । କେବଳ ପୁସ୍ତକୀୟ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଜଣେ ମହାନ 
ପଣ୍ଡିତ ହୋଇ ପାରିବ, କିନ୍ତୁ ଯୋଗ୍ଯ ଗୁରୁ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ| “ ଆତ୍ମାନୁଭବୀ! ପୁରୁଷ ମୌନ ଥା 'ନି, 
କାରଣ ଶବ୍ଦର ଅତୀତ ନିଜର ଇଦ୍ଦ୍ରିୟାତୀତ ଅନୁଭୂତିକୁ ସେ ବ୍ୟକ୍ତ କରି ପାରିବେ ନାହି । ମାତ୍ର କେବଳ 


॥ ୩୩୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୩୫ 


' ଶାସ୍ତ୍ରଞ୍ଚ ଗୁରୁ'" ମୌନ ରହନ୍ତି ନାହିଁ କାରଣ ଆତ୍ମା ବିଷୟରେ ଯାହା ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତି ତାହା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଉପଦେଶ 
ମାତ୍ର, ଯେହେତୁ ସେ ` ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଠଂ ନୁହଁନ୍ତ। ଅତଏବ ଗୁରୁ ଉଭୟ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ ଓ ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଠ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଉଚ୍ତିରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା ଯେ ଜ୍ଞାନୀ ଏବଂ ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଉପଦିଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ହି ଫଳଦାୟକ ହୋଇଥାଏ, ଅନ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ନିମ୍ନ ଲିଖିତ ଉକ୍ତ ମଧ୍ଯ ସତ୍ଯ 
ହୋଇଥାଏ ଯେ, 


ୟଜ୍ଜ୍ଞାତ୍ଵା ନ ପୁନର୍ମୋହମେବଂ ୟାସ୍ୟସି ପାଣ୍ଡବ । 
ୟେନ ଭୂତାନ୍ୟଶେଷେଣ ଦ୍ରକ୍ଷ୍ୟସ୍ୟାମ୍ୂନ୍ୟଥୋ ମୟି ॥୩୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଜ୍ଞାତ୍‌ା = ଜାଣି, ନ = ନାହି, ପୁନଃ = ପୁଣି, ମୋହମ୍‌ = ମୋହ, ଏବମ୍‌ = 
ଏହିପରି, ୟାସ୍ଯସି = (ତୁମେ) ପାଇବ, ପାଣ୍ଡବ = ହେ ପାଣ୍ଡବ, ୟେନ = ଏହା ଦ୍ଵାରା, 
ଭୂତାନି = ଭୂତଗଣ ( ପାଣୀ) , ଅଶେଷେଣ = ସମସ, ଦ୍ରକ୍ଷ୍ଯସି = (ତୁମେ) ଦେଖିବ, ଆମତ୍ମନି 
= ( ତୁମ) ଆତ୍ମାରେ, ଅଥୋ = ଆହୁରି ମଧ୍ଯ, ମୟି = ମୋଠାରେ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ପାଣ୍ଡବ! ୟତ୍‌ ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞାତ୍ଵା ପୁନଃ ଏବଂ ମୋହଂ ନ ୟାସ୍ଯସି, ୟେନ ଅଶେଷେଣ 
ଭୂତାନି ଆତ୍ମନି ଅଥୋମୟଯି ଦ୍ରକ୍ଷ୍ୟସି ।୩୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଯହ ଲଣ ତୁଣମ ଆଜ ଏହାଳନି ମୋହ ନ୍ରସ୍ତ ୦ବ ଲାନି ଏବଂ ହେ ଘାଣକ / ଯାଇ ଦୂର। 
ଚୁଣମ ଜୁଜରଣଙ୍କୁ ଳିଳନ ଥାନ୍ନତରୀଣଳ 6ଜଖିବ ଏକଂ ମାଂ ୦୦ନ ମଧ ଜିବ /୨୨୫/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ଉଠିପାରେ ଯେ ଏତେ ଅଧିକ ପରିଶ୍ରମ କରି ଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରା ଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏପରି ହୋଇପାରେ ଯେ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଆମେ ପୁନଃ ସେହି ଅଜ୍ଞାନ 
ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରୁ । ଜୀବନକାଳ ଭିତରେ ଆମେ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରୁ, କିନ୍ତୁ 
ସେ ସବୁକୁ ଆମେ ମନେ ରଖି ପାରୁ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଆମ୍ମଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ତାଂର ବିସ୍କରଣ 
ହୋଇଗଲେ, ବାସ୍ତବରେ ବଡ କ୍ଷତି ହେବ। 


ୟଜ୍‌ଜ୍ଞାତ୍ଵା ନ ପୁନର୍ମୋହମେବଂ ୟାସ୍ଯସି ପାଣ୍ଡବ - ଏ ପ୍ରକାର ସନ୍ଦେହର ନିବାରଣ କରି 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଶ୍ଚୟତା ପୂର୍ବକ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, “ ଏହା ଜାଣି ତୁମେ ପୁଣି ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହେବ ନାହି ” | 
ଏହି ଉକ୍ତି କୌଣସି ଧର୍ମୋନ୍ଜତ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶୈଳୀ ପରି ମନେ ହେଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ, ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅବସ୍ଥାରେ 
ସାଧକମାନେ ଏହାକୁ ଏହି ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏହି ବିଷୟରେ ସବୁ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଏକମତ 
ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ ପିଢ଼ିର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରବଞ୍ଚନା କରିବାରେ ତାଙ୍କର କୌଣସି ସ୍ଵାର୍ଥ ନ ଥୁବବାରୁ ବିଶ୍ଵାସ 
ପୂର୍ବକ ତାଙ୍କର ଏ ମତକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତାର କାର୍ଯ୍ୟହେବ। 


॥ ୩୩୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୬ / ଅଧଞାୟ ୪ 


ବାଳକ ବାଳିକାମାନେ ବୈବାହିକ ଜୀବନର ଆନନ୍ଦ ବୁଝି ପାରିବେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ସେଥ୍ଵପାଇଁ ନନ୍ଦ 
ବିବାହିତ ଦମ୍ପତି ମିଛ କହୁଛନ୍ତି ବୋଲି କହି ହେବ ନାହିଁ । ଏହି ଆନନ୍ଦ ଉପଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ ବାଳକଚ 
ଯଥେଷ୍ଟ ପରିପକ୍ଵତା ଆସି ନ ଥାଏ । ସେହିପରି ଅଜ୍ଞାନ ଅବସ୍ଥାରେ ଶୋକ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ଆମେ ମଥ 
ଦେଶକାଳାତୀତ ଆମ୍ମତତ୍ତ୍ଵଙ୍କର ଅନୁଭୁତିର ଆନନ୍ଦ ବୁଝି ପାରୁ ନାହୁଁ। ଗୁରୁ ଯେତେ ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ ମଧ୍ଯ 


ଆନ୍ତରିକ ପରିପକ୍ବତା ଲାଭ ନ କଲେ ତାଙ୍କ ବାକ୍ୟର ଲକ୍ଷ୍ୟାର୍ଥକୁ ଆମେ ଯଥାର୍ଥ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ପାରିବା 
ନାହି। 


ୟେନ ଭୂତାନ୍ୟଶେଷେଷ ଦ୍ରକ୍ଷ୍ୟସ୍ୟାମ୍ରନ୍ୟଥୋ ମୟି - ଆତ୍ମାନୁଭୂତିର ଲକ୍ଷଣ ବିଷୟରେ କହି 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଆମ୍ବାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିବା ପରେ ବାହ୍ୟ ବିଷୟ, ଆବେଗ ଏବଂ ବିଚାରର ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟି 
ଆତ୍ମାରେ ହି ପ୍ରତୀତ ହେବ ଏବଂ ଏହି ଆତ୍ମା ହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ । ଥରେ ସମୁଦ୍ରକୁ 
ଚିହ୍ନି ପାରିଲେ ସମସ୍ତ ତରଙ୍ଗ ସମୁଦ୍ରର ରୂପ ବୋଲି ଜାଣି ହେବ। 


ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ବର୍ଣ୍ିତ ଜ୍ଞାନର ସାକ୍ଷାତ୍‌କାରର ଲକ୍ଷଣ ଏ ଶ୍ଲୋକରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରୁ 
ଅଭିନ୍ନ ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟିକୁ ଅନୁଭବ ନ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ଗୁରୁଙ୍କର ସାନ୍ନିଧ୍ପର ଆବଶ୍ୟକତା 
ହୋଇଥାଏ, ଏଠାରେ ସେ କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଛି । 


ତା'ପରେ ଏ ଜ୍ଞାନର ମାହାମ୍ୟୁ ଦେଖନ୍ତୁ- 


ଅପି ଚେଦସି ପାପେଭ୍ୟଃ ସର୍ବେଭ୍ୟଃ ପାପକୃତ୍ତମଃ । 
ସର୍ବଂ ଜ୍ଞାନପ୍ଲବେନୈବ ବୂଜିନଂ ସନ୍ତରିଷ୍ୟସି ॥୩୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅପି = ଏପରିକି, ଚେତ୍‌ = ବି, ଅସି = (ତୁମେ) ହେଲେ, ପାପେଭ୍ୟଃ = ପାପୀମାନଙ୍କ 


ଠାରୁ, ସର୍ବେଭ୍ୟଃ = ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ, ପାପ-କୃତ୍‌-ତମଃ = ଅତିବେଶୀ ପାପୀ, ସର୍ବମ୍‌ = 
ସମସ୍ତ, ଜ୍ଞାନପ୍ବେନ = ଜ୍ଞାନରୂପୀ ନୌକା ଦ୍ଵାରା, ଏବ = କେବଳ, ବୃଜିନମ୍‌ = ପାପ, 
ସନ୍ତରିଷ୍ୟସି = (ତୁମେ) ସନ୍ତରଣ କରି ଯିବ ବା ପାର ହେବ। 


ଅନ୍ବୟଃ : ସର୍ବେଭ୍ଯଃ ପାପିଭ୍ଯଃ ଅପି ପାପକୃତ୍ତମଃ ଅସି ଚେତ୍‌ ଜ୍ଞାନପ୍ଲବେନ ଏବ ସର୍ବଂ ବୃଜିନଂ 
ସନ୍ତରିଷ୍ୟସି ।୩୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସବୁ ଠାରୀନଠନୁ ଚୂନ ଚଡ ଘାଘମ୮ ହଣ ନୃଷକ ନ୍ଞାନରୁୟୀ ଣନୌଲକ ଭୂଲା ଲିଜ୍ିତ 
ଜନେ ସମସ୍ତ ମକୁ ଯାନ କଳି ନ୍ଦିବ /୨୨୬୮ 


॥ ୩୩୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୩୬ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା :ଓ ଅପି ଚେଦସି ପାପେଭ୍ୟଃ ସର୍ବେଭ୍ୟଃ ପାପକୂତ୍ତମଃ - ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ଆତ୍ମସାକ୍ଷାତ୍‌କାରର ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେଇଥଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଅନୁଭୂତି ଏପରି ଦିବ୍ୟ ଏବଂ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ଯେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ନିଜ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ହେଉ ନ ଥିଲା । ସେ ଏହି ଅନୁଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଯୋଗ୍ୟ ବୋଲି 
ତାଙ୍କର ନିଜ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ହେଉ ନ ଥଲା । ଆମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ମନରେ ଏପରି 
ଭାବନା ଆସି ପାରେ, କାରଣ ଯେ କୌଣସି ବିବେକୀ ପୁରୁଷ ନିଜର ଅବଗୁଣ ବିଷୟରେ ସଚେତନ | 


ବେଦାନ୍ତ ଏପରି ଦର୍ଶନ ନୁହଁ ଯେ ନିଷ୍ଠୁର ହୃଦୟ ହୋଇ ପାପୀମାନଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନାର୍ଜନରୁ ବଞ୍ଚୁତ କରିବ । 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ପତିତ, ସର୍ବଦା ହୀନଯୋନିରେ ଘୁରି ବୁଲୁଥିବ, ଏବଂ କେବଳ ବେଦାନ୍ତ-ମନ୍ଦିରର ଦ୍ବାରରେ 
ପ୍ରବେଶ କଲେ ହିଁ ଏହି ପତିତ ବ୍ୟକ୍ତିର ଉଦ୍ଧାର ହେବ- ବେଦାନ୍ତ ଏପରି ଧାରଣାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ନାହି। 
ପାପୀଙ୍କ ପାଇଁ ସହିଷ୍ଣୁ - ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ସତ୍ୟ ଏବଂ କେବଳ ସତ୍ୟର ହି ଘୋଷଣା କରେ। ସର୍ବବ୍ୟାପୀ 
ଦିବ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଏପରି କୌଣସି ପାପୀ ବ୍ୟଲ୍ତି ନାହିଁ, ଯିଏ ଚେଷ୍ଟା 
ଦ୍ଵାରା ନିଜର ଜନ୍ମସିଦ୍ଧ ପୂର୍ଣ୍ତ୍ଵର ଅଧ୍ଲକାର ଲାଭ କରି ପାରିବ ନାହି। 


ଗୀତା ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାନବଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଲେଖା ହୋଇଥିବା ଏକ ଜୀବନଂ-ଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ଏ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଏହାର ସାର୍ବଜନୀନତା ସ୍ପଷ୍ଟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ । ଗୀତା ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଉଛି ଯେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପାପୀ 
ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ବର୍ତମାନ ଜୀବନର ପରିଛ୍ଛିନ୍ନତା ଏବଂ ଦୁଃଖଦାୟକ ଅବଗୁଣକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଜ୍ଞାନ ନୌକା 
ଦ୍ଵାରା ତଟଦେଶରେ ପହଞ୍ଚୁ ପାରିବ । ମନୁଷ୍ଯର ପୂର୍ଣ୍ରତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତିର ଏ ଅଧ୍ବକାର ବିଶ୍ଵର ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ମରେ ଏପରି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରା ଯାଇନାହି । 


ଜୀବ ନିଜର ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପର ବିସ୍କରଣ ହୋଇ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ତାହା ହିଁ ହେଉଛି ପାପ। 
ପୂଣ୍ଟାନନ୍ଦ ଲାଭ ଆଶାରେ ଉପାଧିମାନଙ୍କର ସନ୍ତୋଷ ବିଧାନ ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରେ, ତାହା ହି ହେଉଛି ପାପ | ଏହା ହେଉଛି ପଶୁମାନଙ୍କର ସ୍ଵାଭାବିକ କ୍ରିୟା ଏବଂ ପଶୁସ୍ତରରେ ଥବା 
ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଠାରେ ଏପରି କ୍ରିୟା ଦେଖା ଦେଇଥାଏ। ଏପରି ଅବଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟର ବାସନା ହିଁ 
ହେଉଛି ପାପ। ଏପରି ମନ ହି ଦୁଃଖକଷ୍ଟ ଭୋଗିଥାଏ। 


ସର୍ବଂ ଜ୍ଞାନପ୍ଲବେନୈବ ବୃଜିନଂ ସନ୍ତରିଷ୍ୟସି - ଜୀବର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ନୁହଁ- ଏହା ଜାଣିପାରି ଏବଂ ତପ୍ପରେ ଆମ୍ମରୂପରେ ରହିବାକୁ ହିଁ ଜ୍ଞାନ କୁହାଯାଏ । ନିଜର ପାରମାର୍ଥିକ ଆନନ୍ଦ 
ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଲେ ବୈଷୟିକ ସୁଖ ଆମକୁ ପ୍ରଲୋଭିତ କରି ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ପାପପୁର୍ଣ୍ ଜୀବନ 
ଦିଗରେ ଆମେ ଟାଣି ହୋଇ ଯିବା ନାହି। ବଡ ସୁନ୍ଦର ଉପମା ଦେଇ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ “ଜ୍ଞାନ 
ନୌକା ଦ୍ଵାରା ତୁମେ ସମଗ୍ର ପାପକୁ ପାର କରିଯିବ ” | 


॥ ୩୩୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୩୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଜ୍ଞାନ କିପରି ପାପକୁ ନଷ୍ଟ କରେ ? ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା ଏହାର ଉତ୍ତର ଦେଇ ଭଗବାନ୍‌ 
କହୁଛନ୍ତି - 


ୟଥୈଧାଂସି ସମିଦ୍ଧୋଏଗ୍ନିର୍ଭସ୍ପସାତ୍‌ କୁରୁତେଃର୍ଜୁନ । 
ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିଃ ସର୍ବକର୍ମାଣି ଭସ୍ମସାତ୍‌ କୁରୁତେ ତଥା ॥୩୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଥା = ଯେପରି, ଏଧାଂସି = ଇନ୍ଧନ, ସମିଦ୍ଃ = ପ୍ଜ୍ୁଳିତ, ଅଗ୍ିଃ = ଅଗି, ଭସ୍ଲସାତ୍‌ = 
ଭସ୍ମୀଭୂତ, କୁରୁତେ = କରିଦିଏ, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ, ଜ୍ଞାନାଗ୍ = ଜ୍ଞାନରୂପକ ଅଗି, 
ସର୍ବକମାଣି = ସମସ୍ତ କର୍ମ, ଭସ୍ଲସାତ୍‌ = ଭସ୍ମୀଭୂତ, କୁରୁତେ = କରେ, ତଥା = ସେହିପରି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ୟଥା ସମିଦ୍ଧଃ ଅଗ୍ନିଃ ଏଧାଂସି ଭସ୍ଲସାତ୍‌ କୁରୁତେ ତଥା ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିଃ ସର୍ବକର୍ମାଣି 
ଭସ୍ମସାତ୍‌ କୁରୁତେ ।୩୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 9ନ୍ଖଳିଚ ଥଳି କଵନକୁ ଯେଯନି କନ୍ଧ୍ରୀଜୂତ କଳି କିଏ, ସେନିଯନି ହେ ଥଙ୍କୁନ । 'ଏଯାଥ2 2 
ଥକ ସମ କମକୁ କମ୍ଗ୍ୟନୁତ ଜନେ /୩୨୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟଥୈଧାଂସି ସମିଦ୍ଧୋଃଗ୍ନିର୍ଭସ୍ପସାତ୍‌ କୁରୁତେଏର୍ଜୁନ - ଅଗ୍ନି ଇନ୍ଧନକୁ ଯେପରି ଭସ୍କୀଭୂତ 
କରେ: ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରତି ପିତୃ ସୁଲଭ ସ୍ନେହ ଯୋଗୁଁ ଭଗବାନ ଏ ଉଦାହରଣ ଦେଇଛନ୍ତି । ପାରମ୍ପରିକ 
ଯଜ୍ଞ ବିଷୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ଥିଲା। ତେଣୁ, ଯଜ୍ଞଶାଳାରେ ପରିଚିତ ଏ ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର 
କରିବା ସମୟରେ, ସେମାନଙ୍କର ଶବ୍ଦ-ଅର୍ଥ ବ୍ୟତୀତ ଏହା ଏକ ଦିବ୍ଯ, ଶାନ୍ତ ପରିବେଶର ଉଲ୍ଲାସ 
ସୃଷ୍ଟ କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ଥିଲା। 


ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିଃ ସର୍ବକର୍ମାଣି ଭସ୍ପସାତ୍‌ କୁରୁତେ ତଥା - ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଏହି ଉଦାହରଣ ସୁପରିଚିତ ଏବଂ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୁକ୍ତ | ଇନ୍ଧନର କାଠଖଣ୍ଡମାନଙ୍କର ରୂପ, ଗୁଣ, ଆକାର-ପ୍ରକାର ଯେପରି ବି ହେଉ, ଅଗ୍ନିକୁଣ୍ଡରେ 
ଏମାନଙ୍କୁ ପକାଇଲେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନ୍ତିମ ପରିଣାମ ଏକ ହିଁ ହୋଇଥାଏ । ଏବଂ ତାହା ହେଉଛି ଉସ୍କ। ଏହି ଭସ୍ମ 
ଗଦାରୁ ଆମେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର କାଠମାନଙ୍କର ପାଉଁଶକୁ ଅଲଗା ଅଲଗା କରି ପାରିବା ନାହି । ଏମାନଙ୍କର 
ମୁଳ ରୂପ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ। ସେହିପରି ପାପ ଏବଂ ପୁଣ୍ୟରୂପକ ଯେତେ ପ୍ରକାରର କର୍ମ ଅଛି ଜ୍ଞାନରୂପକ 
ଅଗ୍ନିରେ ସେ ସବୁ ଭସ୍ମୀଭୂତ ହୋଇଥାଏ । ଏମାନଙ୍କର ପୂର୍ବର କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ରୂପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 


କର୍ମ ସବୁରୁ ଫଳ ହୁଏ | କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଏକ ସମୟରେ ଫଳଦାୟକ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ନିୟମାନୁସାରେ 
ଏମାନେ ପରିପକ୍ଵ ହେଲେ ହି ଏମାନଙ୍କର ଫଳ ମିଳିଥାଏ। ଅନାଦି କାଳରୁ ଜୀବ କର୍ତ୍ମତ୍ବର ଅଭିମାନ କରି 
ଅନେକ କର୍ମ କରି ଆସୁଛି। ତେଣୁ ତାଂକୁ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଶରୀର ଧାରଣ କରିବାକୁ ପଡେ ଏବଂ ଏ 
କର୍ମମାନଙ୍କର ଫଳ ଉପଭୋଗର ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ । 


॥ ୩୩୬॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୩୮ 


ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ କର୍ମକୁ ତିନିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରା ଯାଇଛି- ( ୧) ସଞ୍ଚୁତ କର୍ମ, ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ” 
ହୋଇ ନ ଥୁବା ଅଜିତ କର୍ମ, ( ୨) ପ୍ରାରବ୍ଧ କର୍ମ- ଯେଉଁ କର୍ମ “ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଦେଇଛି 
ଏବଂ (୩) ଆଗାମୀ କର୍ମ - ଅର୍ଥାତ୍‌, ଭବିଷ୍ୟତରେ ଯେଉଁ କର୍ମ “ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବ | ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ 
ଭଗବାନ ଭଉସ୍କୀଭୂତ ହେବାର “ ସମସ୍ତ କର୍ମ'ରେ ସଞ୍ଛତ ଏବଂ ଆଗାମୀ କର୍ମକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛନ୍ତି 


ତେଣୁ: 
ନ ହି ଜ୍ଞାନେନ ସଦୂଶଂ ପବିତ୍ରମିହ ବିଦ୍ଯତେ । 
ତତ୍‌ ସ୍ଵୟଂ ୟୋଗସଂସିଦ୍ଧଃ କାଲେନାମ୍ବନି ବିନ୍ଦତି ॥୩୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାହିଁ, ହି = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ଜ୍ଞାନେନ = ଜ୍ଞାନଦ୍ବାରା, ସଦୃଶମ୍‌ = ପରି, ପବିତ୍ରମ୍‌ = 
ପବିତ୍ରକ ଇହ = ଇହଲୋକରେ, ବିଦ୍ୟତେ = ଅଛି, ତତ୍‌ = ତାହା, ସ୍ବୟମ୍‌ = ନିଜେ, 
ୟୋଗ-ସଂସିଦଃ = ଯୋଗସିଦ୍ଧ, କାଲେନ = ଯଥା ସମୟରେ, ଆତ୍ମନି = ଆତ୍ମାରେ, ବିନ୍ଦତି 
= ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। 


ଅନ୍ବୟଃ : ହି ଇହ ଜ୍ଞାନେନ ସଦୂଶଂ ପବିତ୍ରଂ ନ ବିଦ୍ୟତେ । ତତ୍‌ କାଲେନ ୟୋଗସଂସିଦ୍ଧଃ ଆତ୍ମନି 
ସ୍ଵୟଂ ବିନ୍ଦତି ।୩୮। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜନି ଘବିତଳାଜଳ ନନ ୋକଣନ ନିଃସ୦ଜନଣନେ ଥନ୍ୟ କିଛି ନାହି/ ଘୋଗସି 
ଦୁର ଯଥା ସମୟଣନ ଏଯାକୁ ନିଳଠଣନେ ଯୀ କଳଛନି /୩୧୮୮୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ନ ହି ଜ୍ଞାନେନ ସଦୃଶଂ ପବିତ୍ରମିହ ବିଦ୍ଯତେ - ଆତ୍ମାନୁଭୂତିର ମହିମା ଗାନ କରି 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆନନ୍ଦାତିଶଯ୍ୟରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, “ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ଅପେକ୍ଷା ମହତ୍ତର ଏବଂ ପବିତ୍ରତର 
ଏ ଜଗତରେ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହି”। ପାଣିରେ ବୁଡି ଯାଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଜୀବନ ରକ୍ଷକ ବସ୍ତୁ 
ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଅଧିକ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ନ ହେବା ପରି ଜଣେ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ଜୀବ ନିମିତ୍ତ ଏ 
ଜ୍ଞାନାର୍ଜନରୁ ଅଧିକ କୌଣସି ସଂପଭି ନାହିଁ। 

ଯୋଗରେ ସଂସିଵି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଦଵି ପ୍ରାପ୍ତ ପୁରୁଷ ହି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରି ପାରନ୍ତି । ଏହି 
ଚିତ୍ତଶୁଦି ନିମିତ୍ତ ବାର ପ୍ରକାରର ଯଜ୍ଞ ରୂପକ ସାଧନା ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । କୌଣସି ଗୁରୁ ଶିଷ୍ୟକୁ ଚିତ୍ତଶୁଦଧି 
ପ୍ରଦାନ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏଥ୍ରପାଇଁ ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ହିଁ ଯନ୍ଵ କରିବାକୁ ପଡିବ। ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମିଥ୍ୟା 
ଧାରଣା ପ୍ରଚଳିତ ଅଛି ଯେ ଗୁରୁ ନିଜର ସ୍ପର୍ଶ ଦ୍ଵାରା ହି ଶିଷ୍ୟକୁ ସିଦ୍ଧ କରାଇ ଦେଇ ପାରିବେ। ଏହା 


॥ ୩୩୭ | 


ଶ୍ଳୋକ ୩୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଅସମ୍ଭବ । ଏପରି ହୋଇଥିଲେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ପର୍ଶ ମାତ୍ରେ ନିଜର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ ମିତ୍ର ଏବଂ ଶିଷ୍ୟ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଆଧୟାମ୍ବିକ ଜ୍ଞାନ ଦେଇ ପାରିଥାନ୍ତେ । 


ଅନେକ ସାଧକ ପୁରୁଷ ଗୁରୁଙ୍କର ସେବାର ପ୍ରତିଦାନ ସ୍ଵରୂପ ତାଙ୍କ ଅଜିତ ଜ୍ଞାନ ଅଳ୍ପ ସମୟରେ 
ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ଚାହାନ୍ତି। ଏପରି ଇଚ୍ଛା କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଜୀବନର ସୁଯୋଗକୁ ହରାଇବା। 
ଶସ୍ତାରେ ଭଶ୍ଵରତ୍ଵ କ୍ରୟ କରିବାର ପ୍ରତୀକ୍ଷାରେ ଅନେକ ଚେଲା ଜୀବନର ବହୁମୁଲ୍ୟ ସମୟ ହରାଇ ବସନ୍ତି । 
ଏ ଦେଶରେ ଅନେକ ଗୁରୁ ଆଶ୍ରମ ମାନଙ୍କରେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବନିକତାର ବିକ୍ରୟ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସାଧକମାନଙ୍କୁ 
ଏଠାରେ ସାବଧାନ କରାଇ ଦିଆ ଯାଉଛି ଯେ ଏପରି ବିକ୍ରୟ ନିମିତ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରରେ କୌଣସି ଆଧାର ନାହିଁ। 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧି ନିମିତ୍ତ ନିଜକୁ ହିଁ ଯନ୍ନ କରିବାକୁ ହେବ। 
ଏହା ଦ୍ଵାରା ସେ ଯଥା ସମୟରେ ପାରମାଥ୍ଥିକ ସତ୍ୟର ସାକ୍ଷାତ ଅନୁଭବ କରି ପାରିବେ। 


ତତ୍‌ସ୍ବୟଂ ୟୋଗସଂସିଦ୍ଧଃ କାଲେନାମ୍ବନି ବିନ୍ଦତି - ଆତ୍ମାନୁଭୂତି କୁହୁକ ବିଦ୍ୟା ନୁହେଁ। ଏହା 
ଗୁଣିଗାରେଡି ବା ମନ୍ତ୍ରତନ୍ତ୍ର ନୁହଁ ଯେ, ଡେଉଁରିଆଟିଏ, ପଦକଟିଏ ପିନ୍ଧିଦେଲେ ବା ପଇତା ଖିଏ ପକେଇ 
ଦେଲେ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଦୁଃଖ ଦୂର ହୋଇଯିବ । ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରଗତିର ଶୀର୍ଷ ବିନ୍ଦୁ, ଜୀବନର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତା ହେଉଛି 
ଇଶ୍ଵର ଦର୍ଶନ । କୌଣସି ମହାନ୍‌ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଶିକ୍ଷା, ଆଶୀର୍ବାଦ ବା ସ୍ପର୍ଶ ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ରାତାରାତି 
ତାଙ୍କ ପରି ଜଣେ ମହାନ ବୈଜ୍ଞାନିକ କରି ଦେଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଜଣେ ସିଦ୍ଧ ଗୁରୁଙ୍କର 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତା ତମ ଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ ଯୁବକକୁ ଦାନ କରି ହେବ ନାହିଁ । ଦିବ୍ୟ-ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା 
ପାଇଁ ସବୁ ପ୍ରକାର ପ୍ରଯନ୍ନ କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକଙ୍କୁ ଏଥ୍ଵପାଇଁ ସଂଘର୍ଷ କରିବାକୁ ହେବ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଛାତ୍ରଙ୍କୁ 
ସାହାଯ୍ୟ କଲାପରି ଗୁରୁ ବି ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ଏଥୁରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବେ, ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି | 


୬୭୫୩) ୬୩୧୯) ୨୮ ଶ୬୭)୧୧୦ ୬୯) ୯୧୭ ୬". 


ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିଭ ଏଠାରେ କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତ ସମୟର ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦିଆ ଯାଇନାହିଁ । କେବଳ ଏତିକି 
କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ମନଯୋଗ ସହକାରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ପୂର୍ବ ବଣ୍ଢିତ ବାର ପ୍ରକାର ଯଜ୍ଞର ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିବ, 
ସେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଆନ୍ତରିକ ଯୋଗ୍ୟତା ଲାଭ କରିବ ଏବଂ ଯଥା ସମୟରେ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ଲାଭ କରିବ । 


କାଲେନ: ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହଁ ଯେ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ବା ଯୁଗ ଯୁଗ ପରେ ପରମସତ୍ୟଙ୍କର ଦର୍ଶନ ମିଳିବ । 
ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ଅଚିରାତ୍‌ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସେଇ କଥା ବଡ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ କୁହା ଯାଇଛି। ସବୁ ଯୁଗର 
ସବୁ ସାଧକମାନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇ ଏଠାରେ ଆଶା ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ସେମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ପାଇଁ 
ଅଧିକ ସମୟ ଲାଗିବ ନାହିଁ, ଯଦି ସେମାନେ ଅଧିକ ପ୍ରଯନ କରିବେ। ତେଣୁ, ଉଚିତ ମାର୍ଗରେ ନିଷ୍ଠାର 
ସହିତ ସାଧକମାନେ ନିରନ୍ତର ପ୍ରଯନ୍ନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


॥ ୩୩୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୩୯ 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତର ନିଶ୍ଚିତ ମାର୍ଗ ବିଷୟରେ କୁହା ଯାଇଛି - 
ଶ୍ରଦ୍ଧାବାଲ୍ଲଭତେ ଜ୍ଞାନଂ ତତ୍ଘରଃ ସଂୟତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ । 
ଜ୍ଞାନଂ ଲବ୍‌ଧ୍ଵା ପରାଂ ଶାନ୍ତିମଚିରେଣାଧିଗଚ୍ଛତି ॥୩୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ = ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନଂ ଲଭତେ = ଲାଭକରେ, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ତପ୍ପରଃ = ତପ୍ପର, 
ଭଶ୍ଵରନିଷ୍ଠ, ସଂୟତ-ଇନ୍ଦ୍ରିୟଃ = ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ଲବ୍‌ଧ୍ା = ଲାଭକରି, ପରାମ୍‌ 
= ପରମ, ଶାନରିମ୍‌ = ଶାନକୁ, ଅଚିରେଣ = ଅଚିରେ, ଅଧିଗହଚ୍ଛତି = ପାଆନ୍ତି | 

ଅନ୍ବୟଃ : ତପ୍ରରଃ ସଂଯତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଜ୍ଞାନଂ ଲଭତେ ଜ୍ଞାନଂ ଲବ୍‌ଧ୍ଵା ଅଚିରେଣ ପରାଂ ଶାନ୍ତି 
ଅଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି ।୩୯। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଶନ୍ଧାକଳ୍ଟ ନନ୍୍ରାନ ଏବଂ କିଃଚେଚରିଶ ନୁଝୁଶ ୩୮ ଲମଜ କନଛି। କ୍ଞାଳ ଲାଜ କଳି ଥରିନେ 
6ସ ଯଜନ ଶାଳ ଠ9/9 କଳଛି /77୯'/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଶ୍ରଦ୍ଧାବୀଲ୍ଲଭତେ ଜ୍ଞାନଂ ତଘ୍ପରଃ ସଂୟତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ - ଯୋଗ୍ଯତା ବିନା କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ । ଏ ଶ୍ଲୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣ ବୁଝି ପାରିଲେ ଏ କଥା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ ଯେ ଅନେକ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧନା କଲେ ମଧ୍ଯ କେତେକ ସାଧକ ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍ଥଳରେ କାହିକି 
ପହଞ୍ଚି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଶ୍ରଦ୍ଧା, ତତ୍‌- ପରାୟଣ (ଭକ୍ତି) ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯମ - ଏହି ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକୀୟ 
ତିନୋଟି ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ଜୀବତ୍ବ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଆମେ ଦେବତ୍୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଆଶା କରି 
ପାରିବା। କିନ୍ତୁ ଏ ତିନୋଟି ଗୁଣର ଅର୍ଥ ବିଷୟରେ ଅନେକ ବିପରୀତ ଧାରଣା ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇ 
ଯାଇଛି। 


ଶ୍ରଦ୍ଧା: ଅନେକ ଶଠ ଗୁରୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଶବ୍ଦରୁ ଲାଭ ଉଠାଇ, ବିଭିନ୍ନ ସମସ୍ୟା ନେଇ ସେମାନଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଆସୁଥିବା ଭକ୍ତମାନଙ୍କଠାରୁ ସୁଯୋଗ ନେଇ ଥାଆନ୍ତି । ପ୍ରାୟତଃ ଦେଖା ଯାଇଥାଏ ଯେ ସାଧାରଣ ଭକ୍ତଗଣ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସୀ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ବୌଦ୍ଧିକ, ମାନସିକ ବିକାଶ ପ୍ରାୟ ହୋଇ ନ ଥାଏ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ମନେକରି 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସରେ ଦିବ୍ୟ ବୋଲି କୁହା ଯାଉଥୁବା ଯେ କୌଣସି ବିଷୟକୁ ନିବିଚାରରେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । 


ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଯଦି ଏପରି ଅର୍ଥ ହୁଏ, ତେବେ ମହାନ୍‌ ରଷିମାନଙ୍କର ଶିଷ୍ୟତ୍ବ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବା ସାଧକମାନଙ୍କ 
ଠାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ ଥୁଲା। ମଜାର କଥା ହେଉଛି ଯେ ପ୍ରାଚୀନ କାଳର ସାଧକମାନେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପଦାର୍ପଣ 
କରି ପାରିଥିବା ବେଳେ ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ବର୍ତମାନର ସାଧକଗଣ ସାଧନା 
ପଥରେ ପ୍ରଗତି ମଧ୍ଯ କରି ପାରନ୍ତି ନାହଁ। 


|॥ ୩୩୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୩୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ 
ଉପଦେଶରୁ ତତ୍ତ୍ଵର ଯଥାବତ୍‌ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରନ୍ତି, ତାହା ହଁ ହେଉଛି ଶ୍ରଦ୍ଧା (ବିବେକ ଚୂଡାମଣି ପୃଷ୍ଠା 
୩୬ ଓ ୩୭ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ଯ) । 


ତପତ୍ପରଃ: ଆମ୍ବବିକାଶର ଯେ କୌଣସି ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେଉଥିବା ସାଧକ ସେହି ମାର୍ଗରେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ନିଷ୍ଠାବାନ ହେବା ଏବଂ ନିଜ ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତିଭାବ ଧାରଣ କରି ମନରେ ସର୍ବଦା ଇଶ୍ଵରଙ୍କର 
ସ୍କରଣ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କର କେବଳ ବୌଦ୍ଧିକ ଅଧ୍ଯୟନ ଆମର ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଝି କରି 
ପାରେ ନାହି । ଉପନିଷଦରେ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଉପଦେଶ ଅନୁଯାୟୀ ଜୀବନ ଯାପନ କଲେ, ମନ ଏବଂ 
ବୁଦି ସଙ୍ଗଠିତ ହୁଏ। 


“ ଯେପରି ଭାବନା, ସେପରି ମନୁଷ୍ଯ”- ଜୀବନର ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ନିୟମ | ଆମମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକେ ଆମ ବିଚାରର ପରିପୁର୍ଣ୍ତ ପ୍ରକାଶ । ସେଥିପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନର ଚବିଶ ଘଣ୍ଟା ଦିବ୍ୟ ଭାବନାରେ 
ଜୀବନ ଯାପନ ନ କରି, କେବଳ ସପ୍ତାହରେ ଗୋଟିଏ ଦିନରେ ଧର୍ମାଚରଣ କଲେ ବାକି ଦିନମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଆମେ ଦିବ୍ୟ ହୋଇ ପାରିବା ନାହିଁ । କେବଳ କଳ୍ପନା କଲେ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବ ନାହି । ଆନ୍ତରିକ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଦ୍ଵାରା କଳ୍ପନାକୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ ନ କଲେ ତାହା ପାଗଳାମିରେ ପରିଣତ ହେବ।। ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବରେ ପ୍ରଗତି ଲାଭ କରିବାକୁ ହେଲେ ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟଙ୍କ ଉପରେ ଅଖଣ୍ଡ ବିଶ୍ଵାସ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ 
ବୋଲି ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସୂଚାଇ ଦେଇଛନ୍ତି। ଲକ୍ଷ୍ୟଭ୍ରଷ୍ଟ ନ ହୋଇ, ବେଦାନ୍ତ ତତ୍ତ୍ବକୁ ସ୍କରଣରେ ରଖ 
ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ ସଂଗ୍ରାମ କରି ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କର । ଏହା ଆମକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଉପଦେଶ “ ମାମନୁସ୍ନର ୟୁଧର ଚ” ସ୍ମରଣ କରାଇ ଦିଏ | 


ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ: ଆମ୍ନ-ସଂଯମ ବ୍ୟତୀତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଏବଂ ଜ୍ଞାନରେ ଦୃଢ଼ତା ଆସିବା କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ହି ଆମକୁ ବିଷୟ ଦିଗରେ ଆକର୍ଷିତ କରି ଟାଣି ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ଥରକ ପାଇଁ ବୈଷୟିକ 
ଭୋଗରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଜୀବନର ଉଚ୍ଚ ମୁଲ୍ୟବୋଧ ଜାରି ରଖିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରେ ନାହି। 
ଦିବ୍ୟମାର୍ଗରେ ଚାଲିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବିଷୟୋପଭୋଗର ନର୍ଦ୍ଦମାରୁ ବାହାରି ଆସିବା। ଏ ଦୁଇ ପ୍ରକାର 
ଜୀବନ ହେଉଛି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ । ଗୋଟିକର ଉପସ୍ଥିତିରେ ଅନ୍ୟଟିର ଅଭାବ ହୋଇଥାଏ । ହୃଦୟରେ 
ଗଭୀର ପ୍ରଶାନ୍ତିର ଆଲୋକ ଉଦ୍‌ଭାସିତ ହେଲେ ବୈଷୟିକ ଏବଂ ପାଶବିକ ପ୍ରବୂତ୍ତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କ୍ଷୋଭର 
ଅନ୍ଧକାର ଅପସାରିତ ହୋଇଯିବ | ତେଣୁ, ଆତ୍ମ-ସଂଯମର ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ସାଧକମାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପଡେ । 


ବିଷୟ- ସୁଖ ତ୍ୟାଗ କରି ନିଜଠାରେ ତଥା ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖି ଦିବ୍ୟଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମିତ୍ତ 
କାହିଁକି ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଦରକାର ? ସାଧନାର ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରେ ସାଧକ ବୌଦ୍ଧିକସ୍ତରରେ ରହିଥାଆନ୍ତି 


॥ ୩୪୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୩୯ 


ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁର କାରଣ ଖୋଜିବା ହେଉଛି ବୁଵିର କାର୍ଯ୍ୟ । ବିଷୟସୁଖ ତ୍ୟାଗ କଲେ କ'ଣ ଫଳ 
ମିଳିବ ? - ବିଚାରଶୀଳ ପୁରୁଷ ମନରେ ଏ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ଏହାର ଉତ୍ତର 
ଦିଆଯାଇଛି। 


ଜ୍ଞାନଂ ଲବ୍‌ଧ୍ଵା ପରାଂ ଶାନ୍ତିମଚିରେଣାଧିଗଚ୍ଛତି - ଉପନିଷଦର ମନ୍ତ୍ରଦ୍ରଷ୍ଟା ରଷିମାନେ ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବରେ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌, ତପ୍ପର ଏବଂ ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ପୁରୁଷ ଆତ୍ମ-ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି । 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌- କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ଜ୍ଞାନର ଫଳ ହେଉଛି ପରମଶାନ୍ତି । ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକ ପରି ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ 
ଏ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରିବାର ନିଣ୍ଢିତ ସମୟ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ, କାରଣ ଏହା ସାଧକଙ୍କର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କଲେ ଅଚିରେ ପରମ ଶାନ୍ତି ମିଳେ, ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ 
ସତ୍ୟ। 


ପରମ ଶାନ୍ତି: ପରମର ଅର୍ଥ ହେଲା ଅନନ୍ତ | ତେଣୁ, ଯେଉଁ ଶାନ୍ତି କଦାପି କ୍ଷୀଣ ହୁଏ ନାହି, ତାହା 
ହିଁ ହେଉଛି ପରମଶାନ୍ତି । ଆଜିକାଲି, ଶାନ୍ତିର ନାମରେ ଯୁଦ୍ଧ ହେଉଥୁବା ବେଳେ, ଏଠାରେ ଏ ଶ୍ଳୋକରେ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଶାନ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ଯଦି କେହି ସନ୍ଦେହର ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିଚାରକରେ, ତେବେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେବାର କିଛି ନାହି । 
ରାଜନୀତିଜ୍ଞମାନେ ସମୟ ସମୟରେ ଯେଉଁ ଶାନ୍ତି ବିଷୟରେ କହନ୍ତି, ତାହା ଶାନ୍ତି ନୁହେଁ, ବରଂ 
ମନୋବେୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାର ଗଭୀର ଅର୍ଥ ରହିଛି । 


ଆଜୀବନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ମୁହୂତ୍ତୂରେ ଅଧିକତର ସୁଖଲାଭ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥାଏ- 
ଏହା ଏକ ସୁବିଦିତ ତଥ୍ୟ। ଶ୍ଵସନ ଏବଂ ଭୋଜନରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଯୁଦ୍ଧ ଏବଂ ବିନାଶ ଦ୍ଵାରା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ 
ଉପରେ ଆଧିପତ୍ୟ ସ୍ତ୍ରାପିତ କରିବାର ସୁନିୟୋଜିତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯର ଧ୍ଯେୟ ହେଉଛି 
ସୁଖପ୍ରାପ୍ତି। କେବଳ ମନୁଷ୍ୟ ନୁହେଁ, ପଶୁ ଏବଂ ବନସ୍ପତି ମଧ୍ଯ ଏଥ୍ଵପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟରତ ଥାଆନ୍ତି । ଏହାର ଅର୍ଥ 
ହେଲା ଯେ, ସୁଖପ୍ରାପ୍ତିର ଆନ୍ତରିକ ପ୍ରେରଣା ବିନା କୌଣସି କର୍ମ ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି। 


ଏହିପରି ଭାବରେ ଜଗତର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଯଦି ଅଧିକତର ସୁଖ ପାଇବା ପାଇଁ ଏବଂ ଏହାର ରକ୍ଷଣ 
ପାଇଁ ଯନ଼୍ଶୀଳ ରହନ୍ତି, ତେବେ ଜୀବନର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଶାଶ୍ଵତ ସୁଖ, ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦ ହିଁ ହେବା କଥା; 

ଏପରି ଆନନ୍ଦ - ଯେଉଁଠାରେ କି ସମସ୍ତ ସଂଘର୍ଷ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସବୁ ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ଯାଏ ଏବଂ 
ସବୁ ଦିନ ପାଇଁ ମନର ସବୁ ବିକ୍ଷେପ ଅନ୍ତ ହୋଇ ଯାଏ। ସୁଖର କାମନା ଯୋଗୁଁ ହି ମନରେ ବିକ୍ଷେପ ଉପ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଶରୀର ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ପାରମାର୍ଥିକ, ଶାଶ୍ବତ ଆନନ୍ଦ 
ଲାଭ କଲେ ମନର ବିକ୍ଷେପ ଏବଂ ଶରୀରର ଶିଥିଳତା - ଏ ଉଭୟର କଷ୍ଟ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ 
ପରମଶାନ୍ତିର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ପରମ ଆନନ୍ଦ । ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ଆମ ଜୀବନର ବାସ୍ତବିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ | 


॥ ୩୪୧ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଏ ବିଷୟରେ ସନ୍ଦେହ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, କାରଣ ସନ୍ଦେହ ହେଉଛି ବଡ ପାପିଷ୍ଠ | କିପରି ? 
ଶୁଣ¬ 
ଅଜ୍ଞଶ୍ଚାଶ୍ରଦ୍ଦଧାନଶ୍ଢ ସଂଶୟାମ୍ବା ବିନଶ୍ୟତି । 
ନାୟଂ ଲୋକୋଃସ୍ତ ନ ପରୋ ନ ସୁଖଂ ସଂଶୟାମ୍ବନଃ ॥ ୪ ୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଜ୍ଞଃ = ଅଜ୍ଞାନୀ, ଚ = ଏବଂ, ଅଶ୍ରବ୍ଦଧାନଃ = ଶ୍ରଦ୍ଧାରହିତ, ଚ = ଏବଂ, ସଂଶୟ- ଆତ୍ମା = 
ସଂଶୟଯୁକ୍ତ, ବିନଶ୍ୟତି = ବିନାଶ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ନ = ନାହି,  ଅୟମ୍‌ = ଏହି, ଲୋକଃ = 
ଲୋକ, ଅସ୍ତ = ଅଛି, ନ = ନାହିଁ, ପରଃ = ପର, ନ = ନାହି, ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ, ସଂଶୟ- 
ଆତ୍ମନଃ = ସଂଶୟୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ପାଇଁ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅଞଜ୍ଞଃ ଚ ଅଶ୍ରଦ୍ଧଧାନଃ ଚ ସଂଶୟାମ୍ମା ବିନଶ୍ଯତି ସଂଶୟାମ୍ବନଃ ନ ଅୟଂ ଲୋକଃ ନ, 
ଅପରଂ ନ ସୁଖଂ ଅସ୍ତି ।୪ ୦। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଅଜ୍ଞାନ, ଶନ୍ଧାଜନିତ ଏକଂ ସଂଶୟନୁଳ୍ ଭୂଚର କିଲାଶ ହଳ ଯାଆନି/ ସଂଖୟ/ ବଲବ 
ନିମଃନ୍ତ ନନ୍ଦନଲାଳ ବା ଯନଣଲାକ କା ସୁ ନାହି ୮୪୮୦/୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅଜ୍ଚଶ୍ଚାଶ୍ରଦ୍ଦଧାନଶ୍ଚ ସଂଶୟାମ୍ବା ବିନଶ୍ଯତି - ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ପରମ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରନ୍ତି। ଏହି ତଥ୍ୟ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବ ଦେବା ନିମିତ୍ତ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଷେଧାମ୍ବକ ଭାଷାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଉପରୋକ୍ତ ଗୁଣ ନ ଥୁବା ବ୍ୟଲ୍ତି ନିଜର ହି ହାନି 
କରି ଶେଷରେ ବିନାଶ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଅତିକମ୍‌ରେ ବୌଦ୍ିିକ ସ୍ତରରେ 
ଯାହାର ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ନାହିଁ, ଶାସ୍ତ୍ର ବା ଗୁରୁଙ୍କ ବାକ୍ୟ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ନାହିଁନ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ସେପରି ସଂଶୟୀ 
ସ୍ଵଭାବ ଥ୍ରବା ବ୍ୟକ୍ତିର ବିନାଶ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । 


ବୌଵିକ ସ୍ତରରେ ଅନ୍ତତଃ ସତ୍ୟ ବିଷୟରେ ଚୁଝି ନ ପାରିଲେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ ଜୀବନ 
ଆରମ୍ଭ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ଏହା ସତ୍ୟର ଅପଳାପ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ହେଉଛି ବୁଵିର ପରିଛ୍ଛିନ୍ନତା। କିନ୍ତୁ 
କେତେକ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ-ଅନ୍ଵେଷଣ-କାରୀ ପଣ୍ଡିତ ସର୍ବଦା ସଂଶୟ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି, ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଜୀବନ 
ଯାପନ କରିବାର ସାଧନା ନ କରି ଅଧିକରୁ ଅଧିକ ତର୍କ କରିଥାନ୍ତି । ଏପରି ଲୋକଙ୍କର କଦାପି ପ୍ରଗତି 
ନାହି। ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରଗତି ପାଇଁ ଶାସ୍ତର ବୌଦ୍ଧିକ ଅବଧାରଣାର ସ୍ଥାନ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ସ୍ଵେଚ୍ଛାଚାରୀ ବୁଦି 
ବିଶେଷ ପ୍ରଗତି କରି ପାରେ ନାହିଁ। 


॥୩୪୨॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୪୧ 


ନାୟଂ ଲୋକୋଏସ୍ତ ନ ପରୋ ନ ସୁଖଂ ସଂଶୟାମ୍ବନଃ - ଦ୍ବିତୀୟ ପଙ୍କ୍ତିରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ସଂଶୟୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ନିନ୍ଦା କରି ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନର ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। ସେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏପରି 
ବ୍ୟକ୍ତି ଇହଲୋକ ବା ପରଲୋକ- କୌଣସି ଠାରେ ବି ଆନନ୍ଦ ବା ସୁଖ ପାଆନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହାର ଅଭିପ୍ରାୟ 
ହେଲା ଯେ ଅଜ୍ଞାନୀ ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାହୀନ ବ୍ୟକ୍ତ କିଛି ପରିମାଣରେ ହେଲେ ଇହଲୋକର ସୁଖ ଭୋଗ କରନ୍ତ, 
କିନ୍ତୁ ସଂଶୟ-ସ୍ଵଭାବର ବ୍ୟକ୍ତିର ଭାଗ୍ୟରେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଲେଖା ନାହି। ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତି ମାନସିକ ରୂପେ 
କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ ଆନନ୍ଦ ନେବାରେ ସର୍ବଦା ଅସମର୍ଥ ହୋଇ ଥାଆନ୍ତି, କାରଣ, ସଂଶୟର ପ୍ରବୂଭି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅନୁଭୂତିକୁ ବିଷାକ୍ତ କରି ଦିଏ। ତଥାକଥିତ ବୁଦିମାନ୍‌, ଶ୍ରଦ୍ଧାହୀନ ଏବଂ ସଂଶୟୀ ସ୍ଵଭାବର 


ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଉପରେ ଏ ପଂକ୍ତିରେ ତୀକ୍ଷ୍ଣ ବ୍ୟଙ୍ଗର ପ୍ରହାର କରା ଯାଇଛି । 
ତେଣୁ, ଏ ବିଷୟରେ ସଂଶୟ କରିବା ଉଚିତନୁହେଁ | ଭଗବାନ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି - 


ୟୋଗସନ୍ନ୍ୟସ୍ତ କର୍ମାଣଂ ଜ୍ଞାନ ସଞ୍ଚିନ୍ନସଂଶୟମ୍‌ | 
ଆମ୍ମବନ୍ତଂ ନ କର୍ମାଣି ନିବଧ୍ବନ୍ତି ଧନଞ୍ଜୟ ॥୪ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟୋଗ-ସନ୍ନ୍ୟସ୍ତ-କର୍ମାଣମ୍‌ = ଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି କର୍ମର ସନ୍ନ୍ୟାସ କରିଛନ୍ତି, ଜ୍ଞାନ- 
ସଞ୍ଚିନ୍ନ-ସଂଶୟମ୍‌ = ଜ୍ଞାନଦ୍ବାରା ଯାହାଙ୍କର ସଂଶୟ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି, ଆମତ୍ମବନ୍ତମ୍‌ = 
ଆତ୍ମବାନ୍‌, ନ = ନାହି, କର୍ମାଣି = କର୍ମସମୂହ, ନିବଧୁନ୍ତି = ବାନ୍ଧନ୍ି, ଧନଞ୍ଜୟ = ହେ 
ଧନଞ୍ଜୟ । 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ଧନଞ୍ଜୟ ! ଯୋଗସଂନନ୍ଯସ୍ତକର୍ମାଣଂ ଜ୍ଞାନସଂଚ୍ଛିନ୍ନଂ ଶୟଂ ଆତ୍ମବନ୍ତଂ କର୍ମାଣି ନ 
ନିବିଧ୍ଵନ୍ତି ।୪ ୧। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦୋଟ ହୂର ୦ଜ କଛି କର୍ନନ ଦନ୍ଧ୍ଯାସ କଳିଛନ୍ତି #ନକ଼ାନ/ ଯାମାନ୍ଦନ ସଂଶୟ ନଖ୍ର 
6ହୋଳଛି, 6£ ¿ନୟ / ଦନ ଥାନାକାନ୍‌ ଦୁରୁରନୁ କର୍ନ କଳି ଯାନ ଲାନି /୬୮ 6/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା :2 ୟୋଗସନ୍ନ୍ୟସ୍ତ କର୍ମାଣଂ ଜ୍ଞାନସଞ୍ଚୁ ନ୍ନସଂଶୟମ୍‌ - ଏ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ 
କୁହାଯାଇଥୁବା ଜୀବନ ଯାପନର କଳାକୁ ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ସଂକ୍ଷେପରେ 
କୁହାଯାଇଛି । କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିବା। କର୍ମଯୋଗର ଭାବନାରେ 
ଆମେ କର୍ମ କରି କର୍ମଫଳର ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିବା ଶିକ୍ଷା କଲେ ଏବଂ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ରୂପକ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା 
ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଆମର ସମସ୍ତ ସଂଶୟ ଛିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ, ଅହଙ୍କାର ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇ 
ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମ-ସ୍ବରୂପରେ ଆମର ସ୍ଥ୍ରିତି ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ । ଏପରି ଆମ୍ମବାନ୍‌ ପୁରୁଷ କର୍ମ କଲେ ମଧ୍ଯ କର୍ମ 
ଦ୍ଵାରା ବାନ୍ଧି ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 


॥ ୩୪୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪ ୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଆତ୍ମବନ୍ତଂ ନ କର୍ମାଣି ନିବଧ୍ମନ୍ତି ଧନଞ୍ଜୟ - କର୍ଭୂତ୍ବର ଅଭିମାନ ସହିତ ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥ ପ୍ରଣୋଦିତ 
ହୋଇ କରା ଯାଉଥୁବା କର୍ମ ହି ବାସନା ଉତ୍ପନ୍ନ କରି ଆମକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଇ ଥାଆନ୍ତି । କର୍ମଯୋଗର 
ଭାବନାରେ ନିରହଙ୍କାର ହୋଇ କର୍ମ କଲେ ବନ୍ଧନ ହୁଏ ନାହିଁ। ସ୍ଵପ୍ନରେ ମୁଁ ମୋର ପତ୍ନୀଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରି 
ପାରେ। ସ୍ଵପ୍ନରୁ ଉତ୍‌ଥ୍ଵତ ହେଲେ ସ୍ଵପ୍ନରେ ସତସତିକା କରିଥୁବା ପରି ମନେ ହେଉଥିବା ଅପରାଧ ପାଇଁ ମୁଁ 
ଦଣ୍ଡିତ ହେବି ନାହିଁ । କାରଣ, ସ୍ଵପ୍ନ ସହିତ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ତାର ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ହତ୍ୟା କରିଥୁବାରୁ 
ଦଣ୍ଡ ପାଇବାର ଯୋଗ୍ୟ ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷ ଠାରେ ସ୍ଵପ୍ନ ଦ୍ରଷ୍ଟା ନ ଥାଏ। ସେହିପରି ଅହଙ୍କାରର ବଶବର୍ତୀ 
ହୋଇ କରା ଯାଇଥୁବା କର୍ମ ଅହଙ୍କାର ନିମିତ୍ତ ବନ୍ଧନ- କାରକ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ, ଆତ୍ମାନୁଭୂତିରେ ଏହା 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ଏହି କର୍ମ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ କିପରି ବାନ୍ଧି ପାରିବ ? ଯାହାର ଅହଙ୍କାର ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଛି, 
ସେପରି ବ୍ୟକ୍ତଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଆମ୍ବବାନ୍‌ କୁହାଯାଇଛି। 


ଏହି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର ଫଳ ହେଉଛି ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । ତେଣୁ , ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ - 


ତସ୍ପାଦଜ୍ଞାନସମ୍ମୂତଂ ହୃତ୍‌ସ୍ପୁଂ ଜ୍ଞାନାସିନାତ୍ମନଃ । 
ଛିନତ୍ସ୍ଵେନଂ ସଂଶୟଂ ୟୋଗମାତିଷ୍ଠୋର୍ତିଷ୍ଠ ଭାରତ ॥୪ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତସ୍କାତ୍‌ = ତେଣୁ, ଅଜ୍ଞାନ ସମୁତମ୍‌ = ଅଜ୍ଞାନରୁ ଉତ୍ନ୍ନ, ହୃତ୍ସୁମ୍‌ = ହୁଦୟରେ ସୁତ, ଜ୍ଞାନ- 
ଆସିନା = ଜ୍ଞାନ ରୂପକ ଅସି, ଆତ୍ମନଃ = ଆମ୍ମାଙ୍କର, ଛିତ୍ବା = ଛିନ୍ନ କରି, ଏନମ୍‌ = ଏହି, 
ସଂଶୟମ୍‌ = ସନ୍ଦେହ, ୟୋଗମ୍‌ = ଯୋଗ, ଆତିଷ୍ବ = ଆଶ୍ରୟ ନିଅ, ଉଭିଷଠ = ଦଣ୍ଡାୟମାନ 
ହୁଅ, ଭାରତ = ହେ ଭାରତ | 

ଅନ୍ନୟଃ : ହେ ଭାରତଃ ଉତ୍ଚିଷ୍ପ, ତସ୍କାତ୍‌ ଅଜ୍ଞାନସମ୍ଭୁତଂ ହୃତ୍‌ସ୍ଥଂ ଏନଂ ଆମ୍ମନଃ ସଂଶୟଂ ଜ୍ଞାନାସିନା 
ଛିତ୍ତ୍ଵା ଯୋଗଂ ଆତିଷ୍ଠ | ।୪ ୨। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6୭ଣୁ, ତୁମନ ଚୁଜୟଃନ ନ୍ଦ ଅନ୍ଞାଳସମ୍ୟୁତ ଥାନ୍ମତିଶଫଳ ସଂଶୟକୁ କଳ-ଥସି ଦୁର” ଛିନୁ 
କଣି, 6ହ ଜଜ / ରଜ ଥାରମ ନନ୍‌ ଦଷାୟନାନ ଛୁଥ //୪ˆ ୨// 

ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଲୋକରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଉପଦେଶ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ନେହପୂଣ୍ଠ ହୋଇଛି । 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ପିତୃ ସୁଲଭ ମମତା ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛି । 

ହିମାଳୟର ଗିରି-କନ୍ଦରର ଶାନ୍ତ ଏବଂ ଏକାନ୍ତ ବାତାବରଣରେ ରଷିମାନେ ଯେଉଁ ଉପଦେଶ 

ଦେଇଛନ୍ତି, ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ତାହା ତାଙ୍କର ଯୋଦ୍ଧା- ମିତ୍ର ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧର ଭାଷାରେ ବୁଝାଉଛନ୍ତି 

ହୃଦୟସ୍ଥିତ ଅଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭୁତ ଆମ୍ବବିଷୟକ ସଂଶୟକୁ ଜ୍ଞାନର ଅସି ଦ୍ଵାରା ଛିନ୍ନଭିନ୍ନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ସେ 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହିତ କରୁଛନ୍ତି। 

॥ ୩୪୪॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୪ / ଶ୍ଳୋକ ୪୨ 


ଏଠାରେ ସଂଶୟକୁ ହୃଦୟ ସ୍ପ୍ରିତ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଆଜିକାଲିର ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଏହା ବିଚିତ୍ର 
ମନେ ହେବ, କାରଣ ସଂଶୟ ବୁଝିରୁ ଉପନ୍ନ ହୁଏ, ହୃଦୟରୁ ନୁହେଁ। 


ତସ୍ମାଦଜ୍ଞାନସମ୍ଭୂତଂ ହୃତ୍‌ସୁଂ ଜ୍ଞାନାସିନାମ୍ବନଃ - ବେଦାନ୍ତର ଧାରଣା ଅନୁସାରେ “ ଚୁଝଵିର ନିବାସ 
ସ୍ଥାନ ହେଉଛି ହୃଦୟ ' | କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ହୃଦୟର ଅର୍ଥ ସ୍ଥୂଳ ଶରୀରର ରକ୍ତ ସଞ୍ଚାଳନକାରୀ ଅଙ୍ଗବିଶେଷ 
ନୁହେଁ। ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ହୃଦୟ ଶବ୍ଦର ମନୋବୈଜ୍ଞାର୍ନିକ ଅର୍ଥରେ ସାହିତ୍ୟିକ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । 
ପ୍ରେମ, ସହାନୁଭୂତି ଏବଂ ଏ ପ୍ରକାରର ମନୁଷ୍ୟର ସମସ୍ତ ମହାନ ଆବେଗର ଉତ୍ସ ହେଉଛି ହୃଦୟ | ଏପରି 
ପ୍ରେମ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୃଦୟରୁ ଯେଉଁ ବୁଵି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିରୁ, ତାହା ହିଁ ବାସ୍ତବରେ ମନୁଷ୍ୟର 
ବୁଦ୍ଧି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ ତେଣୁ, ଏଠାରେ ସଂଶୟକୁ ହୃଦୟସ୍ଥିତ କୁହାଗଲା ବେଳେ ଆତ୍ମଦର୍ଶନ 
କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ ସାଧକଙ୍କର ବିକୃତ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରାଯାଇଛି । 


ଆତ୍ମାଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ ଅନୁଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତକଲେ ସାଧକଙ୍କର ଅନେକ ପ୍ରକାରର ସଂଶୟର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିରାକରଣ 
ସମ୍ଭବ ହେବ। 


ଛିତ୍ସ୍ଵୈନଂ ସଂଶୟଂ ୟୋଗମାତିଷ୍ଠୋରତ୍ତିଷ୍ପ ଭାରତ - ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ଏହା ସମ୍ଭବପର | 
ଯୋଗର ଅର୍ଥ କୌଣସି ରହସ୍ୟମୟ ସାଧନା ନୁହେଁ ଯାହାକି ବିରଳ ଗୁରୁ ଗୁପ୍ତ ଭାବେ ଶିକ୍ଷାଦେବେ ଏବଂ 
ହିମାଳୟର ଅଜ୍ଞାତ ଗୁଙ୍ଖାରେ ବସି ଏହାର ସାଧନା କରିବାକୁ ପଡିବ । ଯୋଗ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଭୟ ଉତ୍ପନ୍ନକାରୀ 
ମିଥ୍ଯା ଧାରଣାକୁ ଗୀତାରେ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ଦୂରକରି ଏହି ଶବ୍ଦକୁ ସୁପରିଚିତ ଏବଂ ବ୍ଯାବହାରିକ 
କରିଦିଆଯାଇଛି । ଏଠାରେ ଯୋଗ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଏ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଯେଉଁ ବାର ପ୍ରକାରର 
ଯଜ୍ଞ ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି। 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଜାଗ୍ରତ ହେବା ନିମିତ୍ତ ଆହ୍ଵାନ “ ଉତ୍ତିଷ୍ଠ ଭାରତ” ସହିତ ଏହି ଅଧ୍ଖାୟର ସମାପ୍ତି ହୋଇଛି । 
ଗୀତା ଉପଦେଶ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଭାରତ ଶବ୍ଦ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ହିଁ ସମ୍ବୋଧନ କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ, ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମାଧ୍ୟମରେ 
ସମସ୍ତ ସାଧକଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଆହ୍ଵାନ କରାଯାଇଛି ଯେ, ଯଜ୍ଞ ସାଧନା ଆଚରଣ କରି ଆମକୁ ଅଧ୍ଵକତର 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧି କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଯାହାଫଳରେ ନିଦିଧ୍ଯାସନ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ବିକାଶର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ପରମ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବା। 


ଓ ତସ୍ବଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତା ସୂପନିଷ୍ପୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃ ଷ୍ଣାର୍କୁନସମ୍ବାଦେ ଜ୍ଞାନକର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସୟୋଗୋ ନାମ ଚତୁର୍ଥୋଃଧ୍ୟାୟଃ । 


ଏହ କାନେ ଵଖୀକୁଷାକୁନଳସା୍ୟ/ଜ କୁଷ/ ବନୁକିଜା/ © 6ଦୋରଣାସ ନୁଜୁଦ ଶ7ମଜକନକଦକ୍ରୀଜ/ 
ଜଯଠନିଜନ @/ଳକର୍ନସନୁ/ସ6ୟ/6ରା' ନାମକ ଚହୁର୍ଥ ଥଖାୟ ସମନ/9 ନୁଏ/ 


- ହରିଃ ଓଁ ତତ୍ସତ୍‌ - 


॥ ୩୪୫ | 


ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟ 
କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ ଯୋଗ 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉପଦେଶ ଶୁଣିବା ପରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ଏକ ସନ୍ଦେହ ସହିତ 
ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୋଇଛି । ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଉତ୍‌ଥାପିତ ହୋଇଥିବା ଶଂକା ସହିତ ଏ ଅଧ୍ଯାୟର 
ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ବହୁତ ସମାନତା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏଥୁରେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅନ୍ତର ରହିଛି- ଦ୍ବିତୀୟ 
ଅଧ୍ୟାୟର ପରିସମାପ୍ତି ପରେ ଅର୍ଜୁନ ଭ୍ରମିତ ହୋଇ ଏହି ନିଶ୍ଚୟ କରିପାରି ନ ଥୁଲେ ଯେ, ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଜୀବନରେ କର୍ମର କୌଣସି ସ୍ତ୍ରାନ ଅଛି କି ନାହିଁ ? ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏହା ଜାଣିବା ପାଇଁ ଉତ୍କଣ୍ଠା ହୋଇଛି 
କି କର୍ମ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗ (ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମର ଆଚରଣ ବିଧ୍ଵବ)- ଏହି ଉଭୟ ମଧ୍ଯରେ ଅଧ୍ରକ 
ମହତ୍ତ୍ଵପୂଣ୍ଠର ତଥା ଶ୍ରେୟସ୍କର କେଉଁ ମାର୍ଗ ଅଟେ ? ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ମହାନ୍‌ ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅନେକାଂଶରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ମାନସିକ ବିଷାଦର ବିନାଶକାରୀ ସ୍ଥିତିରୁ ବାହାରକୁ 
ଆଣିବାରେ ସଫଳ ହୋଇଥଲେ। “ କର୍ମଯୋଗ” ତଥା ଅଧର୍ମର ‹ ସକ୍ରିୟ ପ୍ରତିକାର” କରିବା ଲାଗି ପ୍ରଭୁଙ୍କ 
ଉପଦେଶେ ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଭାବିତ ହେଲାଭଳି ଜଣାଯାଏ । ସେ ମନର ସନ୍ତୁଳନ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ଆତ୍ମବିକାଶ 
ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ କର୍ମାଚରଣର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିସାରିଥିଲେ । 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ “ କର୍ମ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଥିଲା - ବୈଦିକ ଯାଗ, ଯଜ୍ଞ, ହୋମ ଇତ୍ୟାଦି ତଥା ସନ୍ୟାସର 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ସର୍ବଥା ତ୍ୟାଗ କରି ହିମାଳୟର ନିବିଡ଼ ଅରଣ୍ୟରେ କଠୋର ତପଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟା ପୂର୍ବକ 
ଜୀବନ ବ୍ୟତୀତ କରିବା । ଯଦି ରାଜପରିବାରରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥିବା ଏକ ବୁଦ୍ଧିମାନ ଏବଂ ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ଯକ୍ତିର 
କର୍ମ ବିଷୟକ ଏଭଳି ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣାମାନ ଥ୍ବଲା, ତେବେ ଆମେ କଳ୍ପନା କରିପାରିବା ଯେ ସେହି ଯୁଗର 
ସାମାନ୍ୟ ହିନ୍ଦୁଲୋକମାନେ ଅଜ୍ଞାନର କେତେ ଗଭୀର ଗହ୍ଵରରେ ବୁଡ଼ି ରହିଥବେ । 


ନିଷ୍ପାଣ ହୋଇଯାଇଥିବା ଏହି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଶବ୍ଦରାଶିକୁ ପୁନର୍ଜୀବିତ କରି ସମାଜରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପୁନଃ 
ସ୍ଥାପନା କରିବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ କରିଥୁଲେ। ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆମେ ଦେଖୁସାରିଛୁ କି 
ଭଗବାନ୍‌ କର୍ମକାଣ୍ଡପୂର୍ଣ୍ ଯଜ୍ଞଗୁଡ଼ିକର ଗୁପ୍ତ ରହସ୍ୟ ତଥା କୃତ୍ରିମ ପାବିତ୍ର୍ୟର କାଚମହଲରୁ ମୁକ୍ତ କରି 
ଦୈନିକ କର୍ମର ବିଶାଳ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସର୍ବଜନହିତାୟ ପ୍ରଯୁକ୍ତ କରିବା ଲାଗି ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ବେଦମାନଙ୍କରେ 
ନିହିତ ଯେଉଁ ଗୁପ୍ରଧନର ଲାଭ ସମାଜର କତିପୟ ବିଶିଷ୍ଟ ଜନ ହି ପାଉଥୁଲେ, ଗୀତାଦ୍ଵାରା ତା'ର 
“ ରାଷ୍ଟ୍ରୀକକରଣ' କରି ତାକୁ ସମସ୍ତ ସାଧକମାନଙ୍କ ବିପୁଳ ଲାଭାର୍ଥ ନିମନ୍ତେ ସାରା ବିଶ୍ଵକୁ ଉପଲବ୍ଧ 
କରିଦିଆଗଲା। ଧର୍ମ ସଂସ୍ଫ୍ରାପନାର ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ତଥା ସେଥ୍ରରେ ବର୍ଣିତ 
ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ସାଧନାଗୁଡ଼ିକୁ ସଂସାରର ସମସ୍ତ ମାନବଙ୍କ ପାଇଁ ବ୍ୟବହାରୋପଯୋଗୀ କରିଦେଲେ। 


॥ ୩୪୬॥ 


ଅସଧାୟ ୫ 


“ କର୍ମଯୋଗ'ର ବିସ୍ତୃତ ବିବେଚନ କରିବା ପରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏହା ବୁଝାଇବା ଆବଶ୍ଯକ ଥୁଲା ଯେ, 
ଆଧ୍ୟାମ୍ିକ ପୁର୍ଣ୍ତତା ପ୍ରାପ୍ତି ଲାଗି କିପରି ଜ୍ଞାନପୂର୍ବକ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ସନ୍ନ୍ୟାସ କରି ଉଚ୍ଚତର ସାଧନାର ଆଶ୍ରୟ 
ନେବା ଉଚିତ । ତମୋଗୁଣର ଶିଥୁଳ ଅକର୍ମଣ୍ୟତାରେ ପଡ଼ିରହିଥବବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସେହି ସ୍ଫ୍ରତିରୁ ବାହାର କରିବା 
ପାଇଁ ସର୍ବପ୍ରଥମ କର୍ମ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଏ | ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ କର୍ମ ଅହଂକାର ତଥା ସ୍ଵାର୍ଥପ୍ରେରିତ 
ହୋଇଥାଏ, ତଥାପି ରଜୋଗୁଣର କ୍ରିୟାଶୀଳତା ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ଆସିଯାଏ। ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ଯଜ୍ଞ ଭାବନାରେ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଏ | ଏହିପରି ନିରହଂକାର ଏବଂ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ଭାବରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କ କଲ୍ୟାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଉଥିବା କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଭାବରେ ରଜୋଗୁଣଜନିତ ବିକ୍ଷେପଗୁଡ଼ିକରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସାଧକ ସାଦ୍ତ୍ରିକ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ଆନନ୍ଦରେ ସ୍ତ୍ରିତ ହୋଇଯାଏ । ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ପ୍ରଧାନ ଅନ୍ତଃକରଣ ଦ୍ଵାରା 


ହି ନିଦିଧ୍ଯାସନ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ ତଥା ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ଵର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରାଯାଇପାରେ । 


ଏହିପରି, ଆତ୍ମବିକାଶର ତିନୋଟି ସୋପାନ ହେଉଛି କାମ୍ୟ କର୍ମ, ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ତଥା ନିଦିଧ୍ନାସନ | 
ମହାଭାରତର ରଚୟିତା ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ ଉପବିଷ୍ଟ ଏହି ସାଧନ ମାର୍ଗ ତାଙ୍କର ମୌଳିକ ଯୋଗଦାନ 
ନୁହେଁ। ବେଦ ପ୍ରତିପାଦିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ହି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ପୁନଃ ବିବେଚନ ଏଠାରେ କରାଯାଇଅଛି । ବେଦମାନଙ୍କରେ 
ଆମ୍ମୋନ୍ନତି ଲାଗି ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ସାଧନ ମାର୍ଗର ନିରୂପଣ କରାଯାଇଛି | ବେଦମାନଙ୍କର ପ୍ରଥମ 
ଭାଗକୁ “ ମନ୍ତ୍ର" ଭାଗ କୁହାଯାଏ । ଯେଉଁଠି ପ୍ରକୃତିର ବିଶାଳତା, ସାମର୍ଥ୍ୟ ଏବଂ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ଅବଲୋକନ 
କରି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟରେ ମୁଗ୍ମ ହୋଇଥୁବା ମାନବର ଉଦ୍‌ଗାର ରହିଛି, ସୁତି ଏବଂ ଗୁଣଗାନରେ ପୁର୍ତର ଅନେକ ସୁକ୍ତ 
ରହିଛି। ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗକୁ “ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭାଗ” କୁହାଯାଏ, ଯେଉଁଠି ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଯାଗଯଜ୍ଞାଦିର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ମିଳେ। ଯାହାକୁ ବିଧ୍ଵବତ୍‌ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ଯ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୌତିକ ସୁଖ- ସୁବିଧାର 
ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିପାରେ। ଅନେକ ପ୍ରକାର ସୁଖୋପଭୋଗ କରିବା ପରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନରେ 
ସେହି ଭୋଗଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ୟ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଉପାସନା କରିବା 
ଉପଦେଶ ବେଦମାନଙ୍କର “ ଆରଣ୍ୟକ ' ନାମକ ତୃତୀୟ ଭାଗରେ ଦିଆଯାଇଛି | ଏହିସବୁ ଉପାସନାଗୁଡ଼ିକୁ 
ନିଷ୍କାମ ଚିତ୍ତରେ ଅନୁଷ୍ଠାନ କଲେ ସାଧକମାନଙ୍କ ମନ ଏବଂ ବୁଵିର ତାଦାମ୍ବ୍ୟ ସ୍ଥାପିତ କରି ତାକୁ ଦୁଇଟି 
ଡେଣା ପ୍ରଦାନ କରେ, ଯାହା ସାହାଯ୍ୟ ସହାୟତାରେ ସେମାନେ ପରିଛିନ୍ନତାରୂପୀ ସୀମାକୁ ଲଂଘନ କରି 
ସ୍ବୟଂର ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ହେବେ। 


ବୈଦିକ ଶବ୍ଦାବଳୀର ଅର୍ଥଗୁଡ଼ିକରେ କିଞ୍ଚିତ୍‌ ପରିବର୍ତନ ସହିତ ଗୀତାରେ ବେଦ ପ୍ରତିପାଦିତ 
ସାଧନାଗୁଡ଼ିକର ହି ଉପଦେଶ କରାଯାଇଛି । ତତ୍ତ୍ଵରେ କୌଣସି ପରିବର୍ଭନ କରାଯାଇ ନାହିଁ। ପରିବର୍ଭନ 
କେବଳ ଭାଷାରୂପୀ ପରିଧାନରେ ହି ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ଏବଂ ଏଭଳି କରିବା ଉଚିତ ମଧ୍ଯ। କାରଣ, 
ତତ୍‌କାଳୀନ ପିଢ଼ି ଏହି ବେଦଭାଷାକୁ ବୁଝିବାକୁ ଅକ୍ଷମ ଥିଲା। ମହାଭାରତର କେତେକ ଆଲୋଚକମାନେ 


॥ ୩୪୭ ॥ 


ଅଧ୍ବାୟ ୫ 


ଏହି ପରିବର୍ତନକୁ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି ଯାହାକି ଅନୁଚିତ ହୋଇଥବା ଯୋଗୁଁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ହାନି 
ପହଞ୍ଚାଇପାରେ। ସାମାନ୍ୟତଃ କ୍ରାନ୍ତି ଦ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ସେତେବେଳେ କରାଯାଏ, ଯେତେବେଳେ କୌଣସି 
ପୁରୁଣା ପଦ୍ଧତିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନଷ୍ଷକରି ସେହି ସ୍ଥାନରେ କିଛି ନବୀନ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସ୍ଥାପନା କରାଯାଏ । ଯେପରିକି, 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ହୋଇଥୁବା ଞ୍ଦ୍ୟୋଗିକ କ୍ରାନ୍ତି ପିତୃପ୍ରଧାନ ପରିବାରର ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
ପଦ୍ଧତିକୁ ସବୁବେଳ ପାଇଁ ଉଚ୍ଛେଦ କରିଦେଲା, ଯାହାକି ପବନ ଚକିଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରାରମ୍ଭ ହେବା ପୂର୍ବରୁ 
ସେଠାରେ ପ୍ରଚଳିତ ଥ୍ବଲା। ମହର୍ଷି ବେଦବ୍ୟାସଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ ଗୀତା ଯୋଗୁଁ ଅଥବା ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ତାକୁ ଶାସ୍ତ୍ରରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଦ୍ଵାରା ଏହି ପ୍ରକାରର କୌଣସି ବିନାଶକାରୀ କ୍ରାନ୍ତି ହୋଇ ନାହି। 


ତଥାପି, ଗୀତା କ୍ରାନ୍ତିର ପ୍ରତୀକ ଅଟେ । ଯଦି ପୁଣ୍ଣ୍ଣ ବିକଶିତ ହୋଇଥୁବା ଫୁଲ ଫଳ ରୁପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ବାହ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଫୁଲର ବିନାଶ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ତା'ର ତତ୍ତ୍ଵ ଅଥବା 
ସାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ଫଳରେ ବିଦ୍ୟମାନ ରହେ । ବନସ୍ପତି ଜଗତ୍‌ ପ୍ରତି ଅନଭିଜ୍ଞ ଲୋକ ହୁଏତ ଫୁଲର 
ବିନାଶ ପାଇଁ ଶୋକ କରିପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଜଣେ ବନସ୍ପତି ବିଜ୍ଞାନୀ ଜାଣେ ଯେ, ଫୁଲର ସାରଭୁତ ତତ୍ତ୍ଵର 


ପୂର୍ଣ୍ଥତା କେବଳ ଫଳରେ ହିଁ ନିହିତ । ଫଳ ହେବାର ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କେବଳ ଫୁଲର ଅନାବଶ୍ୟକ ତତ୍ତ୍ଵଗୁଡ଼ିକର 
ନାଶ ହୋଇଥାଏ। 


ଏହି ପ୍ରକାର ଗୀତାରେ ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡର ବିଶାଳ ଆଡମ୍ବରମାନଙ୍କୁ, ଗୁପ୍ତ ବିଧ୍ର-ବିଧାନଗୁଡ଼ିକୁ 
ଏବଂ ବିସ୍ତୃତ ପ୍ରସ୍ତୁତିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଆଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ ନିହିତ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ତଥା ପୁର୍ଣ୍ଠତା 
ପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନାକୁ ଯଥାବତ୍‌ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖାଯାଇଛି । 


ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସ୍ପ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷର ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ଵର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଦର୍ଶାଇ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାପରେ ଦୁଇଟି ଅଧ୍ୟାୟରେ କର୍ମଯୋଗରୂପେ ସତ୍‌କର୍ମ କରିବାର ଅନେକ ସାଧନଗୁଡିକୁ ବିସ୍ତୃତଭାବେ 
ବିବେଚନ କରିଛନ୍ତି। ଅଧ୍ୟାମ୍ବର ସବୋଚ୍ଚ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପାଇବା ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗ ସାଧନ ଭୂତ ଅଙ୍ଗ ଅଟେ | ଯେ 
କୌଣସି ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ପାଇଁ ଚିକିତ୍ସକ ଅଥବା ( ଯନ୍ତ୍ରୀ) ଅଭିଯନ୍ତା, ଓକିଲ କିମ୍ବା ଅର୍ଥଶାସ୍ତରୀ ହେବାର ମହତ୍ତ୍ଵାକାଂକ୍ଷା 
ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ଲାଗି ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷା ସେତିକି ଆବଶ୍ୟକ ଅଟେ, ଯେତିକି ଉଚ୍ଚତର ମାଧ୍ୟମିକ ଶିକ୍ଷା ଅଥବା 
ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ-ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ଶିକ୍ଷା ଇତ୍ୟାଦି । ଠିକ୍‌ ଏହିପରି, ନିଷ୍କାମ କମ୍ମଯୋଗର ସାଧନା ପରେ ସାଧକକୁ 


ଆତ୍ମାନୁସନ୍ଧାନରୂପ ନିଦିଧାସନର ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଉଚିତ | 


ତୃତୀୟ ଏବଂ ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ କର୍ମଯୋଗର ବିବେଚନ ତଥା ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଧ୍ଧାନଯୋଗର 
ବିବେଚନ କରାଯାଇଛି। ସୁତରାଂ, ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଶୀର୍ଷକ (କର୍ମ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଯୋଗ? ରଖାଯିବା ଉପଯୁକ୍ତ 
ଅଟେ। ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ସନ୍ନ୍ୟାସର ଅର୍ଥ, କର୍ମ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଯୋଗର ଅଭ୍ୟାସ ବିଧୂ, ଏଭଳି ସାଧନାର 


॥ ୩୪୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ପ୍ରୟୋଜନ ତଥା ମନୁଷ୍ୟର ବ୍ୟକ୍ତତ୍ବ ବିକାଶରେ ଏହାର ଯୋଗଦାନ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି। 
ଏହି ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟ କର୍ମଯୋଗ ତଥା ଧ୍ୟାନଯୋଗ ମଧ୍ଯରେ ଏକ ସେତୁ ସଦୂଶ ଅଟେ, ଯାହାକି ଉଭୟକୁ 
ଯୋଡ଼ିବାର କାର୍ଯ୍ୟ କରେ । ବୈଦିକ ବିଚାର ଶୃଙ୍ଖଳାରେ ଉଭୟ ଯୋଗକୁ ସଂଯୋଗ କରାଉଥୁବା ଏହି କଡ଼ି 
ସର୍ବଥା ବିଲୁପ୍ତ ଅଟେ । ଗୀତାର ଏହି ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସେହି କଡ଼ିର ପୁନଃ ଅନୁସଂଧାନ 
କରାଇବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ । 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ସଂଗତି ଦର୍ଶାଇ ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଭଗବାନ୍‌ ଅନେକ ସ୍ତ୍ରଳରେ କର୍ମ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ବିଷୟରେ କହିଲାପରେ ମଧ୍ଯ ବିଶେଷରୂପେ ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୋଗର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ କହିଛନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପଦେଶରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ବିରୋଧ 
ଜଣାପଡ଼େ । ତେଣୁ ସେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ତାଙ୍କର ଶଙ୍କାକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଉତ୍‌ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି । 


|॥| ୩୪୯ || 


ଅଥ ପଞ୍ଚମୋଧାୟଃ 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
ସନ୍ନ୍ୟାସଂ କର୍ମଣାଂ କୃଷ୍ଣ ପୁନର୍ୟୋଗଂ ଚ ଶଂସସି । 
ୟଜ୍ଥ୍ରେୟ ଏତୟୋରେକଂ ତନ୍ମେ ବୃହି ସୁନିଶ୍ଚତମ୍‌ ॥ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସନ୍ନ୍ୟାସମ୍‌ = ପରିତ୍ଯାଗ, କର୍ମଣାମ୍‌ = କର୍ମର, କୃଷ୍ଣ = ହେ କୃଷ, ପୁନଃ = ପୁଣି, ଯୋଗମ୍‌ 
= ଯୋଗକୁ, ଚ = ଏବଂ, ଶଂସସି = ପ୍ରଶଂସା କରିବା, ଯତ୍‌ = ଯାହାକି, ଶ୍ରେୟଃ = 
କଲ୍ୟାଣକାରକ, ଏତୟୋଃ =ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରୁ, ଏକମ୍‌ = ଗୋଟିଏ ବା ଗୋଟିକ, ତତ୍‌ = 
ତାହା, ମେ = ମୋତେ, ବୃହି = କୁହନ୍ତୁ, ସୁନିଶ୍ିଚତମ୍‌ = ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ । ହେ କୃଷ୍ଣ ! କର୍ମଣାଂ ସନ୍ନ୍ୟାସଂ ପୁନଃ ୟୋଗଂ ଚ ଶଂସସି, ଏତୟୋଃ ୟତ୍‌ 
ଏକଂ ଶ୍ରେୟଃ ତତ୍‌ ସୁନିଶ୍ଚିତଂ ମେ ବୁହି ।୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଥଙ୍କୁନ କନ୍ଦିଳଳେ 
6£ କୃଷ/ ଥାପଣ କର୍ନନ ସଳ୍ୁଯାସସ ଏକଂ ଦୁନମଃ ଘୋର (କନକ ଆଚରଣକୁ ୦ଶ୧ସ୮ 
କଜୁଛନି/ ଏହି ଜନ ମନୁ ଏକ କିଷଷୟଳେ, ନାନାଳି 6ମା/ ଯାଳ ଶୟ ସଜ ଜ/ଳୁ ନିସୟ 
ମୁର୍ବଳ କୁହୁ / ¿/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ କି, ଅଜାଣତରେ ହିଁ ସେ ତାଙ୍କର ନୈରାଶ୍ୟ ଅବସ୍ଥାରୁ 
ଅଧ୍ନକତର ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପଦେଶକୁ ଧ୍ୟାନ ପୂର୍ବକ ଶ୍ରବଣ କରିଛନ୍ତି । ସ୍ଵଭାବତଃ କ୍ରିୟାଶୀଳ 
ହୋଇଥୁବା ହେତୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ' କର୍ମଯୋଗ” ରୁଚିକର ତଥା ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ ଥିଲା । ପରନ୍ତୁ ଅନେକ ସ୍ତ୍ରାନରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟ ଯଜ୍ଞଗୁଡ଼ିକ ଅପେକ୍ଷା ଜ୍ଞାନ ଅଥବା କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସକୁ ଅଧ୍ଵକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବା ମହତ୍ତ୍ଵ 
ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲା; ଏବଂ ଏହି କାରଣରୁ ମଧ୍ଯ 
ସେ ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ମାର୍ଗର ନିଶ୍ଚୟ କରିପାରିନଥୁଲେ। ତେଣୁ ଏହି ନିଶ୍ଚୟ କରିବା 
ଅର୍ଜୁ ନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରୟୋଜନ ଅଟେ । 


॥ ୩୫୦॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଦେଖଲେ ମାନସିକ ଉନ୍ମାଦରେ ପୀଡ଼ିତ ରୋଗୀ ସେହି ରୋଗର ପ୍ରଭାବରୁ କିଛିମାତ୍ରାରେ 
ମୁକ୍ତ ହେଲାପରେ ମଧ୍ଯ ଶୀଘ୍ର ପୂଣ୍ଣ୍ଵ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଲାଭ କରିପାରେ ନାହିଁ। ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କ ଅନୁଭବ ଯେ 
ଭୟଙ୍କର ସ୍ଵପ୍ନରୁ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପୁନଃ ସଂଯମିତ ହୋଇ ନିଦ୍ରା ଅବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ କିଛି 
ସମୟ ଲାଗିଥାଏ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଠିକ୍‌ ଏହି ସ୍ତ୍ରିତି ଥୁଲା । ଅର୍ଜୁନ ଏହି ନିଷ୍କର୍ଷରେ ପହଞ୍ଚିଅଲେ ଯେ, ଭଗବାନ୍‌ 
ତାଙ୍କର ସମ୍ମୁଖରେ କର୍ମଯୋଗ ତଥା କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ ରୂପେ ଦୁଇଟି ବିକଳ୍ପ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରୁଛନ୍ତି। ତେଣୁ, ସେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କଠାରୁ ଏହା ନିଶ୍ଚୟରୂପେ ଜାଣିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି କି ତାଙ୍କର ଆତ୍ମବିକାଶ ପାଇଁ ଏହି ଦୁଇଟିରୁ କେଉଁ 
ମାର୍ଗଟି ଅନୁସରଣୀୟ । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରୟୋଜନ ହେଉଛି- ଏ ଦୁଇଟି ମାର୍ଗ ବିକଳ୍ପରୂପେ ନୁହେଁ ଅଥବା 
ପରସ୍ପର ପରିପୁରକ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସମକାଳୀନ ଅନୁଷ୍ଠେୟ ନୁହେଁ | 


କର୍ମଯୋଗ ତଥା କର୍ମ ସନ୍ନ୍ୟାସର ଆଚରଣ କ୍ରମାନ୍ଵୟରେ କରିବା ଉଚିତ । ଉଭୟକୁ ଏକକାଳୀନ 
କରାଯାଇପାରବ ନାହ । 
ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ସନ୍ନ୍ୟାସଃ କର୍ମୟୋଗଶ୍ଚ ନିଃଶ୍ରେୟସକରାବୁଭୌ । 
ତୟୋସ୍ତୁ କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସାତ୍‌ କର୍ମଯୋଗୋ ବିଶିଷ୍ୟତେ ॥୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସନ୍ନ୍ଯାସଃ = ପରିତ୍ଯାଗ, କର୍ମଯୋଗଃ = କର୍ମଯୋଗ, ଚ = ଏବଂ, ନିଃଶ୍ରେୟସ୍କରୌ = 
ସବୁଠାରୁ କଲ୍ୟାଣକାରକ, ଉଭୈୌ = ଉଭୟ, ତୟୋଃ = ସେ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରୁ, ତୁ = କିନ୍ତୁ, 
କର୍ମ-ସନ୍ଯାସାତ୍‌ = କର୍ମସନ୍ୟାସ ଅପେକ୍ଷା, କର୍ମଯୋଗଃ = କର୍ମଯୋଗ, ବିଶିଷ୍ଯତେ = ଶ୍ରେଷ୍ଠ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ। ସନ୍ନ୍ୟାସଃ କର୍ମୟୋଗଃ ଚ ଉଭୌ ନିଃଶ୍ରେୟସକରୌ ତୟୋଃ ତୁ 
କର୍ମୟୋଗଃ କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସାତ୍‌ ବିଶିଷ୍ୟତେ । ୨। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଖ/ନରଜର/ନ କନିେ 
କମ୍ମନଳ୍ୟଙ୍ସ ଏବଂ କର୍ମନୋର- ଏହି ଜଜୟ ଛକ ଯୀନମ କଲ୍ଯାଣକାଳ/ ଥଟଳିଂ ଯନନ୍ତୁ ସନି 
ଦୁଜଚି ମନୁ କର୍ନସନୁ/ସ ଥ6ଯେକ୍ଷ' କମଦୋର 6 ଥ6ଟେ / ୨/ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନରୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜାଣିପାରିଥିଲେ ଯେ କିଭଳି ତୁଛ ଅଜ୍ଞାନ ସ୍ଥିତିରେ ଅର୍ଜୁନ ପଡ଼ି 
ରହିଛନ୍ତି । ସେ କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ କର୍ମଯୋଗ ଏହି ଦୁଇଟି ମାର୍ଗକୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଯାହାକି ସାଧକକୁ ଦୁଇ ଭିନ୍ନ 
ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚାଇବାର ସାଧନ ବୋଲି ମାନିଥ୍ୁଲେ। 


॥ ୩୫୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ସନ୍ନ୍ୟାସଃ କର୍ମୟୋଗଶ୍ଠ ନିଃଶ୍ରେୟସକରାବୁଭୌ - ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରବୂଭି ନିଷ୍ରିୟତା 
ଆଡ଼କୁ ହୋଇଥାଏ। ଯଦି ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଭାବିକ ସ୍ଥିତିରେ ଛାଡ଼ି ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ଅଧ୍ରକାଂଶ 
ଲୋକ କେବଳ ଚାହିବେ କି ଜୀବନରେ ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ପରିଶ୍ରମ ଏବଂ ଅଧ୍ଵକରୁ ଅଧ୍ଵକ ଆରାମ ସହିତ 
ଭୋଜନ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ। ଏହି ଅନୁପ୍ସାଦକ ଅକର୍ମଣ୍ୟତାରୁ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହେବା ହେଉଛି ପ୍ରାଥମିକ 
ବିକାଶ। ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ମନୁଷ୍ଯର ସୁପ୍ତ ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକୁ ଜାଗ୍ରତ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସମ୍ପାଦିତ କରାଯାଇପାରେ । 
ବିକାଶର ଏହି ପ୍ରଥମାବସ୍ଫାରେ ସ୍ଵାର୍ଥପ୍ରେରିତ କର୍ମ ତାଂର ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ ଶିଥୁଳତାକୁ ଦୂରକରି 
ତା'କୁ କ୍ରିୟାଶୀଳ କରିଦିଏ । 


ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ ମନୁଷ୍ୟକୁ କ୍ରିୟାଶୀଳ ରହି ସ୍ଵାର୍ଥ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଏ। କିଛିକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପୂଜା ରୂପେ ଜଗତର ସେବା କରିବା ଫଳରେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ, ତାହା 
ହି ତା'ପାଇଁ ସ୍କୂର୍ଭି ତଥା ପ୍ରେରଣାର ସ୍ରୋତ ହୋଇଯାଏ । ଏଭଳି ଭାବନାକୁ କର୍ମଯୋଗ ଅଥବା ଯଜ୍ଞ ଭାବନା 
କୁହାଯାଇଛି । କର୍ମଯୋଗର ଅନୁଷ୍ଠାନ ଦ୍ଵାରା ବାସନାଗୁଡ଼ିକ କ୍ଷୟ ହୋଇ ସାଧକକୁ ଧ୍ଯାନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ପ୍ରେରିତ 
କରେ। ନିରନ୍ତର ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ ଯୋଗୁଁ ସାଧକକୁ ପରମ ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ। 


ତୟୋସ୍ତୁ କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସାତ୍‌ କର୍ମଯୋଗୋ ବିଶିଷ୍ୟତେ - ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ କହିଲେ ଯେ, 
କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ କର୍ମଯୋଗ ଉଭୟ ସାଧକ ପାଇଁ କଲ୍ୟାଣକାରୀ, ତଥାପି ଏ ଦୁଇଟି ମାର୍ଗ ମଧ୍ଯରେ କର୍ମଯୋଗ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଟେ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଏଭଳି କଥନର ଅର୍ଥ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ, ଭଗବାନ୍‌ କର୍ମଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସକୁ 
ହୀନତର ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କର୍ମଯୋଗର ପ୍ରକୃତ ଅଭିପ୍ରାୟକୁ ଆମେ ବୁଝିବା ଉଚିତ । 
ବିକାଶର ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ ଅର୍ଜୁନ ଥୁଲେ ତଥା ଯୁଦ୍ଧର ବିଶେଷ ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକୁ ଧ୍ୟାନରେ ରଖି ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ 
କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମ ଯୋଗର ଆଚରଣ କରିବା ଲାଗି ଭଗବାନ୍‌ ଉପଯୁକ୍ତ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । 
ସୁତରାଂ, ଉଭୟ ମାର୍ଗ ଶ୍ରେୟସ୍କର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମଯୋଗ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଅଟେ। ଅଧ୍ରକାଂଶ ଲୋକମାନେ ସମାଜରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଭଳି ଭ୍ରମିତ ସ୍ଥିତିରେ ରହିଥାନ୍ତି । ତେଣୁ ସମସ୍ତଙ୍କ 


ପାଇଁ ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବେ କର୍ମଯୋଗର ଅନୁଷ୍ପାନ ବିଧେୟ | 


|॥ ୩୫୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 


ଜ୍ଞେୟଃ ସ ନିତ୍ୟସନ୍ନ୍ୟାସୀ ୟୋ ନ ଦ୍ଵେଷ୍ଟି ନ କାଙ୍କ୍ଷତି । 
ନିର୍ଦ୍ଧନ୍୍ୋ ହି ମହାବାହୋ ସୁଖଂ ବନ୍ଧାତ୍‌ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ ॥୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଜ୍ଞେୟଃ = ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ଯ, ସଃ = ସେ, ନିତ୍ଯ-ସନ୍ଯାସୀ = ନିତ୍ଯ ସନ୍ଯାସୀ, ୟଃ = 
ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ, ନ = ନାହିଁ, ଦ୍୍‌ଷ୍ି = ଦ୍ଵେଷ କରିବା, ନ = ନାହିଁ, କାଙ୍କ୍ଷତି = ଆକାଙ୍କ୍ଷା 
ରଖୁବା ବା ଆଶା କରିବା, ନିର୍ଦ୍ବନ୍ଦ୍୍‌ଃ = ଦ୍ବନ୍ଦ୍ରାତୀତ। ହି = କାରଣ, ମହାବାହୋ = ହେ 
ମହାବାହୁ, ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ ପୂର୍ବକ ବା ସହଜରେ, ବନ୍ଧାତ୍‌ = ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ, ପରମୁଚ୍ଯତେ 
= ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ମହାବାହୋ। ୟଃ ନ ଦ୍ଵେଷ୍ଟି, ନ କାଡ୍କ୍ଷତି, ନିର୍ଦ୍ବନ୍ଦ୍‌ଃ ସଃ ନିତ୍ଯସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଜ୍ଞେୟଃ । ହି 
ବନ୍ଧାତ୍‌ ସୁଖଂ ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ ।୩। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6୧ ବଳ କାନକୁ 6ଜ଼ୁଶ କଳେ ନାହିଁ ଏବଂ କିଛି ଯୀଳକକୁ ମଧ୍‌ ଆଲଂଶ/ ରଣ ଲହ, 
ଜାଙ୍କୁ £ ନିଜ/ ସନୁ#ସ/ ରୁଣ ଲାଣ କରଳଣ, 6ହେ ମହାରଣନ/ ସମସ ରୁନ୍ଦୁତୁ ଜନିତ 
କଂଛ ସଳଣନ ବନକୁ ନୁଳ ହେଳଦାଏ /୩୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଜ୍ଞେୟଃ ସ ନିତ୍ଯସନ୍ନ୍ୟାସୀ ୟୋ ନ ଦ୍ଵେଷ୍ଟି ନ କାଂକ୍ଷତି - ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ସ୍ବୟଂ କର୍ମଯୋଗର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ବର କାରଣ ବତାଇଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ସନ୍ନ୍ୟାସର ଯେଉଁ ପରିଭାଷା 
ଦେଇଛନ୍ତି, ତାହା ପ୍ରଚଳିତ ନିରର୍ଥକ ଧାରଣାଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରିଦିଏ । ବେଶଭୂଷାଜନିତ ବାହ୍ୟ ଆଡମ୍ବର 
ଅପେକ୍ଷା ଆନ୍ତରିକ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଅଧ୍ଵକ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ବିଚାର ଅନୁସାରେ 
ରାଗ ଓ ଦ୍ଵେଷରୁ ରହିତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ହି ସନ୍ନ୍ୟାସୀ କହିବା ଉଚିତ ଅଟେ। 


୬୧ 


ନିଦ୍ଵନ୍ଦ୍ଵୋ ହି ମହାବାହୋ ସୁଖଂ ବନ୍ଧାତ୍‌ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ - ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ, ଜୟ-ପରାଜୟ, ସୁଖ-ଦୁଃଖ, 
ହାନି-ଲାଭ ଇତ୍ୟାଦି ହେଉଛି ଦ୍ବନ୍ଦ୍ଵାମ୍ରକ ଚକ୍ର ଯାହାର ଉପରେ ଆରୂଢ଼ ହୋଇ ମନ ଜୀବନରେ ଅନେକ 
ପ୍ରକାରର ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତକରି ଆଗକୁ ବଢ଼ିଥାଏ। ଆମେ ତୁଳନାମ୍ବକ ଅଧ୍ୟୟନ ଦ୍ଵାରା ହି ଜୀବନରେ ଆସୁଥିବା 
ପରିସ୍ତିତିଗୁଡ଼ିକୁ ବୁଝିପାରୁ। ଅନ୍ଧକାରର ଉପସ୍ଥିତିରେ କେବଳ ପ୍ରକାଶର ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । କୌଣସି 
ବସ୍ତୁର ବିପରୀତ ଧର୍ମଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ ନ ଥିଲେ ଆମେ ସେହି ବସ୍ତୁର ଯଥାର୍ଥ ରୂପକୁ ଜାଣିବାକୁ ଅକ୍ଷମ ହେଉ । 


ଯଦି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ରି ପାଇଁ ବୁଵିରେ ତୁଳନାତ୍ମକ ଅଧ୍ୟୟନ ପ୍ରଣାଳୀ ଉପଲବ୍ଧ ଥୁବ, 
ତେବେ ତାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବିଚାରର ସାଧନ ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା। କୌଣସି 
ଏକ ବାହନ ଦ୍ଵାରା ସଡ଼କରେ ଯାତ୍ରା କରିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସମୁଦ୍ରରେ ଯାତ୍ରା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସମୁଦ୍ର 


|| ୩୫୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ଯାତ୍ରା ପାଇଁ ସଡ଼କ ପଥର ବାହନ ତ୍ୟାଗକରି ଜଳପୋତର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ ପଡ଼େ । ଅସଂଖ୍ୟ ନାମ 
ରୂପର ସୃଷ୍ଟି ଯେଉଁଠାରେ ତୁଳନା ସମ୍ଭବନ ସେଠାରେ ବୁଛିର ଉପଯୋଗ କରାଯାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ଏହି 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କୁହାଯାଇଛି କି ସମସ୍ତ ଭେଦବୁଵିରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଥିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ ଓ ବୁଝିରୁ ଉତ୍ଗ୍ବକୁ 
ଉଠିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ପ୍ରକୃତ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଅଟେ । 


ସମସ୍ତ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍୍‌ରୁ ମୁକ୍ତ ରହିବା ସହଜ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ। ଦ୍ଵନ୍ଦୂରୁ ରହିତ ହେବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ଜୀବର 
ସକଳ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା। ସନ୍ନ୍ୟାସୀର ଏହି ପରିଭାଷାକୁ ଏଭଳି ବୁଝିବା ଅନୁଚିତ କି ସାଧକମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ ନିରାଶା ଜୀବନକୁ ଚିତ୍ରିତ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି। ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ପୂର୍ବରୁ ବାସନାପୁଞ୍ଜ 
ସଞ୍ଚିତ ହୋଇ ରହିଥ୍ୁଲା। ତେଣୁ ତାଙ୍କର ଆମ୍ବବିକାଶକୁ ଧ୍ୟାନରେ ରଖୁ ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କୁ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଜୀବନ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବାର ଶୀଘ୍ରତାରୁ ପରାବୃତ୍ତ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି । 


ସାଂଖ୍ୟୟୋଗୌ ପୂଥଗ୍ବାଲାଃ ପ୍ରବଦନ୍ତି ନ ପଣ୍ଡି ତାଃ । 
ଏକମପ୍ୟାସ୍ଥିତଃ ସମ୍ୟଗୁଭୟୋର୍ବିନ୍ଦତେ ଫଲମ୍‌ ॥ ୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୌ = ସାଙ୍ୟଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗକୁ , ପୁଥକ୍‌ = ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନନ ବାଲାଃ = ବାଳୁତ 
ବା ଅଜ୍ଞ ଲୋକ, ପ୍ରବଦନ୍ତି = କହନି, ନ = ନାହି, ପଣ୍ଡିତାଃ = ପଣ୍ତିତ ଲୋକେ, ଏକମ୍‌ = 
ଏକ, ଅପି = ବି, ଆସୁତଃ = ସୁତ ହୋଇଥିବା, ସମ୍ୟକ୍‌ = ଉତ୍ତମ ରୂପେ, ଉଭୟୋଃ = 
ଉଭୟର, ବିନ୍ଦତେ = ପ୍ରାପ୍ତ କରେ, ଫଲମ୍‌ = ଫଳସ୍ବରୂପ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ବାଳାଃ ସାଙ୍ୟୟୋଗୌ ପୂଥକ୍‌ (ଇତି) ପ୍ରବଦନ୍ତି, ପଣ୍ଡିତାଃ ନ, ଏକଂ ଅପି ସମ୍ୟକ୍‌ ଆସ୍ତରତଃ 
ଉଭୟୋଃ ଫଳଂ ବିନ୍ଦତେ ।୪/। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କଳଳ ଥର୍ଥାନ୍‌ ବାଳବୂଵି ୯ଅଘାଳିନନୁ ବୁଝି ସଂଯନୁଃ ଲୋକଳମାନ ସାନୀ (୩୮ କା 
ସନ୍ଧସ) ଏବଂ ଯୋଗକୁ (ଳର୍ମୋର) ଦନନ୍ଦନ ମୂଥଳ୍‌ ନୂ କଣନ୍ତି- ଏନି ଜନୟ ମଧ୍ୟରୁ 
6ଜୌଣନକି 6ରୋଟିଳଜେ ମା ଜଵନରୁଣଣେ ବିତି 9/9 କଳଥକ/ କ/ଲ୭ ଜୟ ଫଳକୁ 29/97 
କଜିଯାଣନେ //୪/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯେକୌଣସି ସାମାନ୍ୟ କର୍ମକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପୂଜାରେ ପରିବର୍ଭିତ କରିବାପାଇଁ ଦୁଇଟି ଉପାୟ 
ଅଛି । ପ୍ରଥମତଃ “ ସମସ୍ତ କର୍ମରେ କର୍ଭମତ୍ଵ ଅଭିମାନର ତ୍ୟାଗଂ ଏବଂ ଦ୍ଵିତୀୟତଃ “ ଫଳାସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁବା ଚିନ୍ତା ବା ଶୋଚନାର ତ୍ୟାଗ' ଅର୍ଥାତ୍‌, ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦରେ କହିଲେ “ ଭୋକ୍ତୃତ୍ବ ଅଭିମାନର 
ତ୍ୟାଗ” | ଏଠାରେ ପ୍ରଥମ ଉପାୟକୁ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଦ୍ବିତୀୟ ଉପାୟକୁ ଯୋଗ ନାମରେ ଆଖ୍ୟାୟିତ କରାଯାଇଛି । 


॥ ୩୫୪ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ସାଂଖ୍ୟୟୋଗୌ ପୂଥଗ୍‌ବାଳାଃ ପ୍ରବଦନ୍ତି ନ ପଣ୍ଡିତାଃ - ସାଂଖ୍ୟ ମାର୍ଗର ଅନୁସରଣ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ 
ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। ଅତ୍ୟନ୍ତ ମେଧାବୀ ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ବିଶ୍ଵରେ ହେଉଥୁବା କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଅବଲୋକନ କରି 
ଏହି କର୍ତ୍ମତ୍ବ ଅଭିମାନକୁ ତ୍ୟାଗ କରିପାରେ । ଜୀବନରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଉପଲବ୍ଧି ଗୁଡ଼ିକ ପାଇଁ ଜଗତରେ ଅନେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ତଥା ନିୟମର ଅପେକ୍ଷା ରହେ | ଏହାକୁ ଜାଣି ଆମେ ଆମର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଯୋଗଦାନର ନ୍ୟୁନତାକୁ 
ବୁଝିପାରିବା ଏବଂ ତା'ପରେ ଆମର ମିଥ୍ୟା କର୍ତ୍ୃତ୍ବ ଅଭିମାନର ଧାରଣା ତ୍ୟାଗ କରିପାରିବା | 


ଏକମପ୍ୟାସ୍ଥି ତଃ ସମ୍ୟଗୁଭୟୋର୍ବିନ୍ଦତେ ଫଲମ୍‌ - କେବଳ ବାଳକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅପରିପକ୍‌ ବିଚାର 
ସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ହି ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବିଚାରଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେଂକି କୌଣସି 
ଗୋଟିଏ ମାର୍ଗର ଦୃଢ଼ତା ପୂର୍ବକ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଉଭୟ ମାର୍ଗର ଫଳ ପାଇଥାନ୍ତି । ଯଦି 
ସାଧକରୂପେ ଆମେ କର୍ତୂତ୍ବ ଅଭିମାନ ଅଥବା ଫଳାସକ୍ତି ( ଭୋକ୍ତୁତ୍ବ ଅଭିମାନ) କୁ ତ୍ୟାଗ କରିପାରିବା, 
ତେବେ ଆମକୁ ଏକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 


ଉଭୟ ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିକର ସମ୍ୟକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଦ୍ଵାରା କିପରି ଦୁଇଟି ମାର୍ଗର ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ, ଏହାର 
ଉତ୍ତର ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଦେଇଛନ୍ତି | 


ୟସାଂଖ୍ୟେଃ ପ୍ରାପ୍ୟତେ ସ୍ଫରାନଂ ତଦ୍‌ ୟୋଗୈରପି ଗମ୍ୟତେ । 
ଏକଂ ସାଂଖ୍ୟଂ ଚ ୟୋଗଂ ଚ ୟଃ ପଶ୍ୟତି ସ ପଶ୍ୟତି ॥୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତ୍‌ = ଯେଉଁ, ସାଂଖୈଃ = ସାଙ୍ଗ୍ୟ ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ପ୍ରାପ୍ୟତେ = ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଏ, 
ସ୍ତ୍ରାନମ୍‌ = ସ୍ଥାନ ବା ତତ୍ତ୍‌, ତତ୍‌ = ତାହା, ଯୋଗୈଃ= କର୍ମଯୋଗୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ଅପି = 
ମଧ୍ଯ, ଗମ୍ୟତେ = ପହଞ୍ଚନ୍ତି ବା ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି, ଏକମ୍‌ = ଏକ, ସାଙଖ୍ୟମ୍‌ = ସାଙ୍ଯଯୋଗ, ଚ 
= ଏବଂ, ଯୋଗମ୍‌ = ଯୋଗ, ଚ = ହି, ୟ8 = ସେ, ପଶ୍ୟତି = ଦେଖେ, ସଃ = ସେ, 
ପଶ୍ୟତି = ଦେଖେ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ୟତ୍‌ ସ୍ଥାନଂ ସାଖ୍ଯେଃ ପ୍ରାପ୍ୟତେ, ତତ୍‌ ୟୋଗୈଃ ଅପି ଗମ୍ଯତେ । ୟଃ ସାଂଙ୍ଖ୍ୟଂ ଚ ୟୋଗଂ 
ଚ ଏକଂ ପଶ୍ୟତି ସଃ ପଶ୍ୟତି ।୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ନୀହଁ ସାନ ଜ୍ଞନାମାନଙୁ ("6 ଯୋରୀ) ଠ9 ତୁଏ, 6ସକି ସୁନଣର ମଷ କର୍ମଘୋରୀମାନେ 
ଂଞ୍ଚିଥାଳି/ 6ଚଣୁ 6 ବଚ ସାଂୀ ଏବଂ 6ୋରକୁ (ଲକ୍ଯରୁଯ) ଏକ ଦେଇନି 6୧ 
ଛ 9କୁତ ଦଖ/ ଥ¿6ଟେ //୫/ 


|| ୩୫୫ | 


ଶ୍ଲୋକ ୬ / ଅଧ୍ଧାୟ ୫ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ ସାଂଖ୍ୟ ଏବଂ ଯୋଗ ଉଭୟର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏକ 
ଅଟେ; ତେଣୁ ଯେକୌଣସି ଗୋଟିକର ଅନୁଷ୍ଠାନ ଦ୍ଵାରା ଉଭୟର ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛ । 
ଏହି ପ୍ରକାର ଉଭୟ ମାର୍ଗର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଏକରୂପେ ବୁଝିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ହିଁ ଯଥାର୍ଥରେ ବେଦମାନଙ୍କତ 
ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଥିବା ସତ୍ୟର ଜ୍ଞାତା ଅଟେ। 


“ପଶ୍ୟତି” ଅର୍ଥାତ୍‌ “ ଦେଖୁବାଂ- ଏହି ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଅର୍ଥରେ କରାଯାଇଛି | ସୁତରାଂ , 
ନେତ୍ର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ହେଉଥୁବା କୌଣସି ବାହ୍ଯବସ୍ତୁର ଦର୍ଶନ ଏଠାରେ ଅଭିପ୍ରେତ ନୁହେଁ। ଅଦ୍ବୈତ 
ତତ୍ତ୍ଜ୍ଞାନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତାନୁସାର ଆମ୍ମା ସ୍ଵୟଂ ଦ୍ରଷ୍ଟା ସ୍ବରୂପ ହୋଇଥିବାରୁ ତାକୁ ବାହ୍ୟ ଦୃଶ୍ୟରୂପେ ଦେଖିବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ। “ଆତ୍ମା ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମାର ଅନୁଭବ'- ଏହି ଅର୍ଥରେ ' ପଶ୍ଯତି' ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି | 


ଏହି ଉଭୟ ମାର୍ଟକୁ ବିଚାରାମ୍ବକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନାମ ରଖାଯାଇଛି । କ୍ରମାନ୍ଵୟରେ ଯୋଗ ତଥା 
ସାଂଖ୍ୟର ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିବା ଉଚିତ, କାରଣ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲାପରେ ସାଂଖ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ପରମ ତତ୍ତ୍ଵର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରିପାରିବା। ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକଙ୍କୁ ଧ୍ଯାନ ରଖିବା 
ଉଚିତ୍‌ ଯେ ଯୋଗ ଏବଂ ସାଂଖ୍ୟର ଅନୁଷ୍ଠାନ ଯୁଗପତ୍‌ ନୁହେଁ | 


କର୍ମଯୋଗର ଲକ୍ଷ୍ୟ କିପରି ସନ୍ନ୍ୟାସ ଅଟେ, ଏହାକୁ ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ଭୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି- 
ସନ୍ନ୍ୟାସସ୍ତୁ ମହାବାହୋ ଦୁଃଖମାପ୍ତୁମୟୋଗତଃ | 
ୟୋଗୟୁକ୍ତୋ ମୁନିର୍ବ୍ରହ୍ଧ ନଚିରେଣାଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି ॥ ୬॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସନ୍ନ୍ୟାସଃ = ପରିତ୍ଯାଗ, ତୁ = କିନ୍ତୁ ମହାବାହୋ = ହେ ମହାବାହୁ, ଦୁଃଖମ୍‌ = କଷ୍ଟକର, 
ଆପ୍ତମ୍‌ = ସିଦ୍ଧ ହେବା, ଅୟୋଗତଃ = କର୍ମଯୋଗ ବିନା, ଯୋଗଯୁକତଃ = କର୍ମଯୋଗୀ, 


ମୁନିଃ = ମୁନି ବା ମନନଶୀଳ, ବ୍ରହ୍ମ = ବ୍ରହ୍ନକୁ, ନଚିରେଣ = ଅଚିରେ, ଅଧ୍ରଗଢଚ୍ଛତି = ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ ବା ପହଞ୍ଚେ । 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ମହାବାହୋ ! ଅୟୋଗତଃ ସନ୍ନ୍ୟାସଃ ଆପ୍ତୁଂ ଦୁଃଖଂ ତୁ ୟୋଗଯୁକ୍ତଃ ମୁନିଃ ନ ଚିରେଣ 
ବ୍ରହ୍ମ ଅଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି ।୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦନନ୍ତୁ, 6£ ମହାବଣନ / ଯୋର କିଲା ସନୁ#ସ 99 6ହକ/ କଠିନ ଥଣଟ ଦୋରସ?ୁ୭ 
ମନନଶ/ଳ ବଚ! ଯନମାନ୍ଦାନୁ (ଚଛୁ) ଶୀ ଠ/9 6 ହୋଳଥ/ଏ /'୬/ 


|| ୩୫୬ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୬ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା :ଓ ସନ୍ନ୍ୟାସସ୍ତୁ ମହାବାହୋ ଦୁଃଖମାପ୍ଟୁମୟୋଗତଃ - ଆତ୍ମଞ୍ଞାନର ସାଧନାରେ କର୍ମର 
ସ୍ଥାନକୁ ପ୍ରାଚୀନ ମୁନି-ରଷିମାନେ ଯେଉଁଭଳି ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ତାକୁ ହିଁ 
ଦୃଢ଼ତାପୂର୍ବକ ପ୍ରତିପାଦନ କରୁଛନ୍ତି । କର୍ମର ବିଧ୍ଵପୂର୍ବକ ଆଚରଣ ବିନା ପ୍ରକୃତ କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ ଅସମ୍ଭବ 
ଅଟେ। କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ନ କରି ତାକୁ କିପରି ତ୍ୟାଗ କରାଯାଇ ପାରିବ ? ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକର 
ଅପୂର୍ଣ୍ଠତା ଏବଂ ମହତ୍ତ୍ଵାକାଂକ୍ଷାଗୁଡ଼ିକୁ ମନରେ ରଖି ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସାଂସାରିକ ଜୀବନପଦ୍ଧତିକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରେ, ତା'ର ସନ୍ନ୍ଯାସକୁ ବାସ୍ତବିକ୍‌ କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ। 


ଯେଭଳି କୌଣସି ବିଶେଷ ଧାତୁରେ ନିର୍ମିତ ପାତ୍ର ଉପରେ ମଇଳା ଲାଗି ଗଲେ ତାକୁ ସ୍ଵଚ୍ଛ ଏବଂ 
ପରିଷ୍କାର କରିବା ପାଇଁ ଏକ ବିଶେଷ ରାସାୟନିକ ପଦାର୍ଥର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଥାଏ, ସେହିପରି ମନର 
ଶୁବ୍ଧିକରଣ ମଧ୍ଯ ଏକ ବିଶେଷ ପଦ୍ଧତିରେ ହୋଇଥାଏ, ଯାହାକି ଶାସ୍ତ୍ରରେ “ ଉପାସନା ପଦ୍ଧତି” ରୂପେ 
ଆଖ୍ୟାୟିତ କରାଯାଇଛି । 


କର୍ମଯୋଗର ଅନୁଷ୍ଠାନ ଦ୍ଵାରା ଜନ୍ମଜନ୍ମାନ୍ତରରୁ ଚିତ୍ତରେ ସଞ୍ଚିତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକର କଳ୍କଷ ଦୂର ହୋଇଥାଏ 
ଏବଂ ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌, ଶୁଦ୍ଧ ମନରେ ନିଦିଧ୍ନାସନ ବା ଧାନାଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ଅକର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅକର୍ତା - ଅଭୋକ୍ତା 
ଆତ୍ମାର ଅନୁଭବ ହୁଏ। ଏହାକୁ କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ କୁହାଯାଇଛି । ଧ୍ଯାନ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଏହି ପୂର୍ବ ପ୍ରସ୍ତୁତି ବିନା 
ଯଦି ଆମେ କର୍ମର ସନ୍ନ୍ୟାସ କରିଦେବା, ତେବେ ଶାରୀରିକ ଦୃଷିରୁ ଆମେ କ୍ରିୟାହୀନ ହୋଇଯିବା କିନ୍ତୁ 
ମନର ଚଞ୍ଚଳତା ବା ବିକ୍ଷେପ ପୂର୍ବଭଳି ବଜାୟ ରହିବ । ଆନ୍ତରିକ ଶୁଦ୍ଧିପାଇଁ ମନର ବହିମୁଁଖତା ଅନୁକୂଳ 
ନୁହେଁ । ବାସ୍ତବିକରୂପେ ଦେଖୁଲେ, ଏହି ବହିମୁଁଖତା ହି କଳ୍ଯଷ ବା ମନର ମଇଳା ଅଟେ, ଯାହାକି ଆମର 
ଦୈବୀଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ତଥା ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ କରି ରଖେ | ପ୍ରାଚୀନ କାଳର ହିନ୍ଦୁ ମନୀଷିଗଣଙ୍କର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଉନ୍ନତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ହଁ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଅନୁସନ୍ଧାନ ଅଟେ। 

ୟୋଗୟୁକ୍ତୋ ମୁନି ୍ବହ୍ନ ନଚିରେଣାଧ୍ଗଚ୍ଛତି - ' ୟୋଗୟୁକତ! ଅର୍ଥାତ୍‌, ଯେଉଁ ବ୍ଯକି ସର୍ବଦା 
ନିରହଂକାର ଓ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥଭାବରେ କର୍ମରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ଥାଏ, ତାକୁ ମନର ସମତା ତଥା ଏକାଗ୍ରତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 
ସାଧକକୁ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସର ଯୋଗ୍ୟତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲାପରେ କର୍ମର ପ୍ରୟୋଜନ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ଏଭଳି 
ଯୋଗ୍ୟତା ସମ୍ପନ୍ନ ମୁନିଙ୍କୁ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ହୋଇଥାଏ । 


ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଅନୁଭବ କେବେ ହେବ, ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି କାଳମର୍ଯ୍ୟାଦା ନିଜ୍ଢିତ କରାଯାଇପାରେ 
ନାହ। “ ଅଚିରେଣ” ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ଏହି ଅର୍ଥରେ ହୋଇଛି। ଉପରୋକ୍ତ ବିବେଚନରୁ କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ 
ଅପେକ୍ଷା କର୍ମଯୋଗକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କହିବାର କାରଣ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ଯଦି ସାଧକ ସମ୍ୟକ୍‌ ଦର୍ଶନରୂପୀ ସାଧନ ଯୋଗର ଆଶ୍ରୟ ନିଏ, ତେବେ କ”ଣ ହୁଏ ? 


॥ ୩୫୭ | 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ୟୋଗଯୁକ୍ତ ବିଶୁଦ୍ଧାମ୍ବା ବିଜିତାତ୍ମା ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ । 
ସର୍ବଭୂତାମ୍ବଭୂତାତ୍ମା କୁର୍ବନ୍ନପି ନ ଲିପ୍ୟତେ ॥୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଯୋଗଯୁକ୍ତଃ = କର୍ମଯୋଗୀ, ବିଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମା = ନିର୍ମଳ ଅନ୍ତଃକରଣ ବ୍ଯକି, ବିଜିତ- ଆତ୍ମା= 
ନିଜକୁ ଜୟ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି, ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ଜୟ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି, ସର୍ବ- ଭୁତାତ୍ମାନ୍‌- 
ଭୂତାତ୍ମା = ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଆମ୍ମା ହିଁ ଯାହାର ଆତ୍ମା, କୁର୍ବନ୍‌ = କରି, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ନ = 
ନାହି, ଲିପ୍ଯତେ = ଲିପ୍ତ ହୁଏ। 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ୟୋଗଯୁକ୍ତଃ ବିଶୁଦ୍ଧାତ୍ମା, ବିଜିତାତ୍ମା, ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ ସର୍ବଭୂତାତ୍ମଭୂତାତ୍ମା କୁର୍ବନ୍‌ ଅପି ନ 
ଲିପ୍ୟତେ ।୭। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6୧ ବ® ୋରନୁଇ, ବିଜୁ ଅନଃଳଜଣନ ସହିତ, ଶରୀରକୁ ଲିୟଳିନ କଳି ଲିଚେକ୍ିୟ 
ଚଥ/ ଯାଣୀମାଚ୫ନ ବି ଆମ୍ଦ୍ରା ସନିତ ଏକନ଼ ଥକୁକବ କରିଥିଚେ 6ସ କର୍ନ କଳି ମଧୟ 
କର୍ନନେ ଲିଡ ଛୁଥଳି ନାହି /୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ସଂକ୍ଷେପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଯେ, କର୍ମଯୋଗ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିବା 
ଫଳରେ ଚିର୍ତଶୁଦ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ସାଧକ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସର ସହାୟତାରେ ପରମାତ୍ମାନୁଭୁତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। 
ବର୍ଭମାନର ପରିଛ୍ଛିନ୍ନତା ତଥା ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାଲାଗି ପ୍ରଯତ୍ନ କରିବା 
ଦ୍ଵାରା, ସାଧକର ଯେଉଁ ଆନ୍ତରିକ ପରିବର୍ତନ ହୁଏ, ସେହି ବିଷୟକ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 


କରାଯାଇଛି। 


ୟୋଗୟୁକ୍ତ ବିଶୁଦ୍ଧାମ୍ବା ବିଜିତାମ୍ମା ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ) - କର୍ମଯୋଗଯୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦିକୁ 
ପ୍ରାପ୍ରହୁଏ, ଏହାର ତାପ୍ସର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ସେ ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତି ଓ ସମତା ପାଏ। ମାନସିକ ବିକ୍ଷେପର 
କାରଣରୂପ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ କ୍ଷୟ ହେଲାପରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତ ସନ୍ତୁଳିତ ହୋଇଯାଏ । ଏଭଳି 
ଶୁଦ୍ଧାନ୍ତଃ୍ରଣ ସମ୍ପନ୍ନ କର୍ମଯୋଗୀ ପାଇଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖିବା ସହଜ ହୁଏ। ସେ 
ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ବିଷୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରିପାରେ ଏବଂ ନିବୃତ୍ତ ମଧ୍ଯ କରିପାରେ। 
ଯେଉଁ ସାଧକର ତା'ର ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝି ଉପରେ ପୁରଣ୍ତ୍ ସଂଯମ ରହିଛି, ସେ ଧାନ ଅଭ୍ୟାସ ପାଇଁ 
ଯୋଗ୍ୟ ଅଟେ। ନିଦିଧ୍ଯାସନ ଅଥବା ଧ୍ୟାନରେ ଆସୁଥିବା ମୁଖ୍ୟ ବିଘ୍ନଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି- ବୈଷୟିକ ପ୍ରବୂଭି, 
ମନର ବିକ୍ଷେପ ଏବଂ ଅତୃପ୍ତ ଇଚ୍ଛା। ଯେତେବେଳେ ଏସବୁ ବିଘ୍ନ ମନରୁ ଦୂର ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ଧ୍ଧାନ ସହଜ ଓ ସୁଲଭ ହୁଏ। ତା'ପରେ ସାଧକକୁ ତଳ୍କାଳ ଆତ୍ମସାକ୍ଷାକାର ଅଥବା ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ହୁଏ । 


॥ ୩୫୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


ସର୍ବଭୂତାମୂଭୂତାମ୍ମା କୂର୍ବନ୍ନପି ନ ଲିପ୍ୟତେ - ଆମ୍ବାନୁଭୂତି ଆଂଶିକ ରୂପେ ହୋଇ ନ ଥାଏ ଯଦି 
ସାଧକ କେବଳ ନିଜକୁ ଦିବ୍ୟ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପ ଅନୁଭବ କରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟସବୁ କିଛିକୁ ଜାଗତିକ ବା ନଶ୍ଵର 
ରୂପେ ଜାଣେ, ତେବେ ତା'ର ଅନୁଭବକୁ ବାସ୍ତବିକ ଓ ପ୍ରାମାଣିକ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହି। ସମ୍ୟକ୍‌ ଦର୍ଶନ 
ବା ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ଲାଭ କରିଥିବା ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷ ପାଇଁ ଆମ୍ମା ସର୍ବତ୍ର ଏବଂ ସର୍ବକାଳୀନ ରୂପେ ପରିପୁର୍ଣ୍ତ ଅଟେ! 
ଏହି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଚେତନାରେ ଜଗତକୁ ଦେଖୁଲେ ଆତ୍ମଦର୍ଶୀ ମହାତ୍ମାକୁ ସର୍ବତ୍ର, ନିତ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମାର ହି ଦର୍ଶନ 
ହୁଏ। ଏଭଳି ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷକୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ୯ ସର୍ବ ଭୂତାମ୍ମଭୂତାତ୍ମା' କୁହାଯାଇଛି, ଯାହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
“ ଯାହାର ଆତ୍ମା ହି ସର୍ବଭୂତ ମାତ୍ରର ଆମ୍ମା ଅଟେ ” | 


ଯେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ ତରଙ୍ଗ ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପକୁ ସମୁଦ୍ରର ଅନନ୍ତ ଜଳରାଶି ରୂପେ 
ଜାଣିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେହି ତକ୍ଵ୍‌ ବା ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନରେ ସ୍ତ୍ରିତ ତରଙ୍ଗ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ତରଙ୍ଗ ଭିନ୍ନ 
ହୋଇ ନ ପାରେ। 


ଆତ୍ମାନୁଭୁତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେବେଳେ ଜଗତ୍‌ରେ କର୍ମ କରେ, ତେବେ ସେହି କର୍ମ 
ବାସନାରୂପେ ପ୍ରତିଫଳ ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ ନାହଁ। କର୍ମଫଳରୂପୀ ବନ୍ଧନ କେବଳ ଅହଂକାରୀ ଜୀବକୁ ହୋଇଥାଏ । 
ସୁତରାଂ, ଜ୍ଞାନୀଠାରେ ସର୍ବଥା ଅହଂକାରର ଅଭାବ ହେତୁ କର୍ମ ତାକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଲିପ୍ତ କରିପାରେ 
ନାହିଁ| ପ୍ରବାହମାନ ଜଳରେ ଗାର କାଟିବା ଅଥବା ଲେଖିବା ଭଳି ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ମ ତା' ଚିତ୍ତରେ ବାସନା 
ବା ସଂସ୍କାର ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ ନାହି। 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କର୍ମଯୋଗର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପୁନଃ ପୁନଃ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଶ୍ଳୋକରୁ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ, ସ୍ଵାର୍ଥ ଓ ଅହଂକାରରେ ପ୍ରେରିତ ହୋଇ କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ ହିଁ ନୂଆ ନୂଆ ସଂସ୍କାର ଉପ୍ପନ୍ଜ 
କରି ବୁଦିର ବିବେକ ଶକ୍ତିକୁ କଳୁଷିତ କରି ଦିଅନ୍ତି । ଯାହାଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ତା'ର ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଶୁଦ୍ଧ ଦିବ୍ୟ 
ସ୍ଵରୂପର ଅନୁଭବ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 


ସର୍ବବ୍ୟାପକ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥୁବା ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର ଜୀବନ ଓ ଜଗତ୍‌ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ କିପରି ହୋଇଥାଏ ? ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି- 


|॥ ୩୫୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୮, ୯ / ଅଧ୍ାୟ ୫ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟଃ : 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା 


ନୈବ କିଞ୍ଚୁକ୍ରରୋମୀତି ୟୁକ୍ତୋ ମନ୍ୟେତ ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌ । 
ପଶ୍ୟନ୍‌ ଶୂଣ୍ଵନ୍‌ ସ୍ପୃଶନ୍‌ ଜିଘ୍ରନ୍‌ ଅଶ୍ନନ୍‌ ଗଚ୍ଛନ୍‌ ସ୍ଵପନ୍‌ ଶ୍ବସନ୍‌ ।॥।୮।॥ 


ପ୍ରଲପନ୍‌ ବିସୂଜନ୍‌ ଗୃହ୍‌ଣନ୍‌ ଉନ୍ମିଷନ୍ନିମିଷନ୍ନପି । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣୀନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଷୁ ବର୍ତନ୍ତ ଇତି ଧାରୟନ୍‌ ।॥୯॥ 


ନ = ନୁହେଁ, ଏବ = ହେଲେ, କିଞ୍ଚୁତ୍‌ = କିଛି, କରୋମି = କରେ, ଇତି = ଏପରି, ଯୟୁକ୍ତଃ 
= ସାଙଖ୍ୟଯୋଗୀ, ମନ୍ୟେତ = ମାନିବା, ତତ୍ତ୍‌ବିତ୍‌ = ତତ୍ତ୍ବବେତା, ପଶ୍ଯନ୍‌ = ଦେଖି, ଶୁଣ୍ଵନ୍‌ 
= ଶୁଣି, ସଶନ୍‌ = ଛୁଇଁ, ଜିଘନ୍‌ = ଶୁଂଘି, ଅଶ୍ବନ୍‌ = ଖାଇ, ଗଚ୍ଛନ୍‌ = ଚାଲି, ସ୍ବପ୍ନ = ଶୋଇ, 
ଶ୍ଵସନ୍‌ = ଶ୍ଵାସକ୍ରିୟା କରି । 


ପ୍ରଲପନ୍‌ = କହି, ବିସୂଜନ୍‌ = ତ୍ୟାଗକରି, ଗୃହୁନ୍‌ = ଗ୍ରହଣ କରି,ଉନ୍ନିଷନ୍‌ = ଆଖି ଖୋଲି, 
ନିମିଷନ୍‌ = ଆଖି ବୁଜି, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି = ଇନ୍ଦି ୟଗଣ, ଇନ୍ଦ୍ିୟ ଅର୍ଥେଷୁ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଗଣଙ୍କ ବିଷୟରେ, ବର୍ତନ୍ତେ = ପ୍ରବଭିତ ହେଉଛନ୍ତି, ଇତି = ଏପରି, ଧାରୟନ୍‌ = ବୁଝି | 
ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌ ଯୁକ୍ତଃ ( ପୁରୁଷଃ) ପଶ୍ଯନ୍‌ ଶୃଣ୍ଵନ୍‌, ସ୍ପଶନ୍‌, ଜିଘ୍ରନ୍‌, ଅଶ୍ନନ୍‌, ଗଚ୍ଛନ୍‌, ସ୍ଵପନ୍‌, 
ଶ୍ଵସନ୍‌, କିଞ୍ଚିତ୍‌ ଏବ ନ କରୋମି ଇତି ମନ୍ୟେତ ।୮। 


ପ୍ରଳପନ୍‌, ବିସୂଜନ୍‌, ଗୁହ୍ୁନ୍‌, ଉନ୍ମିଷେନ୍‌, ନିମିଷନ୍‌ ଅପି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ଇନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଷୁ ବର୍ତନ୍ତେ 
ଇତି ଧାରୟନ୍‌ (ଅହଂ କିଞ୍ଚିତ୍‌ ଏବ ନ କରୋମି ଇତି ମନ୍ୟେତ ଇତି ପୁର୍ବଶ୍ଳଲୋକେନ ସହ 
ଅନ୍ବୟଃ) ।୯। 


ତକ୍କିନତ ନୋରନୁର୍ତ ମୁରୁଣ 6ଜମ୍ନ୍ରା ଖୁଣ କର୍ଜ କଣ, ଵୁଂଯିଁ ଖାନ ଚାଳିବୁଳି। ଶୋନ୍ଦ, 
ଚ୍କାସ୍ଳରିୟ/ କଣି, ଳଥ/ କଳି, ୭ କଣ, ରହଣକନ ନଥ/ ଥାମନା୮ଳି, ଚନକଳନ- ଏଜଳି 
96ନ୍ଯେଳ ଳିମ/ ଜନି ନଷ ଲଢିଯନାଣନ ନିଁ ନିଳ ନିଳ କିଶ୍ବୟଣନ ବିତ ନନ୍ଦଛଛି କଣ 
କୁଁ କିଛ ନାଚ଼ କର୍ନ କଳୁ ନାହି ' କଳି ଭକ //- ୯// 


: ନୈବ କିଜଞ୍ଚୁକୁରୋମୀତି ୟୁକ୍ତୋ ମନ୍ୟେତ ତତ୍ସ୍ଵବିତ୍‌ - ଜଣେ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ଜ୍ଞାନୀ ସିଦ୍ଧ 


ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ଜଗତରେ ଅନ୍ୟ ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କ ସଦୃଶ କୁଶଳତାପୂର୍ବକ କର୍ମକରି ଜୀବନ 
ନିର୍ବାହ କରେ। ସେ କଦାପି ଜଡ଼ ପାଷାଣ ପ୍ରତିମା ଭଳି ନିଷ୍ପ୍ରିୟ ରହେ ନାହି । ସ୍ଵାଭାବିକ କ୍ରି ୟାଗୁଡ଼ିକର 
ଏକ ସୂଚୀ ଏହି ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଦିଆଯାଇଛି । ଯଥା- ଦର୍ଶନ, ଶ୍ରବଣ, ଖାଦ୍ଯଗ୍ରହଣ, ନିଦ୍ରା ଇତ୍ଯାଦି | 


॥ ୩୬୦ ॥ 


ଅଧ୍ପାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୮, ୯ 


ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି କି ଜୀବନର ଏହି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକରେ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ତା'ର କତ୍ତୃତ୍ବ ଅଭିମାନ 
ରଖେ ନାହି। 


ନିଦ୍ରା ଅବସ୍ଥାରେ ଅହଂକାର ଲୟ ହୋଇଗଲା ପରେ ଆମକୁ ଆମର ଶ୍ଵାସକ୍ରିୟାର କୌଣସି ଜ୍ଞାନ 
ରହେ ନାହିଁ | ଏହିପରି ଅହଂକାର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନଷ୍ଚ ହେଲାପରେ ଉପରୋକ୍ତ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ 
ହୋଇଥାଏ। ପରନ୍ତୁ, ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସର୍ବଦା ଏହି ଜ୍ଞାନ ରହେ ଯେ, ' ମୁଁ କିଞ୍ଚୁତ୍‌ ମାତ୍ର କର୍ମ କରେ ନାହ | 
ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷ ଉପଚାର ରହିତ ନିଦ୍ରାରେ ଚାଲୁଥିବା ରୋଗୀ ହୋଇଯାଏ । ଉଭୟଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ମୁଖ୍ୟ ଭେଦ ହେଉଛି, ନିଦ୍ରାରେ ଚାଲୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ବା ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହଁ, କିନ୍ତୁ 
ଜ୍ଞାନୀ ନିଜର ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତି ସଦା ଜାଗ୍ରତ ବା ସଚେତନ ରହେ। 


“ ଯୁକ୍ତ ” ଅର୍ଥାତ୍‌, ଆମ୍ବସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ । ଏହି ଶବ୍ଦଦ୍ବାରା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି କି ଅହଂକାରକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ତ୍ୟାଗ କରିବା କେବଳ ଆମ୍ମଜ୍ଞାନୀ ପାଇଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ। ଏହି ଯୁକ୍ତତାରେ ସାଧକ ତଥା ସିଦ୍ଧ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କିଛି ତାରତମ୍ୟ ରହେ | ଯେତେବେଳେ ସାଧକଗଣ ଅଧ୍ୟୟନ, ଶ୍ରବଣ, ମନନ 
ଇତ୍ୟାଦିର ସହାୟତାରେ ବୌଵିକ ସ୍ତରରେ ସ୍ଵସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତି ସଚେତନ ରହିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ 
ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷ ସ୍ଵରୂପାନୁଭୂତିରେ ସର୍ବଦା ସ୍ଥ୍ରିତ ଥାଏ। 


ଅତଏବ, ଅହଂକାରକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ଆମେ ଆମୂଞ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଉଚିତ । ଜାଗ୍ରତ 
ଅବସ୍ଥାରୁ ନିଜର ବ୍ଯଲ୍ତିତ୍ଵର ବିସ୍କରଣ ହେଲାପରେ ହିଁ ଆମେ ନିଜଗଢ଼ା ସ୍ବପ୍ନର ଶିକାର ହୋଇଥାଉ । 
ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥାର ଦୁଃଖ- ଶୋକଗୁଡ଼ିକର ସେତେବେଳେ ଅବସାନ ହେବ ଯେତେବେଳେ କି ଆମେ ପୁନଃ ଜାଗ୍ରତ୍‌ 
ଅବସ୍ଥାରେ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତି ସଚେତନ ହେବା। 


ଏହିପରି “ ମୁଁ କର୍ତା ଅଟେ”- ଏହି ଅବିଦ୍ୟାଜନିତ କର୍ଭୃତ୍ବ ଭାବର ନିବୂଭି ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପର ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନ 
ଦ୍ଵାରା ହୋଇଥାଏ କି “ ଆତ୍ମା ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ଅକର୍ତା ଅଟେ' । ତେଣୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି ଯେ- ଜ୍ଞାନୀ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଜାଣେ ଯେ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ନିଜ ନିଜର ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରବର୍ଭିତ ହୁଅନ୍ତି, ଯଦିଓ ଆତ୍ମା ଅକର୍ତା 
ରହେ। 


ଯଦି ସମୁଦ୍ର ଚେତନ ହୋଇଥାନ୍ତା ତେବେ ସେ ନିଜର ଉପ୍ରନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟ ହେଉଥିବା ତରଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକୁ 
ଦେଖ ପାରନ୍ତା। ଆମତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଫ୍ରିତ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ଶରୀରାଦି ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଉଥିବା କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ 
ସାକ୍ଷୀ ଭାବରେ ଦେଖୁଥାଏ। ଟାଇପ୍‌ କଲାବେଳେ ଆମେ ଆମର ଆଙ୍ଗୁଠିଗୁଡ଼ିକୁ କାର୍ଯ୍ୟରତ ଥୁବାର 
ଦେଖିପାରିବା ଏବଂ ସେତେବେଳେ ଟାଇପ୍‌ ରାଇଟର ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ତାଳରେ ଚାଲୁଥିବା ଆଙ୍ଗୁଠିଗୁଡ଼ିକର 


କ୍ରିୟା ଏକ କ୍ରୀଡ଼ାଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ଏହି ସ୍ଥିତି ହେଉଛି ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷର | ଚିନ୍ତା ଓ ବିକ୍ଷେପରୁ ରହିତ ହୋଇ 
ଆତ୍ମାନୁଭୂତିରେ ସ୍ତ୍ରିତ ପୁରୁଷର ଏହା ନିଶ୍ଚୟାତ୍ମକ ଜ୍ଞାନ ଅଟେ କି, ' ମୁଁ କିଞ୍ଚିତମାତ୍ର କର୍ମ କରେ ନାହି” | 


॥ ୩୬୧ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


କିନ୍ତୁ, କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ଅଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତି କିପରି କର୍ମ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ବ୍ରହ୍ମଣ୍ୟାଧାୟ କର୍ମାଣି ସଂଗଂ ତ୍ୟଲ୍ଫା କରୋତି ୟଃ । 
ଲିପ୍ୟତେ ନ ସ ପାପେନ ପଦ୍ମପତ୍ରମିବାମ୍ଭସା ॥୧୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବ୍ରହ୍ମଣି = ବ୍ରହ୍ମରେଥ ଆଧାୟ = ଅର୍ପଣ କରି, କର୍ମାଣି = ସମସ୍ତ କର୍ମ, ସଙ୍ଗମ୍‌ = ଆସକ୍ୁ, 
ତ୍ୟକ୍ତ୍ରା - ତ୍ୟାଗ କରି, କରୋତି = କର୍ମ କରେ, ୟଃ = ଯିଏ, ଲିପ୍ୟତେ = ଲିପ୍‌ ହୁଏ, ନ = 
ନାହିଁ, ସଃ = ସିଏ, ପାପେନ = ପାପରେ, ପଦ୍ମପତ୍ରମ୍‌ = ପଦ୍ମପତ୍ର ଭଳି, ଇବ = ଭଳି ବା 
ପରି, ଅମ୍ଭସା = ଜଳରେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଃ ବ୍ରହ୍ମଣି ଆଧାୟ ସଙ୍ଗଂତ୍ୟକ୍ତ୍ରା କମାଣି କରୋତି, ସଃ ଅମ୍ଭସା ପଦ୍ମପତ୍ରଂ ଇବ ପାପେନ ନ 
ଲିପ୍ୟତେ ।୧୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ବାଛି 96ଚ/ କର୍ନ ବହୁଙୁଁ ଥର୍ଘଣ ଜଳି ଏକଂ ଥାସଳ ଚ#ଗମୁର୍ବଳ କର୍ନ କଲଳି 
6 କଲ©® ଜମଳଯନ କଳ ଭୁର/ ©କ/ ନ 6ହେକ/ ଦତୁଶ ଯ/ଯ6ନେ କିଉ ଛୁଅଛଳି ନାଳି /¢ ୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବ୍ରହ୍ମଣ୍ୟାଧାୟ କର୍ମାଣି ସଂଗଂ ତ୍ୟକ୍ସା କରୋତି ୟଃ - ପୂର୍ବୋକ୍ତ ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ଜ୍ଞାନ, ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ବରୂପରେ ରମଣ କରୁଥୁବା ତତ୍ତ୍ବ ବିତ୍‌ ପୁରୁଷଙ୍କ ପାଇଁ ସତ୍ୟ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ 
ନିରହଂକାର ଓ ଅନାସକ୍ତ ଜୀବନ ଧାରଣ ସବୁ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ପାଇଁ ସୁଲଭ ହୁଏ ନାହି । ପୂର୍ଣ୍ରତ୍ବର 
ସାଧକମାନଙ୍କୁ ଏଭଳି କଠିନତା ବୋଧହୁଏ | ଯେଉଁ ସାଧକ ଗଣ ଗୀତା ଜ୍ଞାନକୁ ଆଚରଣରେ ଆଣିବାକୁ 
ଚାହାଁନ୍ତି, ଅଥବା କେବଳ ଗୀତାରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ଚର୍ଚ୍ଚାକରି ନ ଥାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଏହି ସମସ୍ୟା ଦେଖାଯାଏ ଯେ ସେମାନେ କିପରି ଅହଂକାର ତ୍ୟାଗ କରିବେ ? ତେଣୁ ଏହି ସମସ୍ୟାର 
ସମାଧାନ ବିଚାରାଧୀନ ଶ୍ଳୋକରେ କରାଯାଇଛି, ଯାହାଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନାସକ୍ତ ଜୀବନ ବ୍ୟତୀତ 
କରିପାରିବ । କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ବ୍ରହ୍ମରେ ( ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ) ଅର୍ପଣ କରିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ମନ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅନାସକ୍ତ ହେବା ଅସମ୍ଭବ ଅଟେ ଏବଂ ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ସାଧକମାନେ ଜାଣିପାରନ୍ତି ନାହି। 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନର ଅସ୍ତିତ୍‌ ରହିବ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନ କୌଣସି ନା କୌଣସି ବସ୍ତୁ ସହିତ ଆସକ୍ତ 
ହେବ। ତେଣୁ ପରମାର୍ଥ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣି ତାହା ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ରଖିବାର ଚେଷ୍ଟା କରିବା ହି ମିଥ୍ୟା 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରୁ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ ଅଟେ। ଏହି ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ଯକୁ 
ଦର୍ଶାଇ ଭଗବାନ୍‌ ଉପଦେଶ କରିଛନ୍ତି କି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକଙ୍କୁ ଭଶ୍ଵରାର୍ପଣ ବୁଦ୍ଧିରେ କର୍ମ କରିବା 
ଉଚିତ୍‌। କୌଣସି ଏକ ଆଦର୍ଶକୁ ନିରନ୍ତର ସ୍କରଣ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ମନୁଷ୍ଯ ତତ୍‌ସ୍ବରୂପ 
ହୋଇଯିବା। ଯେପରିକି, ଅଜ୍ଞାନ ସ୍ଥିତିରେ ଆମକୁ ଅହଂକାରର ଅଖଣ୍ଡ ସ୍କରଣ ରହେ, ସେଭଳି ହି 


॥୩୬୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନିରନ୍ତର ସ୍କରଣ ରହିବା ଫଳରେ ଅହଂକାର ତ୍ୟାଗ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଖଣ୍ଡ 
ଚିନ୍ତନରେ ଆମେ ଜୀବଭାବରୁ ଉରତ୍ଦ୍ଵକୁ ଉଠି ଲଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ଏକତ୍ବ ଅନୁଭବ କରିପାରିବା | ସଂକ୍ଷେପରେ 
କହିଲେ, ବର୍ତମାନ ସ୍ତରିତିରେ ଆମେ “ ଜୀବଭାବରେ ସ୍ଥିତ ଆତ୍ମା' କିନ୍ତୁ ଗାତାର ଆହ୍ଵାନ ହେଉଛି- 
ଆମେ କିପରି “ ଆତ୍ମଭାବରେ ସ୍ତ୍ରିତ ଜୀବ ' ହୋଇପାରିବା । 


ଥରେମାତ୍ର ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିଗଲା ପରେ ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଦି ଦ୍ଵାରା କରାଯାଉଥ୍ଵବା କର୍ମ 
କୌଣସି ପ୍ରକାରର ସଂସ୍କାର ( ବାସନା) ଉତ୍ପନ୍ନ କରିପାରେ ନାହି, ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ କର୍ଭୂୁତ୍ବାଭିମାନୀ ଜୀବ ପାଇଁ 
ଅଟେ, ଆମ୍ମା ପାଇଁ ନୁହେଁ | ଦର୍ପଣରେ ଦେଖାଯାଉଥିବା ମୋର ପ୍ରତିବିମ୍ବର କୁରୂପତା ମୋର ହୋଇ ନ ପାରେ | 
କାରଣ, ପ୍ରତିବିମ୍ବର ବିକୃତି ଦର୍ପଣର ପୃଷ୍ଠ ଭାଗର ଉତ୍ତଳ ବା ଅବତଳ ହେବା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ଯଦି 
ଦର୍ପଣର ପୂଷ୍ଠଭାଗ ସମତଳ ଓ ସ୍ଵଚ୍ଛ, ତେବେ ପ୍ରତିବିମ୍ବ କୁରୁପ ଦେଖାଯାଏ ନାହି । ଏହିପରି ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟର 
ବନ୍ଧନ ଜୀବନକୁ ସ୍ଵକର୍ମାନୁସାର ଅନୁଭବ ହୋଇଥାଏ। 


ଲିପ୍ୟତେ ନ ସ ପାପେନ ପଦ୍ମପତ୍ରମିବାମ୍ଭସା - ଆମତ୍ମସାକ୍ଷାକାର ପରେ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ଦେହାଦି 
ଉପାଧ୍ଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ବିଷୟପୂର୍ଣ ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ସେହିପରି ରହେ, ଯେଭଳି ପଦ୍ମପତ୍ର ଜଳରେ ରହି ମଧ୍ଯ 
ଜଳ ତାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରେ ନାହି । ଯଦିଓ ପଦ୍ମଫୁଲ ଓ ପତ୍ର ଜଳରୁ ଉତ୍ପଭି, ସ୍ଥିତି, ପୋଷଣ ଓ ବିନାଶ ମଧ୍ଯ 
ଜଳରେ ହୋଇଥାଏ, ତଥାପି ପଦ୍ମପତ୍ର ଓ ଫୁଲକୁ ଜଳ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରେ ନାହି । ଅର୍ଥାତ୍‌, ଜଳ ତାକୁ ଓଦା 
କରିପାରେ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଜଣେ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଗହଣରେ ଜଗତରେ ରହି ସମସ୍ତ ବ୍ୟବହାର 
କରିଥାଏ କିନ୍ତୁ ପାପ-ପୁଣ୍ୟ, ରାଗ-ଦ୍େଷ, ହାନି-ଲାଭ, ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ନ୍ଦ୍ଗୁଡ଼ିକ ତା'ର ମନକୁ 
ବିଚଳିତ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 


ସାମାନ୍ୟ କର୍ମକୁ କର୍ମଯୋଗରେ ପରିବର୍ଭିତ କରିବାର ଦୁଇଟି ଉପାୟ ହେଉଛି - ( ୧) କରୁତ୍ର 
ତ୍ୟାଗ ଏବଂ ( ୨ ) ଫଳାସକ୍ତିର ତ୍ୟାଗ। ଏଠାରେ ପ୍ରଥମ ଉପାୟର ବଣ୍ତନା କରାଯାଇଛି । ଏହା କୌଣସି 
ଅପରିଚିତ ନୂତନ ବା ବିଚିତ୍ର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ। ଏହାକୁ ଆମେ ଆମର ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ଅନେକ 
ସମୟରେ ଅନୁଭବ ମଧ୍ଯ କରିଥାଉ । ଜଣେ ଚିକିତ୍ସକ ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କର ପତ୍ନୀର ଶଲ୍ୟ ଚିକିତ୍ସା 
(ଅପରେସନ୍‌) କରିବାକୁ ସ୍ଵୟଂ ଅସମର୍ଥ ହୁଅନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସେହି ଚିକିତ୍ସକ ଅନ୍ୟ ରୋଗୀମାନଙ୍କ ଠାରେ 
ଶଲ୍ୟଚିକିତ୍ସା (ଅପରେସନ୍‌) କୁଶଳତାପୁର୍ବକ କରିପାରନ୍ତି। କାରଣ ସେହି ରୋଗୀମାନଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କର 
କୌଣସି ଆସକ୍ତ ନ ଥାଏ। 


ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଅଥବା ସେବକ ରୂପେ ଭାବନା କରି ସଂସାରରେ କର୍ମକରେ, 
ତେବେ ସେ ନିଜଠାରେ ସେହି ବିପୁଳ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟକୁଶଳତା ପାଇପାରିବ, ଯାହାକୁ କି ସେ 
ବର୍ଭମାନ ସ୍ଥିତିରେ କର୍ଶ୍ମତ୍ଵାଭିମାନ ଯୋଗୁଁ ହରାଇ ବସିଛି । 


॥ ୩୬୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧ / ଅଧ୍ାୟ ୫ 


କାୟେନ ମନସା ବୁଦ୍ଧ୍ୟା କେବଲୈରିନ୍ଦ୍ରିୟେରପି । 
ୟୋଗିନଃ କର୍ମ କୁର୍ବନ୍ତି ସଙ୍ଗଂ ତ୍ୟକ୍ସ୍ାମୂଶୁଦ୍ଧୟେ ॥ ୧ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କାୟେନ = ଶରୀର ଦ୍ଵାରା, ମନସା = ମନ ଦ୍ଵାରା, ବୁଦ୍ଧୟା .= ବୁଛିଦ୍‌ାରା, କେବଲୈ = 
କେବଳ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟୈଃ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗଣ ଦ୍ଵାରା, ଅପି = ମଧ, ୟୋଗିନଃ = କର୍ମଯୋଗୀମାନେ, 
କର୍ମ = କର୍ମ, କୁର୍ବନ୍ତି = କରନ୍ତି, ସଙ୍ଗମ୍‌ = ଆସକୁି, ତ୍ୟଲ୍ଲା = ତ୍ୟାଗ କରି, ଆମୃଶୁଦ୍ଧୟେ = 
ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଝି ନିମନ୍ତେ । 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଯୋଗିନଃ ଆମ୍ବଶୁଦ୍ଧୟେ ସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍ତ୍ଵା କାୟେନ, ମନସା, ବୁଦ୍ଧ୍ଯାକ କେବଲୈଃ ଇନ୍ଦ୍ରିୟୈଃ 
ଅପି କର୍ମ କୂର୍ବନ୍ତି ।୧ ୧। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ୌରୀଳନ ଶାନ ନନ, ବୁଝି ଜଥା କଢିୟର୍ରୁଜ଼ିଳ ମୂଲ ସଳଳ ଥାସଳି ଜାର କଳି 
ଥାନ୍ନଖୁଣି (ିକଖୁଣି) ଯାନ କର୍ମ କଳିଥାଳ //¢ €// 


ବ୍ଯାଖ୍ୟା : କାୟେନ ମନସା ବୁଦ୍ଧ୍ଯା କେବଲୈରିନ୍ଦ୍ଦିନ୍ଦେରପି - ଜଣେ କର୍ମଯୋଗୀ ନିଜ 
ସ୍ଵରୂପସ୍ଥିତିରେ ରହି ତା'ର ବାହାରେ ତଥା ଭିତରେ ଘଟିତ ହେଉଥିବା ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ 
ନ କରି କେବଳ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସାକ୍ଷୀଭାବରେ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରେ। କିଛିକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏଭଳି ଅଭ୍ୟାସ 
କରିବା ପରେ ତାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ ଜ୍ଞାତ ହୁଏ ଯେ, ସମସ୍ତ କର୍ମ ଉପାଧ୍ଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ସଂଘଟିତ ହେଉଛି 
ଏବଂ ସାକ୍ଷୀ ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ କର୍ମର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହି। ତଥାପି ତାର ଧ୍ୟାନ ରଖିବା 
ଉଚିତ ଯେ, ଏହି ସାକ୍ଷୀତ୍‌ ଅଥବା ସ୍ବୟଂ ସାକ୍ଷୀଭାବ ପାରମାର୍ଥରକ ସତ୍ୟ ନୁହେଁ, ବରଂ “ ବୁଦିର ସୃକ୍ଷ୍ 
ଚିନ୍ତନରେ ଜ୍ଞାତ ପରମ ସତ୍ୟ” ଏହା ସାକ୍ଷୀ ଅଟେ । ଆମର ଅନୁଭବ ଏହି କି ଆମେ ନିଜକୁ କାର୍ଯ୍ୟରତ 
ବୋଲି ଜାଣୁ, ତେଣୁ ଆମକୁ ଏହି ଦ୍ରଷ୍ଟାସ୍ଵରୂପ ସାକ୍ଷୀର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ । ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ଯୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ 
ହେଉଛି ସେହି, ଯାହା ଦ୍ରଷ୍ଟାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶିତ କରେ। 


ୟୋଗିନଃ କର୍ମ କୁର୍ବନ୍ତି ସଙ୍ଗ ତ୍ୟକ୍ସ୍ଵାମ୍ମଶୁନ୍ଧୟେ - ଯଦି ପରମ ସତ୍ୟ ସାକ୍ଷୀତ୍ଵରୁ ମଧ୍ଯ ଉର୍ଦ୍ଵ୍‌ରେ, 
ତେବେ କର୍ମଯୋଗୀକୁ ଏହି ସାକ୍ଷୀଭାବର ଅଭ୍ୟାସ କାହିକି କରିବା ଉଚିତ ? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଉଛି- 
« ଆମ୍ଶୁଦ୍ଧୟେ ” ଅର୍ଥାତ୍‌, ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଦ୍ଧ ନିମିତ | ସାକ୍ଷୀଭାବରେ କର୍ମ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ 
ଅହଂକାର ତ୍ୟାଗ ହୋଇ ପୂର୍ବ ସଂଚିତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ କ୍ଷୀଣ ହୋଇଯାଏ । ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ମାତ୍ରାରେ ବାସନା 
ନିବୂତ୍ରି ହେବ, ସେତିକି ଅନୁପାତରେ ହିଁ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ସ୍ପଫ୍ରିର ଅନ୍ତଃକରଣ ହୋଇପାରିବ ତଥା ପରମାଗ୍ବାଙ୍କ 
ଅନୁଭୂତି ସେତିକି ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଲାଗିବ। 


॥ ୩୬୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧୨ 


ନିମ୍ନଲିଖ୍ଵନତ କାରଣରୁ ମଧ୍ଯ କର୍ମଯୋଗୀ ଅନାସକ୍ତଭାବରେ କର୍ମ କରେ। 
ୟୁକ୍ତଃ କର୍ମଫଲଂ ତ୍ୟକ୍ତାା ଶାନ୍ତିମାପ୍ନୋତି ନୈଷ୍ଠିକୀମ୍‌ | 
ଅୟୁକ୍ତଃ କାମକାରେଣ ଫଲେ ସକ୍ତୋ ନିବଧ୍ଯତେ ॥୧୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟୁକ୍ତଃ = କର୍ମଯୋଗୀ, କର୍ମଫଲମ୍‌ = କର୍ମଫଳ, ତ୍ଯଲକ୍ତ୍ରା = ତ୍ୟାଗ କରି, ଶାନ୍ତିମ୍‌ = ଶାନ୍ତି, 
ଆପ୍ନଵୋତି = ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ନୈଶ୍ଠିକୀମ୍‌ = ନୈଶ୍ଠିକୀ ବା ଚିରନ୍ତନ ବା ନିରନ୍ତର, ଅୟୁକ୍ତଃ = 
ସକାମୀ, କାମ-କାରେଣ = କାମନା ହେତୁ, ଫଲେ = ଫଳରେ, ସକ୍ତଃ = ଆସକ୍ତ ହୋଇ, 
ନିବଧ୍ଯତେ = ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ । 


ଅନ୍ବୟଃ 2: ଯୁକ୍ତଃ କର୍ମଫଲଂ ତ୍ଯକ୍ତ୍ା ନୈଷ୍ଠିକୀଂ ଶାନ୍ତିଂ ଆପ୍ନୋତି । ଅଯୁକ୍ତଃ କାମକାରେଣ ଫଲେ ସକ୍ତଃ 
ନିବଧ୍ୟତେ ।୧୨। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଳମୋଜ/ କର୍ନଫଳ ଜଜ କଲି ଯମ ଶାଳିକୁ ଠା ତୁଏ: ଏବଂ ଅନୁଳ ଦୁରୁ ଫଳେ 
ଥାଦଳଲ 6ଘୋଳ କାନଲରୁଫ ରନ୍ଧଳଣନ ରାଣିନୁଏ /¢ ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟୁକ୍ତଃ କର୍ମଫଲ ତ୍ଯଲ୍ତା ଶାନ୍ତିମାପ୍ନୋତି ନୈଷ୍ଠିକୀମ୍‌ - କର୍ମଫଳ ପ୍ରାପ୍ତିର ଚିନ୍ତାରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇ ସମ୍ୟକ୍‌ ପ୍ରକାରେ କର୍ମାଚରଣ ଦ୍ଵାରା କର୍ମଯୋଗୀକୁ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଶାନ୍ତି ମିଳେ। ଏହି ଶାନ୍ତି 
ଆର୍ଥ୍ରକ ଅଥବା ରାଜନୈତିକ ପରିସ୍ଥି ତିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଉତ୍ପନ୍ନ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହି । ସନ୍ବିଧାନ 
ତିଆରି କରୁଥିବା ସଂସ୍ଥାମାନ ତଥା ଅନ୍ତଃରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସଙ୍ଗଠନଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ଏହି ଶାଚ୍ତିକୁ ସ୍ଫ୍ରାପନା 
କରାଯାଇ ନ ପାରେ । ଏହା ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟର ଆନ୍ତରିକ ଓ ମାନସିକ ସ୍ଥିତି ମାତ୍ର । ଯେତେବେଳେ 
ଆନ୍ତରିକ ଜଗତକୁ ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ କରୁଥ୍ବା ବିଚାରଗୁଡ଼ିକର ମଦୋନ୍ନଳତ୍ତ ଝଡ଼ ତୋଫାନ ଦ୍ଵାରା ମନ ବିଚଳିତ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ହିଁ ଏଭଳି ପରମ ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ ହୁଏ। ଶାନ୍ତି ଏକ ଅଖଣ୍ଡାନୁଭୂତି ଏବଂ 
ସଙ୍ଗଠିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ପାଇଁ ସୁରଭି | ଯଜ୍ଞ ଭାବନାରେ କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ ଜଣେ ଏହି ଶାନ୍ତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରେ । 
ଏଠାରେ ଏହା ହି ପ୍ରତିପାଦିତ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ । 


ଯେତେବେଳେ ସାଧକ କର୍ତ୍ତ୍ବ ଅଭିମାନ ଏବଂ ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି ତା'ର କର୍ରବ୍ୟ କର୍ମ କରେ, 
ସେତେବେଳେ ତାକୁ କର୍ମଯୋଗ ନିଷ୍ଠାର ଶାନ୍ତି ଶୀଘ୍ର ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 


ଅୟୁକ୍ତଃ କାମକାରେଣ ଫଲେ ସକ୍ତୋ ନିବଧ୍ଯତେ - ଏହି ବିଚାର ଉପରେ ଅଧିକ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇ 
ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯେ, କର୍ମଯୋଗୀର ବିପରୀତ ଅଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ଅହଂକାର ଓ ଫଳାସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ନିଜର 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ନିଜେ ବାନ୍ଧି ହୁଏ। ଯେଉଁ ଞଁଷଧ କମ୍‌ ମାତ୍ରାରେ ରୋଗ ଉପଶମ କରେ, ତାକୁ ଯଦି 


॥ ୩୬୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ଅଧ୍ଵକ ମାତ୍ରାରେ ସେବନ କରାଯିବ, ତେବେ ତାହା ମୃତ୍ୟୁର କାରଣ ହୋଇପାରେ । ଯେଭଳି ନିଦ୍ରା ପାଇଁ 
ବଟିକା। ଯେଉଁ ଶସ୍ତ୍ର ଆମ୍ରକ୍ଷାର ସାଧନ ଅଟେ, ତାହା ମଧ୍ୟ ଆମ୍ହତ୍ଯାର କାରଣ ହୋଇପାରେ। 


ଏହିପରି ଜଗତରେ ଅବିବେକପୂର୍ବକ କର୍ମ କଲେ ସନ୍ତୋଷ ଓ ଆନନ୍ଦ ମିଳିବା ସ୍ଥାନରେ ଦୃଢ଼ତର 
ବନ୍ଧନ ତଥା ଘନ ଅନ୍ଧକାରମୟ ଜୀବନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଭବିଷ୍ୟତରେ ନିଜ ମନର ଅନୁକୂଳ ସ୍ତ୍ିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବାର ଇଚ୍ଛାକୁ “ କାମନା' କୁହାଯାଏ। ଯଦି ଗୋଟିଏ ବେଙ୍ଗ ନିଜକୁ ବିସ୍ତାରିତ କରି ବଳଦ ପରି ଆକାର 
ପାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ, ତେବେ ତା'ର ମୃତ୍ୟୁ ସୁନିଶ୍ଚିତ । ଏକ ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ଜୀବ ନିଜର ଅନୁକୂଳ ତଥା 
ବାଞ୍ଚିତ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନିର୍ମାଣ କରିବାରେ ସର୍ବଦା ଅସମର୍ଥ ଅଟେ । ତା'ର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କେବଳ ସେହି ବେଙ୍ଗ 
ସଦୃଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅବିବେକପୂର୍ଣ୍ର ଅଟେ । ତାକୁ ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେ, କର୍ମ କରିବାରେ ସେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର, 
କିନ୍ତୁ କର୍ମଫଳ ଅନେକ ନିୟମାନୁସାର ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥ୍ଵବାରୁ ଫଳପ୍ରାପ୍ତିରେ ସେ ପରବଶ, ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନୁହେଁ। 
ତେଣୁ କୌଣସି ଫଳବିଶେଷରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇ ତାକୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଆଗ୍ରହ ରଖିବା କେବଳ ଅଜ୍ଞାନ 
ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି ହୋଇ ନ ପାରେ। 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ପରମାର୍ଥଦର୍ଶୀ ମହାତ୍ମା ବିଷୟରେ ବଣ୍ଠ୍ରନା କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ସର୍ବକର୍ମାଣି ମନସା ସନ୍ନ୍ୟସ୍ୟାସ୍ତେ ସୁଖଂ ବଶୀ | 
ନବଦ୍ଵାରେ ପୁରେ ଦେହୀ ନୈବ କୁର୍ବନ୍ନ କାରୟନ୍‌ ॥୧୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବ-କର୍ମାଣି = ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ, ମନସା = ମନ ଦ୍ଵାରା ବା ମାନସିକ ଭାବେ, ସନ୍ନ୍ୟାସ୍ଯ = 
ତ୍ୟାଗ କରି, ଆସ୍ତେ = ଅବସ୍ମାନ କରେ, ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖରେ, ବଶୀ = ଇନ୍ଦିୟ ଓ ମନକୁ 
ବଶୀଭୂତ କରିଥୁବା, ନବଦ୍ାରେ = ନବଦ୍ଵାର ବିଶିଷ୍ଟ, ପୁରେ = ଶରୀରରୂପୀ ପୁରରେ, 
ଦେହୀ = ଦେହଧାରୀ, ନ = ନାହିଁ, ଏବ = ମଧ୍ଯ, କୁର୍ବନ୍‌ = କରି, ନ = ନାହିଁ, କାରୟନ୍‌ = 


କରାଇ। 

ଅନ୍ନୟଃ : ବଶୀ ଦେହୀ ନବଦ୍ଵାରେ ପୁରେ ସର୍ବକର୍ମାଣି ମନସା ସନ୍ଜ୍ୟସ୍ଯ ନ କୁର୍ବନ୍‌ ନ କାରୟନ୍‌ ଏବ 
ସୁଖଂ ଆସ୍ତେ ।୧୩ 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସକଳ କର୍ମଗୁନିନୁ ମନରୁ ସନ୍ୟାସ କଳି ସଂପମୀ ଦୁବ୍ଦୁଶ ନବଭ୍ଣାନ ଥବା ଶର ନଗରରେ 
ସୁର୍ମମୁର୍କନ ଜନି ସୂୟଂ ଜୌଣନଦି କର୍ନ କଳେ ନାନି ' ଥାଥକ/ ଳାହଜୁାଜ/ କନ/ଏ ନାନି ¦ // 0 77 

ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ସର୍ବ କର୍ମାଣି ମନସା ସନ୍ନ୍ୟସ୍ୟାସ୍ତେ ସୁଖଂ ବଶୀ - ଜଗତରୁ ପଳାୟନ କରିବା ସନ୍ନ୍ୟାସ 
ନୁହେଁ। ମିଥ୍ୟା ଧାରଣା ଏବଂ ଅବିବେକପୂର୍ଣ୍ର ଆସକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ତ୍ୟାଗ ହି ବାସ୍ତବିକ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଅଟେ । ଯେଉ 
॥ ୩୬୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧୪ 


ବ୍ୟକ୍ତିର ସମ୍ପୂଣ୍ଟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ତଥା ମନର ପ୍ରବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ନିଜ ଅଧୀନରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ଅଛି ଏବଂ 
ଯାହାର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କର୍ମ ଅହଂକାର ତଥା ସ୍ଵାର୍ଥରହିତ ଅଟେ, ତାଙ୍କୁ ହି ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଆନନ୍ଦ, ପରମ 
ସନ୍ତୋଷ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ତାପରେ ସେ ସୁଖପୁର୍ବକ ଶରୀରରୂପୀ “ ନବଦ୍ଵାର' ଥିବା ନଗରୀରେ ନିବାସ କରେ | 


ନବଦ୍ଵାରେ ପୁରେ ଦେହୀ ନୈବ କୁର୍ବନ୍ନ କାରୟନ୍‌ - ନବଦ୍ଵାରଯୁକ୍ତ ନଗରୀର ରୂପକ 
ଉପନିଷଦମାନଙ୍କରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅଟେ । ଶରୀରକୁ ସେହି ନଗରୀ ସଦୃଶ ତୁଳନା କରାଯାଇଛି, ଯାହାକି ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରେ ନିର୍ମିତ ସୁଦୀର୍ଘ ତଥା ଅତ୍ୟୁଚ୍ଚ ପ୍ରାଚୀର ଦ୍ଵାରା ଆବଦ୍ଧ ଏବଂ ନହର୍‌ ବା ଖାଇରେ ପରିବୂତ୍ତ ହୋଇଥବା 
କିଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନଗରକୁ ବୁଝାଏ । ଏହି ଶରୀରରୂପୀ ନଗରୀର ନବଦ୍ଵାର ହେଉଛି, ଯଥା- ଦୁଇଟି ଆଖୁ, ଦୁଇଟି 
ନାସିକା ରନ୍ଧ୍ର, ଦୁଇଟି କାନ, ମୁଁହ, ଜନନେନ୍ଦ୍ରିୟ ବା ଉପସ୍ଥ ଏବଂ ଗୁହେନ୍ଦ୍ରିୟ। ଏହି ଶରୀରରେ ଜୀବନ କ୍ରିୟା 
ସୁଚାରୁ ରୂପେ ଚାଲିବା ପାଇଁ ଏଥୁରେ ଉପରୋକ୍ତ ଦ୍ଵାରଗୁଡ଼ିକ ରହିବା ଯଥାର୍ଥ ଅଟେ । ଯେଭଳି, ଜଣେ ରାଜା 
ତାଙ୍କର ଗଡ଼ ବା ନଗରରେ ରହି ମନ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶାସନ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି। ତାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତିରେ ହିଁ ବିଭିନ୍ନ 
ପଦବୀରେ ଅଧ୍ରକାରୀଗଣ ଅନୁମତି ତଥା ନିର୍ଦେଶ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ନିଜ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ ତୁଲାଇଥାନ୍ତି, ସେହିଭଳି, 
ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମା ସ୍ଵୟଂ ଅକରତ୍ତା ରହି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର କେବଳ ସାନ୍ନିଧ୍ଯରେ ସକଳ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୁଡ଼ିକ 
ସହିତ ଅନ୍ତଃକରଣ ଚତୁଃଷ୍ଟୟ (ମନ, ବୁଵି, ଚିତ୍ତ ଓ ଅହଂକାର) ସ୍ଵବ୍ୟାପାରରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ରୂପକର ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସଂଯମୀ ଏବଂ ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ ପୁରୁଷ ଶରୀରରେ ସୁଖରେ 
ରହି ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦିୟମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରେ। କିନ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ନାହିଁ 
ଅଥବା ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା କରାଏ ନାହିଁ। 


ନ କର୍ତୁତ୍ଵଂ ନ କର୍ମାଣି ଲୋକସ୍ୟ ସୂଜତି ପ୍ରଭୁଃ 
ନ କର୍ମଫଳସଂୟୋଗଂ ସ୍ଵଭାବସ୍ତୁ ପ୍ରବର୍ତତେ ॥୧୪॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାହିଁ, କର୍ତ୍ତ୍ଵମ୍‌ = କର୍ଭୂତ୍ଵ, ନ = ନାହିଁ, କର୍ମାଣି = କର୍ମଗୁଡିକୁ, ଲୋକସ୍ଯ = 


ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର, ସୂଜତି = ରଚନାକରେ, ନ = ନାହି, କର୍ମଫଳ- ସଂୟୋଗମ୍‌ = କର୍ମଫଳ 
ସହିତ ସଂଯୋଗ, ସ୍ବଭାବଃ = ସ୍ଵଭାବ, ତୁ = କିନ୍ତୁ, ପ୍ରବର୍ତତେ = ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଉଛି | 


ଅନ୍ବୟଃ : ପ୍ରଭୁଃ ଲୋକସ୍ଯ କର୍ତ୍ୃତ୍ବଂ ନ ସୂଜତି ନ କର୍ମାଣି, ନ କର୍ମଫଳ ସଂୟୋଗଂ, ତୁ ସ୍ଵଭାବଃ 
ପ୍ରବତିତେ ।୧୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ` 6ଲ/କମାନଙନ ଯାନୀ ନୁ (୍ଦଶୂଜ? କୁଳ, କର୍ନ ଏକଂ କର୍ନଙ୍ଘଳନ ସଂଘଦୋର ନନୟଦିଳୁ 
ଜଚନ, କନ ନି ¦ 2/42/ ନକୁଜି ନହୁଜ/ବନ# ସଚୁକିଛି କଳିଥାଏ // ¢ ୪୮/ 


॥ ୩୬୭ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ନ କର୍ତୂତ୍ବଂ ନ କର୍ମାଣି ଲୋକସ୍ଯ ସୂଜତି ପ୍ରଭୁଃ - ବେଦମାନଙ୍କରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ପ୍ରତିପାଦନ କରାଯାଇ କୁହାଯାଇଛି କି ସେ ସର୍ବଜ୍ଞ, ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ, ସର୍ବଦ୍ରଷ୍ଟା, କର୍ମାଧଧକ୍ଷ 
ତଥା କର୍ମଫଳଦାତା ଅଟନ୍ତି, ଯିଏ ସମସ୍ତ ଜୀବମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ନିଜ ନିଜର କର୍ମାନୁସାରେ ହିଁ 
ନ୍ୟାୟପୂର୍ବକ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି । ଏଠାରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା ଜଗତ୍‌ ସହିତ ତାଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ 
ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ କରାଯାଇଛି । 


ପରମାମ୍ବା କର୍ର୍ମତ୍ଵକୁ ( ଅହଂକାର) ଉପ୍ପନ୍ନ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଅଥବା କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ଅନୁମୋଦନ ମଧ୍ଯ 
କରନ୍ତି ନାହି | କର୍ମରେ ତା'ର ଫଳ ସହିତ ସଂଯୋଗ କରିବା ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ। 


ଅନେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନଙ୍କ ମତାନୁସାରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ' ପ୍ରଭୁ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା କର୍ମାଧ୍ଧକ୍ଷ କର୍ମଫଳଦାତା 
ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ, ଭଗବାନଙ୍କ କଥନରେ ସେମାନଙ୍କର ମତର ପୁଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହି । ବିଚାର 
କଲାପରେ ଯେକୌଣସି ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ ବୁଝିପାରିବ ଯେ, ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଭଗବାନ୍‌ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ନିରୁପାଧ୍ଵକ ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମାର ସ୍ଵରୂପକୁ ଜଣାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଆତ୍ମାର ତିନୋଟି ଶରୀର 
ଯଥା- ସ୍ଥୁଳ, ସୁକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣ ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଦର୍ଶାଯାଇଅଛି । 


ଯଦି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ କଥନ ଅନୁସାରେ ଆତ୍ମାର କର୍ତୂତ୍ଵ, କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ସଂଯୋଗରେ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହି, ତେବେ ଆମ ଜୀବନର ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମା ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବା ଅନୁଚିତ, କାରଣ, କର୍ଭୁତ୍ବାଦିରୁ 
ଭିନ୍ନ ଆମ ଜୀବନର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହି। ତଥାପି ଆମ୍ବୀର ଅଭାବରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ରହିବ ନାହିଁ ଅଥବା 
କ୍ରିୟାରୂପ ବ୍ୟାପାର ମଧ୍ଯ ହେବା ଅସମ୍ଭବ। ତେଣୁ ଆତ୍ମା ଓ ଅନାତ୍ମାର ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ନା କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ 


ମୀ ଖ୍‌ ମ୍‌ ଏ 


ରହିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଅଟେ ଏବଂ ସେହି ବିଚିତ୍ର “ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂର ବଣ୍ଠନା ଏଠାରେ କରାଯାଇଛି । 


<€ = ¿= . . 


ଏହା ସବବିଦିତ ଅଟେ ଯେ, ମନୁଷ୍ୟର ନାକ ନିଜ ସ୍ଥାନରେ ସ୍ତରର ରହେ । ସେଥୁରେ ସ୍ଵେଚ୍ଛା ବା 
ଅନିଚ୍ଛାରେ ଗତି ହୁଏ ନାହିଁ। ତଥାପି ମଧ୍ଯ, ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଜଳରେ ତା'ର ମୁହଁ ଦେଖୂ କହିବ ଯେ 
ତା'ର ନାକ ଏକ କୀଳାରେ ବା କଣ୍ଟାରେ ଝୁଲୁଥିବା କୌଣସି ବସ୍ତୁଭଳି ହଲୁଅଛି, ତେବେ ଏହାର ପ୍ରତିବିମ୍ବ 
ଜଳର ଅସ୍ତିରତାରେ ଅସ୍ତିର ହୋଇ ଏଭଳି ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି ବୋଲି କୁହାଯିବ | କାରଣ, ଶରୀରର ପ୍ରତିବିମ୍ବ 
ଜଳର ସ୍ଥ୍ରିତି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ସେହିପରି, ଉପାଧ୍ଗୁଡ଼ିକରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥିବା ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ଯାହାକୁ 
ଜୀବ ନାମରେ ନାମିତ କରାଯାଇଛି, ତାକୁ କର୍ତୃତ୍, କର୍ମ ତଥା ଫଳ ସଂଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 


ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତି ସ୍ଵୟଂ ସ୍ଥିର ଅଟେ। ତାଂର ଉତ୍ପାଦନ ପରେ ବିତରଣ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଅନେକ ପ୍ରକାରର 
ବୈଦ୍ୟୁତିକ ଉପକରଣ ଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ଯମରେ ସେହି ଶକ୍ତି ଅନେକ ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ। ଏହିପରି ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ 
ଆମ୍ମା ମଧ୍ଯ ଜଡ଼ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ବା ସୀମିତ ହେଲାଭଳି କର୍ତ୍ମୃତ୍ଵାଦି ଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


॥୩୬୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧୫ 


କର୍ମଗୁଡ଼ିକର କର୍ତା ଏବଂ ଭୋକ୍ତା ଜୀବ ଅଟେ, ଆମ୍ମା ନୁହେଁ| ସ୍ଵଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ମିକା ମାୟା 
ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ହି ଆତ୍ମାରେ କର୍ଭୂତ୍ବ୍‌ ଓ ଭୋକ୍ତୃତ୍ବ ଗୁଣ ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ | ପାରମାଥ୍ଥ୍ରକ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଆତ୍ମା 
ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରୁ ସର୍ବଦା ନିଲିପ୍ତ ରହେ। ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି- 


ନାଦତ୍ତେ କସ୍ୟଚିପ୍ସାପଂ ନ ଚୈବ ସୁକୃତଂ ବିଭୁଃ | 
ଅଜ୍ଞାନେନାବୂୃତଂ ଜ୍ଞାନଂ ତେନ ମୁହ୍ୟନ୍ତି ଜନ୍ତବଃ ॥୧୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାହି, ଆଦତ୍ତେ = ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, କସ୍ଯଚିତ୍‌ = କାହାରି, ପାପମ୍‌ = ପାପ କର୍ମକୁ, ନ 
= ନାହିଁ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ହି, ସୁକୃତମ୍‌ = ସୁକର୍ମକୁ, ବିଭୁଃ = ପ୍ରଭୁ, ଅଜ୍ଞାନେନ = 
ଅଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା, ଆବୃତମ୍‌ = ଆବୃତ, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ତେନ = ତା! ଦ୍ଵାରା, ମୁହ୍ଯନ୍ତି = 
ମୋହିତ ହେଉଛନ୍ତି, ଜନ୍ତବଃ = ଜୀବମାନେ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ବିଭୁଃ କସ୍ଯଚିତ୍‌ ପାପଂ ନ, ଚ ସୁକୃତଂ ଏବ ନ ଆଦତ୍ତେ, ଜ୍ଞାନଂ ଅଜ୍ଞାନେନ ଆବୂତଂ, 
ତେନ ଜନ୍ତବଃ ମୁହ୍ୟନ୍ତି ।୧ ୫। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : କିଜ଼ୁୁ ଥର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ବବୟ୧ଳ ଜନାନ୍ଦ୍ରୀ/ କଂଦାନ ପୀର କିନ୍ଦ୍ଯ ପୂୁଣ୍ୟକୁ ୩୮ଣ କଳଳଛି କାନି 
କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାନେ ଥଂଚ଼ତ ନଳ ୬/ନ ଜହିଥବନ୍ତୁ ସଳଳ ଳୀ ଥଞ୍ଞାନନେ ନାନିନ 
6ନଜଛଛଳ //€ #// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନାଦତ୍ତେ କସ୍ଯଚିପଘ୍ସାପଂ ନ ଚୈବ ସୁକୂୃତଂ ବିଭୁଃ - ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, ସର୍ବେଶ୍ବର ପରମାଗ୍ବା 
କାହାର ପାପକର୍ମ କିମ୍ବା ପୁଣ୍ଯ କର୍ମକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି କଥା ପୁରାଣଗୁଡ଼ିକରେ ବର୍ଣିତ 
ଦେବତାମାନଙ୍କର କଳ୍ପନାରୁ ଭିନ୍ନ ଅଟେ, କାରଣ ପୁରାଣରେ ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି ଯେ, ଜୀବମାନଙ୍କର 
ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ହିସାବ ଦେବତାମାନେ ରଖନ୍ତି । କଥାପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ବେଦାନ୍ତର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରେମରେ ଆଘାତ ଦେଲାଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ତେଣୁ ଗୀତା ଉପଦେଶ ପରିବର୍ଭେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଗବାନଙ୍କ ଲୀଳାଗୁଡ଼ିକର ଅଧ୍ଯୟନ କରି ଭାବ ବିଭୋର ହେବାକୁ ସେମାନେ ଅଧ୍ଧକ ପସନ୍ଦ 
କରନ୍ତି। ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ ଏହି ଧାରଣା ଅଛି କି ମେଘମାନଙ୍କ ଉପରେ କେଉଁଠି ଆକାଶରେ 
ବସିଥିବା ବିଶ୍ଵର ସକଳ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଶୁଭ-ଅଶୁଭ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ନିରୀକ୍ଷଣ କରି ଭଶ୍ଵର କର୍ମଫଳ 
ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ତଥା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ପାଳନ-ପୋଷଣ କରନ୍ତି | ପ୍ରଳୟ ପଶ୍ଚାତ୍‌ ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତ 
ଜୀବ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚିଥାନ୍ତି। ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ କର୍ମାନୁସାର ନ୍ୟାୟପୂର୍ବକ ଫଳ 
ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ଯେଉଁମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧି ଅଧ୍ଵକ ବିକଶିତ ଓ ପରିପକ୍ଞ୍‌ ନୁହେଁ, ସେମାନଙ୍କର ହି ଏଭଳି 
ଧାରଣା ହୋଇପାରେ । 


॥ ୩୬୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ସାରା ବିଶ୍ଵର ଅଧ୍ନଷ୍ଠାନସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ଜୀବନର କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଏ 
ଅଥବା ପରିଛିନ୍ନ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରେ ତାଙ୍କର କୌଣସି ବିଶେଷ ରୁଚି ଥୁବାର ଆମେ ମାନିବା ଅନୁଚିତ ହେବ । 
ପରମାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପରିଛିନ୍ନ ଜଗତର ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ଅଭାବ ଦେଖାଯାଏ । କେବଳ ଆମ୍ଭ ବିସ୍ତୃତି କାରଣରୁ ହିଁ 
ଉପାଧ୍ଗୁଡ଼ିକରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥୁବା ସେହି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ କୂର୍ଭୃତ୍‌, କର୍ମ, ଫଳଭୋଗ ଇତ୍ୟାଦିରେ ସମ୍ବନ୍ଧିତ 
ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ସମତଳ ଦର୍ପଣ ପ୍ୃଷ୍ଠରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ସୂର୍ଯ୍ୟରଣ୍ମିରେ କୌଣସି ବିକୃତି ହୁଏ ନାହି, କିନ୍ତୁ 
ଯଦି ସେହି ରଶ୍ମି ଏକ ପ୍ରିଜିମ୍‌ ମାଧ୍ଯମରେ ନିର୍ଗତ ହୁଏ ତେବେ ସାତ ରଙ୍ଗରେ ବିଭାଜିତ ହୋଇଯାଏ। 
, ଏହିପରି ଏକ ଓ ଅଦ୍ଵିତୀୟ, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ପରମାମ୍ବା ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝି ଏହି ଅଦିବ୍ଯ 
_ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେବାରୁ ନାନାରୂପ ଜଗତ୍‌ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। 

ଅଜ୍ଞାନେନାବୂୃତଂ ଜ୍ଞାନଂ ତେନ ମୁହ୍ୟନ୍ତି ଜନ୍ତବଃ - ଏଠାରେ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଜ୍ଞାନର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ସୁନ୍ଦର 
ଭାବେ ବଣ୍ଣ୍ରନା କରାଯାଇଅଛି । ଅଜ୍ଞାନ, ଜ୍ଞାନ ହୋଇ ନ ପାରେ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ଅଜ୍ଞାନର କୌଣସି ଏକ 
ଅଂଶ ନୁହେଁ । ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ସ୍ଵଭାବ ହେତୁ ଏହି ଉଭୟଙ୍କ ସହିତ ଅସ୍ତିତ୍ବର ସମ୍ବନ୍ଧ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମ୍ଭବ । 
କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ “ ଅଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାନ ଆବୃତ ହୋଇଛି”” ଏହା ଏଭଳି ଅଟେ, 
ଯେପରି କୌଣସି ଜଙ୍ଗଲରେ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ ଅନ୍ଧକାରରେ ଦୂରରୁ ପ୍ରକାଶର କିରଣ ଦେଖ କୁହାଯାଇପାରେ 
ଯେ, “ ସେହି ପ୍ରକାଶ ଅନ୍ଚଜକାରରେ ଆବୃତ ହୋଇଯାଇଛି ” | ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଵୋକରେ ଅଜ୍ଞାନ ଆବରଣକୁ ଦୂର 
କରିବାର ଉପାୟ ତଥା ତା'ର ନିବୃଭିର ଫଳ ବିଷୟରେ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି | 

ସତ୍ୟର ଅନାବରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଅଜ୍ଞାନର ନିବୃଭ୍ଭି ମାତ୍ର ଅପେକ୍ଷିତ ଅଟେ, ଜ୍ଞାନର ଉପରି ନୁହେଁ | 
ତେଣୁ ସତୀର ପ୍ରାପ୍ତି ବାସ୍ତବରେ ସିଦ୍ଧବସ୍ତୁର ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତି ଅଟେ। ସୁତରାଂ, ଏହା କୌଣସି ନୂତନ ଉପଲବ୍ଧି 
ନୁହେଁ। ଏହାକୁ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି- 


ଜ୍ଞାନେନ ତୁ ତଦଜ୍ଞାନଂ ୟେଷାଂ ନାଶିତମାତ୍ମନଃ | 
ତେଷାମାଦିତ୍ୟବଜ୍‌ଜ୍ଞାନଂ ପ୍ରକାଶୟତି ତପ୍ପରମ୍‌ ॥ ୧୬॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଜ୍ଞାନେନ = ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା, ତୁ = କିନ୍ତୁ, ତତ୍‌ = ସେହି, ଅଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଅଜ୍ଞାନକୁ, ୟୋଷାମ୍‌ = 
ଯାହାର, ନାଶିତମ୍‌ = ନଷହୁଏ, ଆମତ୍ବନଃ=ଆତ୍ବାର, ତେଷାମ୍‌ = ସେମାନଙ୍କ, ଆଦିତ୍ୟବତ୍‌ = 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଭଳି, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରକାଶୟତି = ପ୍ରକାଶ କରେ, ତତ୍‌-ପରମ୍‌ = ସେହି 
ପରମତତ୍ତ୍ଵ ପରମାତ୍ମା। 

ଅନ୍ନୟଃ : ୟେଷାଂ ଆତ୍ମନଃ ଜ୍ଞାନେନ ତତ୍‌ ଅଜ୍ଞାନଂ ନାଶିତଂ, ତେଷାଂ ଜ୍ଞାନଂ ଆଦିତ୍ୟବତ୍‌ ତତ୍‌ ପରଂ 
ପ୍ରକାଶୟତି ।୧୬। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଠନନ୍ତୁ ଯାନ 6ସେନ୍ଦି ଅଜ୍ଞାନ ଥାନ୍ନନ୍ତାନ ମୂଲ ନଣ ହୋକନାଂଏକ ମାନ ରଣସନକି ୨ଲା 
ସୂର୍ଦ୍ୟଟ ସଚ଼ଶ ଯୀନମାନ୍ତ୍ରାକ୍କ ୨ଡଳାିତ କଣନେ //୧.୬/ 

॥ ୩୭୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧୬ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଜ୍ଞାନେନ ତୁ ତଦଜ୍ଞାନଂ ୟେଷାଂ ନାଶିତମାତ୍ମନଃ - ଶୋକ ଓ ମୋହରେ ଗ୍ରସ୍ତ 
ଜୀବମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମସ୍ବରୂପ ଅବିଦ୍ୟାରେ ଆବୃତ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନଙ୍କୁ ଆତ୍ମାର ଶୁଦ୍ଧ 
ସ୍ଚୂପ ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହି। ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ପାଇଁ ଅଜ୍ଞାନର ଆବରଣ ସମ୍ପୂର୍ଣ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 
ଦୀର୍ଘକାଳରୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଥୁବା ଅନ୍ଧକାର ପ୍ରକାଶର ଉପସ୍ଥିତିରେ ତଳ୍ଳାଳ ଦୂ ହୋଇଯାଏ । 
ଏଥିଲାଗି କ୍ରମବିଶେଷର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଏହିପରି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଉଦୟ ହେବାକ୍ଷଣି ହି ଅନାଦି ଅବିଦ୍ୟା 
ତକଳାଳ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଥାଏ।। ଅବିଦ୍ୟାରୁ ଅହଂ କାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ଯାହାର ଅସ୍ତତ୍ବ ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି 
ସହିତ ହୋଇଥିବା ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ବଳବତ୍ତର ରହେ ଅଜ୍ଞାନ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା ପରେ ଅହଂକାର ମଧ୍ଧ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ଦ୍ଵୈତବାଦୀମାନଙ୍କୁ ବେଦାନ୍ତର ଏହି ଅଦ୍ଵୈତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୁଝିବାକୁ କଠିନ ବୋଧ ହୁଏ। ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ଜାଣିବା ପାଇଁ ଆମ ପାଖରେ ଉପଲବ୍ଧ ସାଧନ ହେଉଛି- ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ତଥା ବୁଦ୍ଧି । ଅହଂକାର ଏଗୁଡ଼ିକ 
ମାଧ୍ଯମରେ ଦେଖେ, ଅନୁଭବ କରେ ଏବଂ ବିଚାର କରେ। ଦ୍ଵୈତବାଦୀ ଏହାକୁ ବୁଝିବାକୁ ଅସମର୍ଥ ଯେ 
ଅହଂକାର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମୁହ, ମନ ଓ ବୁଝିର ଅଭାବରେ ଆମ୍ଭଜ୍ଞାନ କିପରି ସମ୍ଭବ ଅଟେ | ଜଣେ ବୁଦ୍ଧିମାନ 
ବିଚାରକ ଠାରେ ଏହି ଶଙ୍କା ଆସିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଅଟେ । ଏହାକୁ ଅନୁମାନ କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ଅହଂକାର ନଷ୍ଟ ହେଲାପରେ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ସ୍ଵତଃ ହୋଇଯାଏ। 


ତେଷାମାଦିତ୍ୟବଜ୍‌ଜ୍ଞାନଂ ପ୍ରକାଶୟତି ତତ୍ପରମ୍‌ - ବିଚାରଶୀଳ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଏ କଥା ସରଳରେ 
ବୁଝାଯାଇ ପାରିବ ନାହି। ତେଣୁ ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ପ୍ରଭୁ ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଇଛନ୍ତି ‹ ଆଦିତ୍ୟବତ୍‌' । ଆମ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନୁଭବ ଏହି କି ବର୍ଷା ରତୁରେ ବହୁ ସମୟରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆକାଶରେ ଦେଖାଯାଏ ନାହି, ତେଣୁ 
ଆମେ କହିଥାଉ “ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବାଦଲ ଦ୍ଵାରା ଢାଙ୍କି ହୋଇଯାଇଛି” । ଏହି ବାକ୍ୟର ଅର୍ଥ ଉପରେ ବିଚାର କଲେ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ, ସୂଯ୍ୟୁ ବାଦଲର ଛୋଟ ଛୋଟ ଖଣ୍ଡରେ କିପରି ଢାଙ୍କି ହୋଇପାରିବ । ଏହି ବିରାଟ ବିଶ୍ଵରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ତା'ର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବୈଭବ ସହିତ ବିଦ୍ୟମାନ ଅଟେ, ତା'ଠାରୁ ବାଦଲ ବହୁତ ନିମ୍ନ ସ୍ତରରେ ଥାଏ । 
ପ୍ରଥିବୀ ପୂଷ୍ପରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ଥୁବା ଛୋଟ ଶରୀରଧାରୀ ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ବିନ୍ଦୁପ୍ରାୟ ଆଖରେ ଦେଖେ ଯେ 
ବାଦଲ ପ୍ରକାଶମାନ ଆଦିତ୍ୟକୁ ଢାଙ୍କି ଦେଇଛି । ଯଦି ଆମେ ନିଜର ଛୋଟ ଆଙ୍ଗୁଠିରେ ଆଖ୍ୁକୁ ବନ୍ଦକରି 
ରଖିବା ତେବେ ବିଶାଳ ପର୍ବତ ମଧ୍ଯ ଢାଙ୍କି ହୋଇଯିବ। 


ଏହିପରି ଜୀବ ଯଦି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟି ରଖେ ତେବେ ସେହି ଅନନ୍ତ ଆତ୍ମାକୁ ଅବିଦ୍ୟାରେ 
ଆବୃତ ହେଲାଭଳି ଅନୁଭବ କରେ। ଏହି ଅବିଦ୍ୟା ସତ୍‌-ଚିତ୍‌-ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାରେ ନାହିଁ, ଯେଭଳି ବାଦଲ 
ସୂର୍ଯ୍ୟରେ ନ ଥାଏ। ଅନନ୍ତ ସତ୍ର ତୁଳନାରେ ସୀମିତ ଅବିଦ୍ୟା ବହୁତ ତୁଚ୍ଛ ଅଟେ। କିନ୍ତୁ ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପର 
ବିସ୍କ୍ୃତି ଆମ ହୃଦୟରେ ଅହଂକାର ଉତ୍ପନ୍ନ କରାଇବା ଯୋଗୁଁ ଆମକୁ ଏହି ମିଥ୍ୟା ଅବଧାରଣା ହୁଏ ଯେ, 
॥ ୩୭୧ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭ / ଅଧ୍ାୟ ୫ 


ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସତ୍‌ ଆତ୍ମା ଅବିଦ୍ୟାରେ ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଯାଇଛି । ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ନଷ୍ଟ ହେଲାପରେ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ସ୍ଵତଃ 
ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାଏ, ଯେପରି ମେଘଖଣ୍ଡ ପବନ ଦ୍ଵାରା ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ଛିନ୍ନଭିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ନିଜ ସ୍ତନରେ ଆକାଶରେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ହୋଇଥାଏ। 


ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ ଦେଖିବାକୁ ଅନ୍ୟକୌଣସି ପ୍ରକାଶର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ, ଆତ୍ମାନୁଭବ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଏହିଭଳି 
ଅନ୍ୟ ଅନୁଭବର ଅପେକ୍ଷା ନ ଥାଏ, କାରଣ ଆମ୍ମା ସ୍ଵୟଂ ଜ୍ଞାନସ୍ଵରୂପ। ଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତନିହିତ ତତ୍ତ୍ଵ ଚେତନା 
ଅଟେ। ଅତଏବ, ଅହଂକାର ଆମ୍ମାନୁଭୂତି ଲାଭକରି ଆମ୍ମସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଏ। ସ୍ଵପ୍ନରୁ ଜାଗ୍ରତକୁ ଆସିବା 
ପରେ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ତାଂର ସପପ୍ପାବସ୍ଥାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷ ହୋଇଯାଏ ସେ ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷକୁ କଦାପି 
ଭିନ୍ନ ରୂପେ ଦେଖେ ନାହିଁ ବା ଅନୁଭବ କରେ ନାହି । ସେହିପରି “ ଅହଂକାର” ଅଜ୍ଞାନରୁ ଉର୍ଵ୍ବକୁ ଉଠି ସ୍ଵୟଂ 
ଆମ୍ବସ୍ବରୁପ ସହିତ ଏକରୂପ ହୋଇଯାଏ । ଅହଂକାର ଓ ଆତ୍ମାର ସମ୍ବନ୍ଧ ତଥା ଆତ୍ମାନୁଭୁତିର ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ 
ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ସୂର୍ଯ୍ୟର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା ବଣ୍ଝିନା କରାଯାଇଛି, ଯାହାର ଲକ୍ଷ୍ୟାର୍ଥ ଉପରେ ସମସ୍ତ ସାଧକମାନଙ୍କୁ 
ମନନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଆତ୍ମନିଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ସବୁ ସମୟ ପାଇଁ ଜନ୍ମ ମୃତ୍ୟୁ ରୂପ ଚକ୍ରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ 

ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି- 

ତଦ୍‌ବୁଦ୍ଧୟସ୍ତ ଦାମ୍ବ୍ରାନସ୍ତ ନ୍ନିଷ୍ଠାସ୍ତତ୍‌ପରାୟଣାଃ | 
¿ `. ୭ % 
© 

ଗଚ୍ଛନ୍ତ୍ପୁନରାବୃତ୍ତଂ ଜ୍ଞାନନଧୂତକଳ୍ପଷାଃ ॥୧୭॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତଦ୍‌ ବୁଦ୍ଧୟଃ = ଯାହାର ବୁଵି ତଦାକାର ହୋଇଛି, ତଦ୍‌ ଆତ୍ମାନଃ = ଯାହାର ମନ ତଦାକାର 
ହୋଇଛି । ତତ୍‌ ନିଷ୍ଠା = ଯାହାର ପରମାମ୍ବା ତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥିତି ଅଛି । ତତ୍ପରାୟଣାଃ = ପରମାତ୍ମା 
ପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତି, ଗଚ୍ଛନ୍ତି - ଯାଆନ୍ତି, ଅପୁନରାବୃତ୍ରିମ୍‌ = ଅପୁନରାବୃତ୍ତି ବା ପୁନରାବୃତ୍ତି ନ 
ହେବା। ଜ୍ଞାନ- ନିର୍ଧୂତ-କଲ୍ପଷାଃ = ଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ ପାପ ରହିତ ହୋଇ | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧୟଃ ତଦାମ୍ମାନଃ ତନ୍ନିଷ୍ଠାଃ ତତପ୍ଵରାୟଣାଃ ଜ୍ଞାନନିଧୂତକଳ୍ପଷାଃ, ଅପୁନରାବୃୂଭିଂ 
ଗଚ୍ଛନ୍ତି ।୧୭। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଯାହା ଚୂଣି ଦନ ନନମାନ୍ଦ୍ରାମଠନେ ନତ ଥଟା ନାମର ନଳ ଜହର ଯୋନନ୍ୀନଛି, 
ଜକ ଠ୦6ନ ନ ଯାହାର ନିଶ/ ଥଛି ହି (ବହୁ) @ ଯାର ଯଜମ ଲକ୍ଷ/ ଅଟ, ଜ୍ଞାନରୁର/ 


6 ସନି [2,,2(202.20 200, ଥହ୍ଦୁନନବୃଣିକୁ 9୨ ନୁଅ ଥର୍ଥାତ୍‌ /କ6 ହୁକ ହ୪ 
ନାହିଁ /⁄୧୭/ 


॥୩୭୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧୭ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ତଦ୍ବୁଦ୍ଧୟସ୍ତ ଦାମ୍ବାନସ୍ତନ୍ମିଷ୍ଠାସ୍ତତ୍‌ପରାୟଣାଃ - ଶାସ୍ତ୍ୁଗୁଡ଼ିକର ଗହନ ଅଧ୍ୟୟନ ଦ୍ଵାରା ସାଧକ 
ତା'ର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସବୁ ସ୍ତରରେ ଆତ୍ମଯୁକ୍ତ ବା ଆତ୍ମକୈନ୍ଦ୍ରିକ ହୋଇଯାଏ। ବୁଦ୍ଧି ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପର ନିଶ୍ଚୟ କରି 
ସେଥୁରେ ହି ସ୍ଥିତ ହୁଏ ଏବଂ ତା'ର ମନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାବନା ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ତୁତି ଗାନକରେ । ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦ- 
ସ୍ଵରୂପକୁ ଆତ୍ମାରୂପେ ଚିହ୍ନି ସାଧକର ସେଥୁରେ ନିଷ୍ଠା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଅପରିଛିନ୍ନ ଏବଂ 
ଅପରିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଆତ୍ମା ବ୍ୟତିରେକେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୋଇ ନ ପାରେ । 


ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟୟନ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ତାଂର ସତ୍ୟାତ୍ମସ୍ବରୂପର ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ, ତା' ପାଇଁ ପୁନଃ ରାଗ- 
ଦ୍ବେଷରୂପୀ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିବାକୁ ଅବସର ଅଥବା କାରଣ ରହେ ନାହିଁ| ଏହା ହିଁ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧୟନର ପ୍ରୟୋଜନ । 
ଅଧ୍ୟୟନ ପଶ୍ଚାତ୍‌ ଆବଶ୍ୟକତା ହୁଏ କି ସେହି ପରମ ଜ୍ଞାନ ଅନୁସାରେ ଜୀବନଯାପନ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶାସ୍ତ୍ର 
ବିଧାନ ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ କରେ। ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଆଚରଣ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସ୍ଵସ୍ଵରୂପରେ ଅବସ୍ଥାନ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇପାରେ। 


ଗଚ୍ଛନ୍ତ୍ୟପୁନରାବୂ ଭିଂ ଜ୍ଞାନି ୍ଧୂତକଳ୍ପଷାଃ - ସ୍ଵରୂପରେ ନିଷ୍ଠା ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିର ପୁନର୍ଜନ୍ମ 
ହୁଏ ନାହି। ଏହାର କାରଣ କଣ ? ଆମେ କିପରି କହିପାରିବା ଯେ, ଜ୍ଞାନ ଉପରାନ୍ତ ପୁନଃ ଅହଂକାର 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ ନାହି ? ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ ଜ୍ଞାନନିର୍ଧୂତକଳ୍ପଷାଃ ”- ଏହି ବିଶେଷଣ ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଉପରୋକ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି । କଳ୍ପଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପାପପୂର୍ଣ୍ଣ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ । ବାସନାଗୁଡ଼ିକରୁ 
ଅହଂକାର ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ବେଦାନ୍ତରେ ବାସନାକୁ ହି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର ବାଧକ ବା ଆତ୍ମଅଜ୍ଞାନ କହନ୍ତି । ଅଜ୍ଞାନର 
ବିରୋଧୀ ଆମ୍ମଜ୍ଞାନର ଉଦୟ ହେଲାପରେ ଦୁଃଖଦାୟକ ଅଜ୍ଞାନ ଅନ୍ଧକାର ବିନାଶ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ତଦ୍‌ଜନିତ ଅହଂକାର ମଧ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହୁଏ। ତା'ପରେ ଅହଂକାର ପୁନଃ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହି, କାରଣ ଜ୍ଞାନର 
ଉପସ୍ଫିତିରେ ଅଜ୍ଞାନ ରହିପାରେ ନାହି। 


ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଅଜ୍ଞାନ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ସେହି ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ କେଉଁ ପ୍ରକାର ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଦେଖନ୍ତି ? ଏହାର ଉତ୍ତର ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଦେଇଛନ୍ତି - 


| ୩୭୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ବିଦ୍ୟାବିନୟସମ୍ପନ୍ନେ ବ୍ରାହ୍ମଣେ ଗବି ହସ୍ତ ନି | 
ଶୁନି ଚୈବ ଶ୍ଵପାକେ ଚ ପଣ୍ଡିତାଃ ସମଦର୍ଶିନଃ ॥୧୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବିଦ୍ଯା-ବିନୟ-ସମ୍ପନ୍ନେ = ବିଦ୍ୟା-ବିନୟ ଯୁକ୍ତ, ବ୍ରାହ୍ମଣେ = ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ ଗବି = ଗାଭ, 
ହସ୍ତନି = ହାତୀ, ଶୁନି = କୁକୁର, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ବି, ଶ୍ବପାକେ = ଚଣ୍ଡାଳକୁ, ଚ = 
ଏବଂ, ପଣ୍ଡିତାଃ = ଜ୍ଞାନୀ ବା ପକିତମାନେ, ସମଦର୍ଶିନଃ = ସମଦୂଷ୍ି ସମ୍ପନ୍ନ।| 


ଅନ୍ଵୟଃ : ବିଦ୍ୟାବିନୟସମ୍ପନ୍ନେ ବ୍ରାହ୍ମଣେ ଗବି, ହସ୍ତିନି ଶୁନି ଚ ଶ୍ଵପାକେ ଚ ପଣ୍ଡିତାଃ ସମଦର୍ଶିନଃ 
ଏବ ।୧୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜ୍ନ/ହୁଜୁଶ କିଜ# ¢ କିନୟଣଜେ ସମ୍ମଳନୁ ରହୁଣ, ଲାଲ, ନାତନ କୁଳୁଜ ¿¢ ରାଣ୍ଡାଳ ଠନ 
ମଁ ସମ ଜକୁ (ଆନ୍/)କୁ କେଜଛି //¢ / / 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବିଦ୍ୟାବିନୟସମ୍ପନ୍ନେ ବ୍ରାହ୍ମଣେ ଗବି ହସ୍ତିନି - ନିଜର ଜ୍ଞାନ ଅନୁସାର ହି ଆମର 
ଜଗତକୁ ଦେଖିବାର ଦୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ। ଆମ୍ମଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ସର୍ବତ୍ର ସମରୂପ ବିଦ୍ୟମାନ ଦିବ୍ୟ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଦର୍ଶନ କରେ। ସମୁଦ୍ରରେ ଉଠୁଥ୍ବବା ଅସଂଖ୍ୟ ଢେଉଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ସମୁଦ୍ରର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବନା ହୁଏ 
ନାହି। ମାଟି ଦୃଷ୍ଟରେ ମାଟିରୁ ନିର୍ମିତ ସମସ୍ତ ପାତ୍ର ବା ଘଟ ଏକ ସମାନ ଅଟେ। ଏହିପରି ଯେଉଁ 
ଅହଂକାର ରହିତ ପୁରୁଷ ତା'ର ବ୍ରହ୍ମସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଛି, ତାଂର ନାମରୂପମୟ ସୃଷ୍ଟି ଆଡ଼କୁ 
ଦେଖିବାର ଦୃଷ୍ଟି ସମ ହୋଇଯାଏ। ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଉଥୁବା ସମସ୍ତ ପ୍ରକାରର ଭେଦ କେବଳ 
ଉପାଧ୍ଗୁଡ଼ିକରେ ଥାଏ। ମନୁଷ୍ଯ - ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଭେଦ କେବଳ ଶାରୀରିକ ରୂପ ଓ ରଙ୍ଗରେ 
ହୋଇପାରେ ଅଥବା ମନର ସ୍ଵଭାବ ଅଥବା ବୁଵିିର ବିଚାରରେ ହୋଇପାରେ। ପରନ୍ତୁ, ଜୀବନ ତତ୍ତ୍ବ 
ସବୁ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସର୍ବଦା ଏକ ହି ଅଟେ । 


ତେଣୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ବିଦ୍ୟା-ବିନୟଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଗାଭ, ହାତୀ, 
କୁକୁର ଓ ଚାଣ୍ଡାଳ- ଏହି ସମସ୍ତକୁ ସମଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖେ । 


ଆତ୍ମସାକ୍ଷାତ୍‌କାରର ` ମୁଖୟ ଲକ୍ଷଣ ହେଉଛି- ସମଦର୍ଶନ | ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ତା'ର । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ରାଗଦ୍ଵେଷ 
ଯୋଗୁଁ ଭେଦ ରଖେ ନାହିଁ। ଆତ୍ସ୍ବରୁପରେ ଧନୁଭବ କରୁଥିବା ପରମ ସତ୍ୟକୁ ହିଁ ବିଭିନ୍ନ ନାମରୂପରେ 
ବ୍ଯକ୍ତ ହେଉଥୁବାର ଦେଖେ। 


ଏହି ଶ୍ଳୋକର ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଗୌତମ ସ୍ଵୃତିକୁ ଉଦ୍ଧୃତ କରି ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉତ୍‌ଥାପିତ 
କରିଛନ୍ତି, ଯାହାର ନିରାକରଣ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କରାଯାଇଛି । ସେହି ସ୍ଵତି ଗ୍ରନ୍ଦୁ ଅନୁସାରେ, ଯେପରି 


॥ ୩୭୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧୯ 


ପୂଜନୀୟ ବ୍ୟକ୍ତିର, ଅନାଦର କରିବା ଦୋଷଯୁକ୍ତ ଅଟେ, ସେଭଳି ଅନାଦରଣୀୟ ବ୍ୟକ୍ତିର ସମ୍ମାନ କରିବା 
ମଧ୍ଯ ସେତିକି ଦୋଷ ଅଟେ। ସ୍ଵୃତିର ଏହି କଥନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମାନ କୁକୁରକୁ ଆଦର କରିବା ଅଥବା 
ଅନାଦର କରିବା ସମାନ ଅଟେ। ଏହି ଉଭୟ ପାପପୂର୍ଣ୍ଣ ବା ଦୋଷଯୁକ୍ତ ଆଚରଣ ଅଟେ! କିନ୍ତୁ ସମଦର୍ଶୀ 
ପୁରୁଷ ଏହି ଦୋଷରୁ ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ। ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି- 


ଇହୈବ ତୈର୍ଜିତଃ ସର୍ଗୋ ୟେଷାଂ ସାମ୍ୟେ ସ୍ଥ୍ରିତଂ ମନଃ | 
ନିର୍ଦୋଷଂ ହି ସମଂଂ ବ୍ରହ୍ମ ତସ୍ବାଦ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଣି ତେ ସ୍ଥରିତାଃ ॥୧୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇହ = ଏଠାରେ, ଏବ = ବି, ତୈଃ = ସେମାନେ, ଜିତଃ = ଜିତିଛନ୍ତି, ସର୍ଗଃ = ସାରା 
ସଂସାରକୁ , ୟେଷାମ୍‌ = ଯାହାର କି, ସାମ୍ୟେ = ସମତାରେ, ସୁ ତମ୍‌ = ସୁତ, ମନଃ = ମନ, 
ନିର୍ଦୋଷମ୍‌ = ନିର୍ଦୋଷ, ହି = ଅବଶ୍ଯ, ସମମ୍‌ = ସମାନ, ବ୍ରହ୍ମ = ବ୍ରହ୍ମ, ତସ୍କାତ୍‌ = 
ଅତଏବ, ବ୍ରହ୍ମଣି = ବ୍ରହ୍ମରେ, ତେ = ସେମାନେ, ସୁତାଃ = ସୁତ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟେଷାଂ ମନଃ ସାମ୍ୟେ ସ୍ଥିତଂ ତୈଃ ଇହ ଏବ ସର୍ଗଃ ଜିତଃ, ବ୍ରହ୍ମ ହି ନିର୍ଦୋଷଂ ସମଂ, ତସ୍ଲାତ୍‌ 
ତେ ବ୍ରହ୍ମଣି ସ୍ଥିତାଃ ।୧୯। 


୬. 
=+ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ୍ନୀହ୍ୂର ମନ ସମନ କ/ବନେ ନଜ ଜାଂକୁନ/ ଏନିଠାଣନ କି ଏ ସଂନାନକୁ ଚୟ 
କନାଫାନ୍ଦଥଂଏ ଲାନଣ ବହୁ ନିରଭୌ © ସମ ଥଣଟେ 6ଜଣୁ ସେ ବହୁନେ ନି ବ୍ରିତ 
ଥ6ଟେ // € ୯'/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଇହୈବ ତୈର୍ଜିତଃ ସର୍ଗୋ ୟେଷାଂ ସାମ୍ୟେ ସ୍ଥୂତଂ ମନଃ - ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରାୟଃ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଶାସ୍ତ୍ରର ସାରାଂଶକୁ ସୁତ୍ର ରୂପେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଅଛି । ପ୍ରସ୍ତୁତ ପ୍ରକରଣର ସନ୍ଦର୍ଭରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଏହାକୁ 
ଦର୍ଶାଇବା ଆବଶ୍ୟକ ଥଲା ଯେ ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ବଣ୍ଡିତ ସମଦର୍ଶନ ରୂପ ପୁଣ୍ଣ୍ଚତ୍ଵ୍‌ କୌଣସି ଏଭଳି ଦୈବୀ 
ଆଦର୍ଶ ନୁହେଁ, ଯାହାର ପ୍ରାପ୍ତି ଅଥବା ଅନୁଭୂତି ଦେହତ୍ୟାଗ ପରେ ସ୍ଵର୍ଗ ନାମକ ଏକ ଲୋକ ବିଶେଷରେ 
ହେବ। ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ତଥା ୟିହୁଦୀ ଧର୍ମରେ ଧର୍ମ ସାଧନା ଓ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ବୋଲି 
କୁହାଯାଇଛି । ଜଣେ ବୁଦ୍ଧିମାନ ତଥା ବିଚାରଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସ୍ଵର୍ଗର ଆଶ୍ଵାସନା ଏକ ଆକର୍ଷକ ମାୟାଜାଲ 
ଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ କିଛି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏଭଳି ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ଅଜ୍ଞାତ ଲକ୍ଷ୍ୟର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ବୁଵିମାନ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରାଯାଇ ନ ପାରେ। ସୁତରାଂ, ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ ଏଭଳି ଲକ୍ଷ୍ଯ ପ୍ରତି ଉତ୍ସାହ କିମ୍ବା ନିଷ୍ଠା 
ହେବ ନାହ। 


|॥ ୩୭୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ସ୍ଵର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତିର ଆଶ୍ଵାସନା ବ୍ୟତୀତ, ଏଠାରେ ବେଦାନ୍ତରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଘୋଷଣା କରାଯାଇଛି ଯେ ଜୀବର 
ସଂସାର ଏହି ଶରୀରରେ ଏବଂ ଏହି ଲୋକରେ ସମାପ୍ତ ହୋଇ ସେ ତା'ର ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ଅନୁଭବ କରିପାରିବ। ଆତ୍ମାନୁଭୂତିରୂପୀ ଲକ୍ଷ୍ୟ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ପ୍ରାପ୍ୟ ନୁହେ, ବରଂ ବର୍ତମାନ ଜୀବନରେ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଯୋଗ୍ୟ। ଜୀବଭାବର ପରିଛ୍ଛିନ୍ନତାଗୁଡ଼ିକର ଉପରକୁ ଉଠି ମନୁଷ୍ଯ ଭଶ୍ଵରାନୁଭୁତି ରୂପୀ 
ନିଷ୍ଠା ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବ। 


ନିର୍ଦୋଷଂ ହି ସମଂ ବ୍ରହ୍ମ ତସ୍ପାଦ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଣି ତେ ସ୍ମିିତାଃ - ଜୀବତ୍ବରୁ ଭଶ୍ଵରତ୍ବ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆରୋହଣ 
କରିବାରେ କିଏ ସମର୍ଥ ଅଟେ ? କେଉଁ ଉପାୟରେ ସଂସାର ବନ୍ଧନଗୁଡ଼ିକରୁ ମୁକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇ ପାରିବ ? 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କେବଳ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ସାଧନକୁ ମଧ୍ଯ ସଂକେତ 
କରାଯାଇଛି । ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି- “ଯାହାର ମନ ସମତ୍ବ ଭାବରେ ସ୍ତ୍ତିତ, ସେମାନେ ବ୍ରହ୍ଲରେ ସ୍ତ୍ରିତ ଅଟନ୍ତି । 


ପତଞ୍ଜଳି ମହର୍ଷି ଏହି କଥାକୁ ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, “ ୟୋଗଶ୍ଚିତ୍ତବୃତ୍ତିନିରୋଧଃ ” ଅର୍ଥାତ୍‌, 
ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ଗୁଡ଼ିକର ନିରୋଧକୁ ଯୋଗ କହନ୍ତି। ଯେତବେଳେ ମନର ସମସ୍ତ ବୂଭିଗୁଡ଼ିକ ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ 
ନିରୋଧ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ମନର ଅସ୍ତିତ୍ବ ହିଁ ସମାପ୍ତ ହେଲା ବୋଲି ଜାଣିବା ଉଚିତ। ମନ 
ସେହି ଉପାଧ୍ବ ଅଟେ, ଯେଉଁଠି ବ୍ୟକ୍ତି ଚୈତନ୍ୟ ଜୀବ ଅଥବା ଅହଂକାର ରୂପେ ପ୍ରକଟ ହୋଇ ସ୍ଵୟଂକୁ 
ଜଗତର ଭିନ୍ନ ମାନ୍ୟତା ଦିଏ। ତେଣୁ, ମନୋନାଶ ହେଲାପରେ ଅହଂକାର ଓ ତା 'ର ଜଗତ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମାନସିକ ସଂକଳ୍ପ - ବିକଳ୍ପାମ୍ରକ ବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ବିନିଷ୍ଟ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ସାଂସାରିକ ଦୁଃଖଶୋକରୁ ମୁକ୍ତ 
ଜୀବ ଅନୁଭବ କରେ ଯେ, ସେ ପରମାମ୍ସ୍ବରୂପରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ | ଏହି ସ୍ବରୂପାନୁଭୁତି ବିନା ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ 
କଥ୍ତ ସମଦଶୁ୍ିତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ନ ପାରେ। 


ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି- “ ଯିଏ ସ୍ଵର୍ଗ ( ଜନ୍ନାଦିରୂପ ସଂସାର) କୁ ଜୟ କରିସାରିଛି ଏବଂ ଯାହାର ମନ 
ସମସ୍ତ ପରିସ୍ପିତିଗୁଡ଼ିକରେ ସମଭାବରେ ସ୍ପ୍ରିତ ରହେ, ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ନିଶ୍ଚୟ ହି ବ୍ରହ୍ମରେ ସ୍ଥିତ ଅଟେ। 
ପ୍ରଥମଥର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାରେ ଏହି କଥନ ଅଯୁକ୍ତିକ ଜଣାଯାଏ। ତେଣୁ, ଭଗବାନ୍‌ ଏହାର କାରଣ 
ବତାଇଛନ୍ତି କି, ବ୍ରହ୍ମ ନିଦ୍ଦୋଷ ଓ ସମ ଅଟେ। ” 


ବ୍ରହ୍ମ ସର୍ବତ୍ର ସମାନରୂପେ ବ୍ୟାପ୍ତ । ସବୁପ୍ରକାର ଘଟଣା ଦୁର୍ଘଟଣା “ ସେହି ବ୍ରହ୍ମ' ରେ ହି ଘଟିଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ସେଥ୍ରେ କୌଣସି ବିକାର ହୁଏ ନାହିଁ । ସତ୍ୟ ସର୍ବଦା ନଦୀର ଆଧାର ବା ତଳ ସଦୃଶ ଅପରିବର୍ଭିତ 
ରହେ। କିନ୍ତୁ ନଦୀର ଜଳ ପ୍ରବାହରେ ଚଞ୍ଚଳତା ବା ଅସ୍ତିରତା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ସର୍ବଦା ଅବିକାରୀ 
ରହେ, କିନ୍ତୁ ଅଧ୍ୟସ୍ତ (କଳ୍ପତ) ଅଥବା ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥିବା ସୃଷ୍ଟିର ସ୍ଵଭାବ ହେଉଛି, ନିତ୍ୟ ପରିବର୍ତନଶୀଳତା | 
ଜୀବ ଦେହାଦି ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରି ଏହି ପରିବର୍ଭନଗୁଡ଼ିକର ଶିକାର ହୋଇଥାଏ, ଯଦିଓ ଅଧଶ୍ଠାନରୂପ 
ଆମ୍ମା ନିତ୍ୟ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ, ଅବିକାରୀ, କୂଟସ୍ୁ ତଥା ସମ ରହେ | 


॥ ୩୭୬॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୨୦ 


ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ତାକୁ ବିଚଳିତ କରିଦେଉଥୁବା ସମସ୍ତ ପରିସ୍ଥିତି ଗୁଡ଼ିକରେ ଅବିଚଳିତ ଓ ସମଭାବାପନ୍ନ 
ରହେ, ସେ ନିଶ୍ଚିତ ଅଧପ୍ଠାନରୂପ ବ୍ରହ୍ମରେ ନିଷ୍ଠା ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିଛି । ସମୁଦ୍ରରେ ତରଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକରେ ବାଧା 
ପ୍ରାପ୍ତହୋଇ ଇତସ୍ତତଃ ଭାସିବୁଲୁଥୁବା କାଠଗଣ୍ଡିର ସ୍ଥିରତା ନ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଦୃଢ଼ ଚଟ୍ଟାଣ ଉପରେ ନିର୍ମିତ 
ବତୀଘର ବା ଦୀପସ୍ତମ୍ଭ ସେହି ସମୁଦ୍ର ଜଳ ମଧ୍ଯରେ ଅବିଚଳ ହୋଇ ସ୍ଥିତ ରହେ । ଝଡ଼- ତୋଫାନ ତା'ର 
ନିମ୍ନରେ ଥବା ପାହାଚ ଗୁଡ଼ିକରେ ବାରମ୍ବାର ଆଘାତ କରି ନିଜର କ୍ରୋଧ ଶାନ୍ତ କରିଥାନ୍ତି । ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ 
କଥନ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଅଟେ ଯେ, ସମତ୍ଭାବରେ ସ୍ପିତ ପୁରୁଷ ବ୍ରହ୍ମରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ । 


ନ ପ୍ରହୃଷ୍ୟେତ୍‌ ପ୍ରିୟଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ନୋଦ୍‌ବିଜେତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ୟ ଚାପ୍ରିୟମ୍‌ | 
ସ୍ଥିରବୁଦ୍ଧିରସମ୍ମୁଢ଼ୋ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଣି ସ୍ଥରତଃ || ୨ ୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାହିଁ, ପ୍ରହ୍ଷ୍ୟେତ୍‌ = ହର୍ଷ ହେବା, ପ୍ରିୟମ୍‌ = ପ୍ରିୟକୁ, ପ୍ରାପ୍ୟ = ପାଇ, ନ = ନାହି, 
ଉଦ୍‌ବିଜେତ୍‌ = ଉଦ୍ବିଗ୍ନ ହୁଏ, ପ୍ରାପ୍ଯ = ପାଇ, ଚ = ଏବଂ, ଅପ୍ରିୟମ୍‌ = ଅପରିୟକୁ, ସୁର 
ବୁଦ୍ଧିଃ = ସ୍ତ୍ରରବୁଦ୍ଧି ଯୁକ୍ତ, ଅସମ୍ମୂତଃ = ମୂଢତା ରହିତ, ବ୍ରହ୍ୁବିତ୍‌ = ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞ, ସ୍ତୁତଃ = ସ୍ରୁତ 
ଅଟେ। 


ଅନ୍ନୟଃ ଓ ବ୍ରହ୍ମବିତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଣି ସ୍ଥ୍ରତଃ ପ୍ରିୟଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ନ ପ୍ରହୂଷ୍ୟେତ୍‌ ଚ ଅପ୍ରିୟଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ନ ଉଦ୍‌ବିଜେତ୍‌ 
( ୟତଃ) ସୁରବୁଵିଃ ଅସଂମୁଢ଼ଃ |୨ ୦| 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ନ୍ଦିଏ ନିଜ ବୁଝି, ସଂମୋନନନିନ ବହୁଦିଜ୍‌ ନୁନୁଷ ଚଢୁନେ ନିତ ଥଣଟ୍ 6 ନିୟକସ୍ତୂକୁ 
9/9 ହୋଳ ନରହି ଛୁଏ ନାନି ଏବଂ ଥିମ ବୁନୁ ନୀଳ ନଦବିରୁ ମା ଛୁଏ ଲାଳି /୨୦/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ନ ପ୍ରହୃଷ୍ୟଯେତ୍‌ ପ୍ରିୟଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ନୋଦ୍‌ବିଜେତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ଯ ଚାପ୍ରିୟମ୍‌ - ଜଣେ କୁଶଳୀ 
ଚିତ୍ରକାର ତାଂର ସୁନ୍ଦରତମ ଚିତ୍ରକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଓ ସୁନ୍ଦରତା ପ୍ରଦାନ କରିବା ପାଇଁ ଚିତ୍ରପଟ୍ଗ ଉପରେ 
ତୂଳିକା ଦ୍ଵାରା ବାରମ୍ବାର ରେଖାଙ୍କିତ କରିଥାଏ ଏବଂ ଚିତ୍ରପଟ୍ଟଠାରୁ କିଛି ଦୂରକୁ ଘୁଞ୍ଚିଯାଇ ମଧ୍ଯ ତାକୁ 
ବାରମ୍ବାର ଅବଲୋକନ କରେ। ଏହିପରି ଜଣେ କୁଶଳ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଚିତ୍ରକାର ସଦୃଶ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ମନୁଷ୍ୟର ହୃଦୟ ପଟଳ ଉପରେ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷର ଶବ୍ଟଚିତ୍ର ଅଙ୍କିତ କରି ସେଥ୍ଵରେ ଜ୍ଞାନୀର ମାନସିକଭାବ 
ବା ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଏବଂ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ସୁନ୍ଦର ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । ଅନେକ ଶ୍ଳୋକ ଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷର 
ବଣ୍ଠନ କରିବାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ଜଣେ ସାମାନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନୀର 
ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ପଷ୍ଟରୁପେ ବୁଝିପାରିବ। ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ କହିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି କି ମହାତ୍ମା 
ପୁରୁଷ କୌଣସି ଗଙ୍ଗାତଟର ନିର୍ଜୀବ ପାଷାଣ ପ୍ରତିମା ନୁହେଁ, ବରଂ ସେ ଏଭଳି ଏକ ସ୍ପୃଉ୍ଭ, ସମର୍ଥ ଓ 


॥ ୩୭୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


କୁଶଳ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଟେ, ଯିଏ କି ତା'ର ଆଚରଣଦ୍ଵାରା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମାନବସମାଜକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ନୂତନ 
ଦିଗ୍‌ଦର୍ଶନ ସହିତ ନବନିର୍ମାଣ କରିପାରେ । 


ବାହ୍ୟଜଗତରେ ଘଟିତ ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ଯୋଗୁଁ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଥବା 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ହେତୁ ମନୁଷ୍ୟ ହର୍ଷରେ ଉଲ୍ଲସିତ ଏବଂ ଦୁଃଖରେ ନିରାଶ ବା ହତୋତ୍ସାହିତ ହୋଇଥାଏ। 
ମହାନଗରରେ କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିର ମୃତ୍ୟୁରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ହୁଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ କେହି ମୃତ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ସମ୍ବନ୍ଦଧଗଣ ଯଥା- ପିତା-ମାତା, ଭାଇ-ଭଉଣୀ, ପତ୍ନୀ, ସଖା-ସହୋଦରମାନେ ଦୁଃଖରେ ଭାଙ ପଡ଼ନ୍ତି | 
ଏଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ, କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର ମୃତ୍ୟୁ ଦୁଃଖର କାରଣ ନୁହେଁ, ବରଂ ମୂତବ୍ୟକ୍ତି ସହିତ ଥବା 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ । ନିଜର ମନ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତକରି ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ତ୍ରିତ ବ୍ରହ୍ମବିତ୍‌ 
ପୁରୁଷ ପ୍ରିୟ ବା ଅପ୍ରିୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତକରି ସୁଖ କିମ୍ବା ଦୁଃଖର ଆବେଗରେ ନିରାଶ ହୁଏ ନାହି । ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ 
ଯେ, ଏଭଳି ଜ୍ଞାନନିଷ୍ଟ ମହାମ୍ବା କୌଣସି କାଷ୍ଠ ବା ପାଷାଣର ନିର୍ମିତ ପ୍ରତିମାଭଳି ଜଗତରେ ଘଟୁଥିବା 
ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକୁ ଜାଣିବାକୁ ଅଥବା ନିଜର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ ଅଟେ। ଏହି ଶ୍ଳୋକର 
ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି- ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ମନର ଯେଉଁ ସମତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହାଦ୍ଵାରା ଏସବୁ ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କିମ୍ବା ବିଚଳିତ କରିପାରେ ନାହିଁ। 


ସ୍ଥିରବୁଦ୍ଧିରସମ୍ମୁଢ଼ୋ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଣି ସ୍ମିତଃ - ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌ ପୁରୁଷର ବୁଦ୍ଧି ଜ୍ଞାନରେ ସ୍ତ୍ରର ହୋଇଯାଏ, 
କାରଣ ଅହଂକାର ଓ ତଜ୍ଜନିତ ମିଥ୍ୟା ଅବଧାରଣାଗୁଡ଼ିକର ବିଷ ତା'ଠାରେ ନ ଥାଏ | ଯେଉଁ କ୍ରମରେ ଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷର ବିଶେଷଣ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବତାଯାଇଛି, ତା'ର ଅଧ୍ୟୟନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ରୁଚିକର ଅଟେ | ପ୍ରିୟ ଓ ଅପ୍ରୟ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ଉପସ୍ଥିତିରେ ଯିଏ ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେ ହିଁ ' ସିରବୁଵି ସମ୍ପନ୍ନ” ବ୍ଯକି ଅଟେ। ସ୍ଥିରବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ 
ବ୍ୟକ୍ତି `ସଂମୋହ ରହିତ” ହୋଇଯାଏ | ଯାହାର ମନରେ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ମୋହ ଉପ୍ରନ୍ନ ହୁଏ ନାହି, 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ବ୍ରହ୍ମଞ୍ଚାନର ଯୋଗ୍ଯ ଅଧ୍ଵକାରୀ ହୋଇ ` ବ୍ରହ୍ମବିତ୍‌/ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମବିତ୍‌ ପୁରୁଷ 
ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ ଏହି ଜଗତରେ ପରମାନନ୍ଦରେ ମୁକ୍ତଭାବରେ ବିଚରଣ କରେ । 


॥ ୩୭୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୨୧ 


ବାହ୍ୟସ୍ପର୍ଶେଷ୍ଵସକ୍ତାତ୍ମା ବିନ୍ଦତ୍ୟାମ୍ୂନି ୟତ୍‌ ସୁଖମ୍‌ | 
ସ ବ୍ରହ୍ମୟୋଗଯୁକ୍ତାମ୍ବା ସୁଖମକ୍ଷୟମଶ୍ବତେ ॥ ୨ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବାହ୍ଯ- ସ୍ପର୍ଶେଷୁ = ବାହ୍ଯସ୍ପର୍ଶରେ, ଅସକ୍ତ-ଆମ୍ମା = ଅନାସକ୍ତ, ବିନ୍ଦତି = ପାଏ, ଆତ୍ମନି = 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ, ଯତ୍‌ = ଯେଉଁ, ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ, ସଃ = ସେହି, ବ୍ରହ୍ମ - ଯୋଗ-ଯୁକ୍ତ-ଆତ୍ମା = 
ବ୍ରହ୍ମରେ ଅଭିନ୍ନ ଭାବେ ସ୍ମ୍ରିତ ସେହି ଜୀବ, ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ, ଅକ୍ଷୟମ୍‌ = ଅକ୍ଷୟ, ଅଶୁତେ = 
ଅନୁଭବ କରେ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ବାହ୍ୟସ୍ପଶୈଷୁ ଅସକ୍ତାମ୍ରା, ଆତ୍ମନି ୟତ୍‌ ସୁଖଂ ( ତତ୍‌) ବିନ୍ଦତି | ( କିନ୍ତୁ) ସଃ ବ୍ରହ୍ମୟୋଗୟୁକ୍ତାତ୍ମା 
ଅକ୍ଷୟଂ ସୁଖଂ ଅଶୁତେ ।୨ ୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କହ କିଙ୍ଫୟରୁନ଼ିଳଣନେ ଥାସକ୍ନନ୍ଦିତ ଅନ୍ତଃକନଣନ୍ଦୁ୭ କଳି ଆମ୍ମ୍ଳେ ନି ସୁନ 
/9କ6ଜେ, ବହୁ ଖ/ନ6ଜେ ଚିନ ସମାନିତ 6ନ/ଳଥୁକ/ ଚଲ ଥୟ ଦୁ ଚ/ ଅଳ 
ଲଳ/ଜ ଳଣଜେ // ୨ 6// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ବାହ୍ଯସ୍ପର୍ଶେଷ୍ଵସକ୍ତାମ୍ବା ବିନ୍ଦତ୍ୟାମ୍ରନି ୟତ୍‌ ସୁଖମ୍‌ - ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରୁ ଏହି ଧାରଣା 
ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଯେ, ଆଧ୍ୃାମିକ ଜୀବନ ସେହିଭଳି ଏକ ଗତି ଶୂନ୍ୟ ବା ନିରର୍ଥକ ଅସ୍ତିତ୍ବ ଅଟେ, 
ଯେଉଁଥିରେ ଏକ ଶୁଷ୍କ ହୃଦୟର ବ୍ୟକ୍ତି ବାହ୍ୟଜଗତର ଆକର୍ଷକ ତଥା ଉତ୍ତେଜକ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ପର୍କରେ 
ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ମନରେ ଅପରିବର୍ଭିତ ସମତ୍ବ ଅତିରିକ୍ତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବ୍ୟକ୍ତ କରେ ନାହିଁ 
ଏବଂ ତାକୁ କୌଣସି ବିଶେଷ ଅନୁଭବ ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହି । ଯଦି ଏହା ବାସ୍ତବ ହୋଇଥାଆନ୍ତା, ତେବେ 
ଅଧ୍ରକାଂଶ ସାଧକମାନେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତାରୁ ଦୂରରେ ରହନ୍ତେ ! ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ବିଦ୍ୟମାନ ପରିଛିନ୍ନତା 
ଓ ଦୋଷଗୁଡ଼ିକ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଏହି ତଥ୍ୟକୁ କେହି ମନାକରିପାରିବେ ନାହିଁ ଯେ ବିଷୟ ଉପଭୋଗରୁ, 
କ୍ଷଣିକ ସୁଖ ହେଲେ ବି, ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 


ଏହି ଶଙ୍କା କୌଣସି ଅତିଶୟୋକ୍ତି ନୁହେଁ। ବେଦାନ୍ତର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ପ୍ରାୟତଃ ଏଭଳି ପ୍ରଶ୍ଵ କରିଥାନ୍ତି । 
ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ହେବା ପୁର୍ବରୁ ତା'ର ପ୍ରୟୋଜନ ଅଥବା ଉପଯୋଗିତା 
ଜାଣିବାକୁ ଚାହେଁ। ଆଉ ମଧ୍ଯ ଯେକୌଣସି ଗୁରୁ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କର ଏହି ପ୍ରଶ୍ଵଗୁଡ଼ିକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିପାରିବେ 
ନାହଁ | ଜଗଦ୍‌ଗୁରୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମଧ୍ଯ ଏହି ଶଂକାର ନିରାକରଣ କରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇଛନ୍ତି | 


ସ ବ୍ରହ୍ମୟୋଗୟୁକ୍ତାମ୍ବା ସୁଖମକ୍ଷୟମଶ୍ରତେ - ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବାହ୍ୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଆସକ୍ତିରୁ ସଂପୂର୍ଣ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେ ଆତ୍ମାର ସ୍ଵରୂପଭୂତ ଆନନ୍ଦକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରେ । ଯଦିଓ ଆମ୍ମୋନ୍ନତିର 


| ୩୭୯ || 


ଶ୍ଳୋକ ୨୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ସାଧନାରେ ବୈରାଗ୍ୟର ପ୍ରାଧାନ୍ୟତା ରହିଛି, ତଥାପି ଏହି ଅନାସକ୍ତି ଆମକୁ ଶୁଷ୍କ, ନିରର୍ଥକ ସ୍ୁନ୍ଯାବସ୍ଥାକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରାଏ ନାହିଁ। ସବୁ  ମିଥ୍ୟାବସ୍ତୁ ଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପରେ ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟସ୍ଵରୂପ ପୂଣ୍ଠପରମାମ୍ମାଙ୍କୁ 
ଆମେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥାଉ | ଯେତେବେଳେ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ସ୍ଵପ୍ନଳ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ତଥା ସ୍ବପ୍ନର ବ୍ଯକ୍ତତ୍ବକୁ ତ୍ୟାଗ 


କରିଦିଏ ସେତେବେଳେ ସେ ଶୁନ୍ୟାବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇ ଅଧ୍ଵକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ତ୍ରାର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। 


ଏହିପରି, ଯଦି କଦାପି ଆମେ ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝି ସହିତ ଥିବା ନିଜର ତାଦାମ୍ମ୍ଯରୁ ଉପରକୁ 
ଉଠିଯାଉ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଉ, ତେବେ ଆମକୁ ଆତ୍ମାନୁଭୂତିର ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ ହୁଏ। ଯଦି ସାଧକ 
କେବଳ ଧ ଧାନାବସ୍ଥାରେ ବିଷୟାସକ୍ତିକୁ ତ୍ୟାଗକରି ହୃଦୟରେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଧ୍ୟାନ କରେ, ତେବେ ସେ ଅକ୍ଷୟ 
ସୁଖକୁ ମଧ୍ଯ ଅନୁଭବ କରେ। ଏଠାରେ “ ହୃଦୟ” ଅର୍ଥ ଅନ୍ତଃକରଣ | 


ଏହି କାରଣରୁ ମଧ୍ଯ ସାଧକଙ୍କୁ ବିଷୟୋପଭୋଗ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ । 


ୟେ ହି ସଂସ୍ପର୍ଶଜା ଭୋଗା ଦୁଃଖୟୋନୟ ଏବ ତେ । 
ଆଦ୍ୟନ୍ତବନ୍ତଃ କୌନ୍ତେୟ ନ ତେଷୁ ରମତେ ବୁଧଃ ॥ ୨୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟେ = ଯେଉଁ, ହି = କାରଣ, ସଂସ୍ବର୍ଶଚ୍ଚାଃ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବା ବିଷୟ ସଂଯୋଗ ଜନିତ, ଭୋଗାଃ 
= ଭୋଗ, ଦୁଃଖ-ୟୋନୟଃ = ଦୁଃଖର କାରଣ, ଏବ = ହି, ତେ = ସେସବୁ, ଆଦି-ଅନ୍ତ- 
ବନ୍ତଃ = ଆଦି-ଅନତଯୁକ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୁନ୍ତୀ ପୁତ୍ର ନ = ନାହି, ତେଷୁ = ସେ 
ସବୁଥୁରେ, ରମତେ = ରମଣ କରେ, ବୁଧଃ = ଜ୍ଞାନୀ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ । ସଂସ୍ପର୍ଶଜାଃ ୟେ ହି ଭୋଗାଃ ତେ ଦୁଃଖୟୋନୟଃ ଏବ ହି ଆଦ୍ୟନ୍ତବନ୍ତଃ 
ତେଷୁ ବୁଧଃ ନ ରମତେ ।୨୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଳୌଣନ୍ତୟ / (ନ୍କ ଜଥା ବିଶୟରୁଜିଳଜ) ସଂଶମାରରୁ ଜନନୁ ହେଜଥିକ 6 ର /ରଗୁଜିଳ 
ଭୁଃଝାଜ ନାଜଣ ଥଣଟେ କାରଣ 6ସଗୁଜ଼ିଳ ଥାକି-ଥନ୍ତ ନୂଳ୍ତ ଥଚନି/ ବୁଣିମାନ ବ୍ୟ 
6 ସରଗୁଜ଼ିଳଣନେ ଜମଣ କନଳି ନାଳି /'? ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ୟେ ହି ସଂସ୍ବପର୍ଶଜା ଭୋଗା ଦୁଃଖୟୋନୟ ଏବ ତେ - ଆତ୍ମାର ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦକୁ 
ଅନୁଭବ କରିବା ପାଇଁ ସାଧକଗଣ ବିଷୟାସକ୍ତିରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି । ଜଣେ ସାମାନ୍ୟ 
ସ୍ତରର ବୁଵିମାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତ ମଧ୍ଯ ଯଦି ଜୀବନର ଅନୁଭବ ଉପରେ ବିଚାର କରେ, ତେବେ ସେ ବୁଝିପାରେ 
ଯେ ଅନିତ୍ୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ସୁଖ-ଶାନ୍ତକୁ ଅନ୍ଵେଷଣ କରିବା ବୂଥା ପରିଶ୍ରମ ମାତ୍ର । ଆମର ପ୍ରତ୍ୟେକ 


।୩୮୦॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୨୩ 


ଅନୁଭବରେ ଉପଯୋଗିତା ହ୍ରାସର ନିୟମ ସମାନରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟକରିଥାଏ | ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ସୁଖ 
ଦିଏ, ତାହା ହି କିଛିକାଳ ପରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖଦାୟୀ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ କ୍ଷୁଧାର୍ଭ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରଥମ ଓ ଦଶମ 
ଲଡ଼ୁ ଖାଇବା ସମୟରେ କ'ଣ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅନୁଭବ କରିବ, ଏହାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଜାଣିପାରିବ | 
ଯାହାକି, ଏହି ମୂଳଭୂତ ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରମାଣିତ କରିବ ଯେ ବୈଷୟିକ ଉପଭୋଗ ସର୍ବଦା ଦୁଃଖର କାରଣ 
ଅଟେ। ବୈଷୟିକ ସୁଖ ଅନିତ୍ୟ ହୋଇଥୁବା ହେତୁ ବିବେକୀ ପୁରୁଷକୁ ମୋହିତ କରିପାରେ ନାହିଁ। 


ଆଦ୍ୟନ୍ତବନ୍ତଃ କୌନ୍ତେୟ ନ ତେଷୁ ରମତେ ବୁଧଃ - ବୁଦିମାନ ବ୍ୟକ୍ତି ପୂର୍ଣ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ହିଁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ହୁଏ। ଆମେ ଭୌତିକ ପରିଛିନ୍ନ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରୁ ଅଧ୍ଲକ ସନ୍ତୋଷ ଓ ଆନନ୍ଦ ପାଇବା ଆଶାରେ ଦୌଡ଼ି ଦୌଡ଼ି 
ନିଜକୁ କ୍ଲାନ୍ତ-ଶ୍ରାନ୍ତ କରିଦେଉ ଏବଂ ସେହି ମିଥ୍ୟା ଆଶାରେ ଅନେକ ହୀନ କର୍ମ ମଧ୍ଯ କରିବସୁ। ଯଦିଓ 
ବାସ୍ତବିକ ଶୁଦ୍ଧ, ଦିବ୍ୟ ଓ ପୂଣ୍ଟ ଆନନ୍ଦ କେବଳ ଆତ୍ମାନୁଭୂତିରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରେ। 


ଶ୍ରେୟ ମାର୍ଗର ଏକ ଏବଂ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଶତ୍ରୁ ଅଛି, ଯାହାକି ସବୁ ଅନର୍ଥମାନଙ୍କର କାରଣ ତଥା ଦୁର୍ଜୟ 
ଅଟେ, ତେଣୁ ସବୁକୁ ପରିହାର କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଯତ୍ନର ଆବଶ୍ୟକତା। ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି- 


ଶକ୍ଳୋତୀହୈବ ୟଃ ସୋଢୁଂ ପ୍ରାକ୍ଶରୀରବିମୋକ୍ଷଣାତ୍‌ | 
କାମକ୍ରୋଧୋଦ୍ଭବଂ ବେଗଂ ସ ୟୁକ୍ତଃ ସ ସୁଖୀ ନରଃ ॥୨୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶକ୍ଵୋତି = ସମର୍ଥ, ଇହ = ଏଠାରେ, ଏବ = ବି, ୟଃ = ଯିଏ, ସୋଢୁମ୍‌ = ସହ୍ଯ 
କରିବାରେ, ପ୍ରାକ୍‌ = ପୂର୍ବରୁ, ଶରୀର - ବିମୋକ୍ଷଣାତ୍‌ = ଶରୀରାବସାନ, କାମ-କ୍ରୋଧ- 
ଉଦ୍ଭବମ୍‌ = କାମ-କ୍ରୋଧ ଜନିତ, ବେଗମ୍‌ = ବେଗକୁ, ସଃ = ସେହି, ୟୁକ୍ତ = ଯୁକ୍ତ, ସଃ 
= ସେହି, ସୁଖୀ = ସୁଖୀ, ନରଃ = ନର ବା ମନୁଷ୍ୟ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ୟଃ ଶରୀରବିମୋକ୍ଷଣାତ୍‌ ପ୍ରାକ୍‌ ଇହ ଏବ କାମକ୍ରୋଧୋଦ୍ଭବଂ ବେଗଂ ସୋଢୁଂ ଶକ୍ଳନୋତି, ସଃ 
ନରଃୟୁକ୍ତଃ ସଃ ସୁଖୀ ।୨୩। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ୧୫. ମକୁ ଏହି ୫ଲକଣନଜେ ଶୟନ ଜର କଳିବ। ଦୁକକୁ କନ 6 6 ୦ ୁ ନହଳନୁ 
6ହଜଥୁବ/ ବନକୁ ସନଦନ କନିବଣନେ ଦମ୍ଥ ଥଣଟ୍େ 6 ନ 6 ରୀ (6 ଦୋର )ଦୁ୭୬ © 
ବୁଃ//୮ ମନୁଷ/ ¿6 // 9 77/ 


ବ୍ଯାଖ୍ୟା ଓ ଶକ୍ଳୋତୀହୈବ ୟଃ ସୋଢୁଂ ପ୍ରାକ୍ଶରୀରବିମୋକ୍ଷଣାତ୍‌ - ମନୁଷ୍ଯର ବର୍ଭ ମାନ 
ଜୀବନ ଏତେ ଅଧ୍କ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ପରାବଲମ୍ବୀ ହୋଇଯାଇଛି ଯେ, ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସୁଖମୟ 
ଜୀବନର କଳ୍ପନା ମଧ୍ଯ କରିପାରେ ନାହିଁ । ଯଦି କୌଣସି ଦର୍ଶନ ଏଭଳି ଆଦର୍ଶବାଦୀ ଅଟେ, ଯାହାକି 


॥ ୩୮୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ଆମର ବ୍ୟାବହାରିକ ଜଗତ୍‌ ସହିତ କିଛି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥିବ, ତେବେ ତାହା କେବଳ ଏକ ମନୋରଞ୍ଜକ 
କଳ୍ପନା ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର କରିବାକୁ ସାମର୍ଥ୍ୟ ତା: ଠାରେ ନ ଥିବ । 


ଏଭଳି ତୃଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ଧାରଣାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସମସ୍ତ ସାଧକମାନଙ୍କୁ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇ 
କହନ୍ତି ଯେ ଆବଶ୍ୟକ ପ୍ରଯତ୍ନ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଆନନ୍ଦପୁର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନକୁ ଏହି ଲୋକରେ ତଥା ଏହି ଶରୀରରେ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । 


ମୋର ପିତାମହ ଜଣେ ମହାନ୍‌ ବୀଣାବାଦକ ଥ୍ବଲେ। ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ସେହି ବୀଣା 
ଘରେ ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇ ରହିଛି । ସଙ୍ଗୀତ ସହିତ ମୋର ମଧ୍ଯ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ପରିଚୟ ହେବାଦ୍ଵାରା ହଠାତ୍‌ ଦିନେ 
ମୋଂ ମନରେ ବିଚାର ଆସିଲା ଯେ, “ କାହିକି ମୁଁ ମୋର ପିତାମହଙ୍କ ବୀଣାକୁ ଉପଯୋଗ କରି ଜଣେ 
ମହାନ୍‌ ସଂଗୀତଜ୍ଞ ହୋଇପାରିବି ନାହିଁ ?” ଏହି ବିଚାର କରି ଯଦି ସେହି ବୀଣାକୁ ମୁଁ ବଜାଇବାର ପ୍ରଯତ୍ନ 
କରେ, ତେବେ ସେଥୁରୁ ଶୁଦ୍ଧ ସଂଗୀତ ଶୁଣାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଆଉ ମଧ୍ଯ ତା' ସହିତ ଅଧ୍ରକ କସରତ 
କରିବା ଦ୍ଵାରା ତାହା ଭାଙ୍ଗିଯାଇପାରେ । ସେହି ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ରକୁ ଉପଯୋଗ କରିବା ପୁର୍ବରୁ ତାକୁ ପ୍ରଥମେ ସ୍ଵଚ୍ଛ 
କରିବା ଦରକାର, ତା'ର ତାର ବଦଳାଇବା ଏବଂ ନିଜ ସ୍ଵରରେ ସ୍ଵର ମିଳାଇବା ଆବଶ୍ଯକ । ଏସବୁ 
ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ହେଲାପରେ ସେହି ବୀଣାରୁ ମଧୁର ସଙ୍ଗୀତ ଶୁଣାଯାଇପାରିବ । ଏହିପରି ଅନାଦିକାଳରୁ ଉପେକ୍ଷିତ 
ଆମର ଅନ୍ତଃକରଣ ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇ ରହି ନାହିଁ ଯେ ବର୍ତ୍ତମାନ ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ଵର ମଧୁର ସଙ୍ଗୀତକୁ ଗାଇ ପାରିବ। 
ବର୍ତମାନ ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଛି କି ସାଧନାଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ତାକୁ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରି ସେଥରରେ ପୂର୍ଣ 
ଆନନ୍ଦର ଅନୂଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା। 


କାମକ୍ରୋଧୋଦ୍ଭବଂ ବେଗଂ ସ ୟୁକ୍ତଃ ସ ସୁଖୀ ନରଃ - ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ପୁନର୍ବ୍ଯବସ୍ଥିତ କରିବାର 
ବିଧ୍ଧକୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ସଂକ୍ଷେପରେ ବଣ୍ଠନା କରିଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ କଥନର ସଂକ୍ଷିପ୍ତତା ଓ 
ସରଳତା ହି ତାଙ୍କର ଗମ୍ଭୀର ଅଭିପ୍ରାୟକୁ ବୁଝିବାରେ ବାଧକ ହୋଇଯାଏ । ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଉପଦେଶରେ 
ସରଳତାର ଆଭାସ ମିଳେ, କିନ୍ତୁ ଅର୍ଥରେ ଗାମ୍ଭୀର୍ଯ୍ୟ ରହେ । “ କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବେଗକୁ ସହନ କର” 
ଏବଂ “ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଏହି ଜଗତରେ ତଥା ଜୀବନରେ ଯୋଗୀ ଓ ସୁଖୀ ଅଟେ | ” 


ବୁଦ୍ଧିରୂପୀ ପର୍ବତ ଶୃଙ୍ଗରୁ ନିମ୍ନାଡ଼କୁ ତୀବ୍ରଗତିରେ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥୁବା ବିଚାରଧାରାରୂପ ହିମରାଶିର 
ନାମ ହେଉଛି- “ କାମନା', ଯାହାକି ହୃଦୟରୂପୀ ଉପତ୍ୟକା ମଧୁଦେଇ ବାହ୍ୟଜଗତରେ ସ୍୍ରିତ ପ୍ରିୟ ବିଷୟ 


ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଥାଏ। ଯଦି ବିଚାରରୂପୀ ହିମରାଶିର ଖସିବା ମାର୍ଗରେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଅବରୋଧକ 
ଲଗାଇ ଦିଆଯିବ, ତେବେ ସେହି ଅବରୋଧକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶୀଘ୍ର ପହଞ୍ଚି ଛିନ୍ନଂଭିନ୍ନ ହୋଇ ତାହା ଆମ୍ବବିନାଶର 


॥୩୮୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫/ ଶ୍ଳୋଳ ୨୪ 


ରୂପ ଧାରଣ କରିବ, ଯାହାକୁ କହନି “ କ୍ରୋଧ' | “କାମ ଓ କ୍ରୋଧ'- ଏହି ଦୁଇଟି ବୃଭି ସାଧାରଣତଃ ଆମ 
ମନରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିକ୍ଷେପ ଅଥବା କ୍ଷୋଭ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିଥାନ୍ତି । କାମନାର ତୀବ୍ରତା ଯେତେ ଅଧ୍ରକ ହୁଏ, 
ସେଥରେ ବିଘ୍ନ ଆସିଲେ କ୍ରୋଧର ରୂପ ମଧ୍ଯ ସେତିକି ଭୟଙ୍କର ହୋଇଥାଏ। 


ମନୁଷ୍ୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର କାମନା କେବଳ ସୁଖପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ କରେ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହାକୁ ବୁଝିପାରିଲା 
ଯେ, ବିଷୟରେ ସୁଖ ନାହିଁ ଓ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵୟଂର ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ଅଟେ, ସେହି ବ୍ଯକି ଏସବୁ ଉପଭୋଗଗୁଡ଼ିକରୁ 
ବିରକ୍ତ ହୋଇ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତିଲାଭ କରିବାକୁ ପ୍ରଯତ୍ନ କରେ। ଏଭଳି ବ୍ଯକ୍ତିର ମନରେ ବିଷୟଜନିତ 
କାମନାଗୁଡ଼ିକ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର ଅଭାବରେ କ୍ରୋଧ ମଧ୍ଯ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ନ ଥାଏ। ଯିଏ ଏହି 
ଦୁଇଟି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ଦୁର୍ଜେୟ ବୂଭିକୁ ନିଜ ବଶ କରିପାରିଛି, ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ହି ଏ ଜଗତରେ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରଲୋଭନଗୁଡ଼ିକରୁ ଦୂରରେ ରହି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରରୂପେ ଅପ୍ରଭାବିତ ରହିପାରେ | ସେ ହିଁ ବାସ୍ତବରେ ସୁଖୀ ଅଟେ | 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ମାଧ୍ଯମ କରି ଭଗବାନ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏହି ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ, ଆମକୁ କାମ ଓ କ୍ରୋଧକୁ 
ଜୟ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ | 


କେଉଁ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ବ୍ରହ୍ମରେ ସ୍ଥିତ ଅଟେ ? ଏହି ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି- 
ୟୋଃନ୍ତଃସୁଖୋଃନ୍ତରାରାମସ୍ତଥାନ୍ତର୍ଜ୍ୟୋତିରେବ ୟଃ । 
ସ ୟୋଗୀ ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣଂ ବ୍ରହ୍ମଭୂତୋଃଧଗଳ୍ଛତି ॥ ୨୪॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଯଃ = ଯିଏ, ଅନ୍ତଃ ସୁଖଃ = ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସୁଖୀ, ଅନ୍ତରା-ରାମଃ = ଅନ୍ତଃକରଣ ( ବ୍ରହ୍ମ) ରେ 
ରମଣ କରେ; ତଥା = ତଥା, ଅନ୍ତଃ ଜ୍ଯୋତିଃ = ଜ୍ଞାନାଲୋକ ଯୁକ୍ତ, ଏବ = ମଧ୍ଯ, ୟଃ = 


ଯିଏ, ସଃ = ସେହି, ୟୋଗୀ = ଯୋଗୀ, ବ୍ରହ୍©-ନିର୍ବାଣମ୍‌ = ମୋକ୍ଷ, ବ୍ରହ୍ମ -ଭୂତଃ = ବ୍ରହୁମସ୍ରୂପ, 
ଅଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି = ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ୟଃ ଅନ୍ତଃସୁଖଃ ଅନ୍ତରାରାମଃ ତଥା ୟଃ ଅନ୍ତଃଜ୍ୟୋତିଃ ସଃ ଏବ ୟୋଗୀ ବ୍ରହ୍ମଭୂତଃ ( ସନ୍‌) 
ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣଂ ଅଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି ।୨ ୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ହୁରୁଶ ଥନନରାନ୍ାକରୁ କ ସୁଖର କଣରେ, ଥାନାର ଜମଣ ଳଣନ ଜଥ/ ଥାନେ 
ନିଵଚଳ୍ଟ ସହି ଦୋର ବହୁନୁଦ୍ଦ ଯୋଳ ଚହୁଳିରକାଣ ଥର୍ଥୀରତର ଘନମ ନୋଷକୁ ୨୮୭୨ 
କୁଥଳ // ୨ ୪/ 


॥ ୩୮୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସାଧାରଣତଃ ମନୁଷ୍ଯ ତିନି ପ୍ରକାରର ସୁଖ ଅନୁଭବ କରେ, ଯଥା- ଶାରୀରିକ 
ଉପଭୋଗଜନିତ ସୁଖ ତଥା ମାନସିକ ଭାବନା ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାରର ଆନନ୍ଦ । ଉପରୋକ୍ତ ତିନୋଟି 
ଶ୍ଳୋକରେ ଏହି ବିଷୟରେ ସ୍ବଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ, ତତ୍ତ୍ବବିତ୍‌ ବ୍ୟନ୍ତରି ଆନନ୍ଦ ଏଭଳି ସୀମିତ ସୁଖରୁ ଭିନ୍ଲ 
ଅଟେ। ତେଣୁ କାମ ଓ କ୍ରୋଧରୁ ମୁକ୍ତ, ଆତ୍ମାନନ୍ଦରେ ସ୍ମିତ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ହି ଯୋଗୀ କୁହାଯାଏ। ସେ ହିଁ 
ପ୍ରକୃତ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରେ। 


<€ = < == 


ଆମେ ବିଶ୍ଵାସ କରିପାରିନଥାଉ ଯେ ସାମାନ୍ୟତଃ ସବବିଦିତ ସୁଖରୁ ସାଧନଗୁଡ଼ିକ ତ୍ୟାଗ କଲାପରେ 
ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନୀର ଉପରୋକ୍ତ ବଣ୍ଠିତ ସ୍ଥିତିରେ କୌଣସି ସୁଖ-ସନ୍ତୋଷ ହୋଇପାରେ କି ? ସବୁ ପ୍ରକାରର 
ଭୋଜନ ତ୍ୟାଗ କରିବାପରେ ଭୋଜନର ଆନନ୍ଦ କିପରି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରିବ ? 


ଏହା ମଧ୍ଯ ତର୍କ ଓ ଅନୁଭବର ବିରୁଦ୍ଧ ଅଟେ କି ମନୁଷ୍ୟ କଦାପି ଅନ୍ଧକାରମୟ ଶୁନ୍ୟାବସ୍ଥାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ହୋଇପାରେ ପ୍ରାଣୀମାତ୍ର ଦିନରାତି ନିଜ ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ଥିବାର ଦେଖାଯାଏ। 
କେଉଁ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ଏଭଳି ପରିଶ୍ରମ କରିଥାନ୍ତି ? ଏହାର ଏକମାତ୍ର ଉତ୍ତର ହେଉଛି 
ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ଵକ ସୁଖ ଓ ସନ୍ତୋଷ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ। ସବୁ ଦୁଃଖର ଅଭାବ ସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ ଯେଭଳି ନିଦ୍ରାବସ୍ଥା, 
ତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତକରି ମନୁଷ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସୁଖ-ଂସନ୍ତୋଷ ଅନୁଭବ କରିପାରେ ନାହଁ। 


ଏହି କାରଣଗୁଡ଼ିକରୁ ଜ୍ଞାନୀ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଥ୍ବବା ଭଗବାନଙ୍କ ବଚନକୁ ଅତିଶୟୋକ୍ତି ରୂପେ 
ମାନିବାକୁ ହେବ। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଏଭଳି ବିପରୀତ ଧାରଣାକୁ ଦୂର କରିବାପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି। 
ଯେତେବେଳେ ଜୀବ ମିଥ୍ୟା ଓ ଅନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗକରି ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ନିଷ୍ଠାପ୍ରାପ୍ତ କରେ, 
ସେତେବେଳେ ସେ କୌଣସି ଶୁନ୍ୟାବସ୍୍ରାକୁ ନୁହେଁ, ବରଂ ଆତ୍ମାଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମାରେ ଆତ୍ମାନନ୍ଦର ଅନୂଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ 
କରେ। 


ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସାଧନାରେ ଉପଦିଷ୍ଟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରୁ ବୈରାଗ୍ୟ କୌଣସି ଦୁଃଖର କାରଣ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ତାହା ଦ୍ଵାରା ସାଧକ ନିଶ୍ଚୟାମ୍ବକ ରୂପେ ସୁଖଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। ଏହି ସ୍ବରୂପାନୁଭୁତିରୂପ ଆନ୍ତରିକ ଆନନ୍ଦ 
ନିତ୍ୟ-ନିରନ୍ତର ଅନୁଭବ ହୁଏ। ଏହା ବୈଷୟିକ ସୁଖଭଳି କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ନୁହେଁ। ଆମ୍ଵୋନ୍ନତି ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର 
ସାଧକ ‹ ଅନ୍ତଃସୁଖ ଓ ଅନ୍ତଃ ଆରାମ କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ତା'ର ଆନନ୍ଦ ବାହ୍ୟ ବିଷୟ ନିରପେକ୍ଷ ଅଟେ । ତା'ର 


ହୃଦୟ ସର୍ବଦା ଚେତନାର ପ୍ରକାଶରେ ପ୍ରକାଶିତ ରହେ । 


ଆତ୍ମାନୂଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବ୍ରହ୍ମବିତ୍‌ କହନ୍ତି । ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଜାଣି ସେ ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ ହୋଇ ପରମ 
ମୋକ୍ଷକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


॥ ୩୮୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୨୫ 


ଲଭନ୍ତେ ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣମୂଷୟଃ କ୍ଷୀଣକଳ୍ପଷାଃ । 
ଛିନ୍ନଦ୍ଵୈଧା ୟତାତ୍ମାନଃ ସର୍ବଭୂତହିତେ ରତାଃ ॥୨୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଲଭନ୍ତେ = ପାଆନ୍ତି, ବ୍ରହ୍ମ“ନିର୍ବାଣମ୍‌ - ମୋକ୍ଷ/ ରଷୟଃ = ରଷି ବା ସାଧକମାନେ, କ୍ଷୀଣ- 
କଲ୍ଛଷାଃ = ଯେଉଁମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଦୋଷ ନାଶ ହୋଇଯାଇଛି; ଛି ନ୍ନ-ଦ୍ବୈଧାଃ = 
ଯେଉମାନଙ୍କର ଦ୍ଵନ୍ଦ୍୍‌ ବା ସଂଶୟ ଦୂର ହୋଇଯାଇଛି | ୟତ୍‌ ଆତ୍ମାନଃ = ଯେଉଁ ଆତ୍ମ ସଂଯମୀ, 
ସର୍ବ-ଭୂତ-ହିତେ = ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ହିତରେ, ରତାଃ = ରତ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଛିନ୍ନଦ୍ବୈଧାଃ ୟତାତ୍ମାନଃ ସର୍ବଭୂତହିତେ ରତାଃ କ୍ଷୀଣକଳ୍ଳଷାଃ ରଷୟଃ ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣଂ 
ଲଭନ୍ତେ ।୨ ୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ସଛି ଜଵିଲଣ 6ମୋନ୍ଦକୁ 99 ଛୁଅଳ, 6େଳମାଳନନ ଘାଣନରାଣ ସନ୍ୂର୍କ ନଖ 6ଯୋଜନାନଛି, 
6ନମାଳନେ ଛିନୁ ସଂଶୟ, ସଂନ୍ଦୀମ/ ଏବଂ ଭୁଜନୀଚନ ନିଜ ଠୀଳନ ଟଣି ୋଳ ଥାଳନ୍ଦ 
ଥଳୁଜବ କଲଣଛ //? &// 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : ଲଭନ୍ତେ ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣମୂଷୟଃ କ୍ଷୀଣକଳ୍ପଷାଃ - ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ହୋଇ ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ 
ଧ୍ଧାନାଭ୍ୟାସ କରେ, ତେବେ ସେ ତାଂର ମନର ସମସ୍ତ ପାପପୂର୍ଣ୍ଣ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ, 
ଯାହାକି ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପକୁ ଆବୃତ କରି ରଖୁଛି ତଥା ଯାହାର କାରଣରୁ ସତ୍ୟ ବିଷୟରେ ଅସଂଖ୍ୟ ସଂଶୟ 
ମନରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲା ପରେ ଆତ୍ମାନୁଭବ ମଧ୍ଯ ସହଜସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 
ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର ଉଦୟ ହେବା ସହିତ ଆବରଣ ଓ ବିକ୍ଷେପ ରୂପ ଅଜ୍ଞାନର ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ନିବୃତ୍ଭି ହୋଇ 
ସ୍ଵରୂପରେ ଅବସ୍ପାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


ବିକାଶର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଶିଖର- ଆମ୍ବସ୍ତିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପରେ ଦେହ ତ୍ୟାଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ 
କ'ଣ କର୍ବ୍ୟ କରେ ? ଏହି ବିଷୟରେ ସାମାନ୍ୟ ଧାରଣା ହେଉଛି କି ସେ ଜଗତ୍‌ରେ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପାଗଳ 
ସଦୃଶ ଅଥବା ପଥର ମୁଭି ସଦୃଶ ରହେ, ଦିନରେ ଅତି କମରେ ଥରେ ମାତ୍ର ଭୋଜନ କରି ଇତସ୍ତତଃ ଭ୍ରମଣ 
କରିବାକୁ ଲାଗେ । ଲୋକମାନେ ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସମାଜ ଉପରେ ଏକ ବୋଝ ବୋଲି ମନେକରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ 
ବେଦମାନଙ୍କରେ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ କୌଣସି ଏକ ଜୀବିତ ପ୍ରେତର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ନିର୍ଦେଶ କରାଯାଇ ନାହିଁ କିମ୍ବା 
ପ୍ରାଚୀନ ମୁନି-ରଷିମାନେ ମଧ୍ଯ ଏଭଳି କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ପାଇଁ ସାଧନା କରି ନ ଥ୍ବଲେ | 


ଛିନ୍ନଦ୍ବୈଧା ୟତାତ୍ମାନଃ ସର୍ବଭୂତହିତେ ରତାଃ - ଆତ୍ମସାକ୍ଷାକାର କୌଣସି ଦୈବନିର୍ଵାରିତ 
କବରଖାନା ଆଡ଼କୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ଆଗଉଥୁବା ଦୁଃଖଦ ସଂଚଳନ ନୁହେଁ, ବରଂ “ ସତ୍ୟ'ର ରାଜପ୍ରସାଦ 


॥ ୩୮୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨ ୬ / ଅଧାୟ ୫ 


ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚିବାର ସୁଖଦ ଯାତ୍ରା ଅଟେ। ଏହି ସତ୍ୟ ଜୀବର ସ୍ଵୟଂସିଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ । ଯାହାର ଅଜ୍ଞାନରେ 
ସେ ତା'ର ସ୍ଵରୂପରୁ ଅତି ଦୂରକୁ ଚାଲିଯାଇ ଭ୍ରମିତ ହେଉଅଛି | ଆତ୍ମାନୁଭବରେ ସ୍ଥିତ ଜ୍ଞାନୀର ସଂପୂର୍ଣ 
ଜୀବନ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କର ଆମ୍ମ ଅଜ୍ଞାନ ଦୂର କରିବାରେ ତଥା ଆମ୍ବବୈଭବକୁ ପ୍ରକଟ କରିବାରେ ସମପିତ 
ହୋଇଥାଏ। ଏହାର ସଂକେତ ଭଗବାନଙ୍କ ଶବ୍ଦରେ “ ସର୍ବଭୂତ ହିତେ ରତାଃ” ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଛି । 


'। ବଂ ¿୧୫ 


ଏହି ଲୋକସେବା ତା: ର ସ୍ଵନିଦ୍ଧାରିତ କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ମନୋରଞ୍ଜନ ମଧ୍ଯ ଅଟେ । ଉପାଧ୍ଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା 
ସମସ୍ତଙ୍କ ସେବାରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପିତ କରି ଜ୍ଞାନୀ ସ୍ଵତଃ ଶୁଦ୍ଧସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥୁତ ରହେ। 


ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି- 


କାମକ୍ରୋଧବିୟୁକ୍ତାନାଂ ୟତୀନାଂ ୟତଚେତସାମ୍‌ | 
ଅଭିତୋ ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣଂ ବର୍ତତେ ବିଦିତାତ୍ମନାମ୍‌ ॥ ୨ ୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କାମ-କ୍ରୋଧ-ବିୟୁକ୍ତାନାମ୍‌ - କାମ-କ୍ରୋଧ ରହିତ, ୟତୀନାମ୍‌ = ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ, ୟତ୍‌- 
ଚେତସାମ୍‌ = ବିଜିତମନା, ଅଭିତଃ = ସବୁଦିଗରୁ, ବ୍ରହ୍ମ-ନିର୍ବାଣମ୍‌ = ମୋକ୍ଷ, ବର୍ତତେ = 
ଅଛି, ବିଦିତ-ଆତ୍ମନାମ୍‌ = ଆମ୍ଦର୍ଶୀ | 

ଅନ୍ବଵୟଃ : କାମକ୍ରୋଧବିମୁକ୍ତାନାଂ ୟତଚେତସାଂ ୟତୀନାଂ ବିଦିତାମ୍ମନାଂ ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣଂ ଅଭିତଃ 
ବର୍ତତେ ।୨୬। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : କାମ ¿ ଠନ୍ଲାଧକୁ ନନ୍ଦିନ ସଂଯନରିକନ୍ଦୁକ୍ତ ଥା ଥାନ୍ାଳୁ କଣା ଯାିନୀନନ୍କ ଯାର 
ସବୁଜିରଣନଳ ନା ଥଥକ/ ବହୁନନ ବିଜୟମୀନ ଜଣନହ //୨-୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କାମକ୍ରୋଧବିୟୁକ୍ତାନାଂ ୟତୀନାଂ ୟତଚେତସାମ୍‌ - ଏହି ଆସୁରୀ ଯୁଗରେ 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଦିବ୍ୟ ଜୀବନଯାପନର ପ୍ରେରଣା ଦେବା, ପ୍ରାଣୀ ମାତ୍ରକ ପ୍ରତି ହୃଦୟରେ ସ୍କୁରିତ 
ହେଉଥୁବା ପ୍ରେମ ଯୋଗୁଁ ବେଶ୍ୟାକୁ ପାପମୁକ୍ତ ଅଥବା କୁଷ୍ଠରୋଗ ମୁକ୍ତ କରିବା, ଅନ୍ଧକାରକୁ ପ୍ରକାଶିତ 
କରି ଅଞଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କୁ ପଥପ୍ରଦର୍ଶନ କରି, ସମାଜସେବା କାର୍ଯ୍ୟ କରି ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ସ୍ବୟଂ ନିଜର 
ଦିବ୍ୟସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ପରିତ ରହି ସମାଜର ଅଶୁଦ୍ଧିଗୁଡ଼ିକରେ ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହି । ଯେଭଳି ଜଣେ ଚିକି ସ୍ସକ 
ଅସୁସ୍ତ ରୋଗୀମାନଙ୍କର ଉପଚାର ସେମାନଙ୍କ ଗହଣରେ ରହି କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ରୋଗରୁ 
ଅସ୍ପର୍ଶ ରହେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ- ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ସ୍ଵୟଂ ଭାବାବେଗ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଦୁଃଖାଉଁ 
କାମୁକ ଓ ହୀନ ବୈଷୟିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରହି ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନୀକୁ ସେମାନଙ୍କର 
ଅବଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରେ ନାହି। 


॥ ୩୮୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୨୭, ୨୮ 


ଅଭିତୋ ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣଂ ବର୍ତତେ ବିଦିତାମ୍ବନାମ୍‌ - କେଉଁଭଳି ସିଦ୍ଧପୁରୁଷ ଜଗତର 
ପ୍ରଲୋଭନଗୁଡ଼ିକରେ ନିଜ ମନର ସମତ୍ବକୁ ବଜାୟ ରଖୂପାରେ ? ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି କି, ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ନିଜର ପୁରୁଷାର୍ଥ ବଳରେ ମନର କାମ ଓ କ୍ରୋଧଜନିତ ପ୍ରବୃଭିଗୁଡ଼ିକୁ ଜୟ କରିଥାଏ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ 
ଉପଦିଷ୍ଟ ଦିବ୍ୟଜୀବନର ମାର୍ଗକୁ ଅନୁସରଣ କରେ, ସେ ଆମ୍ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତକରି ଏହି ସମତ୍ବରେ ରହେ, 


ଯଦ୍ଵାରା ତାକୁ କୌଣସି ବସ୍ତୁ କିମ୍ବା ପରିସ୍ଥିତି ବିଚଳିତ କରିପାରେ ନାହିଁ। ସେ ଏହି ଜୀବନରେ ତଥା 
ଦେହତ୍ୟାଗ କରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦରେ ସ୍ଥିତ ରହେ। 


ବର୍ତମାନ, ଭଗବାନ୍‌ ସମ୍ୟକ ଦର୍ଶନର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ସାଧନ “ ଧ୍ଯାନଯୋଗ 'ର ବର୍ଣ୍ଟନ, ପରବର୍ଭୀ 
ଦୁଇଟି ସୂତ୍ରରୂପ ଶ୍ଳୋକରେ କରିଛନ୍ତି । 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ସ୍ପର୍ଶାନ୍‌କୃତ୍ଵା ବହିର୍ବାହ୍ୟାଂଶ୍ଚକ୍ଷୁ୍ଢୈବାନ୍ତରେ ଭ୍ରୁବୋଃ 
ପ୍ରାଣାପାନୌ ସମୌ କୃତ୍ଵା ନାସାଭ୍ୟନ୍ତରଚାରିଣୌ ॥ ୨୭॥ 


ୟତେନ୍ଦ୍ରିୟମନୋବୁଦି ମୁଁନିର୍ମୋକ୍ଷପରାୟଣଃ । 
ବିଗତେଚ୍ଛାଭୟକ୍ରୋଧୋ ୟଃ ସଦା ମୁକ୍ତ ଏବ ସଃ ॥୨୮॥ 


: ସ୍ବାର୍ଶାନ୍‌ = ବିଷୟ, କୃତ୍ବା = ତ୍ୟାଗ କରି, ବହିଃ = ବାହାରେ, ବାହ୍ଯନ୍‌ = ବାହ୍ଯ, ଚକ୍ଷୁଃ = 


ଦୃଷ୍ଟ ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ମଧ୍ୟ, ଅନ୍ତରେ = ମଧ୍ୟରେ, ଭୁବୋଃ = ଭ୍ରୂଲତାର, ପ୍ରାଣ- 
ଅପାନୌ = ପ୍ରାଣ ଓ ଅପାନ ବାୟୁକୁ, ସମୌ = ସମାନ, କୃତ୍ବତା = କରି, ନାସାଭି-ଅନ୍ତର- 
ଚାରିଣୌ = ନାସିକାରେ ବିଚରଣଶୀଳ | 


ୟତେନ୍ଦ୍ରିୟ-ମନୋ-ବୁଦ୍ଧିଃ = ଯାହାର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିଜର ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ, ମୁନିଃ = 


ମୁନି, ମୋକ୍ଷ-ପରାୟଣଃ = ମୋକ୍ଷ ପରାୟଣ, ବିଗତ- ଇଚ୍ଛା-ଭୟ- କ୍ରୋଧ = ଇଛା, ଭୟ ଓ 
କ୍ରୋଧ ରହିତ, ୟଃ = ଯିଏ, ସଦା = ସର୍ବଦା, ମୁକଃ = ମୁକ୍ତ, ଏବ = ହିଁ, ସଃ = ସେହି | 


: ବାହ୍ୟାନ୍‌ ସ୍ପର୍ଶାନ୍‌ ବହିଃ, ଚକ୍ଷୁଃ ଚ ଭ୍ଦୂବୋଃ ଅନ୍ତରେ ଏବ କୃତ୍ବା ନାସାଭ୍ଯନ୍ତରଚାରିଣୌ 


ପ୍ରାଣପାନୌ ସମୌ ଏକୃତ୍ଵା ।୨୭। 


ଯତେନ୍ଦ୍ରିୟମନୋବୁଦ୍ଧିଃ ଯଃ ବିଗତେଚ୍ଛାଭୟକ୍ରୋଧଃ (ସନ୍‌) ମୋକ୍ଷପରାୟଣଃ ( ସ୍ୟାତ୍‌) ସ 
ଏବ ସଦା ମୁକ୍ତଃ ।୨୮। 


॥ ୩୮୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୭, ୨୮ / ଅଧ଼।ୟ ୫ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଚାହ/ ଦିଶୟର୍ରୁନ଼ିକୁ ଚାରାଣନ ରହ ଚଣ୍ମୁଡ଼ୟନ ଦୃଣ୍ଜକୁ କୂଳୁଟି ମନେ ନିଁର କରି ଜଥା 
ନାନିଳ। ରନ୍ଧଠଳ ଦିଚନଣ କଣୁଥୁକ। ଠୀଣ ୬ ଥରୀଳବାୟକୁ ସମ କରିବ ଯଣନେ ନ୍ଦହଁ 
କ/ଲିନ ନଦିୟରୁଜିଳ ଜଥ/ ନନ ¿ ବୁଣି ସଂଯତ ହୋଇଛି ଏକଳି ମୋକ୍ଷ ମନାୟଣ ନୁଳି 
ନଜଛା, ଜୟ © 6ଲୋଧରୁ ରିତ ହଳ 6ସେ ସର୍କକ/ ନୁଇ © ଥଳି /୨୭- ୨/୮/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା 2 ସୂତ୍ରରୂପୀ ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଦୁଇଟିରେ ଭଗବାନ୍‌ ଧ୍ଯାନଯୋଗକୁ ସଂକ୍ଷେପରେ ସଂକେତ 
କରିଛନ୍ତି, ଯାହାର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନ ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟରେ କରାଯିବ। ସଂସ୍କୃତରେ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଗ୍ରନ୍ଦଗୁଡ଼ିକର 
ଏହା ହେଉଛି ପାରମ୍ପରିକ ଶୈଳୀ ଯେ ପ୍ରାୟତଃ ଅଧ୍ୟାୟର ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଳୋକରେ ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟର 
ବିଷୟବସ୍ତୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରସ୍ତାବନା କରାଯାଇଥାଏ । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଦୁଇଟିରେ ଜ୍ଞାନୀର ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନର ସମସ୍ତ ପକ୍ଷଗୁଡ଼ିକର ବଣ୍ଠ୍ଵନା ମିଳେ। ବେଦାନ୍ତର 
ସାଧକ ପୂଣ୍ଣତ୍ଵର ଜୀବନଯାପନ ପାଇଁ ସର୍ବଦା ଉତ୍ସୁକ ଏବଂ ତପ୍ପର ରହେ | ସେ ସେହି ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ପୁରୁଷଭଳି 
ନୁହେଁ, ଯିଏ କି କୌଣସି ଆଦରଶ୍ଶବାଦୀ କଳ୍ପନାରେ ରମଣ କରିବାକୁ ପସନ୍ଦ କରେ, ବରଂ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ବ୍ୟବହାରକୁଶଳ, ଉପଯୋଗୀ ଏବଂ ପଫ୍ରେରଣାଦାୟକ ଜୀବନଯାପନ କରିବାକୁ ଚାହେଁ ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ଅବ୍ୟବହାରିକ 
ତଥା ଆଦର୍ଶବାଦୀ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ପ୍ରତି କୌଣସି ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ ନାହଁ। 


ସମ୍ପୂର୍ଣରୂପେ ମନର ସମତାକୁ କିପରି ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇ ପାରିବ ? ଏହି ଶଂକା ସମସ୍ତ ସାଧକଙ୍କ 
ମନରେ ଉପ୍ରନ୍ନ ହୋଇଥାଏ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ସଂକ୍ଷେପରେ ସେହି ସାଧନକ୍ରମକୁ ବଣ୍ଠନା କରିଛନ୍ତି। 
ଯାହାକୁ ଅଭ୍ୟାସକରି ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷର ସୁସଂଗଠିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । 


ସ୍ପାର୍ଶାନ୍‌କୃତ୍ଵା ବହିର୍ବାହ୍ୟାଂଶ୍ଚକ୍ଷୁଦ୍ଢୈବାନ୍ତରେ ଭ୍ରବୋଃ - ବାହ୍ୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ଏହି ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ନାହିଁ କି ସେଗୁଡ଼ିକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କ୍ଷୁବ୍‌ଧ ବା ଲୁବ୍‌ଧ କରିପାରିବ । ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବା ଦ୍ଵାରା 
ଆମର ମନରେ ବିକ୍ଷେପ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ସମୁଦ୍ରତଟରେ ଠିଆ ହୋଇ ସେଥିରେ ଉଠୁଥିବା ଉତ୍ତାଳ ତରଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକୁ 
କେବଳ ଦର୍ଶନକଲେ କୌଣସି ସମସ୍ୟା ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ସମୁଦ୍ର ଭିତରକୁ ଡେଇପଡ଼ିଲେ ତରଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକ 
ଦ୍ଵାରା ଆମେ ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାଣି ଉପରେ ଇତସ୍ତତଃ ଭାସିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରୁ | ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ, ରସ 
ଓ ଗନ୍ଧ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଯେତେବେଳେ ଆମର ମନ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟପନ୍ନ ହୁଏ, 
ସେତେବେଳେ ଆମେ ସେହି ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇଥାଉ। ତେଣୁ ଯଦି 
ଆମେ ବାହ୍ୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ବାହାରେ ରଖ୍ବପାରିବା, ତେବେ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 
ମାନସିକ ସମତା ବା ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବା । ଏଠାରେ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ବାହାରେ ରଖୁବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 


॥ ୩୮୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୨୮ 


ଯେ, ଆମେ ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକର ଉପଯୋଗ କଲେ ମଧ୍ଯ ମନରେ ଉପଭୋଗର ଇଚ୍ଛା ନ ରଖୁବା। ସୁକ୍ଷ୍ମ 
ବିବେକ ଦ୍ଵାରା ସେଗୁଡ଼ିକର କ୍ଷଣିକ ସୁଖ ଦେବାର ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ଜାଣି ସେଥ୍ୁରୁ ବିରତ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ | 


ଅନେକ ସାଧକ ଗୁରୁଙ୍କ ଉପଦେଶଗୁଡ଼ିକର ଶାଦିକ ଅର୍ଥକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ବିଚିତ୍ର ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ 
ଆରମ୍ଭ କରିଥାନ୍ତି । ଧ୍ଯାନ ପାଇଁ ସେମାନେ ନେତ୍ରଦୃଷ୍ଟିକୁ ଭୂକୁଟି ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥିର କରିବାକୁ ବାରମ୍ବାର ଚେଷ୍ଟା 
କରନ୍ତି । ଯେଭଳି ଶ୍ରୀଶଙ୍କାରାଚାର୍ଯ୍ୟ ବତାଇଛନ୍ତି ବାସ୍ତବରେ ତାହା ଏଭଳି ନୁହେଁ । ଏହା ଏକ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ 
ସତ୍ୟ ଅଟେ କି ଭୂକୁଟି ମଧ୍ଯରେ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ସ୍ଥିର କରିବା ଦ୍ଵାରା ଏହି ସ୍ଥିତି ଧ୍ୟାନ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅନୁକୂଳ ହୁଏ । 


ପ୍ରାଣାପାନୌ ସମୌ କୃତ୍ଵା ନାସାଭ୍ୟନ୍ତରଚାରିଣୌ - ଆମର ଶ୍ଵାସପ୍ରଶ୍ଵାସର ଗତି ଏବଂ ମନର 
ସ୍ତ୍ରିତି ମଧ୍ଯରେ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । ମନ କ୍ଷୁବ୍ଧ ହେଲେ ଶ୍ଵାସପ୍ରଶ୍ଵାସର ଲୟ ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ଅନିୟମିତ 
ହୋଇଯାଏ।। ଏଠାରେ ପ୍ରାଣ-ଅପାନର ଗତିକୁ ସମ କରିବାପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି, କାରଣ ପ୍ରାଣାୟାମ 
ମନକୁ ଶାନ୍ତ କରିବାରେ ଉପଯୋଗୀ ଅଟେ। 


”୧ % ୬୯ %‰ 


ୟତେନ୍ଦ୍ରିୟମନୋବୁଦ୍ିିର୍ମୁନିର୍ମୋକ୍ଷପରାୟଣଃ - ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଶରୀର ତଥା ପ୍ରାଣକୁ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ 
କରିବାକୁ ଉପଦେଶ କରାଯାଏ ଏବଂ ତା'ପରେ ମନ ଓ ବୁଦଵିକୁ | ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକର ନିଜ ନିଜ ବିଷୟଭୋଗ 
ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ, ମନର ଚଞ୍ଚଳତା ଏବଂ ଦୁଵିର ଅସ୍ଥିରତା- ଏସବୁକୁ ସଂଯମିତ କରିବାପାଇଁ ଏକମାତ୍ର 
ଉପାୟ ହେଉଛି- ମୋକ୍ଷକୁ ଜୀବନର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟରୂପେ ନିଶ୍ଚୟ କରିବା। ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିର୍ଧାରଣ କରିବା ପରେ 
ସମସ୍ତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ସେହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରତି ସମର୍ପିତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ବୁଦ୍ଧି ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରଖିବାର ଅର୍ଥ, 
ଇଚ୍ଛା, ଭୟ ଓ କ୍ରୋଧରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା। 


ବିଗତେଚ୍ଛାଭୟକ୍ରୋଧୋ ୟଃ ସଦା ମୁକ୍ତ ଏବ ସଃ - ଉପରୋକ୍ତ ତିନୋଟି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ 
ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧଥାଏ । କୌଣସି ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ତୀବ୍ର ଲାଳସାକୁ “ ଇଚ୍ଛା' କହନ୍ତି । ଇଚ୍ଛା ତୀବ୍ର 
ହେଲାପରେ ସେହି ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ଯଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲା, ତେବେ ତାହା ସୁରକ୍ଷିତ ରହିବା ପାଇଁ “ ଭୟ” 
ଲାଗି ରହେ ଯେ, ‹ ବସୁ' ନଷ ହୋଇଯିବ କି ଅଥବା ଚୋରି ହୋଇଯିବ କି ? ଯେତେବେଳେ ବ୍ୟକୁି ଏହିପରି 
ଭୟଭୀତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସ୍ଵାଭାବିକରୂପେ କୌଣସି ବିଘ୍ନ ଆସିଗଲେ, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି “ କ୍ରୋଧତ'” ହୋଇଯାଏ | 
ଅତଏବ, ଇଚ୍ଛା, ଭୟ ଓ କ୍ରୋଧ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ହେଲେ ବୁଦିର ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଆତ୍ବବଶ 
କରିବା ଉଚିତ । ଏହିପରି ଉପରୋକ୍ତ ତିନି ଗୁଣକୁ ଜୟକରି ବ୍ୟକ୍ତି ସଦା ମୁକ୍ତ ଅଟେ। 


॥ ୩୮୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ସମାହିତ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ କେଉଁ ବସ୍ତୁ ଜ୍ଞେୟ ଓ ଧ୍ଯେୟ ଅଟେ ? ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି- 


ଭୋକ୍ତାରଂ ୟଜ୍ଞତପସାଂ ସର୍ବଲୋକମହେଶ୍ଵରମ୍‌ । 
ସୁହୃଦଂ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ଜ୍ଞାତ୍ଵା ମାଂ ଶାନ୍ତିମୂଚ୍ଛତି ॥ ୨ ୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଭୋକ୍ତାରମ୍‌ = ଭୋକ୍ତା, ୟଜ୍ଞ-ତପସାମ୍‌ = ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ ଓ ତପର, ସର୍ବ- ଲୋକ- ମହେଶ୍ଵରମ୍‌ 
= ସମସ୍ତ ଲୋକର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ବର, ସୁହୁଦମ୍‌ = ସୁହୁଦ୍‌, ସର୍ବ-ଭୂତାନାମ = ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର, 
ଜ୍ଞାତ = ଜାଣି, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଶାନିମ୍‌ = ଶାନ୍ତି, ରଚ୍ଚତି = ଲାଭ କରେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ 2: ` ଯଜ୍ଞତପସାଂ ଭୋକ୍ତାରଂ ସର୍ବଲୋକମହେଶ୍ଵରଂ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ସୁହୃଦଂ ମାଂ ଜ୍ଞାତ୍ବା ଶାନ୍ତିଂ 
ରଚ୍ଛତି ।୨ ୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଓସ୍ଦାଧକ ଜକ୍ତ। ମୋଶନ ଯାନ ୦ ଜନ କୋଲ ସଂମୁର୍ଶ ୭ଲଃକରୂଜ଼ିକନ ମହାନ୍‌ 
ଜ୍ଞଵୁଳ (ମଣହେଣୁଳ) ଜଥ/( ଜୁତନାଚଜ ସୁନୁକ୍‌ (ମିତ୍ର) ରୂ ଲାଣ ଜମ ଶ/ଳକୁ 979 
ହୁଏ //୨ ୯/ 


ବ୍ଯାଖ୍ୟା ଓ ଭୋକ୍ତାରଂ ୟଜ୍ଞତପସାଂ ସର୍ବଲୋକମହେଶ୍ଵରମ୍‌ - ଆମକୁ ସର୍ବଦା ଗୋଟିଏ କଥା 
ଧ୍ପାନ ରଖିବା ଉଚିତ କି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେତେବେଳେ ନିଜ ପାଇଁ “ ମୁଁ” ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି, 
ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଅଭିପ୍ରାୟ ଭୂତମାତ୍ରର ହୃଦୟରେ ସ୍ଦ୍ରିତ ଆତ୍ମା ବା ଚୈତନ୍ୟସତ୍ତାକୁ ଲକ୍ଷିତ 
କରେ ନାହିଁ କି ଦେବକୀ ପୁତ୍ର ଶରୀରଧାରୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ | ଅହଂକାରର ମୂଳସ୍ଵରୂପ ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତ ନ୍ୟସ୍ଵରୂପ 
ଆତ୍ମା ଅଟେ। ଯାହାକି ଦେହାଦି ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ହେତୁ କର୍ତା ତଥା ଭୋକ୍ତା ରୂପେ 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। “ଯଜ୍ଞଂ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି। ଗୀତା ଶାସ୍ତ ଅନୁସାର କୌଣସି କର୍ମ 
ନିଃସ୍ଵାର୍ଥଭାବରେ ବିଶ୍ଵକଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ସମର୍ପିତ କରାଗଲେ, ତାକୁ ' ଯଜ୍ଞ' କୁହାଯିବ | ଯେଉଁ ଶକ ଗୁଡ଼ିକୁ 
ଆମେ ବ୍ୟର୍ଥରେ ଅପବ୍ୟୟ କରୁ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆତ୍ମସଂଯମ ଦ୍ଵାରା ସଞ୍ଚୟ କରିବା ହେଉଛି- “' ତପ' | 
ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ତପଦ୍ଵାରା ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଉଚିତ | 


ଏହି ଆତ୍ମା ବାସ୍ତବରେ ସବୁ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଦେବାଧ୍ଵଦେବ ମହେଶ୍ଵର ଅଟନ୍ତି । ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମର 
ସଂପୂଣ୍ଠ ବ୍ୟାପାରର ନିୟନ୍ତା ଅର୍ଥରେ ଏଠାରେ “' ଭଶ୍ଵର'” ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନୁସାର ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକର ଜଣେ ଜଣେ ଅଧ୍ରଷ୍ଠାତା ଦେବତା ରହିଛନ୍ତି । 
ଏହି ଦଶ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକର ଶାସକ ଓ ନିୟାମକ ହେଉଛି- ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମା। ତେଣୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ 
ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ “ ମହେଶ୍ଵର” ବିଶେଷଣ ଦେଇଛନ୍ତି | 


॥ ୩୯୦॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୫ / ଶ୍ଳୋକ ୨୯ 


ସୁହୃଦଂ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ଜ୍ଞାତ୍ଵା ମାଂ ଶାନ୍ତିମୂଳ୍ପତି - କୌଣସି ଏକ ଉଚ୍ଚ ପଦାଧ୍ଵକାରୀ ଶାସକଙ୍କ 
ପାଖରେ ପହଞ୍ଚିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ ହୋଇଥାଏ; ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ପଦରେ 
ଆସୀନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଖକୁ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ପହଞ୍ଚିବା ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଦୁଷ୍କର । କାରଣ, ସାମାନ୍ୟ ବ୍ଯକ୍ତି ସେହି 
ପଦକୁ ଭୟମିଶ୍ରିତ ତଥା ଆଦର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ “ ସର୍ବଲୋକ ମହେଶ୍ଵର” ଆମ୍ବା ସହିତ ଏଭଳି 
ଘଟିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି ଯେ, ଆତ୍ମା ସର୍ବ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସୁହୃଦ (ଅତି ଆପଣାର ମିତ୍ର) 
ଅଟେ। 

“ ମୋତେ (ଏହି ପ୍ରକାର) ଜାଣି ବ୍ୟକ୍ତି ପରମ ଶାନ୍ତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ୮ ଏଠାରେ “' ଜାଣିବା” ଶବ୍ଦର 
ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ, ଯେଭଳି ଆମେ କୌଣସି ଫୁଲ ବା ଫଳକୁ ବସ୍ତୁ ବିଶେଷରୂପେ ତାଂଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ହୋଇ ଜାଣୁ । “ ଜ୍ଞାତ୍ଵା' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଆତ୍ମାରୂପେ ଅନୁଭବ କରିବା ବା ଜାଣିବା । 


ଓଁ ତତ୍ସଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗବଦ୍ଗୀତାସୂପନି ଷସ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦେଦେ କର୍ମସନ୍ୟାସୟୋଗୋ ନାମ ପଞ୍ଚମୋଏଧ୍ଯାୟଃ | 


ଏହିପରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାଜୁୂନ ସଂବାଦ ରୂପେ ବ୍ରହ୍କବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ଵରୂପ 
ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତୋପନିଷଦ୍‌ର କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ ଯୋଗ ନାମକ ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହୁଏ। 


- ହରିଃ ଓଁ ତତ୍ସତ୍‌ - 


| ୩୯୧॥ 


ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଧାନ ଯୋଗ 


ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାର କେତେକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସମାଲୋଚକ ଏବଂ ଅଧ୍ଯାୟୀଙ୍କ ମତରେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ସହିତ 
ଗୀତା ଚିନ୍ତାଧାରର ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବିଭାଗର ଅନ୍ତ ହୋଇଛି । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଗୀତାକୁ ଛଅ ଅଧ୍ୟାୟ ବିଶିଷ୍ଟ 
ତିନୋଟି ବିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇ ପାରିବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଭାଗରେ ପବିତ୍ର ବୈଦିକ ମନ୍ତ୍ର “ ତତ୍‌ ତ୍ଵମ୍‌ 
ଅସି” ( ତୁମେ ହିଁ ତାହା) କୁ ବିଶଦ ଭାବେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି | ପ୍ରଥମ ଛଅଟି ଅଧ୍ଖାୟରେ ` ତ୍ଵମ୍‌' (ତୁମେ) 
ଶବ୍ଦର ଦାର୍ଶନିକ ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଥମ ବିଭାଗର ବିବେଚ୍ଯ ବିଷୟର 
ପରିସମାପ୍ତି କରା ଯାଇଛି। 


ଉପନିଷଦ୍‌ମାନଙ୍କରେ ଜୀବକୁ ତାର ପରିପୂର୍ଣ ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ ଦିଆ ଯାଇଛି । ଏମାନଙ୍କର 
ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ହେଲା ' ଜୀବବ୍ରହ୍ମୈକ୍ୟ' । ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି | ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାୟ ଅପରିଚିତ । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ସ୍ଥ୍ତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷଙ୍କର ଏକ ସୁନ୍ଦର, ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର ଅଙ୍କନ କରିଛନ୍ତି । ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ସାଧକ ଉତ୍ସାହିତ ହୋଇ 
ନିଜେ ସ୍ତ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷଙ୍କର ପରାକାଷ୍ଠାରେ ପଦାର୍ପଣ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଉପାୟ ଏବଂ ସାଧନ ଜାଣିବାକୁ 
ଗହବ | 

ଜୀବନରେ ଦେଖା ଦେଉଥୁବା ସମସ୍ୟା ଦ୍ଵାରା ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତ ପରି ଭୟଭୀତ ଏବଂ ଭ୍ରମିତ 
ହୋଇଥୁବା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ ବିଶେଷଭାବରେ ଗୀତାର ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି। ମନର ଏପରି ବ୍ୟାକୁଳ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଧ୍ୟାନର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁକ୍ଷ୍ମ ସାଧନା ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି । କିନ୍ତୁ ଏହାର ଅର୍ଥ 
ନୁହେଁ ଯେ ଧ୍ଯାନ ସାଧନ କେବଳ ଅଳ୍ପ କେତେକ ବିଶେଷ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ସାଧନ ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଏହା ଦ୍ଵାରା ଅଧ୍ଵକ ଲାଭାନ୍ଵିତ ହୋଇ ପାରିବେ, ଏକଥା ସତ | ତେଣୁ ଅପରିପକ୍ଵ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରାଥମିକ 
ସାଧନା ନିର୍ଦୈଶ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ - ଯାହା ଅଭ୍ୟାସ କଲେ ଧ ଧାନ ନିମିତ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ ଗୁଣର ବିକାଶ କରି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ପୁଣ୍ଠ୍‌ତ୍ବ୍‌ ଲାଭ କରିପାରିବେ । 


ଆଧୁନିକ ବାକ୍‌-ବେଦାନ୍ତୀମାନେ ବୁଝି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ବ୍ଯକ୍ତିର ଆମ୍ବିକ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ସ୍ଫୁଳରୁ 
ସୂକ୍ଷ୍ମତର ସାଧନାର କ୍ରମ ରହିଛି। ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ମନରେ ଭ୍ରମ ଧାରଣା ହୋଇଯାଇଛି 


॥ ୩୯୨:`॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଯେ, ବେଦରେ ନିହିତ ଜ୍ଞାନ କେବଳ କେତେକ ବିରଳ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ସୁରକ୍ଷିତ । ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତ ନିମିତ୍ତ 
ଆବଶ୍ୟକ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧି ପାଇଁ ଉପାସନା ପଦ୍ଧତିର ଉପଦେଶ ନ ରହିଥୁଲେ ବେଦର ଉପଦେଶ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ 
ହୋଇଥାନ୍ତା। 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଵିକ ଅସାମର୍ଥ୍ୟ ଦେଖ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜାଣିପାରିଥିଲେ ଯେ, ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ 
ନିମିତ୍ତ ସେ ଉପଯୁକ୍ତ ନୁହଁନ୍ତି। ତେଣୁ ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ସୁସଂହତ ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଅନେକ 
ପ୍ରାଥମିକ ସାଧନାର ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି। ତେଣୁ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ କର୍ମଯୋଗର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା 
ଦେଖାଯାଏ। 


ଯେତେ ମହତ୍‌ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନେଇ କର୍ମ କଲେ ମଧ୍ଯ କର୍ତାର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ତାହା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ 
ସଂସ୍କାରଜନିତ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଏବଂ ଅସ୍ତିରତାର ଛାପ ରଖୁଦେବ ଯଦ୍ଦ୍‌ାରା ମନୁଷ୍ୟକୁ ତାଂର ଫଳ ଭୋଗିବାକୁ 
ପଡିଥାଏ। ବାସନା କ୍ଷୟ କରି ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରିବା ଏବଂ ବନ୍ଧନକୁ ଶିଥୂଳ କରିବାର ଉପାୟ ' ଜ୍ଞାନ 
ଦ୍ଵାରା କର୍ମର ସନ୍ନ୍ୟାସ” ନାମକ ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । କର୍ମ କରୁଥିବା ସମୟରେ 
କର୍ମର ଅଧ୍ଯକ୍ଷ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ନିରନ୍ତର ସ୍ମରଣରେ ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିଷମ ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ ମାନସିକ 
ଶାନ୍ତି ରହି ପାରିବ। 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସୀମିତ ବୁଵି ଭ୍ରମିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କାରଣ ଭଗବାନ୍‌ ପ୍ରଥମେ “ କର୍ମ” କରିବାର 
ଏବଂ ପରେ “ କର୍ମ ସନ୍ନ୍ୟାସଂ ର ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ତେଣୁ, ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସନ୍ନ୍ୟାସର ମାର୍ଗ ଏବଂ 
କର୍ମ କରୁଥିବା ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ବାସନାରୁ ମୁକ୍ତ ରହିବାର ଉପାୟ ଦିଆ ଯାଇଛି । ଏହି ଉପାୟ ହେଲା ଯଜ୍ଞ 
ଭାବନାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌, ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ଭାବରେ ଜନ-କଲ୍ୟାଣ ନିମିତ୍ତ କର୍ମ କରିବା | ମନକୁ ଅତୀତର ଯନ୍ତ୍ରଣାଦାୟକ 
ପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପଦ୍ଧତିର ବଣ୍ଠନା ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ କରାଯାଇଛି । 


ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସେହି ଏକା ହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଲାଭ କରିବା ନିମିତ୍ତ କର୍ମ-ସନ୍ନ୍ଯାସର ଦୁଇଟି ଉପାୟ 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଏହି ଦୁଇ ଉପାୟ ହେଲା - (କ) କର୍ମରେ କର୍ଭୂତ୍ବାଭିମାନ ତ୍ୟାଗ ଏବଂ ( ଖ) କର୍ମଫଳ ନିମିତ 
ଆସକ୍ତିର ତ୍ୟାଗ। ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏ ଦୁଇ ଉପାୟର ବିସ୍ତୃତ ବଣ୍ଠ୍ରନା କରାଯାଇଛି। ଏହି ଦୁଇ ଉପାୟରୁ 
ଗୋଟିକର ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ଆମେ ବାସନାମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବା। 


ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଉପଦିଷ୍ଟ ଏହି ସାଧନାର ସମ୍ୟକ୍‌ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ବ୍ଯକ୍ତି କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇ 
ଆତ୍ମଚିନ୍ତନ ଏବଂ ନିଦିଧ୍ଯାସନ ନିମିତ୍ତ ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ମାନସିକ ସଜାଗତା ଲାଭ କରିବ । ଅନୁଶାସିତ ଏବଂ 
ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତକରଣ ହି ଆମ୍ବୋନ୍କତିର ଅନୁକୂଳ ସାଧନ । 


॥ ୩୯୩॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର ବିଷୟ ହେଉଛି, ଧାନ ଦ୍ଵାରା ଆମ୍ମ-ବିକାଶର ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ କିପରି ଲାଭ କରାଯାଇ 
ପାରିବ। ଏହାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ଳୋକକୁ ଭଲ ଭାବରେ ବିଚାର ଏବଂ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ଏଥୁରେ ପ୍ରତିପାଦିତ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବୁଝିବା ଦରକାର। କେବଳ ବିଶ୍ଵାସ କରି ମାନିନେଲେ ଚଳିବ ନାହି । ନିଜର ଦୋଷ ତ୍ୟାଗ କରି 
ସଦ୍‌ଗୁଣ ଏବଂ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲାଭ କରିବାର ନିଶ୍ଚିତ ଉପାୟ ଏଠାରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଇଛି । ଏହି ଉପାୟ 


ହେଉଛି “ଧ୍ଯାନଂ ଏବଂ ମାନବ ଇତିହାସର ସମସ୍ତ ଧର୍ମରେ କୌଣସି ନା କୌଣସି ରୂପରେ ଏହାର 
ଉପଦେଶ ଦିଆ ଯାଇଛି। 


॥ ୩୯୪ ॥ 


ଅଥ ଷଷ୍ତୋଃସାୟଃ 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ଅନାଶ୍ରିତଃ କର୍ମଫଲଂ କାର୍ୟଂ କର୍ମ କରୋତି ୟଃ | 
ସ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଚ ୟୋଗୀ ଚ ନ ନିରଗ୍ନିର୍ନ ଗକ୍ରିୟଃ ॥ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅନାଶ୍ରିତଃ = ଆଶ୍ରୟ ନ କରି, କର୍ମଫଲଂ = କର୍ମ ଫଳ, କାର୍ୟଂ = କର୍ଭବ୍ଯ, କର୍ମ = କର୍ମ, 
କରୋତି = କରେ, ୟ8 = ଯିଏ, ସଃ = ସେ, ସଂନ୍ୟାସୀ = ସନ୍ୟାସୀ, ଚ = ଏବଂ, ୟୋଗୀ 
= ଯୋଗୀ, ଚ = ଏବଂ, ନ = ନୁହେଁ, ନିରଗ୍ନି = ଅଗ୍ନି ବିନା, ନ = ନୁହେଁ, ଚ = ଏବଂ, 
ଅକ୍ରୟଃ = କ୍ରିୟାହୀନ । 

ଅନ୍ବୟଃ : ୟଃ କର୍ମଫଳଂ ଅନାଶ୍ରିତଃ କାର୍ୟଂ କର୍ମ କରୋତି, ସଃ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଚ ସଃ ୟୋଗୀ; ନିରଗ୍ନିଃ ନ, 
(ସନ୍ନ୍ୟାସୀ) ଚ ଅକ୍ରିୟଃ ନ ।୧। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 

ଖ/ ଜନବଳ୍‌ କନ୍ଦିଶଲ 

କର୍ମଙ୍ଳକୁ ଥାଶୟ ନ କଳି କର୍ଳ୍ବ୍ଯଇକର୍ମ କଳୁଥିବା କାଳି ନି ସଳ୍ଯାସ ଏବଂ ଯୋଗୀ 
6ଳେବଳ ଥଳୁ କ/ ଲିୟ/ ଜଜ କଣିଥିବକ/ ବ® ଲୁ /6/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଉପକ୍ରମଣିକାରେ ଆମର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟଯ ବିଷୟ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ ଏକ ଚିନ୍ତାଧାରାର 
ପ୍ରବର୍ତକମାନେ ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଛଅଟି ଅଧ୍ୟାୟକୁ ବେଦର କର୍ମକାଣ୍ଡ ଭାବରେ ଅଭିହିତ କରିଥାନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଗୀତାର ପରବର୍ତୀ ଛଅଟି ଅଧ୍ଯାୟ ହେଲା ଉପାସନା କାଣ୍ଡ ଏବଂ ଶେଷ ଛଅଟି 
ଅଧ୍ୟାୟ ବେଦର ଜ୍ଞାନକାଣ୍ଡ ସହ ତୁଳନୀୟ। ଏହି ବର୍ଗୀକରଣକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରଙ୍କର ମତ 
ମାନିନେବାକୁ ହେବ ଯେ, ଏ ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଶ୍ଳୋକଟି ହେଉଛି ଶ୍ରୀ ଭଗବାନଙ୍କ ସେବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମର୍ପିତ କର୍ମ କରୁଥୁବା ଗ୍ଧହସ୍ପୁଙ୍କର ଗୌରବ ଗାନ । 


ଏଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ବିଧ୍ଵବିଧାନର ମହିମା ଗାନ କରୁଛନ୍ତି ବୋଲି କହିବା ଦ୍ଵାରା ଗୀତାର 
ପୂଷ୍ଠଭୂମିର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରାଯିବ । ନିଜ ସଂସ୍କାରର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରୁଥିବା ବିଭ୍ରାନ୍ତ ରାଜକୁମାର ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 


॥ ୩୯୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୀତାରେ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୋଇ ଯୋଦ୍ଧା ପୂଷ୍ଟଭଙ୍ଗ 
ଦେବାକୁ ଚାହିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ସଖା ଏବଂ ସାରଥ୍ଵ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଧନୁବାଣ ଧାରଣ କରିବାକୁ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରରୋଚିତ 
କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଶ୍ଵରାର୍ପିତ ଗାହା୍ୟସ୍ଫ ବିଧ୍ଵବିଧାନର ଅନୁଷ୍ଠାନର ମହିମାଗାନ କରୁଛନ୍ତି 
ବୋଲି ଧାରଣା କରିବା ଘୋର ବିରୋଧାକ୍ତି ହେବ। 


ସହଜ ଭାବରେ ପଢିଲେ ଶ୍ଳୋକଟିର ସରଳ ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ। ଏଥୁପାଇଁ କୌଣସି ବ୍ୟାଖ୍ୟାର 
ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ ନାହି । ଯେକୌଣସି ଶୁଦ୍ଧଚେତା ପାଠକ ଏହାର ଅର୍ଥ ଅନାୟାସରେ ବୁଝି ପାରିବେ । ନିଜର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିବା ପାଇଁ ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଦୁଇଟି ଚିନ୍ତାଧାରା ସମାନ୍ତରାଳ ଭାବେ ଗତି 
କରୁଥୁବାର ଦେଖା ଯାଉଛି । ସେ ଦୁଇଟି ଚିନ୍ତାଧାରା ହେଲା - କର୍ଭୂତ୍ବ ଭାବର ତ୍ୟାଗ ( ସନ୍ନ୍ୟାସ) ଏବଂ 
ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ (ଯୋଗ) | ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଯିଏ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ 
ସେ ଯୋଗୀ ମଧ୍ଯ। ତେଣୁ କର୍ଶୁୃତ୍ବଭାବ ଏବଂ ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି ସାଧକ ନିରଳସ ଭାବରେ ନିଜକୁ 
ମହତ୍‌ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରେ ନିଯୁକ୍ତ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 


ସନ୍ନ୍ୟାସ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ର ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଅର୍ଜୁନ ବିଚାର କରୁଥିବା କଥା 
ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ କହିଛନ୍ତି। ସେ ଜାଣି ନ ଥୁଲେ ଯେ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ଭାବରେ କାମ କରୁଥିବା କର୍ମଯୋଗୀ 
ନିଜେ ହି ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ। ସ୍ଵାର୍ଥ ତ୍ୟାଗ ନ କରି କର୍ମ କରିବା ବା କର୍ମଭୂମିରୁ ପଳାୟନ କରିବାର 
ଅର୍ଥ ହେଲା ବିଶ୍ଵର ସୁସଂହତିରେ ଅନର୍ଥକାରୀ ହସ୍ତକ୍ଷେପ କରିବା। 


ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ସଂସ୍କାରକ ଭାବରେ ବ୍ୟାସଦେବ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମୁହଁରେ କେବଳ ଏକଥା କୁହାଇ ଚୁପ୍‌ 
ରହିପାରି ନାହାନ୍ତି। ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମୟରେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରଚଳିତ ଥବା ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣାକୁ ଦୂର କରିବା 
ପାଇଁ ଗୀତା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି । ମହାଭାରତ ସମୟରେ ଅନ୍ତରର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଅପେକ୍ଷା ବାହ୍ୟ ଆବରଣକୁ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ଭାବରେ ଚିହ୍ନିତ କରା ଯାଉଥ୍ବଲା । ମାନସିକ ଶୁଦ୍ଧି ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ ସମତ୍ଵଭାବ ପରି ସନ୍ନ୍ୟାସର 
ବାସ୍ତବ ଆନୁସଙ୍ଗିକ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଧ୍ଯାନ ଦିଆଯାଉ ନ ଥବଲା। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଧାରଣା ଥଲା ଯେ ସନ୍ନ୍ୟାସର ଅର୍ଥ 
ହେଲା କର୍ମତ୍ୟାଗ । କର୍ମକୁ ସେତେବେଳେ ଅଗ୍ନି ଦ୍ଵାରା ଚିହ୍ନିତ କରାଯାଉଥିଲା । 


ମନର ଅପରିପକ୍ଵ୍‌ ଅବସ୍ଥାରେ ଜୀବନ-ସଂଘର୍ଷଠାରୁ ପଳାୟନ କରି ଗଙ୍ଗାକୂଳର ଶାନ୍ତ ବାତାବରଣରେ 
ନ୍ଫାନ ଅଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ ଗଲେ, ସାଧାରଣ ସ୍ତରର ଜଣେ ଭଲ ମନୁଷ୍ୟର ଗଙ୍ଗାରେ ଥୁବା ପଥରର ସ୍ତରକୁ 
ପତନ ହେବ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଏ ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣାକୁ ଶ୍ଳୋକର ଶେଷ ଭାଗରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଉପହାସ କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନ 
ସ୍ଵୟଂ ନିଜର ଏ ଭୁଲ୍‌ ବିଚାର ପ୍ରତି ହସିଛନ୍ତି ବୋଲି ଆମେ ପରେ ଜାଣି ପାରିବା । 


॥ ୩୯୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ନିଦିଧ୍ଯାସନର ସଫଳତା ନିମିତ୍ତ ଆନ୍ତରିକ ଶକ୍ତିର ବିକାଶ କରି ଉପଯୁକ୍ତ ଦିଗରେ ଉପଯୋଗ କରିବା 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ଆମ ମନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏବଂ ଭାବନାରେ ପରିବର୍ତନ ଆଣିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଏ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଜୋର ଦେଇଛନ୍ତି । ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ମାର୍ଗରେ ପ୍ରବେଶ କରି 
ପାରିବା। 


ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଚତୁରତା ପୂର୍ବକ ବିଶେଷ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ରୂପେ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ହିଁ କିପରି 
ଯୋଗ - ଭଗବାନ୍‌ ସେ ବିଷୟରେ ଅଧ୍ଵକତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି । 


ୟଂ ସନ୍ନ୍ୟାସମିତି ପ୍ରାହୁର୍ୟୋଗଂ ତଂ ବିଦି ପାଣ୍ଡବ । 
ନ ହ୍ୟସନ୍ନ୍ୟସ୍ତସଂକଲ୍ପୋ ୟୋଗୀ ଭବତି କଶ୍ଚନ ॥୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟମ୍‌ = ଯାହା, ସଂନ୍ଯାସମ୍‌ = ସନ୍ୟାସ, ଇତି = ଏହିପରି, ପରାହୁଃ = କୁହାଯାଏ, ୟୋଗମ୍‌ = 
ଯୋଗ, ତମ୍‌ = ତାହା, ବିଵି = ଜାଣ, ପାଣ୍ଡବ = ହେ ପାଣ୍ଡବ, ନ = ନୁହେଁ, ହି = ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବରେ, ଅସଂନ୍ୟସ୍ତସଂକଲ୍ପ = ସଂକଳ ତ୍ୟାଗ କରି ନଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି, ୟୋଗୀ = ଯୋଗୀ, 
ଭବତି = ହୁଏ, କଶ୍ଚନ = କେହିହେଲେ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ପାଣ୍ଡବ ! ୟଂ ସନ୍ନ୍ୟାସଂ ଇତି ପ୍ରାହୁଃ, ତଂ ୟୋଗଂ ବିଦ୍ଧି, ହଁ ଅସନ୍ନ୍ୟସ୍ତସଙ୍କଳ୍ରଃ କଶ୍ଚନ 
ୟୋଗୀ ନ ଭବତି ।୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ୍ଦାହାକୁ ଶାସ୍ତକିନ୍‌ ସନ୍ୟୁସ କନନି 6ହେ ଘାଣକ / ନୁଣମ ଜଳୁ ଯୋଗ କୋଳି ଲଣ/ ଲାଳଣ 
ସଂକଛ ଚର ନ କଜିବ/ ବ/ଛ ଘଳ / 6ଯୋଳଯାଣନ ନାହି /୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟଂ ସନ୍ନ୍ୟାସମିତି ପ୍ରାହୁର୍ୟୋଗଂ ତଂ ବିଦି ପାଣ୍ଡବ - ସନ୍ନ୍ୟାସ ( କର୍ଭୂତ୍ବ ଭାବର ତ୍ୟାଗ) 
ଏବଂ ଯୋଗ ୯ ଫଳାସକ୍ତିର ତ୍ୟାଗ) - ଏହି ଉଭୟ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ | ଅର୍ଜୁନ ହୁଏତ ଏକଥା ଭୁଲିଯାଇ 
ପାରନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୂର୍ବକଥୁତ ବିଚାରଧାରାର ପୁନରୁକ୍ତି କରୁଛନ୍ତି। ଯୋଗଦ୍ଵାରା 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ଅବସ୍ଥାରେ ପଦାର୍ପଣ କରି ହେବ ଏବଂ ମନରେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଭାବନା ବ୍ୟତୀତ ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ 
ଚିନ୍ତା ବି କରିହେବ ନାହି । ବାସ୍ତବରେ ଯୋଗ ଏବଂ ସନ୍ନ୍ୟାସ ହେଲେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପୂର୍ଣ୍ତ୍ବରୂପୀ ମୁଦ୍ରାର 
ଦୁଇପାଖ। 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏକଥା ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନବାଚକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଚାହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ 
କରି ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ସଂକଳ୍ପର ସନ୍ନ୍ୟାସ ବ୍ୟତୀତ ଯୋଗାଭ୍ୟାସରେ ଦୃଢ଼ତା ଆସିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହାର 
ଅଭାବରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ବିକ ପ୍ରଗତି ହୋଇ ପାରିବ ନାହି । 


|| ୩୯୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨ / ଅଧ୍ଧାୟ ୬ 


ନ ହ୍ୟସନ୍ନ୍ୟସ୍ତସଂକଲ୍ପୋ ୟୋଗୀ ଭବତି କଶ୍ଚନ - ସାଧାରଣତଃ ସଂକଳ୍- ବିକଳ ( କଳନା ଶକ୍ତିର 
ନୂତନ ସୃଷ୍ଟି) ବିନା ମନୁଷ୍ୟ ରହିପାରେ ନାହି । ଭବିଷ୍ୟତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମନ ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର କଳ୍ପନା କରୁଥାଏ। 
କୌଣସି ଏକ ପରିଛିନ୍ନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିର୍ଧାରିତ କରି ଆମେ ଯୋଜନା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରୁ ଏବଂ ସେ ବିଷୟରେ ଯନ୍ନ 
କରୁ । କିନ୍ତୁ ସେହି ଯୋଜନା ସମ୍ପୂଣ୍ଠ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ମନର ନିରଳସ କ୍ରିୟାଶୀଳ କଳ୍ପନାଶକ୍ତ 


ଏବିଂ ୬) ଏ ଥବ 


ନୂତନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରେ ଏବଂ ସାଧାରଣତଃ ଏହା ପୁର୍ବ ନିର୍ଦାରିତ ଲକ୍ଷ୍ୟଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ। 


ନୂତନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଲାଭ କରିବା ନିମିତ୍ତ ମନ ତପ୍ପର ହେବା ମାତ୍ରେ ଏକ ବିଚିତ୍ର କଳ୍ପନା ଶକ୍ତି ପୁନଶ୍ଚ 
ଅନ୍ୟ ବିକଳ୍ପ ପହଞ୍ଚାଇ ଦିଏ। ଏହିପରି ଭାବରେ ଲକ୍ଷ୍ୟପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଯନ୍ନ ଆରମ୍ଭ କରିବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ନିଶ୍ଚିତ ଥାଏ। ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହେବା ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ଗନ୍ତବ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


ର୍ଷ ଅହ୍ୟ ୮୩ ୩ 


ସଂକ୍ଷେପରେ ଆମ ସମକ୍ଷରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲକ୍ଷ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ନିମିତ୍ତ ଆମେ ଯନ୍ରଶୀଳ ହୋଇପାରୁ 
ନାହି ଏବଂ ଯନ୍ନ ଆରମ୍ଭ କରିବା କ୍ଷଣି ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍ଥଳର ଦେଖା ମିଳେ ନାହି । ଏହା ହି ବିଡମ୍ବନା । ଯେଉଁ ସୁକ୍ଷ୍ମଶକ୍ତି 
ଆମର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଏହି ଉନ୍ମତ୍ତ ସ୍ଵଭାବକୁ ଜନ୍ମ ଦିଏ, ତାହା ହି ହେଉଛି ନିରଙ୍କୁଶ ସଂକଳ୍ପ ଶକ୍ତି । 


ଏହି ବିନାଶକାରୀ ସଂକଳ୍ପଶକ୍ତିକୁ ବଶ କରି ନଷ୍ଟ କରି ନ ଦେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମକୁ ଭୌତିକ ବା 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଉପଲବ୍ଧ ମିଳି ପାରିବ ନାହି । ଏହା ବୁଝିବା ପାଇଁ କୌଣସି ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରଙ୍କ ସହାୟତା ଦରକାର 
ନାହ ବୋଲି କହି ଭଗବାନ୍‌ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ, ସଂକଳ୍ପ ଶକ୍ତିର ବିନାଶ କରିବା ବ୍ୟତୀତ ଏ ବିଷୟରେ 


କୌଣସି ପ୍ରକାରର ବୁଝାମଣା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ। 


ଫଳ- ନିରପେକ୍ଷ କର୍ମଯୋଗର ଅନୁଷ୍ଠାନ ହେଉଛି ଧ୍ୟାନଯୋଗର ବହିରଙ୍ଗ ସାଧନା । କର୍ମଯୋଗର 
ପ୍ରଶଂସା କରିବା ପରେ କର୍ମଯୋଗ କିପରି ଧ୍ୟାନଯୋଗର ସାଧନ ହୋଇପାରିବ, ସେ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ 
କହୁଛନ୍ତି- 


॥ ୩୯୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 


ଆରୁରୁକ୍ଷୋର୍ମୁନେର୍ୟୋଗଂ କର୍ମ କାରଣମୁଚ୍ୟତେ । 
ୟୋଗାରୂଢ଼ସ୍ୟ ତସ୍ୟୈବ ଶମଃ କାରଣମୁଚ୍ୟତେ ॥୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଆରୁରୁକ୍ଷୋଃ - ଆରୋହଣ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରୁଥବା ବ୍ଯକ୍ତି ମୁନେଃ = ମୁନିଙ୍କ ପାଇଁ, 
ୟୋଗମ୍‌ = ଯୋଗ, କର୍ମ = କର୍ମ, କାରଣମ୍‌ = କାରଣ, ଉଚ୍ଯତେ = କୁହାଯାଏ, 
ୟୋଗାରୁଢ଼ସ୍ୟ = ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର , ତସ୍ଯ = ତାହାଙ୍କର, ଏବ = ଏପରିକି, 
ଶମଃ = ଶମ, ଶାନ୍ତ, କାରଣମ୍‌ = କାରଣ, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ୟୋଗଂ ଆରୁରୁକ୍ଷୋଃ ମୁନେଃ କର୍ମ କାରଣଂ ଉଚ୍ୟତେ । ତସ୍ୟ ଏବ ୟୋଗାରୂଢ଼ସ୍ୟ ଶମଃ 
କାରଣଂ ଉଚ୍ୟତେ ।୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନୋରାକୁଚ଼ ହେକପାର୍ କଚା କଳୁଥିବା ନୁନିନ୍ଦ ନିନିହ କର୍ନ କଳିକା କାରଣ ୯ସାଧନଳାୟ 
6 କାଳି କୁନ୍ାଦ'ଏ ଏବଂ ଘୋରାରୁଚ ୋଳକିକ! 6 6ସନି ନୁଳିନ ନିନିକ ଶମ (ଶାଳ) 
ଦାଥନ କାଳି କୁଯ//ଏ /77/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆରୁରୁକ୍ଷୋର୍ମୁନେର୍ୟୋଗଂ କର୍ମ କାରଣମୁଚ୍ୟତେ - ଧାନ ଯୋଗରେ ଆରୁଢ଼ ହେବାକୁ 
ଇଛୁକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ନିମିତ୍ତ କର୍ମ ପ୍ରଥମ ସାଧନ ବୋଲି କୁହାଯାଏ। କର୍ତୂତ୍ବର ଅଭିମାନ ଏବଂ ଫଳାସକ୍ତ 
ତ୍ୟାଗ କରି କର୍ମ କଲେ ପୂର୍ବ ସଂଚିତ ବାସନା କ୍ଷୟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନୂତନ ବାସନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ( ଉପକ୍ରମଣିକା ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ) । 


ଯୋଗାରୂଢ଼ ବିଷୟକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଏଠାରେ ଅଶ୍ଵାରୋହଣର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୁକ୍ତ ରୂପକର 
ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଛି । କୌଣସି ଏକ ଅନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଅଶ୍ଵ ଉପରେ ପ୍ରଥମ ଥର ପାଇଁ ଆରୋହଣ କରିବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟା କଲାବେଳେ ଅଶ୍ଵଟି ମଣିଷକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିବା ପରି ମନେ ହୁଏ। ଅଶ୍ଵକୁ ସମ୍ପୂଣ୍ତ ରୂପେ ନିଜର ବଶ 
କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ କିଛି ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଶ୍ଵ ଉପରେ ଆରୋହଣ କରିବାର ଅଭ୍ୟାସ 
କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ଗୋଟିଏ ପାଦ ଝୁଲୁଥୁବା କଡ଼ାରେ ରଖୁ ସାଜ ବା ଆସନରେ ଝୁଲି, ଆର ପାଦକୁ 
ଭୂମି ଉପରୁ ଉଠାଇ କୁଦାମାରି ଅଶ୍ଵର ପିଠି ଉପରେ ବସିବାକୁ ଏବଂ ଅଶ୍ଵକୁ ନିଜର ବଶ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରାଯାଇଥାଏ। ଅଶ୍ଵ ଉପରେ ଥରେ ଆରୋହଣ କରିବା ପରେ ତାକୁ ବଶ କରିବା ସହଜ, କିନ୍ତୁ ସେତେ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଶ୍ବାରୋହୀକୁ ଏପରି ଏକ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିବାକୁ ହୁଏ ଯେ, ନା ସେ ପୁରାପୁରି ଅଶ୍ଵ ଉପରେ ବସି 
ପାରିଛି ନା ଭୂମି ଉପରେ ଠିଆ ହୋଇଛି! 


॥ ୩୯୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ୟୋଗାରୁଢ଼ସ୍ୟ ତସ୍ୟୈବ ଶମଃ କାରଣମୁଚ୍ୟତେ - ଆରମ୍ଭରେ ଆମେ ସମସ୍ତେ କେବଳ କର୍ମ 
କରିଥାଉ- ଅହଂକାର ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥପ୍ରଣୋଦିତ ହୋଇ, ଝାଳ ବୁହାଇ ହସିକାନ୍ଦି ପରିଶ୍ରମ କରିଥାଉ । ଏପରି 
କର୍ମ କରି କ୍ଳାନ୍ତ ହୋଇଯିବା ପରେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ମନରୂପୀ ଅଶ୍ଵରେ ଆରୂଢ଼ ହେବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରେ । ଏପରି 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଆରୁରୁକ୍ଷ (ଆରୂଢ଼ ହେବାପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କରୁଥିବା) କୁହାଯାଏ। ଏହି ବ୍ୟକ୍ତି ପୂର୍ବପରି କର୍ମ ତ କରେ, 
କିନ୍ତୁ ସେଥ୍ବରେ ଅହଂକାର ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥ ନ ଥାଏ। ଯଜ୍ଞ ଭାବନାରେ କରାଯାଉଥ୍ବବା କର୍ମବାସନା ନଷ୍ଟ କରି 
ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ସୁସଙ୍ଗଠିତ କରିଦିଏ ( ୪ର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮- ୨ ୧ଶ ଶ୍ଳୋକ ଏବଂ ୨୫ ରୁ ୩୦ଶ 
ଶ୍ଳୋକ)। ଏପରି ଶୁଦ୍ଧାନ୍ତକରଣ ସମ୍ପନ୍ନ ସାଧକ ଧୀରେ ଧୀରେ କର୍ମରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ଅଧ୍ଵକତର ଧ୍ୟାନ 
ଅଭ୍ୟାସ କରିବା କଥା। ମନ ଉପରେ ବିଜୟଲାଭ କରିଥିବା ଏବଂ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ବଶରେ ରଖୁପାରିଥବା 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ହିଁ ଯୋଗାରୂଢ଼ କୁହାଯାଏ। ମନର ସମତ୍-ପ୍ରାପ୍ତ ଯୋଗାରୂଢ଼ ବ୍ୟକ୍ତି ଶମ ବା ଶାନ୍ତି ରୂପକ ସାଧନ 
ଦ୍ଵାରା ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ବରୂପ ଲାଭ କରିଥାନ୍ତି । 


କୌଣସି ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବିକାଶ ଅବସ୍ଥାକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖୂ କର୍ମ ଏବଂ ଧ୍ୟାନ ରୂପକ ଦୁଇଟି 
ସାଧନର ଉଲ୍ଲେଖ କରା ଯାଇଛି । ଏମାନେ ପରସ୍ପରର ବିରୋଧୀ ନୁହନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ଅବସ୍ଥାରେ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ 
କରଣୀୟ, କିନ୍ତୁ କିଛିକାଳ ପରେ ଏହା ମନୁଷ୍ଯର ଶାନ୍ତି ଭଙ୍ଗକରି ଧରାପୂଷ୍ଠରେ କଚାଡ଼ି ଦିଏ। ଯେପରି 
ଗରମପାଣିରେ ଗୋଳା ହୋଇଥୁବା ଗୁଣ୍ଡ ଦୁଧ ଶିଶୁପାଇଁ ପୁଷ୍ଟିକର ଖାଦ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ଦିନସାରା ଖେଳୁଥିବା ଏବଂ 
କାମରେ ଲାଗିଥୁବା ବଦ୍ଧିଷୁ ବାଳକ ପାଇଁ ଏ ଦୁଧ ବୋତଲ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ। ତା'ପାଇଁ ଭାତ, ଡାଲି, 
ତରକାରୀ ପରି ଖାଦ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକ। କିନ୍ତୁ ସେ ଭାତ ମଧ୍ଯ ଛୋଟ ଶିଶୁର ତଣ୍ଟରେ ଲାଗି ପ୍ରାଣଘାତକ 
ହୋଇପାରେ। 


ସେହିପରି ସାଧନାର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅବସ୍ଥାରେ ନିଷ୍କାମକର୍ମ ଉପଯୋଗୀ, କିନ୍ତୁ ଅଧ୍ରକତର ବିକଶିତ 
ସାଧକଙ୍କ ପାଇଁ ଆତ୍ଜଚିନ୍ତନ ରୂପକ ନିଦିଧ୍ଯାସନ ଆବଶ୍ୟକ । ପ୍ରଥମେ “ ଅହଂକାର ରହିତ କର୍ମ' ଏବଂ ପରେ 
“ଆତ୍ମ-ସ୍ଵରୂପର ଧ୍ଧାନ” ହେଉଛି ସାଧନ | ଶୁଦ୍ଧ ଆମ୍ବା ହେଉଛନ୍ତି ପରମାର୍ଥ୍ରକ ସତ୍ୟ, ଅହଂକାର ନୁହେଁ- ଏହି 
ସତ୍ୟକୁ ନିଶ୍ଚୟାତ୍ମକଭାବେ ଅନୁଭବ ନ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧକ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ଏହିପରି ଭାବରେ ଆତ୍ମୋନ୍ନତିର ମାର୍ଗରେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ କର୍ମର ସ୍ଥାନ ରହିଛି ଏବଂ ଯେଉଁ 
ମନୀଷୀମାନେ ଏହାର ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ିିମତ୍ତା ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି। 


॥ ୪୦୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୪ 


ସାଧକ କେତେବେଳେ ଯୋଗାରୁଢ଼ ହୁଏ ? ଉତ୍ତର ହେଲା- 


ୟଦା ହି ନେନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଷୁ ନ କର୍ମସ୍ଵନୁଷଜତେ । 
ସର୍ବସଂକଲ୍ପସନ୍ନ୍ୟାସୀ ୟୋଗାରୂଢ଼ସ୍ତଦୋଚ୍ୟତେ ॥୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଦା = ଯେତେବେଳେ, ହି = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଷୁ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଷୟରେ, ନ = 
ନାହିଁ, କର୍ମସୁ = କର୍ମରେ, ଅନୁଷଜତେ = ଆସକ୍ତ ହୁଏ, ସର୍ବ ସଂକଲୁସଂନ୍ଯାସୀ = ସମସ୍ତ 
ସଂକଳ୍ପ ତ୍ୟାଗ କରିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି, ୟୋଗାରୂଢ଼ = ଯୋଗାରୂଢ଼, ତଦା = ସେତେବେଳେ, 
ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ। 


ଅନ୍ବୟଃ : ୟଦା ସର୍ବସଂକଳ୍ପ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଷୁ ନ ହି ଅନୁଷଜ୍ନତେ, ନ କର୍ମସୁ, (ଅନୁସଜତେ) 
ତଦା ୟୋଗାରୂଢ଼ଃ ଉଚ୍ୟତେ ।୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 606ଚ୭6ବଣଳ (ସାଧକ) ଲଢିୟ କିଜଞୟ ଏକଂ କର୍ମେ ଥାସଳ ହୁଏ ନାନି, 6୧୦୭୭ବଳେ 
ସର୍ବ ସଂକଛ ଜନ୍ଦିନ ବେନି ଦାଧଳଙ୍କୁ ନୋଗାନୂନ ନୁଯାରାଏ ୮୪୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : ନିଜର ସାଧନା ଅବସ୍ଫାର ଅନୁଭୂତି ଥବାରୁ ସାଧକଙ୍କୁ ଆରୁରୁକ୍ଷ ଅବସ୍ଥା ବୁଝାଇବା 
କଷ୍ଟକର ହୁଏ ନାହିଁ । ସାଧକଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ହେଉଛି ସାଧନ ବୋଲି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି । ମନ 
ଉପରେ ସଂଯମ ଲାଭ କରିବା ପରେ (ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବା ପରେ) କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ। 
ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଫ୍ରାରେ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା କ୍ଷତିକାରକ । ସେହିପରି ଦ୍ବିତୀୟ ଅବସ୍ଥା ( ଯୋଗାରୂଢ଼) ଲାଭ 
କରିବା ପରେ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ମନକୁ ବିକ୍ଷିପ୍ତ କରିବା ମଧ୍ଯ ଉଚିତ ନୁହେଁ। ଏହି ଅବସ୍ତାର ସାଧନ ହେଲା 
ଶମ । ଯୋଗାରୂଢ଼ର ଲକ୍ଷଣ ଜାଣିବା ପାଇଁ ସାଧକଙ୍କର ଆଗ୍ରହ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ | 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ମନ ରୂପକ ଅଶ୍ଵରେ ଆରୋହଣ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଶାରୀରିକ ଏବଂ ମାନସିକ 
ଲକ୍ଷଣ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବଣ୍ଠନା କରିଛନ୍ତି। ସେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଷୟରେ ବା ଜାଗତିକ 
କର୍ମରେ ଆସକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି। ଏ ଉକ୍ତିର ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥ କରି ପରମସତ୍ୟଙ୍କର ବ୍ୟଙ୍ଗ ଚିତ୍ର ଆଙ୍କିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ। ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଧ୍ଧାନାଭ୍ୟାସ ସମୟରେ ସାଧକର ମନ ବିଷୟ ଏବଂ କର୍ମରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ 
ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଫଳରେ ସେ ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତରେ ଧ୍ଯାନ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରନ୍ତି। ମନର ସହଯୋଗ 
ବିନା କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ିୟମାନେ ବିଷୟ ଦିଗରେ ଆକର୍ଷିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହ। ମନକୁ ଯଦି ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଆମ୍ମତତ୍ତ୍ଵର 
ଚିନ୍ତନରେ ନିବେଶ କରାଯିବ, ତେବେ ଏହି ନିର୍ବିକ୍ଷୟ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କଲା ପରେ ମନ ନିଜେ ହି କ୍ଷଣିକ ସୁଖ 
ପଛରେ ଦଉଡ଼ିବ ନାହି । ଉପଯୁକ୍ତ ଆହାରପୁଷ୍ଟ ପୋଷା କୁକୁର ସାଧାରଣ ସ୍ଥାନରେ ଥବା ଅଳିଆ ଗଦାରୁ ଆହାର 
ଖୋଜେ ନାହିଁ। 


॥ ୪୦୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫ / ଅଧ୍ଯାୟ ୬ 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଭୋଗ ଏବଂ କର୍ମରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଥୁବା ମନ ଆତ୍ମଚିନ୍ତନରେ ନିବିଷ୍ଟ ରହେ । ଏଠାରେ “ନ 
ଅନୁଷଜତେ” ଶବ୍ଦ ଉପରେ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଧ୍ୟାନ ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ । “ ଷଜ୍ଞତେ ' ସହିତ “ ଅନୁ” ଉପସର୍ଗ 
ଲଗାଇ ଭଗବାନ୍‌ ଦେଖାଇ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବିଷୟ ପ୍ରତି ତିଳେ ମାତ୍ର ଆସକ୍ତି ରହେ ନାହଁ। 


ଉପରୋକ୍ତ ଅବସ୍ଥା ଲାଭ କଲାପରେ ( ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଷୟ ଏବଂ କର୍ମ ପ୍ରତି ନିରାସକ୍ତ ହେବାପରେ) ମଧ୍ଧ 
ନିଜ ମନର ସଂକଳ୍ପ-ବିକଳ୍ପ ଦ୍ଵାରା ସାଧକର ମନ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ବାହ୍ୟ ଜଗତର ବିକ୍ଷେପ 
ଅପେକ୍ଷା ଏହି ସଂକଳ୍ପ-ଵଜାତ ବିକ୍ଷେପ ଅଧ୍ଵକ ଭୟଙ୍କର ହୋଇଥାଏ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ଯୋଗାରୂଢ଼ ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ ବାହ୍ୟ ବିକ୍ଷେପ ନୁହେଁ, ଏହି ସଂକଳ୍ପ ଶକ୍ତିର ବିକ୍ଷେପରୁ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
ଏପରି ଯୋଗାରୂଢ଼ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଧ୍ୟାନ ପ୍ରଖର କରିବା ପାଇଁ ଶମର ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ । 


ଯୋଗାରୁଢ଼ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନର୍ଥ ରୂପକ ସଂସାରରୁ ନିଜକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିଥାନ୍ତି। ତେଣୁ- 
ଉଦ୍ଧରେଦାମ୍ବନାମ୍ବାନଂ ନାମ୍ବାନମବସାଦୟେତ୍‌ | 
ଆମ୍ବୈବ ହ୍ୟାମ୍ବନୋ ବନ୍ଧୁରାମ୍ମୈବ ରିପୁରାତ୍ମନଃ ॥୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଉଦବ୍ରେତ୍‌ = ଉଦ୍ଧାର କରିବା ଉଚିତ୍‌, ଆତ୍ମନା = ଆମ୍‌ ବା ନିଜ ଦ୍ଵାରା, ଆତ୍ମାନମ୍‌ = ଆତ୍ମା 
ବା ନିଜକୁ, ନ = ନୁହେଁ, ଆମ୍ବାନମ୍‌ = ଆମ୍ବାର ବା ନିଜର, ଅବସାଦୟେତ୍‌ = ପତନ, ଆତ୍ମା 
= ଆତ୍ମା, ଏବ = କେବଳ, ହି = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ଆତ୍ମନଃ = ଆତ୍ମାଙ୍କର, ବନ୍ଧୁଁଃ = ବନ୍ଧୁ, 
ଆତ୍ମା = ଆତ୍ମା, ଏବ = କେବଳ, ରିପୁଃ = ଶତୃ, ଆତ୍ମନଃ = ଆତ୍ମାଙ୍କର | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଆମ୍ମନା ଆତ୍ମାନଂ ଉଦ୍ଧରେତ୍‌, ଆତ୍ମାନଂ ନ ଅବସାଦୟେତ୍‌ | ହି ଆତ୍ମା ଏବ ଆତ୍ମନଃ ବନ୍ଧୁଃ, 
ଆତ୍ମା ଏବ ଆତ୍ମନଃ ରିପୁଃ ।୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ମନୁଣ୍ଯ ନିଳ ନିଳକୁ ଜବାନ ଳଳିକ! ଜଜିତ, ଏବଂ ନିଳନ ¿6/ଘଚଳ କଳିବ/ ଥଳୁଚିତ, 
ଲାଜଣ ଥାନ! ନିଁ ଥନ଼୍ାଳ ନିନ ଏକଂ ଥାନୁ/ £ ଥାନାଜ ଜନୁ /୫/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଠ ଶାସ୍ତ୍ରଭାବରେ ସତ୍ଯ ଓ କେବଳ ସତ୍ଯ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ହି ଗୀତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 
କୌଣସି ଏକ ବିଶେଷ କାଳରେ ଲୋକମାନଙ୍କର ଧାରଣା ହୁଏତ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାରର ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ 
ସତ୍ୟର ପ୍ରତିପାଦନରେ ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ରୀତି ନୀତିର କୌଣସି ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ। ସାଧନା ମାର୍ଗରେ 
ବାହ୍ୟସୂତ୍ରର କୃପା ବା ଭଶ୍ଵର କୃପା ସାଧକକୁ ନିରନ୍ତର ସହାୟତା ଦେଇଥାଏ, ଏଥିରେ ଅବିଶ୍ବାସ 
କରିବାର କାରଣ ନାହିଂ, କିଜରୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସଫଳତା ନିମିତ୍ତ ଏହା ସହିତ ନିଜର ପୁରୁଷାର୍ଥ ରହିବା ମଧ୍ଯ 
ଦରକାର । ଡାକ ଜରିଆରେ ପୁଡ଼ିଆରେ ଆସି ଗୁରୁକୃପା ପହଞ୍ଚିଯିବ, ଏପରି ବିଶ୍ବାସକୁ ଶାସ୍ତ୍ର ସମର୍ଥନ 


॥ ୪୦୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୫ 


କରେ ନାହିଁ। ଯେତିକି ଦୃଢ଼ତାର ସହିତ ଏପରି ପୁଡ଼ିଆ ଦିଆଯାଇଥାଏ, ଏହାର ଯଥାର୍ଥତା ସେତିକି 
ସନ୍ଦେହପ୍ରଦ ହୋଇଥାଏ। 


ଏପରି “ ପୁଡ଼ିଆ ପ୍ରେରଣ” ଉପାୟ ଥୁଲେ ଆମ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ତାହାର ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଥାନ୍ତା, କାରଣ 
ଆତ୍ମ-ବିକାଶର ବିଦ୍ୟା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମର ରଷିମାନେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି | 


ଯଦି କୌଣସି ମହାନ୍‌ ସନ୍ଛ୍‌ ଆଜିକାଲି ଏପରି “ ପ୍ରସାଦ” ପ୍ରେରଣ କରୁଛନ୍ତି, ତାହାହେଲେ ଏହାକୁ 
ଆତ୍ମାର ଶକ୍ତି ବୋଲି ଭୁଲ ବୁଝି ଦୁଇ ଭ୍ଦ ମଝିରେ ଲଗାଇବାକୁ ହେବ ନାହିଁ । ଉପଯୁକ୍ତ ମନୋଭାବରେ 
ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ବ୍ୟବହାର କଲେ କେତେ ପରିମାଣରେ ମାନସିକ ସ୍ତିରତା ଏବଂ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଲାଭ 
କରାଯାଇ ପାରିବ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତାର ସହିତ ଆମ ପୁରୁଷାର୍ଥରେ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇ ପାରିବ । 


ଉଦ୍ଧରେଦାମ୍ବନାମ୍ବାନଂ ନାମ୍ବାନମବସାଦୟେତ୍‌ - ' ନିଜ ଦ୍ଵାରା ହି ମନୁଷ୍ଯର ଆମ୍ବୋଦ୍ାର କରାଯିବା 
ଉଚିତ ', ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ ଏପରି ସଷ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି | ଯମୁନା ତଟରେ ଗୋପୀମାନଙ୍କ ସହିତ 
ରାସଲୀଳା ସମୟର ଆନନ୍ଦପୂର୍ଣ୍ର ମୁହୂର୍ତରେ ଏହା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମଧୁର ବିନୋଦ ନୁହେଁ । ଏହା ହେଉଛି ଅବତାର 
ଭାବରେ ନିଜ ଜୀବନର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତାର ଗମ୍ଭୀର ମୁହୂର୍ତରେ ରଣାଙ୍ଗନରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରତି ଏକ ଆହ୍ଵାନ । 
ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ସାଂସ୍କୃତିକ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଉନ୍ନତି ଚାହେଁ, ତେବେ ନିଜର ସୁପ୍ତ ଆନ୍ତରିକ ଶକ୍ତିକୁ ବର୍ତମାନର 


୬୬୭ ୩୩ ୭ 


ଅଧଃପତିତ ପରିସ୍ତିତିରୁ ଉପରକୁ ଉଠାଇବାକୁ ହେବ ଏବଂ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିବାକୁ ହେବ । 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ମନରେ ଆଦର୍ଶର ଏକ କଳ୍ପନା ଥାଏ। ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଏହି ଆଦର୍ଶ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଦେଖାଯାଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ, ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର କଥା ଏହି ଆଦର୍ଶ ସର୍ବଦା କଳ୍ପନାରେ ହିଁ ରହିଯାଏ ଏବଂ ବ୍ୟବହାରିକ 
ଜଗତରେ ବାସ୍ତବ ରୂପ ନେଇପାରେ ନାହିଁ । ଆମେ କ'ଣ ହେବା ଉଚିତ ବୋଲି ବୌଵିକ ସ୍ତରରେ ହୁଏତ 
ଆମର ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଧାରଣା ଥାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ମାନସିକ ଏବଂ ଶାରୀରିକ ସ୍ତରରେ (ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ୟାବହାରିକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ) ସାଧାରଣତଃ ଏହି ଆଦର୍ଶର ବିପରୀତ ଆଚରଣ ଆମେ କରିଥାଉଁ । ଆମର ଆଦର୍ଶ ଓ ଆଚରଣ 
ମଧ୍ଯରେ ଥବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଉଛି ପୁର୍ଣ୍ଣତାଠାରୁ ପତନର ମାନଦଣ୍ଡ । 


ଏହି ଦ୍ଵୈତ ଜୀବନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅଧ୍ରକାଂଶ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଞ୍ଞାନ ନ ଥାଏ। ଆମେ ନିଜକୁ ଆଦର୍ଶସ୍ତ୍ରାନୀୟ 
ବୋଲି ଭାବି ଥାଉ, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଆମେ ଯେ ଅନେକ ଦୋଷରେ ଦୂଷିତ, ସେକଥା ଦେଖୁପାରୁନା | 
ସମାଜରେ ଏପରି ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ବାର୍ଥପର ବ୍ୟକ୍ତି ଦେଖାଯାଆନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ କି ନିଜ ପଡୋଶୀଙ୍କର ସାମାନ୍ୟ 
ସ୍ଵାର୍ଥପରତାର ତୀବ୍ର ସମାଲୋଚନା କରନ୍ତି । ଦର୍ପଣ ବିହୀନ ଦେଶରେ ଜଣେ ଟେରା ଲୋକ ଅନ୍ୟ ଜଣେ 
ଟେରାକୁ ଉପହାସ କରିବା ସମ୍ଭବପର, କାରଣ, ସେ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ ଯେ ତା'ର ନିଜର ଆଖୁଡୋଳା 
ପରସ୍ପର ସହିତ କିପରି ଭାବରେ ଅବସ୍ତିତ। 


॥ ୪୦୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଧ୍ଧାନପୂର୍ବକ ଆମ୍ମ-ନିରୀକ୍ଷଣ କଲେ ଜଣାପଡ଼ିବ ଯେ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଆମର ଆଦର୍ଶ ହେଉଛି 
ଏକ ନୈତିକ, ସ୍ନେହମୟ ଏବଂ ଅନୁଶାସିତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟକ୍ରି। ଆମେ ଏପରି ହେବାକୁ ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ଯ କରୁ। କିନ୍ତୁ 
ଆବେଗ ଏବଂ ଭାବନାର ମାନସିକ ଜଗତରେ ଆମେ ନିଜର ଆସକ୍ତି, ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ, ପ୍ରେମ-ଘୁୃଣା, କାମ- 
କ୍ରୋଧର ବିକାରରେ ଉପ୍ପୀଡ଼ିତ ହେଉ ଏବଂ ମାଂସ-ମଜ଼ା ରହିତ ଶୁଖ୍ୂଲା ହାଡ଼ ଖଣ୍ଡେ ପାଇଁ ସ୍ଵଜାତିର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କୁକୁରଙ୍କ ସହିତ ଝଗଡ଼ା କରୁଥୁବା ବୁଲା କୁକୁରଙ୍କ ପରି ବ୍ୟବହାର କରୁ । 


ଏପରି ଦ୍ଵୈତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍‌ ବିଷୟରେ ନିଜେ ଅନୁଭବ ନ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିକ ବିଶେଷ ପାଇଁ 
ଧର୍ମର କୌଣସି ଅର୍ଥ ବା ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ । ଆଦର୍ଶ ଏବଂ ବାସ୍ତବିକତା ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ତଫାତକୁ 
ଧରି ପାରୁଥୁବା ଏବଂ ନିଜକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଯେଉଁ ସାଧନ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
କରାଯାଇଛି ତାହାକୁ ଧର୍ମ କୁହାଯାଏ। 


ଆମର ମନ ହିଁ ହେଉଛି ବିନାଶକାରୀ ଶକ୍ତି। ଏହା କ୍ଷଣିକ ସୁଖର ଆସ୍ଵାଦନ ପାଇଁ ବାହ୍ୟ ବିଷୟ 
ଦିଗକୁ ଆକର୍ଷିତ କରି ଆମକୁ ସେମାନଙ୍କର ଦାସ କରିଦିଏ। ମନ ହି ଆଦର୍ଶକୁ ଭୁଲାଇ ଦେଇ ନୀଚ ପ୍ରବୂଭି 
ବଢ଼ାଇ ଦିଏ। ଏପରି ମନକୁ ବୁଦ୍ଧିର ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖିବାକୁ ହେବ, କାରଣ ବୁଦ୍ଧି ହେଉଛି ଆମ୍ବାଙ୍କୁ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିବାର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଉପାଧ୍ଲ। ସଂକ୍ଷେପରେ, ବିଷୟାଭିମୁଖୀ, ଚଞ୍ଚଳ ସ୍ଭାବର ମନକୁ ସଂଯମିତ କରିବା 
ପାଇଁ ବୁଝି ବିବେକ ସାମର୍ଥ୍ୟର ଉପଯୋଗ କରି ପାରିଲେ ସେହି ମନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ସହିତ 
ଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଯେଉଁ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ଵାରା ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପନ୍ନ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ ଆଧ୍ୟାମ଼୍ିକ ସାଧନ କୁହାଯାଏ। 


ଆତ୍ମୋଦ୍ଧାରର ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ କାହାକୁ ଠିକା ଦେଇ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକକୁ ଏହି 
କାର୍ଯ୍ୟ ନିଜେ ହିଁ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ- ଅଦ୍ଵୈତ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ପାଖକୁ କେବଳ ଏକା ହି ଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ। କୌଣସି 
ଗୁରୁ ଏହାର ଦାୟିତ୍ବ ବହନ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ, କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ର ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେଇପାରିବେ 
ନାହି, କୌଣସି ପୂଜାବେଦୀ କେବଳ ନିଜର ଆଶୀର୍ବାଦ ଦେଇ ନିକୃଷ୍ଟକୁ ଉତ୍କ୍ୁଷ୍ଟ କରିପାରିବେ ନାହିଁ। 
ଉତ୍କ୍ୁଷ୍ଟର ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରହିବା ପାଇଁ ନିକୃଷ୍ଟକୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ଏବଂ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ହେବ। ଆମତ୍ମବିକାଶର ମାର୍ଗରେ ଗୁରୁ, ଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ମନ୍ଦିରର ନିଜସ୍ଵ ସ୍ଥାନ ପ୍ରୟୋଜନ ଏବଂ ଏମାନଙ୍କର 
ପ୍ରଭାବ ରହିଥ୍ବବା ସତ, ତଥାପି, ନିଜର ଅବଗୁଣ ଏବଂ ମିଥ୍ୟା ଧାରଣାରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରିବାର ମୁଖ୍ୟ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଆମ ନିଜକୁ ହି କରିବାକୁ ହେବ 


ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ ଯେଉଁସବୁ ଉପଚାର ଦେଖାଇଛନ୍ତି, ତାହା ହେଉଛି ଆଧୁନିକ ମନୋବିଜ୍ଞାନରେ 
କୁହାଯାଉଥୁବା ଆମ୍ବ-ନିରୀକ୍ଷଣର ମାର୍ଗ, ନିଜର ଦୋଷ ବୁଝି, ମିଥ୍ୟା ତ୍ୟାଗ କରି ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିବାର ଏହା ହି ହେଉଛି ମାର୍ଗ | କିନ୍ତୁ ଏହା ଆଂଶିକ ଉପଚାର; ସଂପୂର୍ତ ନୁହେଁ। 


॥ ୪୦୪ ॥ 


ଅଥଞ୍ଧାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣଉ ପଚାରର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଆମ୍ନକ ନିରୀକ୍ଷଣରେ କେବଳ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସାଧନା 
କରିବା ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ଅନ୍ତର ରାକ୍ଷସର ରାଜ୍ୟରେ ଆମେ ଯେଉଁ ବିଜୟ ହାସଲ କରୁ, ତାକୁ ସୁରକ୍ଷିତ 
ରଖିବା ଏବଂ ପୁନଶ୍ଚ ଫେରାଇ ନ ଦେବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଦରକାର | ସେହି ଏକା ନିଃଶ୍ଵାସରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଆମକୁ ସାବଧାନ କରାଇ ଦେଉଛନ୍ତି “ଆତ୍ମାକୁ ପୁନଃ ଅଧୋପତିତ ହେବାକୁ ଦିଅ ନାହି।' 


ଆମ୍ମୈବ ହ୍ୟାମ୍ବନୋ ବନ୍ଧୁରାମ୍ବୈବ ରିପୁରାତ୍ମନଃ - ଏ ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ଏକ ମହାନ୍‌ 
ବିଚାରକୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଶୈଳୀରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ଏହା ହି ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କୁ ଅମର କରି 
ଦେଇଛି। ଆମେ ନିଜେ ନିଜର ମିତ୍ର ଏବଂ ନିଜେ ନିଜର ଶତ୍ଦୁ। ଯେକୌଣସି ବୁଦ୍ଧିମାନ ବ୍ଯକ୍ତ ନିଜ 
ଜୀବନର ଅନୁଭୁତି ବିଚାର କରି ଉକ୍ତ କଥାର ସତ୍ୟତା ପ୍ରମାଣିତ କରିପାରିବ । ଦର୍ଶନ- ଶାସ୍ତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାର 
ଅଭିପ୍ରାୟରେ ଗୁରୁତ୍‌ ରହିଛି । ସାଧାରଣତଃ “ ଆତ୍ମା ଆତ୍ମାର ବନ୍ଧୁ” କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଆମେ ଠିକ୍‌ଭାବେ 
ବୁଝିପାରୁ ନାହ। 


ନିମ୍ନସ୍ତର ମନର ଉତ୍ଥାନ ସମ୍ଭବପର, କିନ୍ତୁ ଦଚ୍ଚତର ମନର ପ୍ରଭାବରେ ଆସିବା ପାଇଁ ଏହା ଲଭ୍ଯ 
ହେଲେ, ଉଚ୍ଚତର ମନ ଏହାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ପାରିବ | ଉଚ୍ଚତର ମନର ପ୍ରଭାବ ନିକଟରେ ନିମ୍ନ ସ୍ତରର 
ମନ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିପାରିବ, ସେହି ପରିମାଣରେ ଏହାର ଉତ୍ଥାନ ହେବ | କିନ୍ୁ 
ନିମ୍ନସ୍ତରର ମନ ଦିବ୍ୟତ୍ବର ପ୍ରଭାବାଧୀନ ନ ହେଲେ ଦିବ୍ୟ-ଚେତନା ଶତ୍ରୁ ହୋଇଯାଏ। ଚୈତନ୍ୟ-ଆତ୍ମା 
ନିତ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧ । ଏହି ଚେତନା ଲାଭ କରି ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ଉତ୍ଥାନ ବା ପତନ କରିପାରେ | 


ପରିଶେଷରେ, ନିଜର ଉନ୍ନତି ବା ଅବନତି କରିବା ହେଉଛି ସାଧକର ନିଜର ଦାୟିତ୍ବ୍‌। ନିଜ 
ବିଷୟରେ ମିଥ୍ୟା ଧାରଣା ଦୂର କରି ଆମ୍ବ-ବିକାଶ କରିବାର ପଥ ଉନ୍ମୁକ୍ତ ହୋଇ ରହିଛି । ଏହାକୁ 
ବ୍ୟବହାର କରିବାର ପ୍ରଣାଳୀ ଉପରେ ଉନ୍ନତି ବା ଅବନତି ନିର୍ଭର କରେ। 

ଏହି ଜ୍ଳଜୋଳନେ ଥାନ୍ଦୀ ଥାନ୍ମାନ ବନ୍ଧୁ ଥାମ୍ଭ/ ଥାନ୍ଭୀହ ୭୭୬ କେଳି କୁଯାପାଳଛି/ ବ୍ମାଳ ୨୧୩ 
ଜଠିଘ6ନଜେ- କେନ୍‌ ବଳି ନିଳନ ନିତ ଏବଂ କେନ ବଳି ନିଳନ ଶ୍ଚ଼ ୮ ନନ ହେଲା 


॥ ୪୦୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


୬ ବନ୍ଧୁଁଃ 


ବନ୍ଧୁରାତ୍ବାମ୍ବନସ୍ତସ୍ୟ ୟେନାମ୍ବୈବାତ୍ମନା ଜିତଃ । 
ଅନାମ୍ବନସ୍ତୁ ଶତ୍ରୁତ୍ଵେ ବତୈତାମ୍ବୈବ ଶତ୍ରୁବତ୍‌ ॥୬॥ 


“8 = ବନ୍ଧୁ, ଆତ୍ମା = ଆତା, ଆତ୍ମନଃ = ଆତ୍ମାର, ତସ୍ଯ = ତାହାର, ୟେନ = ଯାହାଦ୍ଵାରା, 
ଆତ୍ମା = ଆତ୍ମା, ଏବ = ଏପରିକି, ଆତ୍ମନା = ଆତ୍ମା ଦ୍ଵାରା, ଜିତଃ = ଜୟ କରିଥିବା, 
ଅନାତ୍ମନଃ = ଅଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟର, ତୁ = କିନ୍ତୁ, ଶତ୍ପୁତ୍ଵେ = ଶତ୍ୁସ୍ଥାନରେ, ବର୍ତେତ = ରହିବ, 
ଆତ୍ମା = ଆତ୍ମା, ଏବ = ଏପରିକି, ଶତୃବତ୍‌ = ଶତୃପରି | 


:  ୟେନ ଆତ୍ସନା ଏବ ଆମ୍ମା ଜିତଃ, ତସ୍ଯ ଆତ୍ମନଃ ଆମ୍ଭା ବନ୍ଧହୁଃ, ତୁ ଅନାତଢ୍ନନଃ ଆତ୍ମା ଏବ 


ଶତ୍ଦୁବତ୍‌ ଶତ୍ରୁତ୍ଵେ ବତୈତ ।୬। 


ଥାନ୍ଦ୍ରୀ/ ଭୂ/ ଥାନ୍ରରାକୁ ଜୟ କରିଥିବା କୟଭିନ ଥାନ୍ଦ୍ର ୦୧ନନଛି ନିନା କିନ୍ତୁ ଅଳିଚେଠ୍ଦିୟ ଚ୍ୟଭି 
ଯାନ ଥାନ (ବହ) ଚୁ ନଳି ଥାଏ (/୬/ 


ବନ୍ଧୁରାତ୍ମାତ୍ବନସ୍ତସ୍ୟ ୟେନାମ୍ମୈବାମ୍ବନା ଜିତଃ - ଦିବ୍ୟ ଚେତନାର ପ୍ରଭାବରେ ଆମର 


ଆସୁରିକ ସ୍ଵଭାବର ପରିବର୍ତନ ହେଲେ ସେହି ଚେତ ନା ଆମର ମିତ୍ର ହୋଇଯାଏ । ଶରୀର, ମନ ଏବଂ 
ବୁଝିରୁ ଜୀବ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ତାଦାତମ୍ମ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କରେ ସେହି ପରିମାଣରେ ସେ ଆତ୍ମାର ଦିବ୍ୟ 
ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୁଏ । ସେତେବେଳେ ଆତ୍ମାକୁ ଏହାର ମିତ୍ର କୁହାଯାଇଥାଏ । ସେହି ମନ ବହି ମୁଁ ଖୀ 
ହୋଇ ବିଷୟାସକ୍ତ ହେଲେ ଆମ୍ମା ତାହାର ଶତ୍ଦୁ ପରି ହୋଇଯାଏ। 


ଅନାମ୍ବନସ୍ତୁ ଶତ୍ଦୁତ୍ଵେ ବର୍ତେତାମ୍ବୈବ ଶତ୍ଦୁବତ୍‌ - ସଂକ୍ଷେପରେ, ଆତ୍ମା ସେହି ନିମ୍ନତର ସଭାର 
ବନ୍ଧୁ ହୁଏ ଯିଏ ମହତ୍ତର ପ୍ରଭାବ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେବା ନିମନ୍ତେ ଉପଲବ୍ଧ । ଆତ୍ମା ସେହି ଅନାତ୍ମର ଶତ୍ଦୁ 
ହୁଏ ଯେତେବେଳେ ନିମ୍ବସ୍ତ୍‌ ସୀମିତ ଅହଂକାର ଆମ ଭିତରେ ଥବା ମହତ୍ତର ଆକାଂକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା ଅପରାଜେୟ 


ରହେ। 


॥ ୪୦୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଯୋଗାରୂଢ଼ ବ୍ୟକ୍ତିର ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ଵ ସ୍ଥିତି ଯଥାର୍ଥରେ କଣ ତାହା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଉଛି- 


ଜିତାତ୍ମନଃ ପ୍ରଶାନ୍ତସ୍ୟ ପରମାତ୍ମା ସମାହିତଃ | 
ଶୀତୋଷ୍ଠସୁଖଦୁଃଖେଷୁ ତଥା ମାନାପମାନୟୋଃ ॥ ୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଜିତାତ୍ମନଃ = ଜିତାମତ୍ବା ବ୍ଯକ୍ତିଙ୍କର, ପ୍ରଶାନ୍ତସ୍ଯ = ପ୍ରଶାନ୍ତଙ୍କର ପରମାତ୍ମା = ପରମାତ୍ମା, 
ସମାହିତଃ = ସମାହିତ, ଶୀତୋଷ୍ସୁଖଦୁଃଖେଷୁ = ଶୀତ- ଉଷଣରେ, ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ, ତଥା = 
ତଥା, ମାନାପମାନୟୋଃ = ମାନ, ଅପମାନରେ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ ଓ ଜିତାତ୍ମନଃ ପ୍ରଶାନ୍ତସ୍ଯ ପରଂ ଆତ୍ମା (ପରମାତ୍ମା ବା) ଶୀତୋଷ୍ଣ-ସୁଖ-ଦୁଃଖେଷୁ ତଥା 
ମାନାପମାନୟୋଃ ସମାହିତଃ ( ଭବତି) ।|୭। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ୩/୭-୭@ଷ, ସୁଖ-ଭୁଃଖ ଚଥ/ ମାନ-ଅଦୀନାଳଣନ ନିଏ ଠଣାନ୍ତ ନହଳି ସମନ ନିଜାମ 
ଦୁଝ୍ରୁଭଙ୍କ ମାଜ ଯନମାନ୍ତ୍ରୀ' ଥାନ୍ନୀ ରୁଘଠନେ ବିଜୟମାନ ନହଳି /୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସାଧକ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇ ଆତ୍ମ-ଚିନ୍ତନରେ ଅଟଳ ରହିଲେ ଜୀବନରେ ସମସ୍ତ ଅନୁକୂଳ 
ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ କରିବାର କ୍ଷମତା ଲାଭ କରନ୍ତି । ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ 
ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ସୂଚିତ ହୋଇଛି ଯେ ତାଙ୍କୁ ଆତ୍ମଧ୍ଯାନରୁ ବିଚଳିତ କରାଇବା ପାଇଁ ବାହ୍ୟ ଜଗତର କୌଣସି 


କାରଣ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ । 


ଶୀତ-ଉଷ୍ଣ, ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଏବଂ ମାନ-ଅପମାନ - ଏହି ତିନି ପ୍ରକାରର ଦ୍ବନ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ୍‌ 
ସମସ୍ତ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ବିଘ୍ନ ସୂଚିତ କରୁଛନ୍ତି, ଯାହା ସବୁ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନରେ ଦେଖାଦେଇ ତା'ର ସମତା ଏବଂ 
ଶାନ୍ତି ଭଗ୍ନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ । 


ଶୀତ-ଉପଷ୍ଫ: ଏହା ସୁଳା ଶରୀରରେ ଅନୁଭବ କରିହୁଏ। ଆମ ମନର ବିଚାର ଉପରେ ଶୀତ ବା 
ଉଷ୍ପର କିଛି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ" ଶୀତରେ ବିଚାର ବା ଭାବନା ଥରିଯାଏ ନାହି ବା ସଂକୁଚିତ ହୁଏ ନାହି | 
ସେହିପରି ଉଷ୍ପତାରେ ଏହା ଝାଳେଇ ଯାଏ ନାହିଁ ବା ପ୍ରସାରିତ ହୁଏ ନାହି। ଏସବୁ ଲକ୍ଷଣ ଶରୀରରେ ହଁ 
ଦେଖା ଦେଇଥାଏ ଏବଂ ସେଥ୍ରପାଇଁ ରୋଗ, ଯୁବାବସ୍ତ୍ରା, ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା ଇତ୍ୟାଦି ଶରୀରର ଅନୁଭୂତିକୁ ଏସବୁ 
ଦ୍ଵନ୍୍୍‌ ଦ୍ଵାରା ନିଦୈଶ କରାଯାଇଛି। 


ସୁଖ-ଦୁଃଖ: ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଲାଭ କରାଯାଏ ସୁଖ-ଦୁଃଖ ମନରେ ଅନୁଭୁତ ହୋଇଥାଏ- 
ଶରୀରରେ ନୁହେଁ। ପ୍ରେମ ଏବଂ ଘ୍ମଣା, ସ୍ନେହ ଏବଂ ଭର୍ଷା, କରୁଣା ଏବଂ କ୍ଦୃରତା- ଏପରି ଅସଂଖ୍ୟ 


॥ ୪୦୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ପ୍ରକାରର ଭାବନା ମନରେ ଉଦିତ ହୋଇ ମନୁଷ୍ୟକୁ ବିଚଳିତ କରିଦିଏ, କିନ୍ତୁ ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯମୀ ପୁରୁଷଙ୍କର 
କୌଣସି ପ୍ରକାରର କ୍ଷତି କରିବା ପାଇଁ ଏମାନଙ୍କର ସାମର୍ଥ୍ଯ ନାହ । 


ମାନ-ଅପମାନ ହେତୁ କୌଣସି ସାଧକ ମନରେ ବିକ୍ଷେପ ଦେଖାଦେଲେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ସହାନୁଭୂତି 
ଦେଖାଇବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି । ମାନ ଅପମାନ ହେଉଛି ବୁଦଛିର କଳ୍ପନା ଏବଂ ନିଜର କଳ୍ପନା 


୬୭୩ ୬୯୩୩ ୬୮ 


ଅନୁସାରେ ଲାଭ କରିଥିବା ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରତି ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାଏ । 


୭୫ ୬ ୬୫ 


ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁଦି- ଏହି ତିନି ପ୍ରକାରର ଉପାଧ ଦ୍ଵାରା ଉପରୋକ୍ତ ଦ୍ବନ୍ଦ୍ରରୂପକ ବିଘ୍ନ ଆସିବାର 
ସମ୍ଭାବନା ରହିଥାଏ । ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ପ୍ରଶାନ୍ତ ଚିତ୍ତ, ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ପୁରୁଷଙ୍କ ପାଇଁ ପରମାତ୍ମା ସର୍ବଦା 
ଆତ୍ମାଭାବରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଆନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଉପରେ ପରିସ୍ଥିତିର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହି । ଅନୁକୂଳ ବା 


ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ହେଉ, ଭଲ ବା ମନ୍ଦ ବାତାବରଣ ହେଉ, କିମ୍ବା ମୁର୍ଖ ବା ବୁଛିମାନର ସଙ୍ଗଲାଭ ହେଉ- 
ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ସର୍ବଦା ପ୍ରଶାନ୍ତଟିତ୍ତ ଏବଂ ସମଭାବାପନ୍ନେ ରହନ୍ତି । 


ଏପରି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର ବିଶେଷତ୍ବ କ'ଣ ? ଏପରି କରିବା ଦ୍ଵାରା ସେ କ'ଣ ହୁଅନି ? କୌଣସି 
ବ୍ୟକ୍ତି ଏପରି କଠିନ ସାଧନା କାହିକି ଅଭ୍ୟାସ କରିବ ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 
ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନତୃପ୍ତାତ୍ମା କୂଟସ୍ପୋ ବିଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ । 
ୟୁକ୍ତ ଇଲତ୍ୟୁଚ୍ଯତେ ୟୋଗୀ ସମଲୋଷ୍ଟାଶ୍ମକାର୍ଥିନଃ ॥। ।॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନତୃପ୍ତାତ୍ମା = ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନ ( ଆତ୍ମାନୁଭୂତି) ରେ ତୃପ୍ତ, କୂଟସ୍ଫ = ଅବିଚଳିତ, 


ବିଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ = ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ, ୟୁକ୍ତଃ = ଯୁକ୍ତ ଇତି = ଏହିପରି, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ, 
ୟୋଗୀ = ଯୋଗୀ, ସମଲୋଷ୍ଟାଶ୍କାଞ୍ଚନଃ = ଯାହା ପାଇଁ ମାଟି, ପଥର ଏବଂ ସୁନା ଏକାପରି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନତୃ ପ୍ରାତ୍ମା କୂଟସ୍ଥଃ ବିଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ ସମଲୋଷ୍ଟ୍ରାଶୁକାଞ୍ଚନଃ ୟୋଗୀ, ୟୁକ୍ତଃ ଇତି 
ଉଚ୍ୟତେ ।୮। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜ୍ଞନକିଜ୍ଞାଳଳେ ନ଼ୂଣ୍ଥୁ, ଥବିନଳିତ କିନେକ୍ିୟ ହୁବହୁଷ ଯାନାଳ ପାନ ନୁଠ/ଏ ମାଟି ୩୫୫ 
ମଥ ଏବଂ ନୁଶ/ଏ ଦୁନ/ ଏଲ, 6ସେନି ଯୋରୀକୁ (ଜମାରୁ ସନ) ନଦୁଳ ଳୁଯ/ଦ/ଏ / 
ଥର୍ଥାଜ 6ଦେ ନିର୍କିଳନ ସମାଧ ଲାଜ କଜିଥାଳ //¬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନତୃପ୍ତାମ୍ବା କୂଟସ୍କୋ ବିଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ - ଶାସ୍ତ୍ରୋପଦେଶରୁ ଜ୍ଞାତ ଆଡ୍ନାଙ୍କୁ 
ନିରନ୍ତର ଧ୍ଯାନ କରୁଥୁବା ଆତ୍ନସଂଯମୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଚିରେ ଦିବ୍ୟ ସନ୍ତୋଷ ଏବଂ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କ ରନ୍ତି | 


॥ ୪୦୮॥ 


ଅଧ୍ପାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୮ 


ଶାସ୍ତ୍ରାଧାୟନର ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ସେ ଏହି ସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ଦିବ୍ୟ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି 
ଯୋଗୁଁ ଏହା ହୋଇଥାଏ । ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟନର ସନ୍ତୋଷଠାରୁ ଏହା ଉକ୍କୃଷ୍ଟତର । 


ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ଧୟନରୁ ଲାଭ କରାଯାଉଥିବା ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ଜ୍ଞାନ 
ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ର ବର୍ଣ୍ଣିତ ତତ୍ତ୍ଵର ସ୍ନ-ଅନୁଭବକରଣ ହେଉଛି ବିଜ୍ଞାନ | ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନ ଲାଭ କଲେ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ହୃଦୟ ଅଲୌକିକ ସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରେ। 


କୂଟସ୍ତ୍ର ( ଅବିଚଳିତ) : ବେଦାନ୍ତରେ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ କୂଟସ୍ତ୍‌ କୁହାଯାଏ । କୂଟର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଯେଉଁ ମୁଣ୍ଡା 
ଲୁହା ଉପରେ କମାର ପାତିଆ ରଖୁ ହାତୁଡିରେ ପିଟେ | କୂଟ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ବୁଝିଲେ ଏହାର ଅଭିପ୍ରାୟ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହୁଏ। କମାର କୂଟ ଉପରେ ଉତ୍ତପ୍ତଲୁହା ଖଣ୍ଡ ରଖୂ, ହାତୁଡିରେ ପିଟି ଲୁହା ଖଣ୍ଡକୁ ବିଭିନ୍ନ ଆବଶ୍ୟକୀୟ 
ଆକାର ଦିଏ। ହାତୁଡିର ଆଘାତରେ କୂଟର କିଛି ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ନିଜେ ଅବିଚଳିତ ରହି ଲୁହାକୁ ବିଭିନ୍ନ 
ଆକାର ଦେବାରେ ସହାୟକ ହୁଏ। ତେଣୁ କୂଟସ୍ଥ୍ର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଯିଏ କୂଟ ପରି ଅବିକାରୀ ଏବଂ 
ଅବିଚଳିତ ରହି ଅନ୍ୟର ବିକାର ଘଟାଏ। 


ୟୁକ୍ତ ଇତ୍ୟୁଚ୍ୟତେ ୟୋଗୀ ସମଲୋଷ୍ଟାଶ୍ମକାଞ୍ଚନଃ - ଯିଏ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ଷୟନ ଦ୍ଵାରା ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନର ଅନୁଭବ 
କରିଛି ଏବଂ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଆମ୍ବାର ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର କରି ଆତ୍ମସନ୍ତୋଷର ଆବିଷ୍କାର କରିଛି, ସେ ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ବରେ 
ସୁଗନ୍ଧିତ ଜଣେ ସନ୍ଦୁ। ଏପରି ଏକ ସନ୍ଗ୍‌ ଜୀବନର ସମସ୍ତ ପରିସ୍ଥିତିରେ ପ୍ରଶାନ୍ତଚିତ୍ତ ଏବଂ ସମଦର୍ଶୀ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଟେଳାଏ ମାଟି, ଏକ ପଥର ଏବଂ ମୁଲ୍ୟବାନ୍‌ ସୁନା ସବୁ ସମାନ | ଲାଭ-ହାନି, 
ମୁଲ୍ୟବାନ ବସ୍ତୁର ପ୍ରାପ୍ତି ବା ଅପ୍ରୀତିକର ପଦାର୍ଥର ଉପହାର ପାଇବା ସମୟରେ ମନର ଏହି ସମ ଅବସ୍ଥା 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଆଧ୍ୟାମ଼୍ିକ ବିକାଶକୁ ଦର୍ଶୀଇବା ନିମନ୍ତେ ପରୀକ୍ଷା ସମାନ । ତାଂ ପାଇଁ କୌଣସି ପ୍ରାପ୍ତି ସୁଖ ବା 


କୌଣସି ହାନି ଦୁଃଖର କାରଣ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ସ୍ବପ୍ନରେ ମୁଁ ଯଥେଷ୍ଟ ଅର୍ଥ ଅର୍ଜନ କଲି। କିନ୍ତୁ ସେସବୁ ଉପଭୋଗ କରିବା ପୁର୍ବରୁ ମୋ ନିଦ 
ଭାଙ୍ଗଗଲା। ମୁଁ ଜାଣିଲି ଯେ ମୁଁ ଦରିଦ୍ର। ଦୁଃସ୍ଥ ଅବସ୍ଥାରେ ଭୋକରେ ଆଉଟୁପାଉଟୁ ହେବାବେଳେ, 
ସ୍ବପ୍ନରେ ମୁଁ ଯେ କୋଟିପତି ଥୁଲି- ଏକଥା ମୋତେ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେବ ନାହିଁ। ସେହିପରି ଉପାଧ୍ବ ଦ୍ଵାରା 
ଅନୁଭୂତ ଜଗତର ଅତୀତ, ପରମପୂର୍ଣ୍ର ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ମିତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ମାଟି, ପଥର ଏବଂ ସୁନାର କୌଣସି 
ମୂଲ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ । ସେମାନେ ତାଙ୍କ ମନରେ ତିଳେ ମାତ୍ର ଆନନ୍ଦ ବା ଦୁଃଖ ଆଙ୍କି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ 
ପରମ ଶାନ୍ତିର ପୂଣ୍ଟ ଅଧ୍ଯକାରୀ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । ସ୍ଵର୍ଗର କୋଷାଧ୍ଵପତି କୁବେରଙ୍କ ପାଇଁ ପୂଥ୍ବବୀର ରାଜ୍ୟ 
ପାଇବା ଏପରି ବଡ କଥା ନୁହେଁ ଯେ ସେ ଆନନ୍ଦରେ ନାଚି ଉଠିବେ। 


॥ ୪୦୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ସୁହୃନ୍‌ମିତ୍ରାର୍ୟୁଦାସୀନ ମଧ୍ଯସ୍ପଦ୍ଵେଷ୍ୟବନ୍ଧୁଷୁ | 
ସାଧୁଷ୍ପପି ଚ ପାପେଷୁ ସମବୁଦ୍ଧି ବିଶିଷ୍ୟତେ ॥୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସୁହ୍ନନ୍‌ମିତ୍ରାୟଭୁଁ ଦାସୀନ ମଧ୍ଯସ୍ଫ ଦ୍‌ ଷ୍ୟବନ୍ଧୁସୁ = ସୁହୃଦ, ମିତ୍ରଠାରେ, ଶତ୍ପ ଠାରେ, 
ଉଦାସୀନଠାରେ, ମଧ୍ୟସ୍ଠାରେ, ଦ୍ଵେଷ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ଏବଂ ବନ୍ଧୁଙ୍କଠାରେ, ସାଧୁଷୁ 
= ସାଧୁଙ୍କଠାରେ: ଅପି = ମଧ୍ୟ, ଚ = ଏବଂ, ପାପେଷୁ = ପାପୀଙ୍କଠାରେ, ସମବୁଵି = 
ସମାନଭାବ, ବିଶିଷ୍ୟତେ = ଉକ୍ର୍ଷ ଲାଭ କରନ୍ତି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ସୁହ୍ନ୍ଧିତ୍ରାୟୁଦାସୀନମଧ୍ୟସ୍କଦ୍ଵେଷ୍ୟବନ୍ଧଦୁଷୁ ଚ ସାଧୁଷୁ୬ ଚ ପାପେଷୁ ଅପି ସମବୁଵିଃ 
ବିଶିଷ୍ୟତେ ।୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ୍ଦ ବି ସୁନୁଦ ନିତ ନୁ ଜରାସମନ ମଧ୍ୟସ୍ଥ ଢ଼ ବାନ୍ଧବ, ସାଥୁଃ ଏବଂ 
ନାଦ୍ଦୀନ ଠନ ମଁ ସମାନ କବ ୋଶଣ କନଜଜି ସେ ଜଳୂର୍ଜ ଲାଜ କଳି ୯୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଜଗତର ଜଡ ପଦାର୍ଥସବୁକୁ କିପରି ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖନ୍ତି, ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ 
ତାହା ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଜଗତ୍‌ କେବଳ ଜଡ ବସ୍ତୁକୁ ନେଇ ଗଠିତ ହୋଇ ନାହି । ଏଠାରେ ଜୀବ 
( ଚେତନ ପ୍ରାଣୀ) ମଧ୍ଯ ରହିଛନ୍ତି । ବର୍ତମାନ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ, ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର ମାନବ- ଜଗତ ସହିତ 
କିପରି ସମ୍ପର୍କ ? ଏସବୁ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି କହି ସେମାନଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍‌ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ହେବ ? ଜଗତର 
ଅଧୃଷ୍ଠାନ ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ଲୀନ ହୋଇ ( ସ୍ଥିତ ହୋଇ) ସେ କ'ଣ ମାନବ ଜଗତର ସେବାରେ 
ଅବହେଳା କରିବେ ?7 ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସେସବୁର ଉତ୍ତର ଦିଆଯାଇଛି । 


ସୁହୃନ୍‌ମିତ୍ରାର୍ୟୁଦାସୀନ ମଧ୍ଯସ୍ମଦ୍ଵେଷ୍ୟବନ୍ଧୁଷୁ - ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏପରି ଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷ ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ସହିତ ସମାନ ମନୋଯୋଗରେ, ସମାନ ଭାବରେ ରହନ୍ତି: ସେମାନେ ସୁହୁଦ, 
ମିତ୍ର ଶତ୍ରୁ ଉଦାସୀନ, ମଧ୍ଯସ୍ଥ, ବନ୍ଧୁ, ସାଧୁ ବା ପାପୀ- ଯାହା ହୁଅନ୍ତୁ ନା କାହିକି, ତାଙ୍କର ବିଶାଳ 
ସହୃଦୟତାରେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନ ଆଦରରେ ଆଲିଙ୍ଗନ କରନ୍ତି। ପ୍ରେମ ଏବଂ ଆଦର ଭାବରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ସାଙ୍ଗେ ସେ ରହନ୍ତି | ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସମସ୍ତେ ସମାନ ଭାବରେ ମହତ୍ତ୍ଵପୁଣ୍ଟ । ତାଙ୍କର ପ୍ରେମ ସାଧୁ 
ଓ ପାପୀଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରଭେଦ ଦେଖେ ନାହି । ସେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଆତ୍ମ-ସ୍ଵରୂପର ଅଜ୍ଞାନତା ଯୋଗୁଁ ହି ପୁରୁଷ 
ପାପ କର୍ମରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ସ୍ଵାମୀ ରାମତୀର୍ଥ ଏହାକୁ ବଡ ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ କରି କହିଛନ୍ତି 
“ ଆମେ ନିଜର ପାପ ଦ୍ଵାରା ଦଣ୍ଡିତ ହେଉ | ପାପ ପାଇଁ ନୁହେଁ ” 


॥ ୪୧୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


ତ ୬୦ ୦୬ 


ସାଧୁଷ୍ମପି ଚ ପାପେଷୁ ସମବୁଦିବିଶିଷ୍ୟତେ - ଆତ୍ମ-ସ୍ଵରୂପଙ୍କର ଅପରୋକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି ଦ୍ଵାରା 
ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ଯେ ଏକ ଆତ୍ମା ସର୍ବତ୍ର ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । ଅନେକତା ମଧ୍ଯରେ ଏକତାକୁ ସେ ଜାଣି 
ପାରନ୍ତି ଏବଂ ବିଶ୍ଵର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟକୁ ଚିହ୍ନି ପାରନ୍ତି । ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ ଆତ୍ମସ୍ବରୂପର ଅନୁଭବ କରିବା ପରେ ସେ 
କାହା ସହିତ ପ୍ରେମ କରିବେ ଏବଂ କାହାକୁ ଘୂଣା କରିବେ ? ମନୁଷ୍ୟ ଶରୀରର ଯେକୌଣସି ଅଙ୍ଗରେ କ୍ଷତ 


କସ ୩. ୨୭୩ ୨୬୮୧ 


ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସବୁ ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତି ତା'ର ଅନୁଭବ ଏକା ହୁଏ କାରଣ ସବୁ ଅଙ୍ଗକୁ ସେ ନିଜର ବୋଲି ଚିହ୍ନିଛି। 
ଏ ଜନନ ଂଳ ଲମ୍ଳ କଳିକକୁ ୦ନଣଳ ମଳୁଶ୍ୟନୁ ନୀଣ କଣିଚକୁ ୦୮ବ ୮ ଛନ ହେଲ/। 


ୟୋଗୀ ୟୁଞ୍ଜୀତ ସତତମାତ୍ମାନଂ ରହସି ସ୍ମ୍ରିତଃ । 
ଏକାକୀ ୟତଚିତ୍ତାତ୍ମା ନିରାଶୀରପରିଗ୍ରହଃ ॥ ୧୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟୋଗୀ = ଯୋଗୀ, ୟୁଞ୍ଜୀତ = ମନ ସୁର ରଖୁ, ସତତମ୍‌ = ସର୍ବଦା, ନିରନ୍ନର, ଆତ୍ମାନମ୍‌ = 
ଆତ୍ମା, ରହସି = ଏକାନ୍ତ ସ୍ଫରାନରେ, ସ୍ଥିତ = ରହି, ଏକାକୀ = ଏକାକୀ, ୟଚତଚିରାମା = 
ଶରୀର ଓ ମନ ସଂଯମ କରି, ନିରାଶୀଃ = ଆଶା ରହିତ ହୋଇ, ଅପରିଗରହଃ = ଲୋଭମୁକ୍ତ 
ହୋଇ । 


ଅନ୍ଧୟଃ : ଏକାକୀ ୟତ୍‌ଚିତ୍ତାମ୍ବା ନିରାଶୀଃ ଅପରିଗ୍ରହଃ ୟୋଗୀ ରହସି ସ୍ରତ୍ରିତଃ (ସନ୍‌), ଆତ୍ମାନଂ 
ଯୁଞ୍ଜୀତ ।୧୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଶଜଜ ଏକଂ ମନ ସଂଫମ କଳି ଏକାନ୍ତ ସ୍ଥାନେ ଏଲାଳ/ ଜନି ଆଶୀ ନିତ ଏବଂ ମରିଚ 
(6ଲ) ନୁଲ 6ୋଳ ୋରୀ ନିଜନ୍ନ ନଳକୁ (ଆମାଣନରେ) ବିନ ଜହନୁବ/ ଚିଜ //(¿ ୦// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବବର୍ତୀ କେତେଗୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଜୀବନର ଅପୂର୍ବ ଗନ୍ତବ୍ୟ ( ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍କଳ) ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଏପରି ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବରେ ବଣ୍ଟଠ ନା କରାଯାଇଛି ଯେ, ଗୀତାଧ୍ଯାୟୀ ଯେ କେହି ବୁଦିମାନ୍‌, ଆଗ୍ରହୀ ବ୍ୟଗ୍ତି 
ଏଥ୍ବରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । ଏ ଅଦମ୍ୟ, ଆନ୍ତରିକ ସମତ୍‌ ଭାବର ନିରନ୍ତର ଅନୁଭୂତିର 
ଉପାୟ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିବା ପରି ମନେ ହୁଏ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସାଗ୍ରହ, ଜିଜ୍ଞାସୁ 
ଚାହାଣିର ଉତ୍ତରରେ, ସର୍ବଦା, ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ତାଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ପ୍ରେମ କିପରି ଲାଭ କରାଯାଇ ପାରିବ, 
ସେ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ବର୍ଣ୍ରନା କରିଛନ୍ତି । 


ୟୋଗୀ ୟୁଞ୍ଜୀତ ସତତମାତ୍ମାନଂ ରହସି ସ୍ଥିତଃ - ମହାଭାରତରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ସର୍ବଜ୍ଞ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଅବତାର ରୂପେ ଧାରଣା କରାଯାଇଛି ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପରମାତ୍ମା କୁହାଯାଇଛି । ଏଠାରେ ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ଆତ୍ମୋନ୍ନତିର ସାଧନ ବିଷୟରେ ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ପରମ ମିତ୍ର ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା, 


॥ ୪୧୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ମହାଭାରତରେ କୌଣସି ସ୍ତ୍ରାନରେ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ ଯେ, ଭଗବାନ୍‌ ଏପରି ଏକ ଗୁପ୍ତ ସାଧନର ନିଦେୈଶ 
ଦେବେ, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ସାଧକଙ୍କୁ ଆଦୌ ସଂଘର୍ଷ କରିବାକୁ ହେବ ନାହି । ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା ସମସ୍ତ ଦାୟିତ୍ବ ବହନ 
କରିବେ। ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ପଂକ୍ତିର ଆରମ୍ଭ ଶବ୍ଦ ହିଁ ସାଧକ ମନରୁ ଏପରି ମିଥ୍ୟା ଧାରଣାର ମୁଳୋପ୍ପାଟନ 
କରେ। ହେ, ଆମ୍ବସଂଯମୀ (ଯୋଗୀ), ତୁମେ ନିରନ୍ତର ଏକାଗ୍ରତାର ( ମନକୁ ଆମ୍ବାରେ ନିବେଶ କରିବାର) 
ଅଭ୍ୟାସ କରି କେବଳ ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ହି ନିଜର ଦୋଷ-ଦୁର୍ବଳତାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ବ ଲାଭ 
କରିପାରିବ 

ଏକାକୀ ୟତଚିତ୍ତାମ୍ବା ନିରାଶୀରପରିଗ୍ରହଃ - ଶ୍ଳୋକର ଅବଶିଷ୍ଟାଂଶରେ ଧ୍ଧାନର ପ୍ରଣାଳୀ ଦିଆଯାଇଛି। 
“ ଏକାନ୍ତରେ ବସି” ଧାନ ଅଭ୍ୟାସ କରାଯିବ। ଅଧୁନା “ ଏକାନ୍ତ' ଶବ୍ଦ ଉପରେ ଏତେ ଅନାବଶ୍ୟକ ଜୋର 
ଦିଆଯାଉଛି ଯେ, ଧାନ ଶବ୍ଦ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ ଏକ ପ୍ରକାର ଭୟ ଜାତ ହେଉଛି । ଏହାର 
ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, କେବଳ ଜଙ୍ଗଲ ବା ଗୁମ୍ଫାରେ ଧ୍ଧାନ ଅଭ୍ୟାସ କରାଯାଇ ପାରିବ | ବାହ୍ଯ ଏବଂ ମାନସିକ 


ଜଞ୍ଜାଳରୁ ମନକୁ ମୁକ୍ତ କରି ନିଜ ଘରେ ନିରୋଳା ସମୟରେ ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରେ ଧ୍ଯାନ ଅଭ୍ୟାସ କରାଯାଇ 
ପାରିବ। 


ବିଷୟାଭିମୁଖୀ ମନକୁ ବିଷୟରୁ ଅପସାରିତ କଲେ ମନ ଏକାନ୍ତରେ ରହିବ । କାମନା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ 
ଅବିରତ ବିଷୟ ଚିନ୍ତାରେ ମଗ୍ନ ମନ ଘୋର ଜଙ୍ଗଲରେ ମଧ୍ଯ ଏକାନ୍ତ ସ୍ଫ୍ରାନ ପାଇ ପାରିବ ନାହି | “ ରହସି” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକାନ୍ତ- ଏହି ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ ହୁଏ ଯେ ଧର୍ମ ଆତ୍ମ- ପ୍ରଚାରର କୌଣସି ମାଧ୍ଯମ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଜୀବନର ବାସ୍ତବ ମୁଲ୍ୟାୟନର ସତତ ଚେଷ୍ଟା, ନିଭୂତ ହୃଦୟରେ ଏହାର ଅଭ୍ୟାସ କରାଯାଏ | ଏହା ଆମ 
ବିଚାରକୁ ଦିଗ୍‌ଦର୍ଶନ ଦିଏ ଓ ଜୀବନର ମହତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଅଗ୍ରସର ହେବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରେରିତ କରେ। 
ପ୍ରାତ୍ୟହିକ ଜୀବନରେ ସାଧକର ଆମ୍ବସଂଯମ ଉପରେ ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସର ସଫଳତା ସିଧାସଳଖ ନିର୍ଭର କରେ। 
“ ବସ୍ତୁଲାଭର ଆଶା” ଏବଂ ବସ୍ତୁ ସଂଗ୍ରହର ଆକାଂକ୍ଷା ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ୍ବଂସଂଯମ ହୋଇପାରିବ ନାହି । 
ତେଣୁ ସାଧକ ‹ ନିରାଶୀ” ଏବଂ “ ଅପରିଗ୍ରହ” ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | 


ଏହିସବୁ ଗୁଣଯୁକ୍ତ ହୋଇ ସାଧକ ଧ୍ୟାନ ଅଭ୍ୟାସ କଲେ ଜୀବନର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଲାଭ କରିବା 
ନିମିତ୍ତ ଉଚିତ ମାର୍ଗରେ ଆଗେଇ ଚାଲଚ୍ତି। 


ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ୍‌ ଯୋଗାଭ୍ୟାସ କରିବା ସାଧକ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ଆସନ, ଆହାର ଏବଂ ବିହାରର 
ନିୟମ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଆସନର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି- 


॥୪୧୨॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


ଶୁଚୌ ଦେଶେ ପ୍ରତିଷ୍ଠାପ୍ୟ ସ୍ମୁରମାସନମାମ୍ବନଃ । 
ନାତ୍ୟୁନ୍ଥୁତଂ ନାତିନୀଚଂ ଚୈଲାଜିନକୁଶୋତ୍ତରମ୍‌ ॥୧୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶୁଚୌ = ଶୁଦ୍ଧ, ଦେଶେ = ସ୍ଫାନରେ, ପ୍ରତିଷ୍ଠାପ୍ଯ = ସ୍ଫାପିତ କରି , ସରମ୍‌ = ଦୃଢ଼, ଆସନମ୍‌ 
= ଆସନ, ଆମ୍ନଃ = ନିଜର, ନ = ନୁହେଁ, ଅତ୍ୟୁଛୁିତମ୍‌ = ବହୁତ ଉଚ୍ଚ, ନ = ନୁହେଁ, ଅତି 
ନୀଚଂ = ଅତି ନୀଚ, ଚୈଲାଜିନକୁଶୋତ୍ତରମ୍‌ = ବସ୍ତ୍ରଥ ମୂଗ ଛାଲ, ଏବଂ କୁଶ ଘାସ, 
ଗୋଟିକ ପରେ ଗୋଟିଏ ରଖୁ । 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଶୁଚୌ ଦେଶେ ଆତ୍ମନ ଅତି ଉଜ୍ଦଛିତଂ ନ ଅତିନୀଚଂ ଚୈଲାଜିନକୁଶୋତ୍ତରଂ ସ୍ଥରରଂ ଆସନଂ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାପ୍ୟ ।୧ ୧। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଝୁ (କିଷାନ) ସ୍ଥାନେ କୂଶକ ମୂରଛାଳ ଏକଂ ତା ନନ ବସ୍କ ରମ ନିଳନ ଆସନକୁ 
ଥି ଜଳ ବ/ ଥି ନୀଚ ନ କଣି, ବରୁନ କବନେ ସ୍ଥ୍ାିତ କି... // £ ¿/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା ଓ ନିଦିଧ୍ଯାସନ ହେଉଛି ପରମ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ସମଦୃୂଷ୍ଟି ଲାଭ କରିବାର ସାଧନ, ଏବଂ 
ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ବିଧ୍ର ବିସ୍ତୃତ ବଣ୍ଠ୍ଢନା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏଠାରେ କେତୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ 
ସାଧକଙ୍କ ପାଇଁ ଆସନ, ସାଧନ ଏବଂ ଧାନର ଫଳ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି | 


ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକରେ ସ୍ଥାନ ଏବଂ ଆସନର ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି । 
ଶୁଚୌ ଦେଶେ ପ୍ରତିଷ୍ଠାପ୍ୟ ସ୍କରିରମାସନମାତ୍ମନଃ - ଖୁ ସ୍ଥ୍ାନଚଜଂ ମନୁଷ୍ଯର ମନ ଉପରେ 


ବାହ୍ୟ ବାତାବରଣ ଏବଂ ପରିସ୍ଥିତିର ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରଭାବ ପଡିଥାଏ। ସେଥୁପାଇଁ ଧ୍ଯାନ ଅଭ୍ୟାସର ସ୍ଥ୍ରାନ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ 
ପରିଷ୍କାର ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧି ନିମିତ୍ତ ଏହା ଉପଯୋଗୀ । ଏହା ବାଦେ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, ସେହି ସ୍ର୍ରାନ ମଶା, ମାଛି, ଜନ୍ଦା- ପିମ୍ପୁଡି, ଓଡ଼ଶ ଇତ୍ୟାଦି କୀଟମାନଙ୍କ ପ୍ରକୋପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଥିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଆରମ୍ଭ ସମୟରେ ସାଧକର ଏକାଗ୍ରତାରେ ଏମାନେ ବିଘ୍ନ ଘଟାଇ ପାରନ୍ତି । ଭାରତରେ ପରିଚ୍ଛନ୍ନତାର 
ଆସନ ହେଉଛି ଦିବ୍ୟତାର ପରେ । ଅବଶ୍ୟ ଅଧୁନା ହିନ୍ଦୁତ୍ବର ଅଧଃପତନ ସମୟରେ ଭକ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି ମଇଳା 


ଏବଂ ଅପରିଚ୍ଛନ୍ନତାର ନମୁନା। 


ନିଜ ଆସନରେ ଧ୍ଧାନାଭ୍ୟାସ କରୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସ୍ତରର ହୋଇ ବସିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି । ଉଭୟ 
ଦିଗରେ ବା ଆଗକୁ, ପଛକୁ ଦେହକୁ ନ ଝୁଲାଇ ସାଧକଙ୍କୁ ଆସନରେ ସ୍ତ୍ରିର ଭାବରେ ବସିବାକୁ ହେବ, 
କାରଣ, ଶାରୀରିକ ଆଲୋଡ଼ନ ମାନସିକ ଏକାଗ୍ରତା ଏବଂ ଚିତ୍ତର ପ୍ରଶାନ୍ତିକୁ ନଷ୍ଟ କରି ଦିଏ। ଗଭୀର 
ଭାବରେ କିଛି ଭାବନାରେ ନିମଗ୍ନ ଥିବାବେଳେ ଆମର ହାବଭାବରୁ ଏହା ଭଲ ରୂପେ ବୁଝି ହୁଏ। ସ୍ଥିର 


॥ ୪୧୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଭଙ୍ଗୀରେ ବସିବାକୁ ହେଲେ ଦୁଇ ହାତରେ ଆଙ୍ଗୁଳି ଛନ୍ଦି (ଜ୍ଞାନ ମୁଦ୍ରା, ସାମନାରେ ହାତ ରଖୁ, ମେରୁଦଣ୍ତ 
ସିଧା କରି ବସିବାକୁ ହେବ। 


ନାତ୍ୟୁନ୍ଥିତଂ ନାତିନୀଚଂ ଚୈଲାଜିନକୁଶୋତ୍ତରମ୍‌ - ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ବଣ୍ତନା କରି ଭଗବାନ୍‌ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ଆସନ ଅତି ଉଚ୍ଚ ବା ଅତି ନୀଚ ହେବ ନାହି। ଅତି ଉଚ୍ଚ ହେଲେ ସାଧକ ମନରେ 
ଅସୁରକ୍ଷିତାର ଭୟ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇପାରେ ( କାରଣ ଆତ୍ଲରକ୍ଷାର ଏହା ସହଜାତ ପ୍ରବୃତ୍ତି) ଏବଂ ଏପରି 
ଅବସ୍ଥାରେ ବାହ୍ୟଜଗତରୁ ମନ ଅପସାରଣ କରି ଆଡ୍ଲାରେ ସ୍ତ୍ର ରଖୁବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଷ୍ଟକର ହେବ । ଆସନ 
ଅତି ନୀଚ ହେବା କଥା ନୁହେଁ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ତଳୁଆ ସନ୍ତସନ୍ତିଆ ଯାଗାରେ ବସିବାକୁ 
ହେବ ନାହିଁ। ଏପରି ସ୍ଫ୍ରାନରେ ସାଧକର ଆଣ୍ଠୁ, ଗଣ୍ତିରେ ବ୍ୟଥା ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । ଧ୍ଯାନାଭ୍ଯାସ 
ସମୟରେ ହୃଦୟର ଗତି ସାମାନ୍ୟ ଅଧ୍ଵକ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଅଧ୍ଵକତର ଏକାଗ୍ର ହେଲେ ରକ୍ତଚାପ ମଧ୍ଯ 
କମିଯାଏ। ପ୍ରତିରୋଧକ ଶକ୍ତି ଏପରି କମ୍‌ ଥୁବା ସମୟରେ ଓଦା ବା ସନ୍ତସନ୍ତିଆ ତଳୁଆ ଭୂଇଁରେ ବସିଲେ 


ସାଧକଙ୍କର ଗଣ୍ଠିରେ ବ୍ୟଥା ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ବହୁତ ଅଧ୍ଵକ । ଏପରି ଅସୁବିଧା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ସାବଧାନ କରାଇ ଦିଆଯାଇଛି। 


ଗୀତାରେ କୌଣସି ବିଷୟ ବିଶଦ ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାବେଳେ କଳ୍ପନା କରିବା ପାଇଁ ସାଧକକୁ 
ଅବକାଶ ଦିଆଯାଇ ନ ଥାଏ। ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ କରିବାର ଆଦର୍ଶ ଆସନର ବିଶଦ ବିବରଣୀ ଏହାର ଏକ 
ଉଦାହରଣ। କୁଶଘାସ ଉପରେ ମୃଗଛାଲ ଏବଂ ତା ଉପରେ ପରିଷ୍କାର ବସ୍ତ୍ର ବିଛାଇଲେ ଧ୍ଯାନ ପାଇଁ 
ଉପଯୁକ୍ତ ଆସନ ହେବ । କୁଶଘାସ ଦ୍ଵାରା ଭୂଇଁର ଆର୍ଦ୍ବତା ପରିହାର କରି ହୁଏ ଏବଂ ଶୀତ ରତୁରେ 
ଆସନକୁ ଏହା ଉଷୁମ ରଖେ। ଖରାଦିନେ ମୃଗଛାଲ ଗରମ ହୋଇଯାଏ। ଦେହରୁ ଝାଳ ବାହାରି ପଶୁ 
ଛାଲର ସଂସ୍ପଶିରେ ଆସିଲେ ଅନେକଙ୍କର ପ୍ରତିକୂଳ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହୋଇଥାଏ। ଏହା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ମ୍ଗଛାଲ ଉପରେ ପରିଷ୍କାର ବସ୍ତ୍ର ବିଛାଇବାକୁ କୁହାଯାଇଛି । ଏପରି ଉପଯୁକ୍ତ ଆସନରେ ବସିବା ପରେ 


ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ସାଧକକୁ କ'ଣ କରିବାକୁ ହେବ, ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲେକରେ ତା'ର ଉପଦେଶ 
ଦିଆଯାଇଛି। 


॥ ୪୧୪॥ 


ଅଧ୍ଯକାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୧୨ 


ତତ୍ରୈକାଗ୍ରଂ ମନଃ କୃତ୍ଵା ୟତଚିତ୍ତେନ୍ଦ୍ରିୟ କ୍ରିୟଃ । 
ଉପବିଶ୍ୟାସନେ ୟୁଞ୍ଜ୍ୟାଦ୍‌ୟୋଗମାମ୍ମବିଶୁଦ୍ଧୟେ ॥୧୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତତ୍ର = ସେଠାରେ, ଏକାଗ୍ରମ୍‌ = ଏକାଗ୍ର, ମନଃ = ମନ, କୃତ = କରି, ୟତଚିଭେନ୍୍ରିୟକ୍ରିୟଃ 

= ଚିତ୍ତ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର କ୍ରିୟାକୁ ବଶ କରିଥୁବା ବ୍ଯସ୍ତ, ଉପବିଶ୍ୟ = ଉପବେଶନ 

କରି, ଆସନେ = ଆସନରେ, ୟୁଞ୍ଜ୍ଯାତ୍‌ = ଅଭ୍ୟାସ କରନ୍ତୁ, ୟୋଗମ୍‌ = ଯୋଗ , 
ଆତ୍ମବିଶୁଦ୍ଧୟେ = ଆମ୍ଶୁଵି ନିମିତ୍ତ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ୟତଚିଭେନ୍ଦ୍ରିୟକ୍ରିୟଃ ତତ୍ର ଆସନେ ଉପବିଶ୍ଯ ମନଃ ଏକାଗ୍ରଂ କୃତ୍ବା ଆତ୍ମବିଶୁଦ୍ଧୟେ ୟୋଗଂ 
ୟୁଞ୍ଜ୍ଯାତ୍‌ ।୧ ୨। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ୭୧୦୦ନ (ଆ୮୧୮ନ୫ନ ବଦି) ମନକୁ ଏକାର କଣି ଚିନ୍ଦ ଏବଂ ନଦ୍ଦିୟମାନନନ କିୟୀକୁ 
କଣ କଳଜିଥରଘ/ ବ/୭ ଥଜଚୁଵୁଛି ନିନିକ ଯୋର ଥକସ କଳିକ/ ଛଜିନ୍‌ /¢ ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯେତେ ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ ଭାବରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ) ଆସନରେ ଉପବେଶନ 
କରିବା ମାନେ ଯୋଗ ନୁହେଁ। ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ ପାଇଁ ଏକାଗ୍ରତା ଆଣିବାକୁ ଉପଯୁକ୍ତ ଶାରୀରିକ ଅବସ୍ଥା 
ଉପଯୋଗୀ ନିଶ୍ଚୟ, କିନ୍ତୁ ଏତିକିମାତ୍ର କଲେ ଆତ୍ନ-ବିକାଶ ହେବ ବୋଲି ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ କୁହାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହି। 


ତତ୍ରୈକାଗ୍ରଂ ମନଃ କୃତ୍ବା ୟତଚି ତ୍ତେନ୍ଦ୍ରିୟକ୍ରିୟଃ - ଧାନାସନରେ ବସି ସାଧକଙ୍କୁ କ'ଣ ଅଭ୍ୟାସ 
କରିବାକୁ ହେବ, ଏଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେ ବିଷୟରେ ନିର୍ଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି । ଶରୀରକୁ ସ୍ଥିର ଭାବରେ ରଖୁ ମନ 
ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଏକାଗ୍ର କରିବା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି ପ୍ରଥମ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ହେଲା- “ ମନକୁ 
ଏକାଗ୍ର କରିବାକୁ ହେବ” | ଏ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ପିଢ଼ିର କୌଣସି ଶିଷ୍ୟକୁ ମନକୁ ଏକାଗ୍ର କରିବାର ଉପଦେଶ 
ଦେବା ଯେକୌଣସି ଗୁରୁଙ୍କ ପକ୍ଷେ ସହଜ, କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନ ନ ଥୁବା ସାଧକ ପକ୍ଷେ ଏହି ଉପଦେଶ ପାଳନ 
କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ ନାହି। 


ଏହି ଉପଦେଶ ସହିତ ଏକାଗ୍ରତା ଲାଭ କରିବାର ବ୍ୟାବହାରିକ ବିଧ୍ଵ ମଧ୍ଯ ନିଦେଶ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ, 
ନଚେତ୍‌ ଉପଦେଶ କେବଳ ଆଦର୍ଶ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଚାନ ହୋଇ ରହିବ ଏବଂ ସାଧକଙ୍କର ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ହେବାର 
ଉପଯୋଗୀ ହେବ ନାହିଁ। ଗୀତା, ଦର୍ଶନକୁ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ଶାସ୍ତ୍ର ହୋଇଥିବାରୁ ମନକୁ 
ଏକାଗ୍ର କରାଯିବାର ଉପାୟ ନିର୍ଦେଶ କରା ଯାଇଛି। 


ଉପବିଶ୍ୟାସନେ ୟୁଞ୍ଜ୍ୟାଦ୍‌ୟୋଗମାମ୍ମବିଶୁଦ୍ଧୟେ - ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ନିର୍ଦେଶ ହେଲା “ ମନର କଳ୍ପନା 
ଶକ୍ତି ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ବଶୀଭୂତ କର । ଏକାଗ୍ରତା ହେଉଛି ମନର ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସ୍ଵଭାବ, 


॥ ୪୧୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


କିନ୍ତୁ କଳ୍ପନାଶକ୍ତି କିମ୍ବା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଭ୍ରମ ଦ୍ଵାରା ଗତିଶୀଳ ହୋଇ ଏହା କ୍ଷୁବ୍ଧ ଏପରିକି ପାଗଳ ମଧ୍ଯ ହୋଇଯାଏ । 
ଏହି କାରଣରୁ ଏକାଗ୍ରତା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ମନ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହେଉଥିବା କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ 
ରୋକି ଦିଆଗଲେ, ମନ ସହଜରେ ସେହି ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ହି ଏକାଗ୍ର ହୋଇଯିବ । ମନର କଳ୍ପନା ଶକ୍ତି 
ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଉଚ୍ପୃଙୂଳତାକୁ ବଶ କରି, ମନକୁ ଏକାଗ୍ର କରି ଆସନରେ ଉପବେଶନ କରି ସାଧକ 
ଧ୍ଯାନ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଉଚିତ । 


ଧ୍ଧାନାଭ୍ୟାସର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜାଣିବା ପାଇଁ ସବୁ ସାଧକଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 
ପ୍ରଚଳିତ ଧାରଣା ହେଉଛି ଯେ, କୌଣସି ଦୃଶ୍ୟ ବସ୍ତୁ ଅନୁଭବ କରିବା ପରି ଆତ୍ଲାନୁଭବ ମଧ୍ଯ କରି ହେବ। 
କିନ୍ତୁ ସେହି ଧାରଣା ଦୂର କରିବାକୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଆତ୍ମଶୁଦ୍ଧି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧି ନିମିତ୍ତ ଧାନର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ମନର ବିକ୍ଷେପକୁ ତା'ର ଅଶୁଦ୍ଧି କୁହାଯାଏ। ପ୍ରତିଦିନ ଦୃଢ଼ ଚିତ୍ତରେ ଧ୍ଯାନ ଅଭ୍ୟାସ 
କଲେ ଚିତ୍ତ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏପରି ସ୍ଥିର ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ଵୟଂସିଦ୍ଧ, ନିତ୍ୟ- ଉପଲବ୍ଧ 
ଆମ୍ମାଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ ହୋଇଥାଏ । ଦର୍ପଣରେ ନିଜର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଦେଖୁ ନିଜକୁ ଚିହ୍ନିବା ପରି ଏହା 
ହୋଇଥାଏ। 


ବାହ୍ୟ ଆସନ ବିଷୟରେ ବଣ୍ଠନା କରାଗଲା। ବର୍ଭମାନ ଶରୀରର ଭଙ୍ଗୀ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ରନା 
କରାଯାଉଛି- 
ସମଂ କାୟଶିରୋଗ୍ରୀବଂ ଧାରୟନ୍ନଚଲଂ ସ୍ତିରଃ । 
ସଂପ୍ରେକ୍ଷ୍ୟ ନାସିକାଗ୍ରଂ ସ୍ବଂ ଦିଶଶ୍ଚାନବଲୋକୟନ୍‌ ||୧୩॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ ୫ ସମମ୍‌ = ସମାନ, ସିଧା, କାୟ ଶିରୋଗ୍ରୀବଂ = ଶରୀର, ଶିର ଏବଂ ଗ୍ରୀବା, ଧାରୟନ୍‌ = 
ଧାରଣ କରି, ଅଚଳମ୍‌ = ଅଚଳ, ସ୍ଦରିରଃ = = ସ୍ତ୍ର, ସଂପ୍ରେକ୍ଷ୍ୟ = ଚାହି, ଅବଲୋକନ କରି, 


ନାସିକାଗ୍ରଂ = ନାସିକାର ଅଗ୍ରଭାବ, ସ୍ଵମ୍‌ = ନିଜର, ଦିଶଃ = ଦିଗରେ, ଚ = ଏବଂ, 
ଅନବଲୋକୟନ = ନ ଦେଖ୍‌ | 


ଅନ୍ବୟଃ : କାୟଶିରୋଗ୍ରୀବଂ ଅଚଲଂ ସମଂ ଧାରୟନ୍‌ (ଭୂତ୍ଵା) ସ୍ଵଂ ନାସିକାଗ୍ରଂ ସଂପ୍ରେକ୍ଷ୍ୟ ଚ ଦିଶଃ 
ଅନବଲୋକୟନ୍‌ (ଆସୀତ) |୧୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜାର, ଵିନ ଏବଂ ରୀକଳୁ ଦିଅ! ଏକଂ ଅନଳ ଲାବନ ୬/ଜଣ କଣ ଛନ ଘଳ ନିଳନ 
ନଲାଦିଳାନ ଥରଭାଜକୁ ରାହି, ଥନ/ କିଲକୁ ନ 6କେଞୁଁ...... // ୧୨7 


॥ ୪୧୬॥ 


ଅଣ୍ଠାୟ ୬/ ଶ୍ଳୋକ ୧୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସମଂ କାୟଶିରୋଗ୍ରୀବଂ ଧାରୟନ୍ନଟଲଂ ସ୍ଥିରଃ - ଧାନାସନରେ କିପରି ଠିକ୍‌ ଭାବରେ 
ବସିବାକୁ ହେବ, ସେ ବିଷୟରେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ମନ ଓ ବୁଦ୍ିକୁ ଏକାଗ୍ର କରାଯିବା 
ପଦ୍ଧତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ପୂର୍ବରୁ ସେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ମନର କଳ୍ପନା 
ଶକ୍ତି ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ ଦମନ କରି ମନକୁ ଏକାଗ୍ର କରିବାକୁ ହେବ | ଧ୍ଯାନାସନରେ 
ବସିବାର ବିଧ୍ରକୁ ଅଧ୍ଵକତର ବିସ୍ତାରିତ କରି କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ସାଧକ ଏପରି ସ୍ଥିର ହୋଇ ବସିବା 
ଉଚିତ, ଯେପରିକି ତାଙ୍କର ମେରୁଦଣ୍ଡ, ଶିର ଏବଂ ଗ୍ରୀବା ଏକ ସରଳରେଖାରେ ରହିବ | ଏପରି ସିଧା 
ଭାବରେ ବସିବାର ଭଙ୍ଗୀ ଭୂମି ଉପରେ ଲମ୍ବ ଭାବରେ ରହିବ । ସାଧକ ତାଙ୍କର ଶରୀରକୁ ଅଚଳ 
ଭାବରେ ରଖୁବା ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭାବରେ କୁହାଯାଇଛି । 


ଅଚଳର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ଶରୀର ଉପରେ ଚାପ ପକାଇ ରଖୁବା | ' ଦୃଢ଼ ଭାବରେ” ଅର୍ଥ ହେଲା 
ଶରୀରକୁ ଏପରି ଆରାମରେ ରଖିବାକୁ ହେବ, ଯେପରି ଏହା ଆଗକୁ, ପଛକୁ ବା ଉଭୟ ଦିଗରେ ଝୁଲିବ 
ନାହି। 

ସଂପ୍ରେକ୍ଷ୍ୟ ନାସିକାଗ୍ରଂ ସ୍ବଂ ଦିଶଶ୍ଚାନବଲୋକୟନ୍‌ - ତାପରେ ସାଧକ ତାଙ୍କର ନାସିକାର 
ଅଗ୍ରଭାଗକୁ ଚାହିବେ । ଏହାକୁ ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଅନେକ ସାଧକ ନାସିକାଗ୍ର 
ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟି ସ୍ତ୍ର କରି ମୁଣ୍ଡବ୍ୟଥା, ମୁଣ୍ଡବୁଲା, କ୍ଳାନିି ଏବଂ ମାନସିକ ଚାପ ଜନିତ ରୋଗ ଭୋଗିଥାନ୍ତ | 
ଏହାର ଅର୍ଥ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହିଛନ୍ତି, ଧ୍ୟାନ ସମୟରେ “ ତାଙ୍କର ଧ୍ଯାନ” ସତେ 
ଯେପରି ନାସିକାଗ୍ରକୁ ଆକର୍ଷିତ ହୋଇଛି” ସେପରି ରହିବା ଉଚିତ । ଏହା ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର କୃତ୍ରିମ ବୁଦିମତାପୂର୍ଣ୍ଣ 
ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ନୁହେଁ ବୋଲି ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ଅନ୍ୟ ଦିଗକୁ ନ ଦେଖିଁ- ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏହି ଉକ୍ତିରୁ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ, ନାସିକାଗ୍ରକୁ ଦେଖୁବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି, ଚତୁର୍ଦିଗକୁ ଦେଖୂ ସାଧକ ନିଜର ଏକାଗ୍ରତା 
ଭଙ୍ଗ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ଆଖ ଯାଉଥବା ଜାଗାକୁ ମନ ମଧ୍ଯ ଯାଏ - ଏହା ହେଉଛି ନିୟମ। ସେହି 
କାରଣରୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ମନୁଷ୍ୟର ଦୃଷ୍ଟି ସ୍ଥିର ରହିପାରେ ନାହି। ଅନେକ ସମୟରେ କୌଣସି କୌଣସି 
ବ୍ୟଲ୍ତିର ଚାହାଣିରେ ଅସ୍ତ୍ରତା ଦେଖୁ ଆମେ ତା'ର ବ୍ୟବହାର ବିଚିତ୍ର ଏବଂ ସନ୍ଦେହଜନକ ବୋଲି ବିଚାର 
କରୁ। 

ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେଇ ପାରୁ ନାହିଁ, ଏବଂ ସଂକଳ୍ପରେ ଦୃଢ଼ ନୁହେଁ, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଚାହାଣି ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଅସ୍ତୁର ଓ ଚଞ୍ଚଳ ଥୁବାର ଦେଖାଯିବ। ପୁଣି- 


। ୪୧୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪ / ଅଧାୟ ୬ 


ପ୍ରଶାନ୍ତାମ୍ବା ବିଗତଭୀର୍ବହ୍ନଚାରୀବ୍ରତେ ସ୍ଥ୍ରିତଃ । 
ମନଃ ସଂୟମ୍ୟ ମଚ୍ଚିତ୍ତୋ ୟୁକ୍ତ ଆସୀତ ମତ୍ଘରଃ ॥ ୧୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ରଶାନ୍ତାତ୍ମା = ପ୍ରଶାନ୍ତ ଚିତ୍ତ ବିଗତଭୀଃ = ନିର୍ଭୟ, ବ୍ରହ୍ମଚାରୀବ୍ରତେ = ବ୍ରହ୍ମଚାରୀ ବ୍ରତରେ, 
ସ୍ଥରିତଃ = ଦୃଢ଼ ରହି, ମନଃ = ମନ, ସଂୟମ୍ୟ = ସଂଯମ କରି, ମଜଚ୍ଚିତାଃ = ମୋଠାରେ ମନ 
ନିବେଶ କରି, ୟୁକ୍ତଃ = ୟୁଆ, ଆସୀତ = (ସେ) ବସିବା, ମପ୍ରଃ = ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ 2 ପ୍ରଶାନ୍ତାତ୍ମା ବିଗତଭୀଃ ବ୍ରହ୍ମଚାରିବ୍ରତେ ସ୍ଥିତଃ ମଚ୍ଚ଼ିତ୍ତଃ ମତପ୍ସରଃ ( ସନ୍‌) , ମନଃ ସଂଯମ୍ୟ ଯୁକ୍ତଃ 
ଆସୀତ୍‌ |୧ ୪ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଶାଳ ଜିଛ, ନିରଜଯ ଏବଂ ଚହୁନର୍ୟ/ ବ୍ରଜ ଜନ୍ଦି ଓସାଧଳ) ମନ ସଂଯମ କଲି 6ମା ୦୭ 
ଜିନ ଲିକେଣ କଣ ନୁଇ ହୋଳ 6ନୋେନ ଯନମ ଲୟ ଜବି ଚବିଚ/ ଜିନ //6 ୪୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପ୍ରଶାନ୍ତାମ୍ବା ବିଗତଭୀର୍ବହ୍ନଟାରୀବ୍ରତେ ସ୍ମ୍ରିତଃ - କିଛି ସମୟ ଧରି ନିରନ୍ତର ଧ୍ଧାନ 
ଅଭ୍ୟାସ କଲେ ଫଳସ୍ଵରୂପ ସାଧକ ଅଧ୍ଵକତର ଶାନ୍ତି ଏବଂ ସନ୍ତୋଷ ଅନୁଭବ କରି ଥାଆନ୍ତି । ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସୂକ୍ଷ୍ମ ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତିକୁ ଏଠାରେ ସନ୍ତୋଷ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ପ୍ରଶାନ୍ତ ଅନ୍ତଃକରଣ ହି ଉପଯୁକ୍ତ ମାଧ୍ଯମ । 


କେବଳ ମାନସିକ ଭୟ ହେତୁ ଆମ୍ମାନୁଭବର ଶୀର୍ଷରେ ପଦାର୍ପଣ କରିବା ପାଇଁ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ କରୁଥୁବା 
ସାଧକଙ୍କୁ କଷ୍ଟକର ହୋଇଥାଏ। ଧୀରେ ଧୀରେ, ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ସ୍ତ୍ରିରତାର ସହ ବାସନାମୁକ୍ତ ହେଲେ, ସାଧକ 
ମନର ଶୃଙ୍ଖଳରୁ ମୁକ୍ତ ହେବେ। ଆମତ୍ମାନୁଭବର ଏହି ମୁହୁର୍ତରେ ଅପ୍ରସ୍ତୁତ ସାଧକ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି 
କାରଣ, ସେ ନିଜକୁ ଶୂନ୍ୟରେ ବିଲୀନ ହେବା ପରି ଅନୁଭବ କରନ୍ତି | ଅନାଦି କାଳରୁ ଉପାଧ୍ଵମାନଙ୍କ ସହିତ 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ଜୀବ ଭାବରେ ରହିବା ହେତୁ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ହୁଏ ନାହିଁ ଯେ ଏହିସବୁ ଉପାଧ୍ର ବାହାରେ 
କୌଣସି ତତ୍ତ୍ଵର ଅସ୍ତିତ୍‌ ଥାଇପାରେ । ଏଠାରେ ମାଛ ବିକ୍ରି କରୁଥିବା ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନଙ୍କ କଥା ମନେପଡ଼େ। 
କୌଣସି କାରଣ ବଶତଃ ଗୋଟିଏ ଫୂଲ ଦୋକାନରେ ସେମାନଙ୍କୁ ରାତି ବିତାଇବାକୁ ପଡ଼ିଲା। ମାଛର 
ଦୁର୍ଗନ୍ଧରେ ସେମାନେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ, ଫୁଲର ସୁଗନ୍ଧରେ ସେମାନଙ୍କର ନିଦ ହେଲା ନାହି। ତାଂପରେ ମାଛ 
ଟୋକେଇ ଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ ମୁଣ୍ଡ ପାଖରେ ରଖୂବାପରେ ସେମାନେ ଶୋଇ ପାରିଲେ। ଦୁଃଖଦାୟୀ 
ଉପାଧ୍ଵମାନଙ୍କଠାରୁ ଦୂରରେ ରହି ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ଆମେ ଭୟଭୀତ ହୋଇଥାଉ । 


ଏହି ଭୟ ଯୋଗୁଁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଉନ୍ନତିର ମାର୍ଗ ଅବରୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ସଫଳତା ପ୍ରାପ୍ତି ହେବାକୁ 
ଯାଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ, ଏହି ମାନସିକ ଭୟ ଯୋଗୁଁ ସାଧକ ଏହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥାନ୍ତି । ପ୍ରଶାନ୍ତଚିତ୍ତ ହୋଇ 


॥ ୪୧୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬/ ଶ୍ଳୋକ ୧୪ 


ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟନ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଭୟ ମନ, ନିତ୍ଯ ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ କଲେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ବ୍ରତରେ ଦୃଢ଼ ନ ରହିଲେ 
ସଫଳତା ଲାଭ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 


ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ବ୍ରତ : ଉପନିଷଦୀୟ ଅର୍ଥ ସହିତ ଏଠାରେ ଏହି ଶବ୍ଦର ବିଶେଷ ଅର୍ଥ ରହିଛି । ସାଧାରଣତଃ 
ମୈଥୁନ-ତ୍ୟାଗକୁ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ଧରା ଯାଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଅଧ୍ଵକ ବ୍ୟାପକ । ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ 
କେବଳ ସମ୍ଭୋଗବୂଭ୍ତିର ସଂଯମ ନୁହେଁ, ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ପ୍ରବୃଭଜିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖୁବା ହି ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ । 
କିନ୍ତୁ ବିବେକ- ବିବେଚନା ପୁର୍ବକ ଏପରି ସଂଯମ କରିବାକୁ ହେବ, ଇଚ୍ଛାକୁ ଦମନ କରି ନୁହେଁ | ବିଷୟର 
ସମ୍ବେଦନା ଦ୍ଵାରା ଅସଂଯମୀ ମନ ବିଚଳିତ ଏବଂ କ୍ଷୁବ୍ଧ ହୋଇ ନିଜର ସମଗ୍ର ଶକ୍ତିକୁ ନଷ୍ଟ କରି ଦିଏ । 


ମନଃ ସଂୟମ୍ୟ ମଜଚ୍ଚିତ୍ତୋ ୟୁକ୍ତ ଆସୀତ ମପତ୍ପରଃ - ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯମର ଏହି ସାଧାରଣ ଅର୍ଥ ବ୍ୟତୀତ 
ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟର ବିଶେଷ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି । ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାରେ ବ୍ରହ୍ମଚାରୀର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଯେଉଁ ପୁରୁଷର 
ସ୍ବଭାବ ହେଲା ବ୍ରହ୍ମରେ ବିଚରଣ କରିବା। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବ୍ରହ୍ମଚାରୀର ଅର୍ଥ ହେବ, ନିଜର ମନକୁ 
ନିରନ୍ତର ବ୍ରହ୍ମବିଚାର ଏବଂ ନିଦିଧ୍ଯାସନରେ ସ୍ତ୍ରିର ରଖୂବାର ଚେଷ୍ଟା କରିବା । ଏ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଉପାୟ 
ଦ୍ଵାରା ଆମେ ମନର ବହିମୁଁଖୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ଶାନ୍ତ ଏବଂ ସଂଯମିତ କରି ପାରିବା । 


ମନର ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେଉଛି କୌଣସି ନା କୌଣସି ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା କରିବା। କୌଣସି ଉକ୍ସୃଷ୍ଟ ଲକ୍ଷ୍ୟର ଜ୍ଞାନ 
ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାର ବିଷୟାଭିମୁଖୀ ପ୍ରବୃତ୍ତି ବିଷୟ- ବିମୁଖ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଏହା ହି ହେଉଛି ପର୍ଣ୍ଣ 
ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟର ସଫଳତାର ରହସ୍ୟ। ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଚକିତ ହୋଇ କୌଣସି ଯୋଗୀକୁ ଦେଖବା ଦରକାର ନାହି, 
କାରଣ, ଆମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଯୋଗୀମାନଙ୍କର ସଫଳତା ଲାଭ କରି ପାରିବେ। ଏ 
ସଫଳତା ନିମିତ୍ତ ଆତ୍ମ-ସଂଯମର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଇନ୍ଦ୍ରିୟଏ-ବିଷୟର ଆକଶ୍ଷଣରୁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିବାର 
ନିଶ୍ଚୟାମ୍ଲକ ଉପାୟ ବିଷୟରେ ନ ଜାଣିଥିବାରୁ ମନୁଷ୍ୟ ଏମାନଙ୍କର ପ୍ରଲୋଭନରେ ପଡିଯାଏ ଏବଂ ଲୋଭ 
ସମ୍ବରଣ କରିପାରେ ନାହି। 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣିତ ତିନି ଗୁଣରେ ସମ୍ପନ୍ନ ସାଧକଙ୍କ ପାଇଁ ଧ୍ଯାନ- ସାଧନା କଷ୍ଟକର ହୁଏ ନାହି | 
ପ୍ରଶାନ୍ତି/ ନି୍ଭୟତା ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଏମାନେ ଯଥାକ୍ରମେ ବୁଵି, ମନ ଏବଂ ଶରୀରକୁ ଧ୍ୟାନର ଯୋଗ୍ୟ 
କରନ୍ତି । ଏହି ତିନିଗୁଣ ସୁସଂଗଠିତ ହେଲେ ସାଧକ ଅଧକତମ ଶକ୍ତି ଏବଂ ଶାନ୍ତ ଲାଭ କରନ୍ତି । ଧ୍ଯାନ ନିମିତ୍ତ 
ଏହି ଶକ୍ତି ଏବଂ ଶାନ୍ତିର ଉପଯୋଗ କରାଯାଇ ପାରିବ । ସେହି ଶକ୍ତି-ସମ୍ପନ୍ନ ସାଧକ କ୍ଷମତାବାନ୍‌ ହୋଇ 
ଯାଆନ୍ତି। ସେ ନିଜର ଅସ୍ଥିର, ଚଂଚଳ ମନକୁ ସହଜରେ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ୍‌ ଧ୍ୟାନ କରିପାରିବେ । 


“ ମୋତେ ପରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଭାବି ସାଧକ ଧ୍ୟାନରେ ବସିବା ଉଚିତ୍‌” । ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଦିଆ ଯାଇଥିବା 
ଏ ନିର୍ଦେଶ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ତ୍ଵବପୂଣ୍ଠବ। ନିଜ ଅନୁଭୂତିରୁ ଆମେ ଜାଣିଥାଉଁ ଯେ, ଆମେ ସର୍ବାଧ୍କ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଉଥବା 


॥ ୪୧୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫ / ଅଧାୟ ୬ 


ବସ୍ୟୁର ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ସର୍ବପ୍ରଥମ ଯନ୍ନ କରୁ। ତେଣୁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ହିଁ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି 
ନିରନ୍ତର ସାଧନା-ରତ ରହିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ଅଚିରେ ନିଜର ଅନନ୍ତ, ସନାତନ, ଶାନ୍ତ ଏବଂ ଆନନ୍ଦ-ସ୍ବରୂପଙ୍କର 
ସାକ୍ଷାତ ଅନୁଭବ କରି ପାରନ୍ତି | 


ୟୁଞ୍ଜନ୍ନେବଂ ସଦାତ୍ମାନଂ ୟୋଗୀ ନିୟତମାନସଃ । 
ଶାନ୍ତିଂ ନିର୍ବାଣପରମାଂ ମତ୍ସଂସ୍ଫାମଧ୍ଗଳ୍ଛତି ॥ ୧୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟୁଞ୍ଜନ = ମନକୁ ସ୍ଥିର ରଖ, ଏବଂ = ଏହିପରି, ସଦା = ସର୍ବଦା , ଆତ୍ମାାନାମ୍‌ = ଆତ୍ମା, 
ୟୋଗୀ = ଯୋଗୀ, ନିୟତମାନସଃ = ଯିଏ ମନକୁ ସଂଯତ କରି ପାରିଛନ୍ତି |, ଶାନ୍ତିମ୍‌ = 
ଶାନ୍ତି, ନିର୍ବାଣ ପରମାମ୍‌ = ପରମ ନିର୍ବାଣ ( ମୋକ୍ଷ) , ମତ୍ସଂସ୍୍ଵାମ୍‌ = ମୋଠାରେ ରହୁଥିବା, 
ଅଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି = ଲାଭ କରେ | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ନିୟତମାନସଃ ୟୋଗୀ ଆମ୍ମାନଂ ସଦା ଏବଂ ୟୁଞ୍ଜନ୍‌ (ସନ୍‌) ନିର୍ବାଣପରମାଂ ମସତ୍ସଂସ୍ଥାଂ 
ଶାନ୍ତିଂ ଅଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି ।୧ ୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏନିୟନକି ଜାବନ ନଳକୁ ସକ ସନୁଳିତ ଜନା ମନ ସଂଯମ କଲିଥିକ/ 6 ରୀ 6ନ/ ୦୦୭ 
ଥିକ/ ଘଜନ ନିକଣ ଚୁଳ ଶାଳି ଲାଜ କଳିଣକ / 6 ୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ୟୁଞ୍ଜନ୍ନେବଂ ସଦାମ୍ବାନଂ ୟୋଗୀ ନିୟତମାନସଃ - ଶାରୀରିକ ଆସନ, ମାନସିକ 
ସ୍ମ୍ରିରତା ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ ଚିନ୍ତନର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ପରେ, କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ସଖା 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ ଧ୍ୟାନର ଅନ୍ତିମ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ବଣ୍ଟ୍ଚନା କରୁଛନ୍ତି। ଉକ୍ତ ଗୁଣରେ ସମ୍ପନ୍ନ ସାଧକ ନିଜର 
ଆନ୍ତରିକ ଏବଂ ବାହ୍ୟିକ ଜୀବନରେ ଦୂଢ଼ତା ସ୍ତ୍ରାପନ କରି ଏକ ଅଲୌକିକ କ୍ଷମତା ଲାଭ କରେ। 
ଏପରି ସଂଯମିତ ମନର ବ୍ୟକ୍ତି ସର୍ବଦା ସାଧନାରତ ହୋଇ ପରମ ପଦ ଲାଭ କରନ୍ତି | 

 ସର୍ବଦାଂର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ସାଧକ ନିଜର ପରିବାର ପ୍ରତି ଏବଂ ସମାଜ ପ୍ରତି ଥୁବା କର୍ତବ୍ୟର 
ହେଳା କରିବେ। ଏପରି କଲେ ସମାଜ ପ୍ରତି ଅପରାଧ ହେବ । ଏଠାରେ “ ସର୍ବଦା' ଶବ୍ଦଟି କେବଳ 
“ ଧ୍ାନାବସ୍ଥା ସମୟରେ ନିରନ୍ତର ଏବଂ ନିଶ୍ଚିତ ଅବଧ୍ଵର ଆନ୍ତରିକ ନୀରବତା ” କୁ ସୂଚାଉଛି | ଧ୍ଯାନାବସ୍ଥାର 
ଶୀର୍ଷରେ ଯୋଗୀ ପୁର୍ଣ୍ଣ ଶାନ୍ତିର ନିଖୁଣ ଓ ସ୍ତବ୍ଧ ବିରତିରେ ପହଞ୍ଚେ । ମନ ଶାନ୍ତ ହେଲେ କଣ ହେବ, ତାହା 
ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି। 

ଶାନ୍ତିଂ ନିର୍ବାଣପରମାଂ ମତ୍ସଂସ୍କାମଧ୍ଗଳ୍ଛତି - ବ୍ୟଠି ପରମଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରେ; ' ଯେଉଁଶାନ୍ରି 
ତା” ନିଜ ଭିତରେ ଅଛି | ' ଏହି ଶାନ୍ତି ହେଉଛି ପରମାମ୍ବାଙ୍କର ସ୍ବରୂପ, କାରଣ ଆମ଼ାରେ ଶରୀର, ମନ ଏବଂ 


॥ ୪୨୦॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୬/ ଶ୍ଳୋକ ୧୬ 


ବୁଦ୍ଧିର ଉତ୍ତେଜନା, ଚଞ୍ଚଳତା ଏବଂ ବିକ୍ଷେପ ନ ଥାଏ | ଆମ୍ବା ଏ ସବୁ ଉପାଧ୍ର ଅତୀତ | ଯୋଗୀ ମୋଠାରେ 
ଥିବା ପରମ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରନ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି କଥାରୁ ମନେ ହୋଇପାରେ ଯେ ସେ ଦ୍ଵୈତବାଦ 
ମତର ପୁଷ୍ପପୋଷକତା କରୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପରମସତ୍ୟ ଗୁଣଯୁକ୍ତ ବୋଲି ବିଚାର କରିବାର ଅର୍ଥ ହେବ ତାଙ୍କୁ 
ଏକ ଦ୍ରବ୍ୟ ( ପଦାର୍ଥ) ଭାବିବା ଏବଂ ଦ୍ରବ୍ୟ ହେଉଛି ପରିଛ୍ଛିନ୍ନ ଏବଂ ବିକାରୀ। ତେଣୁ ଏହି ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତି 
ସାଧକଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଏକ ବିଷୟର ପ୍ରାପ୍ତ ପରି ହେବ। 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଭାଷାର ଯୋଗ୍ୟତା ସୀମିତ ହୋଇଥିବାରୁ ତତ୍ତ୍ଵ ଜ୍ଞାନ ଉଦ୍ରେକ 
କରାଇବାରେ ଏହା ଅସମର୍ଥ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ଏହି ଦୋଷ ପରିହାର କରିବା ପାଇଁ ଶାନ୍ତିର ଏକ 
ବିଶେଷଣ ଦେଇଛନ୍ତି- ନିର୍ବାଣ ପରମାମ୍‌, ଅର୍ଥାତ୍‌ ' ମୋକ୍ଷ ସ୍ବରୂପ ଶାଚି ' | 


ସଂକ୍ଷେପରେ ଯୋଗୀଙ୍କର ମନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ବିଷୟରୁ ନିବୂତ୍ତ ହେଲେ, ସେ ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ 
କେବେ ବି ଅନୁଭବ କରି ନ ଥୁବା ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରନ୍ତି। ଅଚିରେ ଯୋଗୀ ପରମ ସତ୍ୟ-ସ୍ଵରୂପଙ୍କ ସହିତ 
ଏକାକାର ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । ଏହି ପରମ-ସତ୍ୟ-ସ୍ଵରୂପଙ୍କର ସୌରଭ ହି ପୂର୍ବାନୁଭୂତ ' ଶାନ୍ତିଂ । ସଂକ୍ଷେପରେ 
ଧ୍ଧାନର ଅନ୍ତିମ ଚରଣରେ ତତ୍‌ରୂପ ହୋଇ ଯୋଗୀ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧସ୍ଵରୁପର ସାକ୍ଷାତ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । ସମଗ୍ର 
ଗୀତାରେ ଏହି ଅଦ୍ଵୈତାନୁଭୂତିର ବଣ୍ଣଠ୍ରନା କରାଯାଇଛି । 


ବର୍ତମାନ ଯୋଗୀଙ୍କର ଆହାର ଇତ୍ୟାଦିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି- 


ନାତ୍ଯଶ୍ନତସ୍ତୁ ୟୋଗୋଃସ୍ତ ନ ଚୈକାନ୍ତମନଶ୍ବତଃ । 
ନ ଚାତିସ୍ବପ୍ନଶୀଲସ୍ୟ ଜାଗ୍ରତୋ ନୈବ ଚାର୍ଜୁନ ॥୧୬॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନୁହେଁ ( ନାସ୍ତି ଅର୍ଥରେ) , ଅତ୍ୟଶ୍ଵତଃ = ବହୁଭୋଜୀ, ତୁ = ନିଜ୍ଚିତ ଭାବରେ, ୟୋଗଃ 
= ଯୋଗ, ଅସି= ଅଛି, ହୁଏ, ନ = ନୁହେଁ, ଚ = ଏବଂ, ଏକାନ୍ତମ୍‌ = ମୋଟେ, ଅନଶ୍ନତଃ 


= ନିରାହାରୀ ବ୍ୟକ୍ତ, ନ = ନୁହେଁ, ଚ = ଏବଂ, ଅତିସ୍ଵବପ୍ଶୀଲସ୍ୟ = ନିଦ୍ରାଳୁ, ଜାଗ୍ରତଃ = 
ଜାଗ୍ରତ, ନ = ନୁହେଁ, ଏବ = ଏପରିକି, ଚ = ଏବଂ, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ! ନ ତୁ ଅତ୍ୟଶ୍ଵତଃ ଚ ଏକାନ୍ତଂ ଅନଶ୍ନତଃ ଚ ନ ଅତିସ୍ଵପ୍ନଶୀଳସ୍ଯ ଚ ଜାଗ୍ରତଃ 
ୟୋଗଃ ନ ଏବ ଅସ୍ତି ।୧୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହେ ଥଙ୍କୁନ / ବନ୍ଦୁଠନ୍ଳ। କା ନିଜାଯାନନକ ନିରୂକୁ କା ସରା ଲନ୍୍ରନ ଓକିଭାନୀନ) ଦୁରୁଶ 
ଦୀନ ଦୋର କକାଙ୍ଦି ସମ୍ବ୍ରବ କୁଛନ/୮୧୬/୮ 


॥ ୪୨୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୬ / ଅଧ୍ଧାୟ ୬ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ନାତ୍ଯଶ୍ନତସ୍ତୁ ୟୋଗୋଃସ୍ତି ନ ଟୈକାନ୍ତମନଶ୍ବତଃ - ଉପରୋକ୍ତ ସାଧନ ଏବଂ ସାଧ୍ୟ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରା ଯାଇଥୁଲେ ବି ବର୍ଷ ବର୍ଷ ଧରି ନିଷ୍ଠାପର ଭାବେ ନିରବହିନ୍ନ ଧ୍ଯାନ ଅଭ୍ୟାସ କରି ମଧ୍ଯ 
ସାଧ୍ଯର ନିକଟବର୍ତୀ ହୋଇ ନ ପାରିବା ଦେଖୁ କେହି କେହି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । କେଉଁ କାରଣ 
ଯୋଗୁଁ ନିଜର ଅଗୋଚରରେ ସାଧକ ସାଧ୍ଯଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଆନ୍ତି ? ସଫଳତା ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ 
ସତର୍କତା ଅବଲମ୍ବନ କରିବାର ଉପାୟ ନିର୍ଦେଶ ନ କଲେ କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ବର୍ଭମାନର ଶ୍ଳୋକରେ ଏବଂ ପରବର୍ଭୀ କେତୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଧ୍ଯାନଯୋଗ ମାର୍ଗରେ ଦେଖା 
ଦେଉଥିବା କେତୋଟି ସମ୍ଭାବ୍ୟ ବିପଦ ବିଷୟରେ ସଙ୍କେତ ଦିଆଯାଇଛି । 


ଧ୍ଧାନରେ ସଫଳତା ନିମିତ୍ତ ' ଅତି ସର୍ବତଃ ବର୍ଜୟେତ୍‌'ର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି; ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବନର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଉପଭୋଗରେ ଆଧ୍ରକ୍ୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଦରକାର । ସଂଯମ ବା ପରିମିତତା ହେଉଛି ସଫଳତାର 
ଚାବିକାଠି । ଅସଂଯମରୁ ବିକ୍ଷେପ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ସଂଗଠିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସନ୍ତୁଳନ ନଷ୍ଟ ହୁଏ । ତେଣୁ ଆହାର, 
ବିହାର ଏବଂ ନିଦ୍ରାରେ ପରିମିତତା ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ବହୁଭୋଜୀ (ଅତି ମାତ୍ରାରେ ଭୋଜନ କରିବା ବ୍ଯକ୍ତି) ଏବଂ ନିରାହାରୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ଯୋଗ ହେଉଛି ଅସାଧ୍ଯ। ଏଠାରେ “ଭୋଜନ ର ଅର୍ଥ କେବଳ ପାଟି ଦ୍ଵାରା ଖାଦ୍ୟ ଗ୍ରହଣ 
ନୁହେଁ; ଏହା ହେଉଛି ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଉଥୁବା ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ, ଯେପରି ମନର ଭାବନା, ବୁଦିର 
ବିଚାର ଇତ୍ୟାଦି। କେତେକ ପ୍ରକାର ଖାଦ୍ୟର ଗ୍ରହଣ ବିଷୟରେ ମତଦ୍ଵୈଧ ଦେଖା ଯାଉଥାଏ। ଖାଦ୍ୟ ଏବଂ 
ଅଖାଦ୍ୟ ବିଷୟରେ ସାଧକମାନେ ସମସ୍ୟାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏହା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ 
ତାଙ୍କର ଭାଷ୍ୟରେ “ ଶତପଥ ବାହ୍ୁଣ' ର ଉକ୍ତି ଉଦ୍ଧାର କରି କହିଛନ୍ତି “ ଉପଯୋଗୀ ଖାଦ୍ୟ ପୋଷଣ କରେ, 
କ୍ଷତି କରେ ନାହିଁ। ଅତିମାତ୍ରାର ଖାଦ୍ୟ କ୍ଷତି କରେ ଏବଂ ଅଳ୍ପ ପରିମାଣର ଖାଦ୍ୟ ପୋଷଣ କରେ ନାହି।” 
ଉଲ୍ଲିଖ୍ରତ ଉଦ୍ଧୃତାଂଶ ଖାଦ୍ୟ ବିଷୟରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରେ ଏବଂ ପାତଞ୍ଜଳି ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର କିପରି ଖାଦ୍ୟ ଗ୍ରହଣ 
କରିବ, ସେ ବିଷୟରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦିଏ| ଘେରଣ୍ଡ ସଂହିତା ( ୫. ୨ ୨ ) ରେ ବଣଠନା କରାଯାଇଛି, ପାକସୁଳୀର 
ଅର୍ଦାଂଶ ଖାଦ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଓ ଏକ-ଚତୁର୍ଥାଂଶ ଜଳ ଦ୍ଵାରା ପୂଣ୍ଚ୍ଣ ହେବା ଉଚିତ ଏବଂ ବାକି ଏକ-ଚତୁର୍ଥାଂଶ ବାୟୁର 
ସ୍ଵଚ୍ଛନଦ ଚଳାଚଳ ପାଇଁ ରଖାଯିବା ଉଚିତ । 

ସଂକ୍ଷେପରେ ଯୋଗାଭ୍ୟାସୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ଏପରି ନିୟମ ହେବା ଉଚିତ ଯେ, “ କେବଳ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଲାଭ ପାଇଁ ଖାଦ୍ୟ ଅଯଥା ନଷ୍ଟ ନ କରି, ସମୟ ସମୟରେ ଯାହା ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ, ତାହା 
ଏପରି ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ଯେପରିକି ପେଟ ଭାରୀ ହେବ ନାହିଁ। ” ସଫଳ ସାଧକଙ୍କ ପାଇଁ 
ଏହା ହିଁ ପଥ୍ୟ ଗ୍ରହଣର ଉପଯୁକ୍ତ ପ୍ରଣାଳୀ । 


॥୪୨୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬/ ଶ୍ଳୋଳ ୧୭ 


ନ ଚାତିସ୍ଵପ୍ନଶୀଲସ୍ୟ ଜାଗ୍ରତୋ ନୈବ ଚାର୍ଜୁନ - ଏଠାରେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଉଚିତ ଭାବରେ କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ, ଅତ୍ୟଧକ ନିଦ୍ରା ବା ଜାଗରଣ ଯୋଗ ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ନୁହେଁ ଅତ୍ୟଧକ ନିଦ୍ରା ଅଙ୍ଗ- ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗ ଶିଥଳ 
କରିଦିଏ ଏବଂ ବ୍ଯଲ୍ତି ଅଧ୍ଵକତର ସ୍ଥୁଳ ହୋଇଯାଏ। ସେହିପରି ଆଧ୍ଯାମ୍ନିକ ସାଧକଙ୍କ ପାଇଁ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ 
ଜାଗରଣ ମଧ୍ଯ ଉପଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ। ଏଠାରେ ବି ବିବେକପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିମିତତା ନିୟମ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | 


ସମ୍ଭବତଃ ମନ୍ଦବୁଵି ବ୍ଯକ୍ତି ଏହି ଶ୍ଳୋକର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବୁଝି ନ ପାରି ପ୍ରଶ୍ନ କରି ପାରନ୍ତି, “ ତେବେ 
ଯୋଗ କିପରି ଅଭ୍ୟାସ କରାଯାଇ ପାରିବ ?” ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ୟୁଲ୍ତାହାରବିହାରସ୍ୟ ୟୁକ୍ତଚେଷ୍ଟସ୍ୟ କର୍ମସୁ | 
ୟୁକ୍ତସ୍ବପ୍ରାବବୋଧସ୍ୟ ୟୋଗୋ ଭବତି ଦୁଃଖହା ॥୧୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟୁକ୍ତାହାରବିହାରସ୍ଯ - ଆହାର ଏବଂ ବିହାରରେ ପରିମିତତା ରକ୍ଷା କରୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି, 
ୟୁଲ୍ତଚେଷ୍ଟସ୍ୟକର୍ମସୁ = କାର୍ଯ୍ୟରେ ଯଥାଯୋଗ୍ୟ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥିବା, ୟୁକ୍ତସ୍ଵପ୍ନାବବୋଧସ୍ୟ = 
ପରିମିତ ଶୟନ ଏବଂ ଜାଗରଣ କରୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି, ୟୋଗଃ = ଯୋଗ, ଭବତି = ହୁଏ, 
ଦୁଃଖହା = ଦୁଃଖନାଶକ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଯୁକ୍ତାହାରବି ହାରସ୍ଯ କର୍ମସୁ ୟୁକ୍ତଚେଷ୍ଟସ୍ୟ ୟୁକ୍ତ ସ୍ଵବପ୍ନାବୋଧସ୍ୟ ଦୁଃଖହା ୟୋଗଃ 
ଭବତି ।୧୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦେ କ୍ଡ ଦାଜିନିତ ଥଯ ଏବଂ ଦିରନ କନଳଜି, ସବୁ ଲାର୍ଦ୍ାଣନ ଯଥାଠୋର୍ୟ ଚେଖ 
କନଛି ଏକଂ ମନିନିତ ଜଂବନେ ଜୟନ ଏବଂ ଲଜଜଣ କନକ ଦୋର ତା ଯାଳୀ 
ଭୁଃଵଖନଳ/ଶଳ 6ୋଳଥା/ଏ // ୧ ୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟୁକ୍ତାହାରବିହାରସ୍ୟ ୟୁକ୍ତଚେଷ୍ଟସ୍ଯ କର୍ମସୁ - ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ବଣ୍ଠିତ ନିୟମର ପାଳନ 
କଲେ, ସଫଳତାର ସହିତ ଧାନାଭ୍ୟାସ କରାଯାଇ ପାରିଥାଏ | ଆହାର- ବିହାର, ଶୟନ-ଜାଗରଣରେ 
ସଂଯମ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଯୋଗେଶ୍ବର ବିଶେଷ ଭାବେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ଆତ୍ମ-ସଂଯମର ମହତ ଜୀବନ ବଶ୍ଣଠନା କରିବାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଯେଉଁ ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି, 
ଏହାର ଭାବ ଗମ୍ଭୀର ଏବଂ ଅର୍ଥ ବ୍ୟାପକ । ସାଧାରଣତଃ ସାଧକଭାବନ୍ତି ଯେ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ କର୍ମ କଲେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ଜୀବନର ଯୋଗ୍ୟତା ଲାଭ କରି ହେବ । ଏପରି ଭୁଲ ଧାରଣାର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇଥବା ଅନେକ ସାଧକଙ୍କୁ 
ମୁଁ ଜାଣିଛି । ପରିଶେଷରେ ସେମାନେ ନିଜର କର୍ମଜାଲର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି ପ୍ରକାର 
ସ୍ଵନିର୍ମିତ କର୍ମଢାଲର ବନ୍ଧନରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାର ଉପାୟ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କୁହା ଯାଇଛି । 


॥ ୪୨୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭ / ଅଧ୍ଧାୟ ୬ 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଆମର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ର ନିର୍ବାଚନ କରିବାରେ କେବଳ ବିବେକର ଉପଯୋଗ 
କଲେ ହେବ ନାହ, ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଆମର ଯତ୍ନ ମଧ୍ଯ ଯଥାଯୋଗ୍ୟ ହେବା ଦରକାର | କୌଣସି ମହତ 
କର୍ମ କରିବାକୁ ଯାଇ ଆମେ ଯଦି ଏହି କର୍ମରେ ଜଡିତ ହୋଇ ପଡିବା, ତେବେ ବାସନା କ୍ଷୟ ହେବା 
ପରିବର୍ଭେ ନୂତନ ବାସନା ସୃଷ୍ଟି ହେବାର ଏବଂ ଏପରି କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟ କ୍ଳାନ୍ତି ଯୋଗୁଁ ବିକ୍ଷେପରେ ବୁଡି 
ରହି ଆମେ ପଶୁତ୍ଵବକୁ ଓହ୍ଲେଇ ଯାଇପାରୁ । 


ୟୁକ୍ତସ୍ବପ୍ରାବବୋଧସ୍ଯ ୟୋଗୋ ଭବତି ଦୁଃଖହା - ସ୍ଵପ୍ନ ଏବଂ ଅବବୋଧର ସାଧାରଣ ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
ନିଦ୍ରାବସ୍ଥା ଏବଂ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥା। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୃତ ସେହି ଶବ୍ଦର ଗଭୀର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି। 
ଉପନିଷଦରେ (ଗୌଡ଼ପାଦଙ୍କ କାରିକା ସହିତ ମାଣ୍ଡୁକ୍ୟ ଉପନିଷଦ ଉପରେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ପ୍ରବଚନ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ) 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସତ୍ଯର ଅଜ୍ଞାନ ଅବସ୍ଥାକୁ ନିଦ୍ରା କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ ଚେତନା ଏବଂ 
ଅନୁଭୂତିରେ ଆସୁଥୁବା ଭ୍ରାନ୍ତି ଅବସ୍ଥାକୁ ସ୍ଵପ୍ନ କୁହାଯାଇଛି । ଏହି ଭ୍ରାନ୍ଥି ଅବସ୍ଥାରେ ଉଭୟ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥା 
ଏବଂ ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥା ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅବବୋଧ ଅବସ୍ଥାକୁ ବାସ୍ତବରେ ତତ୍ତ୍ଵର ପୁର୍ଣରଜ୍ଞାନ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରିବ ଯାହା ଶାସ୍ତ୍ରର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ସ୍ପଷ୍ଫ କରେ । ତେଣୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଥିବା ସ୍ଵପ୍ନ ଏବଂ 
ଅବବୋଧର ଅର୍ଥ ହେଲା ଜୀବର ଜାଗ୍ରତ ଏବଂ ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସର ଅବସ୍ତା। ଏହି ଉଭୟଙ୍କର ଯୁକ୍ତ ରହିବାର 
ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ ଦୈନିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ସାଧକ ସଂଯମ ରକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ଏହିପରି ଭାବରେ 
ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ ସମୟରେ ବଳପୁର୍ବକ ମନକୁ ଶାନ୍ତ କରି ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ 
ରହିବାର ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। ଏପରି କଲେ ଅବସାଦ ହେତୁ ଧ୍ାନପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ କମ୍‌ ହୋଇ 
ଯାଇପାରେ । 


ଞ୍ଧାନ ଯୋଗରେ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ନାଶ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ରହିଥୁବା ହେତୁ ଏହାର ଅଭ୍ୟାସ କରିବା 
ଉଚିତ । 


॥ ୪୨୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୧୮ 


ସାଧକ କେତେବେଳେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରନ୍ତି ? ଉତ୍ତର ହେଲା- 


ୟଦା ବିନିୟତଂ ଚିତ୍ତମାତ୍ମନ୍ୟେବାବତିଷ୍ଠତେ । 
ନିଃସ୍ମୃୁହଃ ସର୍ବକାମେଭ୍ୟୋ ୟୁକ୍ତ ଇତ୍ୟୁଚ୍ୟତେ ତଦା ॥୧୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଦା = ଯେତେବେଳେ, ବିନିୟତମ୍‌ = ସଂପୂର୍ଣୂରୂପେ ବଶ କରି, ଚିତ୍ତମ୍‌ = ମନ, ଆତ୍ମନି = 
ଆତ୍ମାରେ, ଏବ = କେବଳ, ଅବତିଷ୍ଠତେ = ଅବସ୍ଫପାନ କରେ, ନିଃସ୍ମୃହଃ = ନିସ୍ପୃହ, 
ସର୍ବକାମେଭ୍ୟଃ = ସମସ୍ତ କାମନାରୁ, ୟୁକ୍ତଃ = ଯୁକ୍ତ ( ଯୋଗପ୍ରାପ୍ତ), ଇତି = ଏହିପରି, 
ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଇଛି, ତଦା = ସେତେବେଳେ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ୟଦା ଆତ୍ମନି ଏବ ବିନିୟତଂ ଚିତ୍ତଂ ଅବତିଷ୍ଠତେ ତଦା ସର୍ବକାମେଭ୍ୟଃ ନିସ୍ପୃହଃ ( ସନ୍‌) 
ୟୁକ୍ତଃ ଇତି ଉଚ୍ୟତେ ।୧୮। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ୦୧୭୭୭ବଣଳ ଏକ ମୁର୍ଵ ସଂଯନିତ ମନ ସମସ ଲମନ(କିଷୟ/କି)ର ଆସଇଳନୁ ନୁଇ ୋନ 
6ଳେବଳ ଥାନ୍ଦ୍ରୀଠନ କ୍ରୂନ ନୁଏ ଢ୫ଜ୭ବ୭ଳ ଜକୁ ଦୋର ନଦୁଳ କୁଯଯାଏ ୮୯/୮୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଶ୍ଳୋକରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ପରବର୍ତୀ ପାଞ୍ଚୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଫଳ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି । ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଯୋଗୀ ଜୀବନରେ କ 'ଣ ଲାଭ କରି ପାରିବେ ଏବଂ ଆତ୍ମସାକ୍ଷାତକାର 
ସମୟରେ ଏବଂ ତତ୍‌ପରେ ଜଗତରେ ତାଙ୍କର ଅନୁଭୂତି କଣ ହୁଏ ସେ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି । ଏହି 
ଅଂଶରେ କେବଳ ଆମ୍ବସଂସ୍ତିତିକରଣର ସର୍ତ ଏବଂ ଆମ୍ବ- ସାକ୍ଷାତକାରର ସ୍ତ୍ରିତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ କରାଯାଇନାହି । ଏଥ୍ବରେ ଆତ୍ମାନୁଭବ ଲାଭ କରିବାକୁ ଇଛୁକ ପ୍ରକୃତ ସାଧକମାନଙ୍କର 
ଆଗ୍ରହକୁ ଦକ୍ଷତାର ସହିତ ବୃଦ୍ଧି କରାଇବାର ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ ରହିଛି ।ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଅଳଙ୍କାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାଷାରେ 
ଅତି ଚମଳ୍କାରଭାବେ ଧ୍ଧାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଭାବେ ଅନୁଭୂତ ସୃକ୍ଷ୍ମ ସତ୍ୟର ଆଭାସ 
ଦିଆଯାଇଛି । 


ସାଧକମାନେ ' ଯୁକ୍ତ” ହେବାପାଇଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ ଜୋରଦେଇ କହିଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏହି ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ଶବ୍ଦର ସଂପୂର୍ଚ୍ର ଏବଂ ବିଶଦ ପରିଭାଷା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ। ଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ 
ସମ୍ପର୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ସଙ୍କେତ ଦିଆଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିଭାଷା ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ। 

ୟଦା ବିନିୟତଂ ଚିତ୍ତମାତ୍ମନ୍ୟେବାବତି ଷ୍ପତେ - “ ସଂପୂର୍ଣ ରୂପେ ସଂଯମିତ ମନ ଆତ୍ମାରେ ସ୍ପିତ 
ହୁଏ”। ଏହି ଉକ୍ତ ଉପରେ ବିଚାର କଲେ ଏହାର ସତ୍ୟତା ସ୍ଵୟଂ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ବିଷୟ ସୁଖର 


॥ ୪୨୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଅନ୍ବେଷଣ ହେଉଛି ଅସଂଯମିତ ମନର ଲକ୍ଷଣ। ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ମନର ଏହି ବହିମ୍ମୁ ଖୀ ପ୍ରବୃଭ୍ତିକୁ 
ଅବରୁଦ୍ଧ କରିବାର ସର୍ବୋତ୍ତମ ଉପାୟ ହେଉଛି ପ୍ରକାଶ ସ୍ଵରୂପ ଚୈତନ୍ୟ-ଆତ୍ମାଙ୍କର ଅନୁସନ୍ଧାନରେ ଏହାକୁ 
ନିୟୋଜିତ କରିବା। ଆତ୍ମ-ସ୍ଵରୂପର ନିରନ୍ତର ଏବଂ ଦୃଢ଼ ଚିନ୍ତନରେ ନିମଗ୍ନ ଥିବା ମନ ହିଁ ସଂଯମିତ ମନ 
ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ନିଃସ୍ମୃହଃ ସର୍ବକାମେଭ୍ୟୋ ୟୁକ୍ତ ଇତ୍ୟୁଚ୍ୟତେ ତଦା - ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ଉପରୋକ୍ତ 
ଆଲୋଚନାର ଅନୁମୋଦନ କରାଯାଇଛି । ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ମନୋନିବେଶ କରିବାର ଉପାୟ ଏଠାରେ 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି | ' ସମସ୍ତ କାମନାରୁ ନିସ୍ମୃହ ହେବା' ହେଉଛି ଏହି ଉପାୟ | ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟବଶତଃ ଅନେକ ଭାଷ୍ୟକାର 
କାମନାର ତ୍ୟାଗ ଉପରେ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଜୋର ଦେଇ ଏହାକୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ବିଶେଷ ଗୁଣ ବୋଲି ଘୋଷଣା 
କରିଛନ୍ତି । “ କାମନା' ଏବଂ “ ବିଷୟ ସୂହା' ମଧ୍ଯରେ ଆକାଶ- ପାତାଳ ତଫାତ୍‌ ରହିଛି । କାମନା ବା ଇଚ୍ଛା 
ପୋଷଣ କରିବା କୌଣସି ଅନୁଚିତ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ନିଜେ କାମନା ଆମକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଦୁଃଖ 
ଦିଏ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଇଚ୍ଛା ପୂରଣ ପ୍ରତି ଆମ ମନରେ ଯେଉଁ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଲାଳସା ବା ସ୍ପୃହା ରହେ, ତାହା ହିଁ 
ହେଉଛି ଜୀବନରେ କଷ୍ଟର କାରଣ । 


ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଧନାର୍ଜନର ଇଚ୍ଛା ଅନୁଚିତ ନୁହେଁ, କାରଣ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ, ଲକ୍ଷ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତି 
କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ନିଜ ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ଏହା ମନୁଷ୍ୟକୁ ପ୍ରେରିତ କରେ। କିନ୍ତୁ ଧନାର୍ଜନ ଇଚ୍ଛାର ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇ ଆସକ୍ତି ହେତୁ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି ଉନ୍ମନାଦଗ୍ରସ୍ତ ପରି ବ୍ୟବହାର କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିବ, ତେବେ 
ଲକ୍ଷ୍ୟପ୍ରାପ୍ତି ନିମିଭ ସେ ଅସମର୍ଥ ହୋଇପଡିବ । 

କାମନା ନିଜେ ମନରେ ଝଡ ସୃଷ୍ଟି କରେ ନାହିଁ- ସେହି କାମନାର ପଛରେ ଥୁବା ସ୍ପୃହା ହି ସର୍ବ 
ଅନର୍ଥର କାରଣ। କାମନାର ବିଷୟ ପାଇଁ ସ୍ପୃହା ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଗୀତାରେ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । 


ବିଷୟ-ଉପଯୋଗିତାର ବିବେକପୂର୍ଣ୍ତ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ମନ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ଆତ୍ମାରେ 
ସ୍ଥିର ହୁଏ। ପରିଚ୍ଛିନ୍ନନ ସୀମିତ ବିଷୟ ମନରେ ବିକ୍ଷୋଭ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ମନକୁ ଶାନ୍ତି ଓ 
ଆନନ୍ଦରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଦିଏ। ମନକୁ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ଆତ୍ମାରେ ସ୍ତରର ରଖ୍ମବା ହେଉଛି ଯୁକ୍ତତାର 
ଲକ୍ଷଣ। ଏହି ଲକ୍ଷଣ ସଂପନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତି ହେଉଛନ୍ତି “ ଯୁକ୍ତ ' ପୁରୁଷ | 


॥ ୪୨୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୧୯ 


ଏପରି ଯୋଗୀଙ୍କର ସମାହିତ ଚିଭତ୍ତର ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଉଛି- 


ୟଥା ଦୀପୋ ନିବାତପସ୍ଫୋ ନେଙ୍ଗତେ ସୋପମା ସ୍ମୃତା । 
ୟୋଗୀନୋ ୟତଚିତ୍ତସ୍ୟ ୟୁଞ୍ଜାତୋ ୟୋଗମାତ୍ମନଃ ॥ ୧୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଥା = ଯେପରି, ଦୀପଃ = ଦୀପ, ନିବାତସ୍ୁ = ବାୟୁ ରହିତ ସ୍୍ାନରେ ଥବା, ନ = ନୁହେଁ, 
ଇଙ୍ଗତେ = କମ୍ପନ, ସା = ସେହି, ଉପମା = ଉପମା, ସ୍ତା = ଚିନ୍ତା କରାଯାଏ, ସ୍ରଣ 
କରାଯାଏ, ୟୋଗୀନଃ = ଯୋଗୀଙ୍କର , ୟଚଚିଭସ୍ଯ = ସମାହିତ ଚିଭ ବିଶିଷ୍ଠ ବ୍ୟକୁ ଙ୍କର, 
ୟୁଞ୍ଜତଃ = ଧାନ ଅଭ୍ୟାସ କରୁଥିବା, ୟୋଗମ୍‌ = ଯୋଗ, ଆମ୍ବନଃ = ଆମ୍ମାଙ୍କର | 


ଅନ୍ବୟଃ : ୟଥା ନିବାତସ୍ଥଃ ଦୀପଃ ନ ଇଙ୍ଗତେ, ୟୋଗଂ ୟୁଞ୍ଜତଃ ୟତଚିତ୍ତସ୍ୟ ୟୋଗିନଃ ଆତ୍ମନଃ ସା 
ଉପମା ସ୍ଵତା ।୧୯। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : “ବାୟୁ ନନ୍ଦି ସ୍ଥନଣନେ ଥିରା ଜକ ନେପାଳି କକ୍ଷନ ହୁଏ ଲକି ଆନ୍ତ୍ରାନ ନ୍ରିତ 
କାଳୁ ରୀ କନୁଥୁକ/ ୦ଦ୮୩୮ନ୍ଧନ ସଂମାଚିତ ଚିନ୍ଦ ଚିଶୟଣନେ ଏହି ଛମମା 
ଜିଥ/ଯାନଥ/ଏ //6 ୯/ 


ୟଥା ଦୀପୋ ନିବାତସ୍ପୋ ନେଙ୍ଗତେ ସୋପମା ସ୍ମତା - ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଶ୍ଵୋକ ସଦୃଶ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
ମଧ୍ଯ ଯୋଗରେ ନିବିଷ୍ଟଥୁବା ଯୋଗୀଙ୍କର ସମାହିତ ଚିତ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି । “ ବାୟୁରହିତ 
ସ୍ଥାନରେ ଥବା ନିଷ୍କମ୍ଚ ଦୀପ ପରି” ଏହି ଚମକ୍କାର ଉପମା ଦ୍ଵାରା ଏହା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି । ଏହି ଉପମା 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ସମୀଚୀନ । ଦୀପଶିଖା ପରି ମନ ମଧ୍ଯ ଚଂଚଳ ଏବଂ ଅସ୍ତିର । ମନରେ ନିରନ୍ତର ପ୍ରବାହ ରୂପେ 
ବୃତ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରତିକ୍ଷଣରେ ନଷ୍ଟ ହେଉଥିବା ଏହି ବିକ୍ଷେପ ସ୍ଥାନରେ ତ୍ରିତ ବେଗରେ ନୂତନ 
ବୃତ୍ତ ଜନ୍ମ ନେଇ ଆମକୁ ଏକ ଅବିହିନ୍ନ ମନର ଧାରଣା ହୁଏ| ସେହିପରି, ଦୀପଶିଖାର ଅଗ୍ରଭାଗ ମଧ୍ଯ ପରୀକ୍ଷା 
କରି ପ୍ରମାଣିତ କରାଯାଇପାରେ) କଦାପି ସ୍ଥିର ରହେ ନାହିଁ, ତଥାପି ତା'ର ଅସ୍ଥିରତାର ନିରନ୍ତରତା ଏତେ 
ଦ୍ରୁତ ଗତିରେ ହୋଇଥାଏ ଯେ, ଏହା ଆମକୁ ଏକ ପୁର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ଶିଖାର ଆକାର ରୂପେ ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ । 


ୟୋଗୀନୋ ୟତଚିତ୍ତସ୍ୟ ୟୁଞ୍ଜାତୋ ୟୋଗମାମ୍ବନଃ - ଏହି ଶିଖାକୁ ପବନର ପ୍ରକୋପରୁ ରକ୍ଷା 
କଲେ ଏହାର ଭଉର୍ତ୍ବଗାମୀ ଶିଖା ସ୍ଥିର ହୋଇଯାଏ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସାଧାରଣତଃ ବିଷୟଜନିତ ଇଚ୍ଛା ଯୋଗୁଁ 
ଅସ୍ତ୍ରର ରହୁଥିବା ମନକୁ ଧ୍ୟାନ ଦ୍ଵାରା ଶାନ୍ତ କରାଗଲେ ଏହା ସ୍ଥିର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମନରେ ଅଖଣ୍ଡ 
ବ୍ରହ୍ମାକାର ବୃତ୍ତିର ନିରନ୍ତର ପ୍ରବାହ ହୋଇଥାଏ । ସଂକ୍ଷେପରେ, ସମଗ୍ର ଜଗତର ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ, ନିତ୍ଯ, ଅନନ୍ତ, 
ଆନନ୍ଦ-ସ୍ଵରୂପ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ନିତ୍ୟ ନିରନ୍ତର ଧ୍ଯାନ ହି ଆତ୍ମଯୋଗ। 


॥ ୪୨୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦, 


୨୧ / ଅଧ଼ାୟ ୬ 


ଯୋଗାଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ଏପରି ଏକାଗ୍ରତା ଲାଭ କରିବା ପରେ ପ୍ରଗତିର ସୋପାନ କ'ଣ ? ପରବର୍ଭୀ 
ଚାରିଗୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି- 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟଃ : 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


॥ ୪୨୮॥ 


ୟତ୍ରୋପରମତେ ଚିତ୍ତଂ ନିରୁଦ୍ଧଂ ୟୋଗସେବୟା | 
ୟତ୍ର ଚୈବାମତ୍ମନାତ୍ମାନଂ ପଶ୍ୟନ୍ନାମ୍ବନି ତୁଷ୍ୟତି ॥ ୨ ୦॥ 


ୟତ୍ର = ଯେଉଁଠାରେ, ଉପରମତେ = ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରେ, ଚିତ୍ତଂ = ମନ, ନିରୁଦମ୍‌ = 
ନିରୋଧ ହୋଇଥୁବା, ସଂଯତ ହୋଇଥୁବା, ୟୋଗସେବୟା = ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା, ୟତ୍ର 
= ଯେଉଁଠାରେ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = କେବଳ, ଆମତ୍ନା = ଆମ୍ମା ଦ୍ଵାରା, ଆତ୍ମାନମ୍‌ = 
ଆମ୍ବା, ପଶ୍ଯନ୍‌ = ଦେଖୂ, ଆମ୍ବନି = ଆତ୍ମାରେ, ତୁଷ୍ଯତି = ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ | 


ୟତ୍ର ୟୋଗସେବୟା ନିରୁଦ୍ଧଂ ଚିତ୍ତ ଉପରମତେ ଚ ୟତ୍ର ଆତ୍ମନା ଆତ୍ମାନଂ ପଶ୍ୟନ୍‌ ଆତ୍ମନି 
ଏବ ତୁଷ୍ଯତି (ତ* ୟୋଗସଂଜ୍ଞିତଂ ବିଦ୍ୟାତ୍‌ ଇତି ଚତୁର୍ଥେନାନ୍ୟଃ) | ୨ ୦| 
6ଦୀହ ଥବନ୍ତ୍ରା ନ ଯୋଗାଜ୍ୟସ ତ଼ଳ/ ଲିନଜେଥ/ (ସଜ) ନୋଳଥିବ ଚିଜ ଶାଳ © ଥ(ଏ 


ଏକଂ 6୧୫ଜ୫ଚଣ୫ଳ ଥୀନ୍ଦ୍ରୀକ୍ଫ ଥମ୍ର/ (ରୂଛି୨ ଦୂ ଜମ୍ମୁ ନୂଥମନ୍ଦ୍ରୟଣନ ନି ସନ୍ଧୁଷ 
6ହାଳଥାଏ....... / ୨ ୦/ 


ସୁଖମାତ୍ୟନ୍ତିକଂ ୟତ୍ତଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି ଗ୍ରାହ୍ୟମତୀନ୍ଦ୍ରିୟମ୍‌ । 

ବେତ ୟତ୍ର ନ ଚୈବାୟଂ ସ୍ଥିତଶ୍ଚଲତି ତତ୍ତ୍ୃତଃ ।॥ ୨ ୧॥ 
ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ, ଆତ୍ୟନ୍ତିକମ୍‌ = ଅନନ୍ତ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ତତ୍‌ = ତାହା, ବୁଦି ଗ୍ରାହ୍ଯମ୍‌ = ଚୁ 
ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରାହ୍ୟ, ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟମ୍‌ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟାତୀତ, ବେଭି = ଜାଣନ୍ତି, ୟତ୍ର = ଯେଉଠାରେ, 


ନୁହେଁ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ଏପରିକି, ଅୟମ୍‌ = ଏହା, ସ୍ିତଃ = ସୁତ ହୋଇ, ଚଲ 
ଦୂର ହେବା, ତତ୍ତ୍ତଃ = ତତ୍ତଙ୍କଠାରୁ | 


ୟତ୍‌ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟଂ ବୁଦିଗ୍ରାହ୍ୟଂ ତତ୍‌ ଆତ୍ୟନ୍ତିକଂ ସୁଖଂ, ଅୟଂ ୟତ୍ର ବେଭି ଚ (ୟତ୍ର) ସ୍ଥ୍ତଃ 
(ଅୟଂ) ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଏବ ନ ଚଲତି ।୨୧| 
ନନ୍ଦିୟ/ଚୀଚ ଵୁଵ କୁଣି ହୂର/ ନାହ/ ଥଳନ ଥନଦକୁ ନ ଥବସ୍ୁ/6ଜେ ଥକୁଜବ କଳି 


ଏବଂ 6ନୀହଥୁଣନେ ଛୁତ ହୋନଳ ଫୀରୀ ତକ୍ଜଂ୍ଦତ/) ଳ୍କ ୦୮କୁ ୭ଳଣଚେ ବି ଦୂଜ ହୁଏ 
ଲାନି....... //୨ 6// 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬/ ଶ୍ଳୋକ ୨୨, ୨୩ 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ୟଂ ଲବ୍‌ଧ୍ଵା ଚାପରଂ ଲାଭଂ ମନ୍ୟତେ ନାଧ୍ଵକଂ ତତଃ 
ୟସ୍ପିନ୍‌ସ୍ତିତୋ ନ ଦୁଃଖେନ ଗୁରୁଣାପି ବିଚାଲ୍ୟତେ ॥୨୨॥ 


: ୟମ୍‌ = ଯାହା, ଲବ୍ଧ୍ଵା = ଲାଭ କରି, ଚ = ଏବଂ, ଅପରମ୍‌ = ଅନ୍ୟ, ଲାଭମ୍‌ = ଲାଭ, 


ମନ୍ୟତେ = ମନେ କରେ, ନ = ନୁହେଁ, ଅଧ୍କମ୍‌ = ଅଧ୍କତର, ତତଃ = ତାହାଠାରୁ, 
ୟସ୍ମିନ୍‌ = ଯେଉଁଠାରେ, ସ୍ୁତଃ = ସୁତ ହୋଇ, ନ = ନୁହେଁ, ଦୁଃଖେନ = ଦୁଃଖ ଦ୍ଵାରା, 
ଗୁରୁଣା = ଗୁରୁତର, ଅପି = ଏପରିକି, ବିଚାଲ୍ୟତେ = ବିଚଳିତ ହୁଏ | 


: ୟଂ ଲବ୍‌ଧା ଅପରଂ ଲାଭଂ ତତଃ ଅଧ୍ବକଂ ନ ମନ୍ୟତେ, ଚ ୟସ୍କିନ୍‌ ସ୍ତ୍ରିତଃ ଗୁରୁଣା ଅପି 


ଦୁଃଖେନ ନ ବିଚାଲ୍ୟତେ ।୨୨। 

ନାହା ୦୨ କଣି ଜଠନୁ ଥଧ୍ଳ କିଛି ଥଛି ଚୋଳି ରଦ ନ6ଳେଳଣନେ ନ୍ନ ଏକଂ 
6 @¿6ଳ ଛି ୋଳ ଗୁଚୁଚନ ରୁଃଖଣକ ମଧ 6ସେ କିଚଳିନ ହୁଏ ନାହି... /୨ ୨/ 
ତଂ ବିଦ୍ୟାଦ୍‌ ଦୁଃଖସଂୟୋଗବିୟୋଗଂ ୟୋଗସଂଜ୍ଞିତମ୍‌ | 

ସ ନିଶ୍ଚୟେନ ୟୋକ୍ତବ୍ୟୋ ୟୋଗଃନିର୍ବିଶ୍ତଚେତସା ॥୨୩॥ 


: ତମ୍‌ = ତାହା, ବିଦ୍ଯାତ୍‌ = ଜାଣିବା ଦରକାର, ଦୁଃଖସଂୟୋଗବିୟୋଗମ୍‌ = ଦୁଃଖ ସହିତ 


ସଂଯୋଗରୁ ବିଯୋଗ ହେବା ଅବସ୍ଥା, ୟୋଗସଂଜ୍ଞିତମ୍‌ = ଯୋଗ କୁହାଯାଏ, ସଃ = ତାହା, 
ନିଶ୍ଚୟେନ = ନିଶ୍ଚୟପୁର୍ବକ, ୟୋକ୍ତବ୍ୟକ୍ତ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା କଥା, ଅନିବିଣ୍ଠଚେତସା = ସ୍ରିର 
ଏବଂ ଆଶାୟିତ ମନ ନେଇ। 


: ` ତଂ ଦୁଃଖସଂୟୋଗବିୟୋଗଂ ୟୋଗସଂଜ୍ଞିତଂ ବିଦ୍ୟାତ୍‌, ସ ୟୋଗଃ ଅନିବିଣଚେତସା ନିଶଚୟେନ 


ୟୋକ୍ତବ୍ୟଃ ।୨୩ 


ଭୁଃ୧ ସନିତ ସଂଫଜକୁ ବିନୋରକୁ ଫୋଟ କୁଯାଯ/'ଏ/ ବୁନ ଏବଂ ଥଆଣାୟ ମନ 6ନଳେନ 
ତୃଢ଼ଜାଜ ସହିତ ଏହି ଘୋର ଥକ୍ୟାସ କଳିଚ/ ଛଜିନ୍‌ /୨୩// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଚାରିଗୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଯୋଗ ଅବସ୍ଥାର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଚିତ୍ରଣ କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମାନବ 
ସମାଜକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ କହିଛନ୍ତି ଯେ ନିଶ୍ଚୟତାପୂର୍ବକ ଏହି ଯୋଗର ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଦରକାର | 
ଏହି ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରିବା ପାଇଁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହିତ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ ଯୋଗୀର ପ୍ରାପ୍ୟ 
ସର୍ବୋତ୍ତମ ଲକ୍ଷ୍ୟର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ପୂର୍ବ ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ ବଣ୍ଟ୍ରନା କରା ଯାଇଥ୍ୁବା ସାଧନାର 


॥ ୪୨୯ ॥ 


। @ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଫଳସ୍ଵରୂପ ମନ ସମ୍ପୂର୍ଣ ରୂପେ ଶାନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସେହି ଶାନ୍ତ ମନରେ ଆତ୍ମାଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ 
ହୋଇଥାଏ। ଏହି ଅନୁଭବ ନିଜଠାରୁ ଭିନ୍ନ କୌଣସି ବିଷୟ ରୂପେ ନ ହୋଇ ନିଜର ଆମତ୍ମସ୍ଵରୂପ 
ଭାବେ ହୋଇଥାଏ 

ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପର ଅନୁଭୂତିର ଏହି ଅବସ୍ଥା ମନ ପାଇଁ ପରମ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ। କିନ୍ତୁ 
ଶରୀର, ମନ, ବୁଦି- ଏହି ପରିଛିନ୍ନ ଭଉପାଧ୍ମାନଙ୍କ ସହିତ ଜୀବ ନିଜର ତାଦାମ୍ୟୁ ସଂପୂଣ୍ତ ରୂପେ ତ୍ୟାଗ 
କଲେ ହିଁ ଏହି ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର ସମ୍ଭବ ହେବ। 


ସୁଖମାତ୍ୟନ୍ତିକଂ ୟତ୍ତଦ୍‌ବୁଦ୍ିଗ୍ରାହ୍ୟମତୀନ୍ଦ୍ରିୟମ୍‌ - ' ଅତୀନ୍ଦିୟ ” କହିବାରୁ ଏହା ସ୍ବଷ ହେଉଛି ଯେ, 
ଏହି ସୁଖ ବିଷୟୋପଭୋଗ ସୁଖ ପରି ନୁହେଁ | ସାଧାରଣତଃ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାଧ୍ଯମରେ ଆମେ ଅନୁଭବ ଲାଭ 
କରିଥାଉଁ । ତେଣୁ ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ ଆତ୍ମ-ସାକ୍ଷାତ୍‌କାରଜନିତ ଆନନ୍ଦ ଅବସ୍ଥା ବଣ୍ଠନା କଲାବେଳେ ଆମେ 
ଏହାକୁ ବାହ୍ୟ ଏବଂ ନିଜଠାରୁ ଭିନ୍ନ କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଉ । କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ “ ଅତୀନ୍ଦ୍ିୟ” 
କୁହାଗଲେ ଏହାର ଅସ୍ତିତ୍ବ ଏବଂ ସତ୍ୟତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସାଧକ ମନରେ ଆଶଙ୍କା ଜାତ ହୁଏ ଯେ ହୁଏତ ଏହା 
ଏକ ମିଥ୍ୟା ଆଶ୍ଵସନା। ଏହି ଆଶଙ୍କା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି 
ଆତ୍ମାନନ୍ଦ କେବଳ ଶୁଦ୍ଧ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ କରି ହେବ ।* 


ବେଭି ୟତ୍ର ନ ଚୈବାୟଂ ସ୍ଥରିତଶ୍ଚଲତି ତତ୍ତ୍ଵତଃ - ବର୍ଭମାନ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ଉଠିପାରେ ଯେ 
ପ୍ରାୟ ଅତିମାନବୀୟ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିବା ପରେ ଏହି ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦର ଯେଉଁ ଅନୁଭୁତି ହେବ, ତାହା କ୍ଷଣିକ 
ହେବ ନାହିଁ ତ ? ଏହା ଲୁପ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଏହାର ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ପୁନଶ୍ଚ ସେପରି ଅତିମାନବୀୟ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା 
କରିବାକୁ ପଡିପାରେ। ଏହି ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଭ୍ରାନ୍ତିକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ 
ସ୍ଥ୍ରତ ହେଲେ ଯୋଗୀ ନିଜର ଯଥାର୍ଥ ପରମସ୍ପିତିଠାରୁ କଦାପି ଦୂର ହୁଏ ନାହି। ” ଏହା ଏକ ଶାଶ୍ବତ ସୁଖ, 


ଯାହାକୁ ଲାଭ କରିବା ପରେ ସାଧକର ଦୁଃଖ ରୂପକ ସଂସାରକୁ ପୁନରାଗମନ ହୁଏ ନାହିଁ 


ୟଂ ଲବ୍‌ଧ୍ଵା ଚାପରଂ ଲାଭଂ ମନ୍ୟତେ ନାଧୁକଂ ତତଃ - ମନେକରାଯାଉ ସାଧକ ଏହି ଅନନ୍ତ 
ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କଲା । ସେ କଂଣ ସାଧାରଣ ଜୀବର ସ୍ଵାଭାବିକ ଦୁଃଖ ଅନୁଭବ କରିବ ନାହି ? ତାଂଠାରେ 
କଣ ସଂସାରୀ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ପରି ଅଧ୍ବକାଧ୍ଵକ ବସ୍ତୁ ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା ହେବ ନାହିଁ ? ପ୍ରେମ କରିବାକୁ 


* ଏ ୭୭ଲଗୁଣ ଏବଂ ଜଣମାରୁଣ ଯଳାବଳୁ ନୁଳ ବୁକୁ 6ଦଦଳଣ6ନ ଖୁ ବୁଝି କୁନାଦୀଂଏ/ ଚନନାରୁଣ ଦ଼ାରା 
ସତ ନଯନେ 'ଆବନଣୀ ଯଜିନାଏ ଏବଂ ରଣନାରୁଣ ତୁଜ/ (ବିଷ! ଜନନୁ 6ଯେଳଥ/ଏ/ ଏହି ଦୁଳ ରୁଣ 
6ନ୍ଦହ ମନିମୀଣଃନେ ଳଣନ, ସନ୍ଧୁଗୁଣ ୧୧୭ ଯନିମାଣେ କଳ଼ିଥାଏ, ଫଳନ ନିନ୍ଧ ଯଶୀନ୍ତ ଛୋନକନାଏ। ଦୁଳି 
ଝୁଁନ୍ଧ ୍ଦନ୍ଧଳ ୨ଟଣନେ ଆସିଶଳେ ବୁଣିନ ଥୟ ଥଳନ୍ତ ଥାକ଼ୁଜକ୍ନନ ସାଶାତ୍‌ ଅଳୁକବ ନୋକଥାମଏ । 


॥ ୪୩୦ ॥ 


ଅଞ୍ପାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୨୩ 


ଏବଂ ପ୍ରେମ ପାଇବାକୁ ତୃଷ୍ଣା ରହିବ ନାହିଁ ? ଏହି ପ୍ରକାରର ଉତ୍ତେଜନା କେବଳ ଅଜ୍ଞାନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ହିଁ 
କଷ୍ଟଦାୟକ ହୋଇପାରେ, ଜ୍ଞାନୀଙ୍କ ପାଇଁ ନୁହେଁ ଦ୍ଵାବିଂଶତମ ଶ୍ଳୋଳରେ ଏହି ପରମସତ୍ୟ ଉଦ୍‌ଘାଟିତ 
କରି କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯାହା ଲାଭ କରିବା ପରେ ଯୋଗୀ, ତା'ଠାରୁ ଅଧକ କଥା ଦୂରେଥାଉ, ତା ସମାନ 
ବି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଲାଭର ବିଚାର ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି ନାହିଁ | 


ୟସ୍ମିନ୍‌ସ୍ତିତୋ ନ ଦୁଃଖେନ ଗୁରୁଣାପି ବିଚାଲ୍ଯତେ - ଏସବୁ ବ୍ଯାଖ୍ୟା ପରେ ମଧ୍ଯ କେବଳ 
ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ବେଦାନ୍ତକୁ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥିବା ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ଆସିପାରେ ଯେ 
ଜୀବନର ଦୁଃଖ, କଷ୍ଟ ଏବଂ ଶୋକପୁରଣ୍ଣ ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଆନନ୍ଦର ଅନୁଭୂତିକୁ ବଢଚାୟ ରଖାଯାଇ 
ପାରିବ କି ନାହି । ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ଧର୍ମ କ'ଣ ଧନବାନ୍‌ ଏବଂ ସମର୍ଥ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ କେବଳ ମନୋରଞ୍ଜନ 
ଏବଂ ବିଳାସ, ଦୁର୍ବଳ ଏବଂ ଅସହାୟ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସଜାତ ସନ୍ତୋଷ ଏବଂ ପଳାୟନପଟ୍ଥୀଙ୍କ 
ନିମିତ୍ତ କାଳ୍ପନିକ ସ୍ଵର୍ଗ ନୁହେଁ ? ପ୍ରିୟଜନଙ୍କର ବିୟୋଗ- ହାନି, ରୋଗଭୋଗ, ଦାଚିଦ୍ୟୀ ଏବଂ ଅନାହାର 
ଇତ୍ୟାଦି ଜୀବନର କଠିନ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଧର୍ମ ଏବଂ ଏହାର ପ୍ରତିଶୃତି ପୂର୍ଣ୍ତତଃ ଅବିଚଳିତ ରହି ଫୀରିବ ? 
ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ଦେଖା ଦେଉଥିବା ଏପରି ସନ୍ଦେହର ନିଃସଂଶୟ ଉତ୍ତର ଦେଇ ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାଚରେ 
କୁହାଯାଇଛି “ ଯେଉଁଠାରେ ସ୍ତ୍ରିତ ରହିଲେ ଗୁରୁତର ଦୁଃଖରେ ମଧ୍ଯ ଯୋଗୀ ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ |” 


ସଂକ୍ଷେପରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ, ଯୋଗାଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ମନ ଏକାଗ୍ର ହେଲେ ଯୋଗୀ ନିଜର 
ଯେଉଁ ପରମ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପର ଅନୁଭବ କରନ୍ତି, ତାହା ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ କେବଳ ଶୁଦ୍ଧ ବୁଝି ( ଅର୍ଥୀତ୍‌ 
ଯେତେବେଳେ ବୁଦ୍ଧି ଅତୀତ ହୁଏ, ଯେହେତୁ ଶୁଦ୍ଧ, ସତ୍ତ୍‌ ବୁଵି ସ୍ରାନଂକାଳ- ପାତ୍ରର ସାଧନ ବା ଉପକରଣ 
ଭାବେ ବଜାୟ ରହି ପାରିବ ନାହି) ଦ୍ଵାରା ଅନୁଭବ୍ୟ ( ଗ୍ରାହ୍ୟ) । ଏହି ଅନୁଭୂତିରେ ବୁଛି ମଧ୍ଯ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। 
ଏପରି ଅବସ୍ତାରେ ପହଞ୍ଚୁ ଆଉ ସଂସାରକୁ ଫେରି ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହାଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଲାଭର 
ଆଙ୍କାକ୍ଷା ହୁଏ ନାହି । ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ସ୍ଥିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଗୁରୁତର ଦୁଃଖରେ ମଧ୍ଯ ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହି 
ଅଦ୍ଭୁତ ସତ୍ୟକୁ ଗୀତାରେ ଆମ୍ମ-ସ୍ବରୂପ ଭାବରେ ନିଦେଶିତ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ସମସ୍ତ ବିବେକବାନ 
ସାଧକଙ୍କର ଏହା ହି ପରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ। 


ଏହି ଆତ୍ମାକୁ ଜାଣିବା ଦରକାର । ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଆତ୍ମାନୁଭୂତିର ସାଧନକୁ ଗୀତାରେ ଯୋଗ 
କୁହାଯାଇଛି ।”* ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବଡ ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ଯୋଗର ସଂଜ୍ଞା ନିରୂପଣ କରାଯାଇଛି । 


ଗୀତାରେ ମହାଭାରତ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଉପନିଷଦ ପ୍ରତିପାଦିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର କିପରି ପୁନବିଚାର କରାଯାଇଛି, 
ପ୍ରସ୍ତାବନାରେ ତାହା ଆମେ ଦେଖ ସାରିଛୁ । ଯୋଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏକ ମିଥ୍ୟା ଧାରଣା ଥିଲା ଯେ ଏହା ଏକ 


*6୩ଵଞଳ - ୨୩ 


॥ ୪୩୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୩ / ଅଧାୟ ୬ 


ଅଭୁତ ସାଧନା, ଏହାର ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ପକ୍ଷେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଷ୍ଟକର | ଗୀତାରେ ଏହି 
ଧାରଣା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ପରିହାର କରାଯାଇଛି। ଆମ୍ବବିକାଶର ସାଧନା ରୂପେ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ 
ଯାହା ମିଳି ପାରୁଥୁଲା, ଗୀତାରେ ତାହାକୁ ସାର୍ବଜନୀନ ଉଦ୍ୟାନରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିଦିଆଯାଇଛି, ଯେଉଁଠି 
ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ପ୍ରବେଶ କରି ଯଥାଯୋଗ୍ୟ ଲାଭବାନ ହୋଇ ପାରିବା ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଗୀତାକୁ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ପୁନର୍ଜାଗରଣର ଏକ ବୈପ୍ଲବିକ ଗ୍ରନ୍ଦୁ କହିବା ଉଚିତ ହେବ ।* 


ଅବତାର ରୂପରେ ଦିବ୍ୟ ପରମାଧ୍ଵକାର-ସମ୍ପନ୍ନ ହେବା ବ୍ୟତୀତ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଭାବନା, ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଏବଂ କର୍ମରେ ଏକ ବିପ୍ଳବୀର ଅପୂର୍ବ ଉତ୍ସାହ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ। ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଏବଂ ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏପରି 
ଏକ ଦିବ୍ୟ ପୁରୁଷ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ସମୟରେ ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ଯୋଗର ପରିଭାଷା ସେହିପରି ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ହେବ। ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି “ ଦୁଃଖ ସହିତ ସଂଯୋଗରୁ ବିଯୋଗ ହେଉଛି ଯୋଗ ”' | ଯୋଗର ଏହି ପୁନର୍ବ୍ଯାଖ୍ୟା 
ଏପରି ବିରୋଧାଭାସର ଭାଷାରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି ଯେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ପାଠକର ଧ୍ବାନ ହଠାତ୍‌ ଏହି ଦିଗରେ 
ଆକର୍ଷିତ ହୁଏ ଏବଂ ଏ ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା କରିବା ପାଇଁ ସେ ବାଧ୍ଯ ହୁଏ। 


ତଂ ବିଦ୍ୟାଦ୍‌ ଦୁଃଖସଂୟୋଗବିୟୋଗଂ ୟୋଗସଂଜ୍ଞିତମ୍‌ - ଯୋଗ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି “ ସଂଯୋଗ |! 
ଅଜ୍ଞାନତାବଶତଃ କେବଳ ପରିଛିନ୍ନ, ଅନିତ୍ୟ ବିଷୟ ସହିତ ମନୁଷ୍ୟର ସଂଯୋଗ ହେବା ଯୋଗୁ ଜୀବନରେ 
ସେ ସର୍ବଦା ଅନିତ୍ୟ ସୁଖ ହିଁ ଲାଭ କରେ । ଶରୀର, ମନ, ଏବଂ ବୁଵି ଦ୍ଵାରା ଏହି ବିଷୟ ସହିତ ସଂଯୋଗ 
ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଯାଏ । ସୁଖର ଅନ୍ତରେ ଦୁଃଖର ଜନ୍ମ ତେଣୁ ଉପାଧ୍ଵମାନଙ୍କ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରାଯାଇଥବା 
ଜୀବନ ଦୁଃଖଯୁକ୍ତ ଜୀବନ (ଦୁଃଖ ସଂୟୋଗ) | ଏହି ଦୁଃଖ ସଂଯୋଗରୁ ଅନାସକ୍ତି ହେଉଛି ଏପରି ଏକ 
ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା, ଯେଉଠି ଆମେ ନିଜକୁ ବିଷୟ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଅନୁଭବରୁ ଅଲଗା ( ବିୟୋଗ) କରୁ | 
ସାଂସାରିକ ବିଷୟରୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବା ଏପରିକି ଆଂଶିକ ବିୟୋଗ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଏଥପାଇଁ 
ଶରୀର ( ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଉପକରଣ), ମନ (ଭାବନାର ଉପକରଣ) ଏବଂ ବୁଦଛି (ବିଷୟର ଉପକରଣ) 
ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁବା। ଗ୍ରହଣ, ଭାବନା ଓ ବିଚାରର ଉପକରଣ ଠାରୁ ଅଲଗା ହେଲେ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବେ 
ଦୁଃଖସଂଯୋଗରୁ ପୁର୍ଣ୍ତତଃ ଅଲଗା ହେବା ( ଦୁଃଖ- ସଂୟୋଗ- ବିୟୋଗ) | 


ସ ନିଶ୍ଚୟେନ ୟୋକ୍ତବ୍ୟୋ ୟୋଗଃନି ବି ଣ୍ଠଚେତସା - ବିଷୟାସକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ମନର ଅସ୍ତିତ୍ବ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଥାଏ। କୌଣସି ଏକ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ନ ହୋଇ ମନ ରହି ପାରିବ ନାହି । କୌଣସି ଏକ 
ବିଷୟରୁ ଏହାକୁ ବିଯୁକ୍ତ କରିବାକୁ ହେଲେ ଏହାକୁ ଅନ୍ୟ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର ବିଷୟରେ ନିମଜ୍ିତ କରାଇବାକୁ 
ହେବ। ତେଣୁ ପରମାର୍ଥ୍ରକ ସତ୍ୟର ଆନନ୍ଦରେ ନିମଗ୍ନ ରହିଲେ ହି ଦୁଃଖସଂଯୋଗରୁ ବିଯୋଗ ହୋଇ 


3 0 ୮ ଅଷ!ୟ 'ଯଳକନ ' ଚୂଣକ/ 


| ୪୩୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୨୩ 


ପାରିବ । କିନ୍ତୁ ଏଥୁପାଇଁ ଆରମ୍ଭରୁ ମନକୁ ବାହ୍ୟବିଷୟରୁ ଦୂରେଇ ନେଇ ଆତ୍ନାରେ ସ୍ଥିର କରିବାକୁ ହେବ, 
ଯାହା ନିତ୍ୟର ସ୍ଵରୂପ। ଏହି ଅର୍ଥରେ, ପ୍ରକୃତରେ ଯୋଗ (ନିତ୍ୟର ଅନ୍ଵେଷଣ ଏବଂ ତା' ସହିତ ତାଦାମତ୍ବ୍ୟ 
ସ୍ଥାପନ ଜାରି ରଖ୍ଵବା) ସେତେବେଳେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରିବ ଯେତେବେଳେ ସାଧକ ନିଜେ ନିଜର ଦୁଃଖର 
ଯାତ୍ରାକୁ ଦୃଢ଼ତାର ସହ ରୋକିପାରିବ ଏବଂ ପଛକୁ ବୁଲି ସୁବିଚାରିତ ଭାବେ ନିଜ ଅନ୍ତରରେ ଥବା ନିତ୍ୟ 
ତଥା ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ୟ ଆଡକୁ ଅଗ୍ରସର ହେବ। 


ଟିକିଏ ଚିନ୍ତା କଲେ ଜାଣିହେବ ଯେ ପ୍ରଥମରୁ ହିନ୍ଦୁଶାସ୍ତ୍ରରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ନ ହୋଇଥିବା ଏପରି 
କୌଣସି ନୂଆ ଆଦର୍ଶ ବା ଚିନ୍ତାର ଉପସ୍ସାପନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ କରି ନାହାନ୍ତି । 


ପ୍ରଭେଦ କେବଳ ଏତିକି ଯ଼େ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ସାଧନ ଅପେକ୍ଷା ସାଧ୍ଯ ଉପରେ ବିଶେଷ 
ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଆଯାଉଥିଲା । ପରିଣାମତଃ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ଏହା ପ୍ରତି ଭୟ ଆସି ଯାଇଥିଲା ଏବଂ 
ସେମାନେ ଯୋଗଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଉଥିଲେ । ଫଳତଃ କେବଳ କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ 
ଯୋଗ ଏକ ରହସ୍ୟମୟ ସାଧନା ହୋଇ ରହିଗଲା। ଯୋଗର ପୁନଃବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଲୋକଙ୍କ ମନରେ 
ବସା ବାନ୍ଧିଥିବା ଏହି ଭୟକୁ ନିମୂଳ କରିଦେଲେ | 


ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି, “ ଉତ୍ସାହପୂର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ନିଶ୍ଚୟାତ୍ନକ ବୁଛିରେ ଏହି ଯୋଗର ଅଭ୍ୟାସ କରିବା 
ଦରକାର ।” ନିଶ୍ଚୟତା ଏବଂ ଉତ୍ସାହ ହିଁ ଯୋଗର ସଫଳତା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣ, କାରଣ ମିଥ୍ୟାରୁ 
ବିଯୋଗ ଏବଂ ସତ୍ୟ ସହିତ ସଂଯୋଗ ହି ହେଉଛି ଯୋଗ। 


ଅଗ୍ନର ଉତ୍ତାପ ଅସହ୍ୟ ଲାଗିଲେ ଏହାଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇ କୌଣସି ଏକ ଶୀତଳ ସ୍ତ୍ରାନକୁ ଯିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ସେହିପରି ପରିଛିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ଓ ସେଥୁରୁ ମିଳୁଥୁବା ସୀମିତ ସୁଖର ଜୀବନ ଦୁଃଖଦାୟକ ହେଲେ 
ଏଥରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ଆନନ୍ଦସ୍ବରୁପ ଆତ୍ମାର ପରିସରରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ଦରକାର । ଏହା ହିଁ 
“ ଦୁଃଖସଂୟୋଗ- ବିୟୋଗୟୋଗ | ' 


ଯୋଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କେତେକ ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ବିଷୟ ବଣ୍ଠୂନା କରିବା ପରେ ପୁଣି ଯୋଗ-ଅଭ୍ୟାସ 
ବିଧ୍ଵର ବଣ୍ଠୁନା କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ- 


॥ ୪୩୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪, ୨୫ / ଅଧ୍ାୟ ୬ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟଃ : 
ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


ସଂକଲ୍ପପ୍ରଭବାନ୍‌ କାମାଂସ୍ତ୍ୟଲ୍କ୍ତା ସର୍ବାନଶେଷତଃ । 
ମନସୈବେନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାମଂ ବିନିୟମ୍ୟ ସମନ୍ତତଃ ॥ ୨ ୪॥ 


: ` ସଂକଳୁ ପ୍ରଭବାନ୍‌ = ସଂକଳଜାତ, କାମାନ୍‌ = କାମନା, ତ୍ଯକ୍ତ୍୍‌ଵା = ତ୍ୟାଗ କରି, ସର୍ବାନ୍‌ = 


ସମସ୍ତ, ଅଶେଷତଃ = ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ, ମନସା = ମନ ଦ୍ଵାରା, ଏବ = ଏପରିକି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାମମ୍‌ 
= ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ବିନିୟମ୍ୟ = ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ବଶୀଭୂତ କରି, ସମନ୍ତତଃ = ସବୁ ଦିଗରୁ | 


; ସଙ୍କଳପ୍ରଭବାନ୍‌ ସର୍ବାନ୍‌ କାମାନ୍‌ ଅଶେଷତଃ ତ୍ୟକ୍କ୍କା ମନସା ଏବ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାମଂ ସମନ୍ତତଃ 


ବିନିୟମ୍ୟ (ସ ୟୋଗଃ ୟୋକ୍ତବ୍ୟ) ଇତି (ପୂର୍ବେଣାନ୍ଵୟଃ) ।୨ ୪। 

ସଂକନଲାତ ସମ କାନନ, ସଂମୁର୍ଣରୁଠ ନ୍କ କଳି ଏବଂ ନଳ ଭୂ ସମସ୍ତ ଲଦିୟନମାନଙ୍କୁ 
ନକୁ ଜିରରୁ ସଂମୁର୍ଣରୁଠ୍ ନିୟଳିନ କଲି. // ୨ ୪/ 

ଶନୈଃ ଶନୈରୁପରମେଦ୍‌ ବୁଦ୍ଧ୍ୟା ଧୃତିଗହୀତୟା । 

ଆତ୍ମସଂସ୍ଫୁଂ ମନଃ କୃତ୍ଵା ନ କିଞ୍ଚୁଦପି ଚିନ୍ତୟେତ୍‌ ॥ ୨ ୫॥ 

ଶନୈଃ = ଧୀରେ, ଶନୈଃ = ଧୀରେ, ଉପରମେତ୍‌ = ଶାନ୍ତ ଲାଭ କରନ୍ୁ, ବୁଦ୍ଯ୍ଯା =ବୁଝି 
ଦ୍ଵାରା, ଧୃତିଗ୍ୃହୀତୟା = ଦୃଢ଼ଭାବେ ରଖୁ, ଆତ୍ମସଂସୁଂ = ଆତ୍ମାରେ ସ୍ରାପନ କରି, ମନଃ = 


ମନ, କୃତ୍‌ା = କରି, ନ = ନୁହେଁ, କିଂଚିତ୍‌ = କୌଣସି ବିଷୟ, ଅପି = ଏପରିକି, ଚିନ୍ତୟେତ୍‌ 
= ସେ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତୁ | 


ଧ୍ତି ଗ୍ହୀତୟା ବୁଦ୍ଧ୍ୟା ମନଃ ଆତ୍ମସଂସ୍ଥଂଂ କୃତ୍ବା ଶନୈଃ ଶନୈଃ ଉପରମେତ୍‌ କିଞ୍ଚିତ୍‌ ଅପି ନ 
ଚିନ୍ତୟେତ୍‌ ।୨୫। 


ବୁଦ୍ଧିକୁ ତୃଢ଼ ଜବଣନେ ଲନ୍ମଧ ଥ/୫ଜଥଧୀ୦ନ 6 (ସାଧକ ଶାଡି ଲମ୍ବ କନନ୍ତୁକ ମନକୁ 
ଥାନ୍ଦ୍ରୀଃଜେ (ଆମ୍ଦ୍ରସ୍ତୁଃ ସ୍ରନମ୍ମନ କଳି ସେ ଥଳଯ କିଛି ଚିନ୍ତନ ନଳ କଲନ୍ତୁ /୨୫୬// 


ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକନୁସାରେ ଯୋଗର ପରମଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା ଏପରି ଏକ ସ୍ତ୍ରିତି, ଯେଉଁଠାରେ କି 


ମନ ଏକାଗ୍ରତାର ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ନିରୋଧ୍ବତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ସାଧକ 
ଯେଉଁ ପରମାନନ୍ଦ ଲାଭ କରନ୍ତି, ପରେ ତାହା ସୁନ୍ଦର ଭାଷାରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଆତ୍ମସଂଯମ 
ଦ୍ଵାରା ସାଧକ କିପରି ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରି ପାରିବେ, ତା'ର ବିଶଦ ଉପାୟ ନ ଦେଖାଇଲେ ଏହି 
ମତର କୌଣସି ବ୍ୟାବହାରିକ ମୂଲ୍ୟ ରହିବ ନାହି । 


॥ ୪୩୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୨୪, ୨୫ 


ବର୍ତମାନର ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ ଧ୍ୟାନର ସୁକ୍ଷ୍ମ କଳା ବର୍ଷ୍ଚନା କରାଯାଇଛି। ମନକୁ କିପରି ଏକାଗ୍ର 
କରିବାକୁ ହେବ, ତା'ପରେ ସେହି ସମାହିତ ଚିତ୍ତ ଦ୍ଵାରା ଧ୍ୟାନ କରି କିପରି ଆତ୍ମସାକ୍ଷାତକାର କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଆମ୍ଵୋପଲବ୍‌ଧ୍ଵ ଲାଭ କରିହେବ, ଏ ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ ତା'ର ବିଶଦ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି | 


ସଂକଲ୍ପପ୍ରଭବାନ୍‌ କାମାଂସ୍ତ୍ୟକ୍ତ୍ଵା ସର୍ବାନଶେଷତଃ - ମନ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ( ସର୍ବାନ୍‌) କାମନା ସଂପୂର୍ଣ୍ 
ରୂପେ (ଅଶେଷତଃ) ପରିତ୍ୟାଗ କରି ବିଷୟ ଜଗତରୁ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ନିଜର ବଶୀଭୂତ କରିବା 
ଦରକାର । ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦ ସଫଳତାର ଦ୍ଵାରର ସୂଚକ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏମାନଙ୍କ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । କେବଳ ସମସ୍ତ କାମନାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତ୍ୟାଗ ହିଁ ନୁହେଁ, ପରନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାମନାର ସମସ୍ତ 
ମୁଳୋପ୍ପସାଟନ କରିବାକୁ ଏଠାରେ ବିଶେଷ ଭାବରେ କୁହାଯାଇଛି ଆମ୍ମାନୁଭୂତି ଅବସ୍ଥାର ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କୌଣସି ସାଧକଙ୍କ ମନରେ ଏହି ଦୁଇ ଶବ୍ଦଦ୍ଵାରା କୌଣସି ପ୍ରକାର ସନ୍ଦେହ ରହିବ ନାହି । “ ଅଶେଷତଃ!” ଶବ୍ଦର 
ତାପ୍ସର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେ ଧ୍ୟାନର ଅନ୍ତିମ ଚରଣରେ ଯୋଗର ପୁର୍ଣ୍ଣତ୍ଵ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ଯ ସାଧକ ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ଉଚିତ। 

“ କାମନା ତ୍ୟାଗ'କୁ ଏଠାରେ ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ତ୍ବପୂଣ୍ଣ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣ ବୋଲି କୁହା ଯାଇଛି । 
କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟବଶତଃ, ଅବିବେକୀ ଲୋକମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ଏ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୁର୍ଣ୍ଣ ଗୁଣ ଦିଗରେ ଧ୍ୟାନ ଦିଅନ୍ତି 
ନାହିଁ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରର ଅର୍ଥ ବିକୃତ କରି ଭାବନ୍ତି ଯେ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ମହତ୍ଵାକାଂକ୍ଷାରହିତ ଜୀବନର ଉପଦେଶ ଦିଆ 
ଯାଇଛି। ଏହି ବିପରୀତ ଧାରଣା ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ ତମୋଗୁଣର ଅକର୍ମଣ୍ୟତାରେ ବୁଡି ଯାଆନ୍ତି | 
' ସଂକଳ୍ପପ୍ରଭବାନ୍‌ ' (ସଂକଳ୍ପଳାତ) ଏକ ବିଶେଷ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୁର୍ଣ୍ଣ ଶଦ୍ଦ। ଏହି କାମନାସବୁକୁ ସଂପୁର୍ଣ୍ରୂପେ, 
ନିଃଶେଷରୂପେ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ସଂକଳ୍ପ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ କୁହା 
ଯାଇଛି । ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏଠାରେ ସଂକଳ୍ପଜାତର ଅର୍ଥ ହେବ ଅସଂଖ୍ୟ ବିକ୍ଷେପ ଜନ୍ମ ଦେଉଥ୍ବବା କାମନାଗୁଡିକର 
ପରିତ୍ୟାଗ । 


ସଂକଳ୍ପଜାତ ଏହି ସବୁ ଇଚ୍ଛାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାରେ ସଫଳ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟର ମନରେ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଏବଂ 
ଦୃଢ଼ତା ଆସିଯାଏ ଯେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ସେ ନିଜର ପ୍ରଭୁତ୍ବ ସ୍ଥାପିତ କରିପାରିବ । ପ୍ରଥମେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟରୂପୀ 
ଉନ୍ନତ୍ତ ଅଶ୍ଵକୁ ନିଜର ଆୟତ୍ତରେ ରଖୁ ପାରିଲେ, ସମସ୍ତ ବିଷୟରୁ ସବୁ ଦିଗରୁ ସେ ମନକୁ ନିବୃତ୍ତ 
କରିପାରିବ। 

ମନସେ ବେନ୍ଦ୍ରି ୟଗ୍ରାମଂ ବିନିୟମ୍ୟ ସମନ୍ତତଃ - ନିଜର ମିଥ୍ୟା କାମନାରୁ ଜାତ ବିକ୍ଷେପ ଯୋଗୁଁ 
ଦୁର୍ବଳ ହୋଇ ମନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ବଶୀଭୂତ କରିପାରେ ନାହି। ଏହା ହେଉଛି ଏକ ବିଜ୍ଞାନ- ସମ୍ମତ ସତ୍ୟ 


|॥ ୪୩୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


କାମନା ଉପରେ ବିଜୟ ଲାଭ କରି ପାରିଲେ ମନ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ସବୁ ଦିଗରୁ ବଶୀଭୂତ 
କରି ପାରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲାଭ କରିପାରେ। ଚିନ୍ତାଶୂନ୍ୟ ଭାବେ କୃତ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ବା କଳ୍ପନା ଦ୍ଵାରା, କିମ୍ବା 
କୌଣସି ରହସ୍ୟମୟ ବିଚିତ୍ର ଉପାୟରେ ଏହି ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହି । 


ଶନୈଃ ଶନୈରୁପରମେଦ୍‌ ବୁଦ୍ଧ୍ୟା ଧୂତିଗୂହୀତୟା - ବିଷୟ ଜଗତରୁ କ୍ରମେ କ୍ରମେ ମନକୁ 
ଅପସାରିତ କଲେ ଏହି ଶାନ୍ତି ଲାଭ ହେବ ବୋଲି ଏହି ଶ୍ଳୋକରରେ ସୂଚିତ ହୋଇଛି । ଧୀରେ ଧୀରେ 
(ଶନୈଃ ଶନୈଃ) ମନ ଅଧିକରୁ ଅଧକ ପ୍ରଶାନ୍ତି ଲାଭ କରେ। 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ବିଷୟାଭିମୁଖୀ ପ୍ରବୂତ୍ଜିକୁ ସଂଯତ କଲେ କିଛି ପରିମାଣରେ ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ଲାଭ 
କରିହୁଏ। ଏଥ୍ବରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି । ଏହି ମନଃଶାନ୍ତିକୁ ଦୃଢ଼ କରିବାର ଉପାୟ ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକରେ ସୂଚିତ 
ହୋଇଛି। 


ଧୈର୍ଯ୍ୟର ସହିତ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ମନକୁ ସଂଯତ କରି ଆତ୍ମାର ଅଭିନିବେଶରେ ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ 
ହେବ। ଏହି ଉପଦେଶ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ତ୍ବପୂଣ୍ଣ୍ବ। ଏହା ପରେ ଧ୍ୟାନାସନରେ ସାଧକ 
ବିଷୟ-ଜଗତରୁ ନିଜକୁ ସଂପୁର୍ଣୂରୁପେ ଅପସାରିତ କରି ପାରିବେ | 


ଆତ୍ମସଂସ୍ମୁଂ ମନଃ କୃତ୍ଵା ନ କିଞ୍ଜଦପି ଚିନ୍ତୟେତ୍‌ - ତା'ପରେ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଏପରି ଶାନ୍ତ ମନକୁ 
ସୁକ୍ଷ୍ମ ବୁଵ୍ଵି ଦ୍ଵାରା ସଂଯତ କରିବାକୁ ହେବ । ମନ ଯେପରି ବିଷୟ- ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ସଂଯମିତ କରି ବଶୀଭୂତ 
କରେ। ବିବେକୀ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ସେହିପରି ଭାବରେ ମନକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖୂବାକୁ ହେବ । ଧ୍ଳେୟ 
ବିଷୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବୂତ୍ରି ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ବୂଭି ତ୍ୟାଗ କରିବା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ମନକୁ ସଂଯମ କରିବା 
ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥାଏ । ମନ ହେଉଛି ‹“ ବୃତ୍ତିର ପ୍ରବାହ” ତେଣୁ, ନିରନ୍ତର ଆମ୍ମସ୍ବରୂପର ଚିନ୍ତନ କରିବା 
ଦ୍ଵାରା ମନ ଆତ୍ମାରେ ସ୍ଫ୍ରିତ ହୋଇଯିବ। ଆତ୍ମାରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ସ୍ଥିତ ହେଲେ ମନ ଏକ ଦିବ୍ଯ, 
ଅଲୌକିକ ଶାନ୍ତିରେ ନିମଗ୍ନ ହୋଇଯାଏ। ନିଜର ସଜାଗ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଦ୍ଵାରା ସାଧକ ଧ୍ଯାନ ଯୋଗର ଏହି ଅନ୍ତିମ 
ସୋପାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚ ପାରିବ। 


ଯେ କେହି ନିଷ୍ଠାପର ସାଧକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏ ବିଶଦ ( ବିସ୍ତୃତଃ ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ କରି ପାରିବେ। 
ମନର ପ୍ରଶାନ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ସାଧକଙ୍କୁ କ 'ଣ ପରିହାର କରିବାକୁ ହେବ, ସେ ବିଷୟରେ ଏହି ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ 
ସାବଧାନ କରିଦିଆଯାଇଛି । ସାଧକଙ୍କୁ କ'ଣ କରିବାକୁ ହେବ, ଭଗବାନ୍‌ ସେ ବିଷୟରେ କିଛି ଉପଦେଶ 
ଦେଇ ନାହାୀନ୍ତ। ସେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ମନର ଏହି ପ୍ରଶାନ୍ତି ଅବସ୍ଥାରେ ପଦାର୍ଘଣ କରି “ସେ କୌଣସି କଥା 
ଚିନ୍ତା ନ କରୁ | 


॥ ୪୩୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୨୬ 


ଏହି ବିରତି ମୁହୂର୍ତଂ ଲାଭ କରିବା ପରେ ସାଧକଙ୍କ ପାଇଁ ଆଉ କୌଣସି କର୍ଭବ୍ୟ ବା ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ 
ବାକି ରହେ ନାହିଁ। ନୂତନ ବୂଭି-ପ୍ରବାହ ସୃଷ୍ଟି ନ ହେବା, ମନର ଶାନ୍ତ ଅବସ୍ଥା ବଜାୟ ରଖ୍ବା ଦିଗରେ 
ତାଙ୍କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖ୍ୂବାକୁ ହେବ । “ କବାଟରେ କରାଘାତ କଲେ, ଭିତରକୁ ଆସି ପାରିବ ” ଏହା ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଆଶ୍ଵାସନା: କବାଟରେ “ କରାଘାତ ' ହୋଇଯାଇଛି, ଅଚିରେ ତୁମେ ପରମ ସାନ୍ନିଧରେ ପ୍ରବେଶ କରିବ | 


ବିଶ୍ଵର କୌଣସି ଧର୍ମ ଗ୍ରନ୍ମରେ କେବଳ ଦୁଇଟି ସରଳ ପଦରେ ଧ୍ଯାନଯୋଗର ବିଧ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧୀତ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶର ଏପରି ବିସ୍ତୃତ ବିବରଣୀ ମିଳେନାହି | ସ୍ଵୟଂ ଗୀତାରେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସ୍ଫ୍ରାନରେ ଏପରି 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇନାହ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହି ଦୁଇ ସାରଗର୍ଭକ ଶ୍ଳୋକ ଅତୁଳନୀୟ ଏବଂ ଅନୁପମ । 


ଯୋଗାଭ୍ୟାସରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ଯେଉଁ ସାଧକମାନଙ୍କର ମନ ଚଞ୍ଚଳ ଏବଂ ଅସ୍ଫିର ହୋଇଥାଏ, ପରବର୍ତୀ 
ଶ୍ଳୋକରେ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉପାୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି । 
ୟତୋ ୟତୋ ନିଶ୍ଚରତି ମନଶ୍ଚଞ୍ଚଲମସ୍ଫିରମ୍‌ | 
ତତସ୍ତତୋ ନିୟମ୍ୟୈତଦାମ୍ରବନ୍ୟେବ ବଶଂ ନୟେତ୍‌ ॥ ୨୬॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ :¿ ୟତଃ = ଯେଉଁ କାରଣରୁ, ନିଶ୍ଚରତି = ବିଚରଣ କରେ, ମନଃ = ମନ, ଚଞ୍ଚଳମ୍‌ = ଚଞ୍ଚଳ, 


ଅସୁରମ୍‌ = ଅସୁର, ତତଃ ତତଃ = ସେହିଥରୁ, ନିୟମ୍ୟ = ସଂଯମିତ କରି, ଏତତ୍‌ = ଏହି, 
ଆତ୍ମନି = ଆତ୍ମାରେ, ଏବ = କେବଳ, ବଶମ୍‌ = ବଶ(କର), ନୟେତ୍‌ = (ସେ) ନିଅନୁ।| 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅସ୍ତୁରଂ ଚଞ୍ଚଳଂ ମନଃ ୟତଃ ୟତଃ ନିଶ୍ଚଳତି, ତତଃ ତତଃ ନିୟମ୍ଯୟ ଆତ୍ମନି ଏବ ବଶଂ 
ନୟେତ୍‌ ।୨୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ରଞ୍ଚଳ ଏବଂ ଥନ୍ଥିନ ମନ ନ କାଳଣନୁ ଓ(ବିଷଫଣନ) ବିଜନଣୀ କଣନ, 6ସଢି 
ଲାଜଣମାନନ୦/କୁ ଏହାକୁ ନିବୂକ କଳି 6କେକଳ ଆନ୍ନାଜ ନିୟନ୍ଣକୁ ରନ ଥାଣ / ୨୬୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବ ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ସାଧକମାନେ ଧ ାନାଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, 
ମନକୁ ସଂଯମ କରି ଆତ୍ମାରେ ଅଭିନିବେଶ କରିବାରେ ନିଜର ଅକ୍ଷମତା ଯୋଗୁଁ ନିରାଶ ହୋଇ 
ପଡନ୍ତି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ବୁଝି ପାରନ୍ତି ଯେ, ଧ୍ଚେୟ ବସ୍ତୁରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇ ତାଙ୍କର ମନ ବିଷୟ 
ଜଗତରେ ଅବାଧରେ ବିଚରଣ କରେ, କାରଣ ମନର ସ୍ଵଭାବ ହେଉଛି ଚଞ୍ଚଳ ଏବଂ ଅସ୍ଥିର। ଏହା 
କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବିଷୟର ବା ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟର ନିରନ୍ତର ଚିନ୍ତନ କରିପାରେ ନାହିଁ । ଚଞ୍ଚଳ ଏବଂ 


* ନ୍ମମମୀଳ/ 7) ର ୧/ନ @ କବନ ! ଦଖକ/) 


॥ ୪୩୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୬ / ଅଧ୍ାୟ ୬ 


ଅସ୍ତିର- ଏହି ଦୁଇ ବିଶେଷଣ ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ୍‌ ମନର ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଏବଂ ବାସ୍ତବ ଚିତ୍ର ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଧ୍ଧାନାସନରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ଏହା ନିଜେ ଅନୁଭବ କରି ପାରନ୍ତି । ଏହି ଦୁଇ ଶବ୍ଦ ଏପରି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 
ଯେ, ପରେ ଆମେ ଦେଖୁ ପାରିବା, ନିଜର ଏକ ସନ୍ଦେହ ଜିଜ୍ଞାସା କରିବା ସମୟରେ ଅର୍ଜୁନ ଏହି 
ଶବ୍ଦପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 


ୟତୋ ୟତୋ ନିଶ୍ଚରତି ମନଶ୍ଚଞ୍ଚଲମସ୍ଥି ରମ୍‌ - ଧାନ ସମୟରେ ସାଧକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ନିଜର 
ବଶ କରି ପାରିଲେ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ବାନୁଭୂତିର ସ୍ବୃତି ଦ୍ଵାରା ବିଚଳିତ ହୋଇ ମନ ପୁଣି ବିଷୟ ଚିନ୍ତନ ଆରମ୍ଭ 
କରିବାରେ ଲାଗିଯାଏ। ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ହେଉଛି ବିଷାଦର ମୁହୂର୍ଭ, ଏପରିକି ସେମାନଙ୍କ ମନରେ 
ନୈରାଶ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଆସିଯାଏ । ଅନେକ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ମନର ଏପରି ଯଥେଚ୍ଛା ଭ୍ରମଣ ହୋଇଥାଏ, ଯଥା: 
ଅତୀତର ସ୍ୃତି, କୌଣସି ଆକର୍ଷଣୀୟ ବସ୍ତୁର ସାମୀପ୍ଯ, କାହାଠାରେ ରାଗ ବା ଦ୍ଵେଷ, କିମ୍ବା, ଏପରିକି, 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ଅଧୀରତା ମଧ୍ଯ | ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭାବରେ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେ 
କହିଛନ୍ତି, “ ଯେକୌଣସି କାରଣରୁ ଅସ୍ଥିର ଏବଂ ଚଞ୍ଚଳ ମନ ( ଧେୟ ବସ୍ତୁରୁ) ଦୂରେଇ ଯାଉନା କାହିକି, 
ସାଧକଙ୍କର ନିରାଶ ହେବାର ଆବଶ୍ୟକ ନାହି ।” ସେ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, ମନ ସ୍ଵଭାବତଃ ଅସ୍ଥିର ଏବଂ 
ଚଞ୍ଚଳ, ଏବଂ ଏହି ବିଚରଣକୁ ଶାନ୍ତ କରିବା ହି ଧ୍ୟାନ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 


ତତସ୍ତତୋ ନିୟମ୍ୟୈତଦାମ୍ବନ୍ୟେବ ବଶଂ ନୟେତ୍‌ - ଏହାକୁ 6 6ଫଂନାନ ଆଣୁ: ସାଧକକୁ 
ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି ଯେ, ମନ ଯେତେବେଳେ ଧ୍ୟେୟ ବସୁକୁ ଛାଡି ବିଷୟ ଜଗତରେ ବିଚରଣ କରିବ, 
ସେତେବେଳେ ଏହାକୁ ସେଥୁରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ଧ୍ଧେୟ ବସ୍ତୁରେ ସ୍ଥିର ରଖୁବାକୁ ହେବ । ଦୂଢ଼ ଇଚ୍ଛା ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା 
ମନକୁ କିଛି ପରିମାଣରେ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ କରାଯାଇ ପାରିବ, କିନ୍ତୁ ତାହା ପୁଣି ସେହି ଦିଗରେ ଦୌଡିବ | 
ସାଧକମାନେ ଭୁଲି ଯାଆନ୍ତି ଯେ “ ବୃଭି ପ୍ରବାହ” ହେଉଛି ମନ | ସେଥପାଇଁ ସ୍ଥିର, ବୃଭ୍ିହୀନ ମନ, ମନ ହିଁ 
ନୁହେଁ। ତେଣୁ ମନକୁ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବା ପରେ, ସାଧକ ଏହି ସମାହିତ ମନକୁ ଆତ୍ମାନୁସନ୍ଧାନରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ' ଏହାକୁ (ମନକୁ) ଆତ୍ମାର ବଶରେ ଆଣ” ବୋଲି କହି ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର 
ଉପଦେଶ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଛନ୍ତି। 

ଯୋଗୀ ଉପରେ ଯୋଗର ପ୍ରଭାବ କଣ ସେଗୁଡ଼ିକ ପରବର୍ତୀ କେତୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ରନା 
କରାଯାଇଛି- 


॥ ୪୩୮ ॥ 


ଅଧ୍ଯକାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୨୭ 


ପ୍ରଶାନ୍ତମନସଂ ହ୍ୟେନଂ ୟୋଗିନଂ ସୁଖମୁତ୍ତମମ୍‌ | 
ଉପେତି ଶାନ୍ତରଜସଂ ବ୍ରହ୍ମଭୂତମକଲ୍ମଷମ୍‌ ॥ ୨ ୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ରଶାନ୍ତମନସମ୍‌ = ପ୍ରଶାନ୍ତମନ ବ୍ୟକ୍ତିର, ହି = ନିଜ୍ଧିତ ଭାବରେ, ଏନମ୍‌ = ଏହା, ୟୋଗୀନମ୍‌ 
= ଯୋଗୀ, ସୁଖମ୍‌ = ଆନନ୍ଦ, ଉତ୍ତମମ୍‌ = ଉତ୍ତମ ପରମ, ଉପୈତି = ଆସିଥାଏ, 
ଶାନ୍ତରଜସମ = ଯାହାର ରଜୋଗୁଣ ( ବିକ୍ଷେପ) ଶାନ୍ତ ହୋଇଅଛି, ବ୍ରହ୍ମଭୂତମ୍‌ = ବ୍ରହ୍ମରୂପ 
ହୋଇ, ଅକଲ୍କଷମ୍‌ = ପାପଶୂନ୍ଯ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ ଓ: ହି ପ୍ରଶାନ୍ତମନସଂ ଶାନ୍ତରଜସଂ ଅକଳ୍ପଷଂ ବ୍ରହ୍ମଭୁତଂ ଏବଂ ୟୋଗିନଂ ଉତ୍ତମଂ ସୁଖଂ 
ଉପୈତି ।୨୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ୍ଦୀମୂଳନ ନଳ ଠଖ୩ାନ୍ତୀ ନ୍ଦିଏ ଠାଠଣଜନଃ ଏବଂ ଯାନର ରଣେନ୍ୁଣ (କି ଶ୍ୀନ୍ତ 
6ଭୋଳଛି, ସହଳ ଚହୁଚୁଯା ଯୋଳଥିକ/ ଦୋରୀକୁ ଯମ ଥାନନ ନିଲିଥାଏ /୨୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପ୍ରଶାନ୍ତମନସଂ ହ୍ୟେନଂ ୟୋଗିନଂ ସୁଖମୁତ୍ତମମ୍‌ - ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ସୂଚିତ ହୋଇଛି 
ଯେ, ବିଷୟ ଜଗତରେ ବିଚରଣ କରୁଥିବା ମନକୁ ଫେରାଇ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିର ରଖୂଲେ ଧୀରେ 
ଧୀରେ ମନ ଶାନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ, ବୂଭି ପ୍ରବାହର ସମାପ୍ତ ସହିତ ମନ ମଧ୍ଯ ସମାପ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ। ମନର ସମାତ୍ରିରେ ମନୁଷ୍ୟ ଆତ୍ମାର ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ଅନୁଭବ କରିପାରେ। ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଭାବେ ଯୋଗୀ ପରମ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତ । 


ଜଣେ ବୁଦ୍ଧିମାନ ସାଧକ ଏହି ଉକ୍ତି ଉପରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠାଇ ପାରନ୍ତି, କାରଣ, ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବିଷୟରେ 
ଶାସ୍ତ୍ରବିଦ୍‌ମାନଙ୍କର ଏପରି ଅଧ୍ଵକାର ନାହିଁ ଯେ, ଛାତ୍ରମାନେ ମତକୁ ସେପରି ଭାବରେ ସ୍ଵୀକାର କରିନେବେ। 
ଶାନ୍ତ ମନର ଖୋଲା ବାତାୟନରେ କିପରି ଏବଂ କାହିକି ଆତ୍ମାଙ୍କର ସ୍ଵତଃ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭୂତ ହୋଇଥାଏ, 
ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତରେ ତାହା କୁହାଯାଇଛି ଶାନ୍ତ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ମନର ପୂର୍ବସଞ୍ଚୁତ ସମସ୍ତ 
ବାସନା କ୍ଷୀଣ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ ଏବଂ ବାସନା-ରହିତ ମନ ହି ପାପଶୁନ୍ୟ ( ଅକଲ୍ମଷ) ମନ । 


ଉପୈତି ଶାନ୍ତରଜସଂ ବ୍ରହ୍ମଭୂତମକଲ୍ମଷମ୍‌ - ମନର ଅଶୁଵିକୁ ବେଦାନ୍ତରେ ମଳ କୁହାଯାଏ । 
“ ଆମ୍ବତତ୍ତ୍ଵର ଅଜ୍ଞାନ” ( ଆବରଣ) ଏବଂ ଏଥୁରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ମନର “ ବିକ୍ଷେପ”କୁ ମିଳିତ ଭାବରେ ମଳ କୁହାଯାଏ| 
' ଆବରଣ” ହେଉଛି ତମଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ତତ୍ଜନିତ “ ବିକ୍ଷେପଟ ହେଉଛି ରଜୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ | ଏହା 
ହି ଦୁଃଖମୟ ସଂସାରରେ ମନୁଷ୍ୟର ପତନର କାରଣ | ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ୟବହୃତ (କ) ଶାନ୍ତରଜସ ଏବଂ (ଖ) 
ଅକଲ୍ଲଷ ଶବ୍ଦ ଦୁଇଟିରୁ ଏହାର ସ୍ପଷ୍ଟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ମିଳେ। 


॥ ୪୩୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ବିକ୍ଷେପ-ରହିତ ଏବଂ ପରିଣାମତଃ ଆମ୍ବତତ୍ତ୍ଵର ଅଜ୍ଞାନରୁ ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଆତମ୍ମଜ୍ଞାନୀ ଭାବରେ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ। ବିକ୍ଷେପ ଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନର ଅସ୍ତିତ୍ବ ରହିବ ଏବଂ ମନ ସହିତ ଆତ୍ମାଙ୍କର 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟରୁ ଅହଂ ବା ଜୀବଭାବର ଉପ୍ପତ୍ତି ଯାହା ଉପରୋକ୍ତ ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ସାଧକ ଅଟେ। 


ନ୍ପାନାଭ୍ୟାସର ବିଧ୍ଵ ଅନୁସାରେ ମନ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟର ନିବୃଭ୍ଭି ହେଲେ ଜୀବ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମ- 
ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନିପାରେ। ପୂର୍ବରୁ ସୂଚିତ ଯେ, ନିଜର ମନକୁ ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ନୀରବତାକୁ ଅନାବୃତ୍ତ 
କରିଥୁବା ଯୋଗୀ ( ଧାନୀ) ର ସମସ୍ତ ମାନସିକ ବିକ୍ଷେପ ପୂର୍ଣ୍ରୁୂପେ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ସେ ନିଜକୁ 
ଆତ୍ମା ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହଁ ବୋଲି ଆବିଷ୍କାର କରେ। ‹ ବ୍ରହ୍ମଭୁତ' ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ଅଦ୍ଵୈତ 
ସତ୍ୟର ସ୍ପଷ୍ଟ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି। ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଯୋଗୀ ସ୍ଵୟଂ ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । 
ଏହିପରି ଏକ ଯଥାର୍ଥ ଯୋଗୀଙ୍କର ସାଫଲ୍ୟ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ପରେ, ଆମତ୍ମସାକ୍ଷାତ୍କାର ପରେ ଜ୍ଞାନୀ 

ପୁରୁଷଙ୍କର ସମଗ୍ର ଜୀବନ ସେହି ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ସହିତ କିପରି ଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ତା'ର 
ବଣ୍ଠନା କରୁଛନ୍ତି- 

ୟୁଞ୍ଜାନ୍ନେବଂ ସଦାତ୍ମାନଂ ୟୋଗୀ ବିଗତକଲ୍ପଷଃ | 

` 

ସୁଖେନ ବ୍ରହ୍ମସଂସ୍ପଶମତ୍ୟନ୍ତଂ ସୁଖମଶ୍ବତେ ॥ ୨୮ ॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟୁଞ୍ଜନ୍‌ = ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ କରି, ଏବମ୍‌ = ଏହିପରି, ସଦା = ସର୍ବଦା, ଆତ୍ମାନମ୍‌ = ଆତ୍ମା, 

ୟୋଗୀ = ଯୋଗୀ, ବିଗତକଲ୍ମଷଃ = ପାପମୁକ୍ତ, ସୁଖେନ = ସୁଖରେ, ବ୍ରହ୍ମସଂସ୍ପର୍ଶମ୍‌ = 

ବ୍ରହ୍ମସଂସ୍ପର୍ଶ ହେତୁ, ଅତ୍ୟନ୍ତମ୍‌ = ଅତ୍ୟନ୍ତ, ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ, ଅଶୁତେ = ଲାଭ କରେ | 
ଅନ୍ନୟଃ : ବିଗତକଳ୍ପଷଃ ୟୋଗୀ ଏବଂ ଆତ୍ମାନଂ ସତତଂ ଯୁଞ୍ଜନ୍‌ ବ୍ରହ୍ମସଂସ୍ପର୍ଶଂ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁଖଂ ସୁଖେନ 

ଅଶୁତେ ।୨୮। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହିଯଳି ଜବନଜେ ନନକୁ ସର୍ବଜା ଥାମାନେ ବିଜ ଜରହଥର/ 6ଯୌରୀ ଠାନନ୍ୁଳ £ୋନ ସୁରଜମୁକଳ 

ବଢୁନ୍ଦଂନ୍ଶନ ନମ ଥାଳଦ ଲାଜ କଜଛି ୨୨/୮୮ 
ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ୟୁଞ୍ଜନ୍ନେବଂ ସଦାମ୍ମାନଂ ୟୋଗୀ ବିଗତକଲ୍ମଷଃ - ଆତ୍ମବିକାଶ ଜନିତ ସାଧନାରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୀ ଧୀରେ ଧୀରେ ଅଜ୍ଞାନ ଅନ୍ଧକାର ଜନିତ ଦୋଷରୁ ବାହାରି ଜ୍ଞାନର ଆଲୋକକୁ 


ଆସି ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି। ଯୋଗାଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ସାଧକ ମନକୁ ଶାନ୍ତ ରଖ୍ଵବାବେଳେ, ଅଗ୍ନିର 
ଉଷ୍ଣତାରେ ଲୌହଖଣ୍ଡ ଶୁଦ୍ଧ ହେବାପରି ଧ୍ଯାନର ଉଷ୍ପତାରେ ମନର ଶୁଦ୍ଧିକରଣ ହୋଇଯାଏ। ପୂର୍ବରୁ 


॥ ୪୪୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୨୮ 


ଏଠାରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟତ୍ରଂଂ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସେହି ବିରାମ ମୁହୂର୍ତ ହେଉଛି ଏପରି ଏକ ସୀମାନ୍ତ 
ରେଖା, ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନକୁ ମାନବୀୟ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଦ୍ଵାରା ଉତ୍‌ଥତ କରିନେଇ ହେବ | 


ସୁଖେନ ବ୍ରହ୍ମ ସଂ ସ୍ପର୍ଶମତ୍ୟନ୍ତଂ ସୁଖମଶ୍ବ ତେ - ତା'ପରେ ଉଚ୍ଚରୁ ଉଚ୍ଚତର ଆକାଶରେ ଉଡୁଥିବା 
ବେଲୁନ ଲଘୁ ବାତାବରଣରେ ପହଞ୍ଚୁ ଫାଟିଗଲା ପରି ମନ ବିନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଫାଟିଗଲା ପରେ ବେଲୁନ 
ତଳେ ପଡିଯାଏ ଏବଂ ବେଲୁନ ଭିତରର ଆକାଶ ମହାକାଶ ସହିତ ମିଶିଯାଏ | ସେହିପରି, ଧାନର ଚରମ 
ଅବସ୍ଥାରେ ମନ ବିନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ଅହଂକାର ଖସିପଡେ ଏବଂ ସେହି ମନ ପରମାଗ୍ବାଙ୍କ ସହିତ ଏକାକାର 
ହୋଇଯାଏ। ବେଲୁନ ଫାଟିଗଲା ପରେ ବେଲୁନସ୍ଥିତ ଆକାଶ ବାହାରର ମହାକାଶ ସହିତ ବିନା ପ୍ରୟାସରେ 
( ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ) ମିଶିଗଲା ପରି ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ମନର ଅନ୍ତ ହେଲେ ଏହା ସହଜରେ ବ୍ରହ୍ମସଂସ୍ପର୍ଶ ଜାତ ଅନନ୍ତ 
ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରେ। 


“ ସଂସ୍ପର୍ଶ” ପଦର ବ୍ୟବହାରକୁ ଅସ୍ତ୍ର ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କରି ଦ୍ଵୈତବାଦୀମାନେ ଯୁକ୍ତି କରନ୍ତି ଯେ, 
ଏହା ଦ୍ଵାରା ସତ୍ୟର ସାଧକଙ୍କଠାରୁ ସତ୍ୟ-ତତ୍ତ୍ଵର ସ୍ଥ୍ରିତି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବୋଲି ଭଗବାନ୍‌ ସୂଚାଇ ଦେଉଛନ୍ତି | ସ୍ପଷ୍ଟତଃ 
ଏହି ଯୁକ୍ତି ଅସଙ୍ଗତ। ବ୍ରହ୍ମ ପଦର ପରିଭାଷା ଭୁଲିଗଲେ ଦ୍ଵୈତବାଦୀଙ୍କର ଏହି ଯୁକ୍ତି ଗ୍ରହଣୀୟ ହେବ । 
ନନ୍ଦୁଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, ଅପରିଛ୍ଛିନ୍ନଂ * | ତେଣୁ, ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାତା ଭାବରେ କାହାରି 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥିତି ନାହିଁ ଯେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ସେ ସୁଖ ଅନୁଭବ କରିବେ । ସଙ୍ଗତଭାବେ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ଷୟନ 
କଲେ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେବ- ସାଧକ ବ୍ରହ୍ମରୁପ ହୋଇ ଅନନ୍ତ ପରମାନନ୍ଦ ଲାଭ କରନ୍ତି। 


ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ଅଧୀର ଏବଂ ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକଙ୍କୁ ପରମତତ୍ତ୍ଵଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅବଗତ କରାଇବା 
ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି। ମନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିର ଅତୀତ ହେଲେ ଏହା ସମ୍ଭବ ହେବ । ଭଗବାନ୍‌ ଯଦି କହିଥାନ୍ତେ 
ଯେ ସାଧକ ନିଜେ ଆନନ୍ଦ ହୋଇଯିବ, ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ଆନନ୍ଦ ନାହିଁ ବୋଲି ଭାବି ତାହା ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ଅର୍ଜୁନ ଦ୍ବିଧାବୋଧ କରି ଥାଆନ୍ତେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଅପରିପକ୍‌ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଅନନ୍ତତତ୍ତ୍ଵଙ୍କର ଅନୁଭବ୍ୟ ଆନନ୍ଦ 
ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ଭାଷାରେ ଉଦାହରଣ ଦେଇ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି, “ ବ୍ରହ୍ମସଂସ୍ପର୍ଶ 
ଦ୍ଵାରା ସାଧକ ଅନନ୍ତ ସୁଖ ଲାଭ କରନ୍ତି । ” ବ୍ରହ୍ମସଂସ୍ପର୍ଶକୁ ଆତ୍ମସଂସ୍ପର୍ଶ ଭାବରେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ । ସାଧାରଣ 
ଜୀବନରେ ଅନାମ୍ବ-ସଂସ୍ପର୍ଶରୁ ଜାତ ହେଉଥିବା ସୀମିତ ସୁଖର ଏହା ବିପରୀତ | 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଯୋଗର ପରିଣାମ ଏବଂ ବହୁବିଧ ଜଗତରେ ଏକତ୍ବ-ଦର୍ଶନର ବର୍ଣ୍ରନା 
କରାଯାଇଛି- 


* ନୁମ/ଳ/ 7 ଜ ୭ //ନ 6 କୀବନ ' ଢଷକ/ଃ 
3 × ଶ/ବଚ/ସ/ ଜନ ଭଜନର ୧, ୪, ୫ ନନ କଯଣନ ସୁମନ ଯବନନ ଢଷକ/ 


॥ ୪୪୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୯ / ଅଧ୍ାୟ ୬ 


ସର୍ବଭୂତସ୍ମମାତ୍ମାନଂ ସର୍ବଭୂତାନି ଚାମ୍ମନି। 
ଇକ୍ଷତେ ୟୋଗୟୁକ୍ତାତ୍ମା ସର୍ବତ୍ର ସମଦର୍ଶନଃ ॥ ୨ ୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବଭୂତସ୍ପମ୍‌ = ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କଠାରେ ଥବା, ଆତ୍ମାନମ୍‌ = ଆତ୍ମା, ସର୍ବଭୂତାନି = ସବୁ ପାଣୀ, 
ଚ = ଏବଂ, ଆତ୍ମନି = ଆତ୍ମାରେ, ଭକ୍ଷତେ = ଦର୍ଶନ କରେ, ଦେଖେ; ୟୋଗଯୁକ୍ାମା = 
ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି, ସର୍ବତ୍ର = ସବୁଠାରେ, ସମଦର୍ଶନଃ = ସମଦର୍ଶୀ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ସର୍ବତ୍ର ସମଦର୍ଶନଃ ୟୋଗଯୁକ୍ତାମ୍ମା ଆତ୍ମାନଂ ସର୍ବଭୂତସ୍କୁଂ ଚ ସର୍ବଭୂତାନି ଆତ୍ମନି 
ଛକ୍ଷତେ ।୨୯। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଦୋର ଭୂ ସମନ/ ୨୮୨ ମନଣନେ ଦେ ଥାନ୍ଦ୍ରାଙ୍କୁ ସମାକ୍କ ସଦଦାନନ ଏକଂ ସମନ୍ର ସକଦାନେ 
ଥାନ୍ଦ୍ରାନ୍ଗୁ କର୍ଜଳ କଳି /୨ ୯// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସର୍ବଭୂତସ୍କୁମାମ୍ବାନଂ ସର୍ବଭୂତାନି ଚାତ୍ମନି - ପୂଥିବୀର ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ମହାନ, କିନ୍ତୁ ଧର୍ମ 
ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଯଦି “ଆତ୍ମୋନ୍ନର୍ିର ବିଜ୍ଞାନଂ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ, ତେବେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ପରି 
କୌଣସି ଧର୍ମ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ନିଃସଂଶୟ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମ-ସ୍ବରୂପର ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ ବା ଭଶ୍ଵରଦର୍ଶୀ 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। କୌଣସି ଭେଦଭାବ ନ ରଖୁ ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କଠାରେ ଅବିଭେଦ୍ୟ ଭାବରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵଙ୍କର ଘନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ହି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ। ଆମ ହୃଦୟରେ 
ବିରାଜମାନ କରୁଥୁବା ଚୈତନ୍ୟ ସମସ୍ତ ନାମ-ରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ ଏହି ଚୈତନ୍ୟ ହି ସମସ୍ତ 
ଦୃଶ୍ୟମାନ ଏବଂ ଅନୁଭୂତି ଜଗତର ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ । ତେଣୁ, ଆମ ହୃଦୟସ୍ଥ ଚୈତନ୍ୟର ସଂ ସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିବା 
ଅର୍ଥ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ ନିତ୍ୟ-ତତ୍ତ୍ଵବଙ୍କର ସଂସ୍ପର୍ଶ ଲାଭ କରିବା । 


ଦିବ୍ୟ କରୁଣାବଶତଃ ହେଉନା କାହିକି; “ ହେ କଳୁଷ (ପାପ) ର ସନ୍ତାନ' ! ପରି ଅଶୋଭନୀୟ ପଦ 
ଦ୍ଵାରା କାହାରିକୁ ସମ୍ବୋଧନ କରିଥ୍ବବା କୌଣସି ଆତ୍ମାନୁଭବୀ ପୁରୁଷ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ନାହାଁନ୍ତି । ସ୍ଵାମୀ ରାମତୀର୍ଥଙ୍କ 
ପରି ହିନ୍ଦୁ ମହାତ୍ମା ଲୋକମାନଙ୍କୁ “ହେ ଆଲୋକର ସନ୍ତାନ” ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସମ୍ବୋଧନ କରି 
ନାହାଁନ୍ତ । ପୂର୍ଷ୍ଜତାର ଚରମ ଅବସ୍ଥାରେ “ ଅହଂ ବ୍ରହ୍ମାସ୍କି ର ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ଅନୁଭୂତି ଆସିଥାଏ । ଏହି ଅବସ୍ଥାକୁ ହିଁ 
ରଷିମାନେ ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖ୍ସ ଥାଆନ୍ତି । ଉକ୍ତ ଶ୍ଳୋକରେ ଏହି ଅନୁଭୁତିକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଭାବରେ 
ଦଶାଯାଇଛି। 


ଗୀତାର ପ୍ରାୟ ସବୁ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏହି ମତର ପ୍ରତିପାଦନ କରାଯାଇଛି ଯେ ନାମରୂପମୟ ଏହି ସୃଷ୍ଟି 
ହେଉଛି ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟଙ୍କର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି। ଏହି ସୃଷ୍ଟି ସେହି ସତ୍ୟଙ୍କ ଉପରେ ଅଧ୍ଯସ୍ତ ବା କଳ୍ିତ । ତେଣୁ 


॥ ୪୪୨॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୩୦ 


ସମସ୍ତ ନାମରୂପର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ଦେଶକାଳାତୀତ ଆତ୍ମ-ସ୍ଵରୂପ। ସସସ୍ତ ଘଟରେ ଥୁବା 
ମୂଭିକା ପରି, ସମସ୍ତ ସ୍ବଣ୍ତ ଅଳଙ୍କାରରେ ଥୁବା ସୁବର୍ଣ୍ଣ ପରି, ସମସ୍ତ ତରଙ୍ଗରେ ଥ୍ଵବା ସାଗର ପରି, ସମସ୍ତ 
ବିଜୁଳିବତୀରେ ଥବା ବିଦ୍ୟୁତ୍ଶକ୍ତି ପରି ସେହି ଆତ୍ମା ସମସ୍ତ ନାମରୂପର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ଭାବେ ଅବସ୍ଥିତ । 


ରକ୍ଷତେ ୟୋଗଯୁକ୍ତାତ୍ମା ସର୍ବତ୍ର ସମଦର୍ଶନଃ - ସ୍କୃଳ ଶରୀର ଦ୍ଵାରା ଆମେ ସ୍ଥୁଳ ଜଗତ୍‌ ଦେଖୁପାରୁ, 
ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଅନ୍ୟର ଚିନ୍ତା, ଭାବନା ବୁଝିପାରୁ । ସେହିପରି କେବଳ ବୌଦିକ ସ୍ତରରେ ହି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ବୁଦ୍ଧିର ବିଚାରର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିପାରୁ। କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଉପାଧ୍ଵମାନଙ୍କର ଅତୀତ ଆତ୍ମ- ସ୍ଵରୂପଙ୍କର 
ସାକ୍ଷାତକାର କରି ପାରିଲେ, ସେହି ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ଦେଖୁ ପାରିଲେ, ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ 
ଆତ୍ମାଙ୍କର ଅନୁଭବ କରି ପାରିବେ। ଆମ୍ମା ହିଁ କେବଳ ସର୍ବତ୍ର ଆତ୍ମାର ବୋଧ କରି ପାରିବ । ବୁଛିର ଅତୀତ 
ହୋଇ ଯୋଗୀ ନିଜେ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି, ଆତ୍ମାଙ୍କ ପାଇଁ ସର୍ବତ୍ର ଆମ୍ବା ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି ନ 
ଥାଏ। ମାଟି ପାଇଁ ଘଟ ନ ଥାଏ, ସ୍ଵଣ୍ଠ ପାଇଁ ଅଳଙ୍କାର ନ ଥାଏ। 


ଏହା ବୁଝି ପାରିଲେ ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ସବୁ ସତ୍ତାଙ୍କ ଠାରେ ସେ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଦର୍ଶନ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ସେହିପରି ଭାବରେ ଆତ୍ମାରେ ସବୁ ସଭତତାଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି। ଯିଏ ଅନେକତା ମଧ୍ଯରେ ଏକ 
ସତ୍ୟର ଦର୍ଶନ କରିପାରନ୍ତି, ସେହି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ ବ୍ଯକ୍ତି ସର୍ବତ୍ର ସମଦୃଷ୍ଟିରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଗାଇ, ହାତୀ, ଶ୍ଵାନ 
ଏବଂ ଚଶ୍ଡାଳକୁ ଦେଖ୍‌ ପାରନ୍ତି ।* 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଆତ୍ମ-ଏକତ୍‌- ଦର୍ଶନର ଫଳ କୁହାଯାଇଛି- 
ୟୋ ମାଂ ପଶ୍ୟତି ସର୍ବତ୍ର ସର୍ବଂ ଚ ମୟି ପଶ୍ଯୟତି | 
ତସ୍ୟାହଂ ନ ପ୍ରଣଶ୍ୟାମି ସ ଚ ମେ ନ ପ୍ରଣଶ୍ୟତି ॥୩୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଃ = ଯିଏ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ପଶ୍ଯତି = ଦେଖେ, ସର୍ବତ୍ର = ସର୍ବତ୍ର, ସର୍ବମ୍‌ = ସର୍ବ, ଚ 
= ଏବଂ, ମୟି = ମୋଠାରେ, ପଶ୍ୟତି = ଦେଖେ, ତସ୍ଯ = ତାହାର, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ନ = 
ନୁହେଁ, ପ୍ରଣଶ୍ଯାମି = ଅଦୃଶ୍ୟ ହୁଏ, ସଃ = ସେ, ଚ = ଏବଂ, ମେ = ମୋପାଇଁ, ନ = 
ନୁହେଁ, ପ୍ରଣଶ୍ଯତି = ଅଦୃଶ୍ୟ ହୁଏ। 


ଅନ୍ବୟଃ : ୟଃ ମାଂ ସର୍ବତ୍ର ପଶ୍ଯତି, ସର୍ବଂ ଚ ମୟି ପଶ୍ଯତି, ତସ୍ୟ ଅହଂ ନ ପ୍ରଣଶ୍ୟାମି ସ ଚ ମେ ନ 
ପ୍ରଣଶ୍ୟତି ।୩୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ୍ଦିଏ 6ମାଃତେ ସରବତ ୦ଜଣଖେ ଏକଂ ସମସ୍ଙ୍କୁ ୦ମୋଠାଣନ ଜେଣନ୍ା 6 6ନୀ ଠାକୁ 
6ଳଣକେଳେଳଳ ବିହୁଇ (ଥଅନୁଶ/) ହୁଏ ନାହି କିୟ/ ନୁଁ ୭/୮୦୭ୁ ବିହୁଛ ଛୁଏ ଲାନି /77୦/ 


* &£ ଥଵାୟ €/ଵ ଶ୍କୋଳ 


॥ ୪୪୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୦ / ଅଧ୍ାୟ ୬ 


< 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବରୁଂ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ବ୍ରହ୍କସଂସ୍ପର୍ଶ୍‌ ହେତୁ ଯୋଗୀ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରନ୍ତି । 
ବ୍ରହ୍ମ ସଂସ୍ପର୍ଶର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଆତ୍ମା ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଏକୀଭୂତ ଅବସ୍ଥା ଏବଂ ଏହାହିଁ ଉପନିଷଦର 
ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ | ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ 
ସର୍ବତ୍ର ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ହିଁ ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି । 


ୟୋ ମାଂ ପଶ୍ୟତି ସର୍ବତ୍ର ସର୍ବଂ ଚ ମୟି ପଶ୍ୟତି - ଏ ମୀ6୭ ସର୍ବତ ଏବଂ ସମସ,ଙୁ 
6ମ/୦/୦ର ଜଳ ' : ଏଠାରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ସ୍ାନରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥିବା “ ମୁଁ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ଆମ୍ବା। ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ଆଲୋକରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକ ସହିତ ଏହି ଶ୍ଲୋକ ପାଠ କରିବେ 
ତାଙ୍କୁ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଇଶାବାସ୍ୟୋପନିଷଦର ଏହି ଘୋଷଣାର ଗୁଡ଼ ଅର୍ଥ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ ।”*”° ଗୀତାରେ ଏହି 
ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ଵିତୀୟ ପଂକ୍ତି, ଉଲ୍ଲଖ୍ତ ଉପନିଷଦ ମନ୍ତ୍ରର ଶେଷ ଶବ୍ଦ ' ନ ବିଜୁଗୁପ୍‌ସତେ ' ର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କହିଲେ 
ଚଳିବ। 

ତସ୍ୟାହଂ ନ ପ୍ରଣଶ୍ୟାମି ସ ଚ ମେ ନ ପ୍ରଣଶ୍ୟତି - କଦ ନୌଠ/ନୁ କଦାନି ବିନ୍ଦୁ ହୁଏ 
ନହିଁ, ' : ବୁଛିର ଅତୀତ ହେଲେ ଜୀବ ଆମ୍ଭାକୁ ଦେଖେ ନାହିଁ, ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ ବା ଚିହ୍୍‌ିପାରେ ନାହିଁ। 
ଜୀବ ନିଜକୁ ସ୍ଵୟଂ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ( ଶିବୋଃହଂ) ଭାବରେ ପାଏ। ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ନିଜେ ଜାଗ୍ରତ 
ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଯାଏ, ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ଜାଗ୍ରତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନିଜଠାରୁ ଭିନ୍ନ ବୋଲି ଜାଣିପାରେ ନାହି । 


ରନୁଁ ମଖ ଚାଠ୦/ରୁ କିନୁଛ ନୁଏ ନାନି" : ନିଜର ଜୀବଭାବ ଏବଂ ଦେହାତ୍ମଭାବର ଦୃଢ଼ତା ଯୋଗୁଁ 
ଦ୍ଵୈତବାଦୀମାନେ ଏହି ଅଦ୍ଵୈତ ସ୍ଵରୂପକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଜୀବନର ଦିବ୍ୟ ସ୍ବରୂପକୁ ଏଠାରେ 
ଯେପରି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଘୋଷଣା କରାଯାଇଛି, ତା'ଠାରୁ ଅଧକ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇ ପାରନ୍ତା ନାହ । ଅନାମ୍ବ 
ଉପାଧ୍୍‌ମାନଙ୍କଠାରୁ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କଲେ ଯୋଗୀ ସ୍ଵୟଂ ପରମାମ୍ମସ୍ଵରୂପ ହୋଇଯାଆନ୍ତି - ଏହି ତଥ୍ୟକୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୂଡ଼ ଏବଂ ଗୋପନ ରଖୁବାକୁ ଚାହୀନ୍ତି ନାହିଁ । କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଏହି ସତ୍ୟ ହୁଏତ 
ଚମକାଇ ଦେଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ସତ୍ୟ କେବଳ ସତ୍ୟ ହିଁ। ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ଯେଉଁମାନେ ଦ୍ବିଧାବୋଧ 
କରନ୍ତି, ଇତସ୍ତତଃ ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନେ ନିଜର ଦିବ୍ୟ-ସ୍ଵରୂପରେ ଅବିଶ୍ବାସ କରି ଜୀବ ଭାବରେ ଦୃଢ଼ 
ରହିପାରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଭାରତର ଗୁରୁ ପରମ୍ପରା ଏବଂ ବିଶ୍ଵର ଅନ୍ୟ ଅନୁଭବୀ ସାଧୁସନ୍ଛମାନେ ଏହି ସତ୍ୟର 
ଅନୁମୋଦନ କରିଛନ୍ତି ଯେ “ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିର ହୃଦୟରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ଆତ୍ମା ହିଁ ସର୍ବତ୍ର ବିରାଜିତ ଆତ୍ମା ” | 


ସଂପ୍ରତି ଆମେ ନିଜେ ନିଜଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇଛୁ। ଅହଂକାର ଏକ ରାଜଦ୍ରୋହୀ, ନିଜକୁ ନିଜେ 
ଆମ୍ମ-ସାମ୍ରାଜ୍ୟରୁ ନିର୍ବାସନ କରିଛି । ଆତ୍ମପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ଅହଂକାର ସେଥ୍ଵରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ବିଲୀନ 
ହୋଇଯାଏ- ଜୀବ ଏବଂ ଆମ୍ମା ଭିତରେ କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ରହେ ନାହି | ଜାଗ୍ରତ ହେବା ପରେ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା 
*ଣର୍ଶ୍ମଳ - ୨/୮ 
* * ମ୍ମ /କ/' ନଖାବ/ସା// ଜନନ, ମନ୍ତ - ୪୮ ଦଖକ/ଃ 


॥ ୪୪୪ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୩୧ 


ଜାଗ୍ରତ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ । ସାଧାରଣ ବିବାହ- ବିଚ୍ଛେଦରେ ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷକୁ 
ତ୍ୟାଗ କଲେ ମଧ୍ଯ ମନ ଭିତରେ ତଥାପି ତା ପ୍ରତି ଏକପ୍ରକାର ଭାବଗତ ସମ୍ପର୍କ ରହିଯାଏ। ଭଗବାନ୍‌ 
ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି କେବଳ ଯେ ସାଧକ ଆତମ୍ମାନୁଭବ କରେ ତା ନୁହେଁ, ପରନ୍ୁ “ ମୁଁ”( ଆମ୍ବା) ମଧେ “ ତାଙ୍କ ” 
ସହ ସମାନ ଭାବେ ଏକାକାର ହୋଇଯାଏ। 


ବାସ୍ତବରେ ଆମେ ଯଦି ବୁଝିପାରିବା ଯେ, ଆମ୍ବ- ବିସୂତି ଯୋଗୁଁ ପରମାତ୍ବା ଜୀବଭାବ ଲାଭ କରିଥାନି, 
ତେବେ ଏହା ମଧ୍ଯ ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ, ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଜୀବ ପୁନଶ୍ଚ ପରମାତ୍ମା-ସ୍ଵରୂପ ଲାଭ କରି ପାରିବ | ଭିକ୍ଷୁକ 
ଚରିତ୍ରରେ ଅଭିନୟ କରୁଥୁବା ଅଭିନେତା ନିଜେ ବାସ୍ତବରେ ଭିକ୍ଷୁକ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଭିକ୍ଷୁକର ବେଶ 
ତ୍ୟାଗ କରିବା ମାତ୍ରେ ସେ ପୁନଶ୍ଚ ନିଜର ପୂର୍ବ ସ୍ଵରୂପ ଲାଭ କରେ। ବାସ୍ତବରେ ସେହି ଚରିତ୍ରରେ ଅଭିନୟ 
କରୁଥୁବା ସମୟରେ ସେ ନିଜେ ଭିକ୍ଷୁକ ହୋଇଯାଏ ନାହି। ସେହିପରି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଲାଭ କଲେ ଜୀବ ବ୍ରହ୍ମ- 
ସ୍ଵରୂପ ହୋଇଯାଏ । ବେଦାନ୍ତର ଏହି ସାହସିକ ଘୋଷଣା ବୁଝିବା କଷ୍ଟକର ନୁହେ, କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ଅଜ୍ଞାନୀ 
ମାନବ ଏଥରେ ସ୍ତବ୍ଧ ହୋଇ ରହି ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ନିଜର ଦୋଷ ଯୋଗୁଁ ଏହି ସତ୍ୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ସାହସ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସେମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରି ପାରନ୍ତି ନାହି ଯେ ଦିବ୍ୟ-ଜୀବନ 
ଯାପନ କରିବାର ଉତ୍ତର ଦାୟିତ୍ବ୍‌ ସେମାନେ ବହନ କରିପାରିବେ। ଶ୍ଳୋକଟିରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏହି ସାହସିକ 
ବିବୃତି ଦ୍ଵାରା ପୂଥ୍ଵବୀର ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ଥଁ ସର୍ବୋପରି ଉପନିଷଦରେ ବର୍ଣ୍ଠିତ ଏହି ପବିତ୍ର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ 
କରିବା ପାଇଁ ତିଳେମାତ୍ର ସନ୍ଦେହର ଅବକାଶ ରହେନାହି । 


ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ କଥ୍ରତ ଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି- 
ସର୍ବଭୂତସ୍ଥିତଂ ୟୋ ମାଂ ଭଜତ୍ୟେକତ୍ଵମାସ୍ଥ୍ରିତଃ । 
ସର୍ବଥା ବଉ୍ଭମାନୋଃପି ସ ୟୋଗୀ ମୟି ବର୍ତତେ ॥୩୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବଭୂତସ୍ଥିତମ୍‌ = ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କଠାରେ ରହିଥିବା, ୟଃ = ଯିଏ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଭଜତି = 
ଭଜନ କରେ, ଏକତ୍ମ୍‌ = ଏକତ୍ବ୍‌ ଭାବରେ, ଆସ୍ଥିତଃ = ସ୍ମ୍ରିତ ରହେ, ସର୍ବଥା = ସବୁ 
ପ୍ରକାରେ, ବର୍ତମାନଃ = ରହି, ଅପି = ମଧ, ସଃ = ସେ, ୟୋଗୀ = ଯୋଗୀ, ମୟି = ମୋ 
ଠାରେ, ବର୍ତତେ = ରୁହେ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଯଃ ଏକତ୍ବଂ ଆସ୍ଥିତଃ ସର୍ବଭୂତସ୍ଥିତଂ ମାଂ ଭଜତି, ସ ଯୋଗୀ ସର୍ବଥା ବର୍ତମାନଃ ଅପି ମୟି 
ବର୍ତତେ ।୩୮୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ୍ଦ କ୍ୟଯଡି ଏଳନ଼ ନବେ ଜନ୍ଦି ସନ୍ବସ୍ତ କୂତଣନ ଛିତ ମୀନ ଜଳନ କଳଜ୍ି 6ଦ୍ଦ 
6ନ୍/ର/ 60 ଳ/ବନନ୍ାଯନ କଳୁଥିଳ ମି ନ ୦୫ନ ବିନ କୁଛ /?7€// 


॥ ୪୪୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସର୍ବଭୂତସ୍ମିତଂ ୟୋ ମାଂ ଭଜତ୍ୟେକତ୍ଵମାସ୍ଥିତଃ - ସମାହିତଚିତ୍ତରେ ଯୋଗୀ ନିରନ୍ତର 
ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତି । ଫଳତଃ ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ମୋଠାରେ 
ସ୍ତ୍ରୁତ ରୁହନ୍ତି। ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ଜଣେ ଆତ୍ମାନୁଭବୀ ବ୍ୟକ୍ତି ହିମାଳୟର 
କୌଣସି ଅଜ୍ଞାତ ଗୁମ୍ଫାରେ ବସି ନିବୃତ୍ତିର ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି । 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ସମସ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ଜୀବନର ସୁଖ ବା ଦୁଃଖର ପରିସ୍ତିତିରେ ନିଜ ସ୍ଵରୂପର 
ଜ୍ଞାନରେ ଅବସ୍ଥାନ କରି ପାରିବ। କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ରୋଗଗ୍ରସ୍ତ ହେଲେ ଦୈନନ୍ଦିନ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟରୁ 
ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ଚିକିତ୍ସାଳୟରେ ରହିବାର ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସୁସ୍ତ ହେବା ପରେ ପୁନଶ୍ଚ 
ସେ ଅଧ୍ଵକ ଉତ୍ସାହରେ କାମରେ ଲାଗିଯାଏ। 


ସର୍ବଥା ବର୍ତଭମାନୋଃପି ସ ୟୋଗୀ ମୟି ବର୍ତତେ - ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଜଣେ ଅସୁସୁ ମନୋବୁଭିଥବା 
କ୍ଷୁଣ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତତ୍ବସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ଧ୍ୟାନ ସାଧନାର ଉପଚାର କୁହାଯାଇଛି । ଏହାର ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ସେ 
ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ଚିହ୍ନିପାରି ଦୈବୀ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲାଭ କରେ । ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ନିଜର ପୂର୍ବର କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଫେରି 
ଯାଇ କର୍ମ କଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଉପଚାର ସମୟର ଲବ୍ଧ ସାଂସ୍କୃତିକ ନିଖୁଣତା ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଜ୍ଞାନକୁ ନିଜ ଭିତରେ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖୁ ପାରନ୍ତି । 


ଅନିଷ୍ଟକାରୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏହି କ୍ଷତିକାରକ ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣା ସୁଚିନ୍ତିତଭାବେ ଆମ ସଂସ୍କୃତିରେ ପ୍ରବେଶ 
କରାଯାଇ ମହାନ ହିନ୍ଦୁ ଆଦର୍ଶକୁ ବିପଥଗାମୀ କରାଯାଇଛି । ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ସମସ୍ତ ସାଧାରଣ 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର ଅନ୍ତ ଘଟାଏ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଏବଂ ବକ୍ତୃତା ଦେବା ପାଇଁ ଆମମାନଙ୍କ ମନରେ ଏକ 
ଅସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଦେଖା ଦେଇଛି । ସେକଥା ସତ ହୋଇଥିଲେ ଦିବ୍ୟ ପୁରୁଷଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ବିବୃତ କରୁଥିବା 
ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷ ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ କୃତ ଏହି ଶାସ୍ତ୍ର ଆମେ ଆଲୋଚନା କରୁ ନ ଥାନ୍ତେ । ବାସ୍ତବରେ ଦେଖା 
ଯାଇଥାଏ ଯେ କର୍ତା ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପର ଜ୍ଞାନରେ ସ୍ଥିତ ରହିଲେ କୁଶଳତାର ସହିତ ଚିରସ୍ଫରାୟୀ ଫଳପ୍ରଦ କର୍ମ 
କରି ପାରିଥାଏ । କର୍ମ ହେଉଛି ଆତ୍ମୋନ୍ନତିର ସାଧନ- ଗୀତାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏହି ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । 


ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜେ ଯୁଦ୍ଧ- -ବିପଭିର ମୁହୀମୁହି ହୋଇଥୁବା ଗଭୀର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଘଟଣା। ପଛରେ ଠିଆ ହୋଇଥବା ଯୋଦ୍ଧାର ପୂର୍ବରୁ ହି ସାରଥ୍ଵ ପ୍ରତିପକ୍ଷର ବାଣର ସାମନା 
କରେ। ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମୁଗ୍ଧ କରିବା ପରି ମନ୍ଦହାସ ବ୍ୟତୀତ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାବେଳେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଅସ୍ତ୍ର ନ ଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ସେ ଥିଲେ ଯୁଦ୍ଧର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ଏବଂ ସମଗ୍ର ମହାଯୁଦ୍ଧର ଘଟଣାଚକ୍ର 
ତାଙ୍କ ଚାରିପାଖରେ ଘୂରୁଥିଲା। ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଆମ୍ବଜ୍ଞାନୀ ଯେକୌଣସି କାଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ କର୍ମ କରୁଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ନିଜର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପକୁ ବଜାୟ ରଖ ପାରିବେ । 


॥ ୪୪୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୩୨ 


ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ସମୟରେ କୌଣସି ପାଠକ ହୁଏତ ଭାବି ପାରନ୍ତି ଯେ ଅତିରିକ୍ତ 
ଉତ୍ସାହବଶତଃ ଆମେ ଏହି ଶ୍ଳୋକକୁ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଗୁରୁତ୍ବ ଦେଉଛୁ । ଆମେ କେବଳ ସେମାନଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ 
କରୁଛୁ, ସେମାନେ ଏହି ସାହସିକ ବିବୃତିର ସର୍ବ ବ୍ୟାପକତାକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରନ୍ତୁ-“ “ ତା'ର ଜୀବନଯାପନ 
ପ୍ରଣାଳୀ ଯାହା ହେଉନା କାହିକି (ସର୍ବଥା ବର୍ତମାନୋପି), ଧ୍ୟାନୀସାଧକ ( ଯୋଗୀ) ମୋ ଠାରେ ସ୍ଥିତ 
ରହେ । ” 


ଆତମ୍ମୌପମ୍ୟେନ ସର୍ବତ୍ର ସମଂ ପଶ୍ୟତି ୟୋଏର୍ଜୁନ । 
ସୁଖଂ ବା ୟଦି ବା ଦୁଃଖଂ ସ ୟୋଗୀ ପରମୋ ମତଃ ॥୩୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଆମ୍ମୌପମ୍ୟେନ = ଆମ୍ବ ସଦୃଶ, ସର୍ବତ୍ର = ସର୍ବତ୍ର ସମମ୍‌ = ସମାନତା, ପଶ୍ଯତି = 
ଦେଖେ, ୟଃ = ଯିଏ, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ, ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ, ବା = ଏବଂ, ୟଦି = ଯଦି, 
ବା = କିମା, ଦୁଃଖମ୍‌ = ଦୁଃଖ, ୟୋଗୀ = ଯୋଗୀ, ସଃ = ସେ, ପରମଃ = ପରମ, ମତଃ 
= ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ। 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ସୁଖଂ ବା ୟଦି ଦୁଃଖଂ ବା ୟଃ ଆମ୍ମୌପମ୍ୟେନ ସର୍ବତ୍ର ସମଂ ପଶ୍ୟତି, ସଃ 
ୟୋଗୀ ପରମଃ ମତଃ ।୩୨। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : £ ଥଙର୍କୁନ / 6 ବ(ଛ ଥାନା/ ସହ ସମନ ଯୋଟରୁଁ ଜୁଃଖଣର 6ହେକ କା ସୁର୍ନଜନର ହେଯ, 
ଦର୍ବତ ସମାଳନ/ ଜଣ, ଚାହାଙକୁ ଯଳମଣଯୋରୀ 6କାଳି ନ/ଲଳ କରାଯାଏ /?7୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆତ୍ମୌପମ୍ୟେନ ସର୍ବତ୍ର ସମଂ ପଶ୍ୟତି ୟୋଏର୍ଜୁ ନ - ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଆତ୍ମାନୁଭବରେ 
ସ୍ତ୍ରିତ ଥିବା ଯୋଗୀମାନେ ସ୍ଵଭାବତଃ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିଥାନ୍ତି । ସମସ୍ତ କର୍ମରେ 
ସେମାନେ ଆତ୍ମାଙ୍କର ମହିମା ଦେଖପାରିଥାନ୍ତି ଏବଂ ଉପାଧ୍ଵମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଉଥବା ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ଆତ୍ମକୃପାରୁ ହୋଇଥାଏ ବୋଲି ଅବଗତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଦିବ୍ୟାନୁଭୂତି ବ୍ୟତୀତ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କିଛି 
ନ ଥାଏ। ବାହ୍ଯ ସ୍କୁଳଜଗତ ଏବଂ ଅନ୍ତରର ସୂକ୍ଷ୍ମ ଜଗତରେ ଯାହା କିଛି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ସେସବୁ 
ନିତ୍ୟ-ଆତ୍ମାଙ୍କର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ । ଦୁଃଖର କଥା, ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ପବିତ୍ର ଗ୍ରନ୍ଥର 
ଏପରି ଏକ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଶ୍ଲୋକକୁ ପଣ୍ତିତ ମାନେ ଅସାବଧାନତା ସହିତ ଏଡାଇ ଯାଇଥାନ୍ତି । 


ଶିକ୍ଷିତ ସମାଜ ସରଳ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରର ପ୍ରଶଂସା କରିଥାନ୍ତି, କାରଣ, ଧର୍ମ ଯାଜକମାନେ ବୁଦିମତ୍ତାର 
ସହିତ ତାଙ୍କ ଧର୍ମର ମୌଳିକ ସାମାଜିକ ନିୟମଗୁଡିକ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବ ଆରୋପ କରିଥାନ୍ତି । ପୂଥ୍ବବୀର 
ସମସ୍ତ ଧର୍ମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କେବଳ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ହି ସାମାଜିକ କର୍ତବ୍ୟ ଏବଂ ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ ନିୟମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 


॥ ୪୪୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୨ / ଅଧ୍ାୟ ୬ 


ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଉଦ୍ଧୃତି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଏ ନାହିଁ। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସମାଜ ପ୍ରତି ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ଭବ୍ୟ ଘୋଷଣା 
କରାଯାଇଛି ବିସ୍ତୃତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏହା ହେଉଛି ବାଇବେଲର ପ୍ରାଥମିକ ଉପଦେଶ “ ତୁମର ପଡୋଶୀମାନଙ୍କୁ 
ଭଲ ପାଅଂ'ର ବିଶଦ ବ୍ୟାଖ୍ୟା । 


ସୁଖଂ ବା ୟଦି ବା ଦୁଃଖଂ ସ ୟୋଗୀ ପରମୋ ମତଃ - ଅନ୍ୟର ସୁଖଦୁଃଖକୁ ନିଜର ସୁଖଦୁଃଖ 
ବୋଲି ମନେ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ଗୀତା ଅନୁସାରେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗୀ । ଅତି ଉକ୍କୃଷ୍ଟ ନୈତିକ ନିୟମ 
ହେଲା, “ ଅନ୍ୟ ପାଖରୁ ତୁମେ ଯେପରି ବ୍ୟବହାର ଆଶା କର, ଅନ୍ଯପରତି ସେହିପରି ବ୍ୟବହାର କର | ” 
କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ପକ୍ଷେ ଏହି ଉପଦେଶ ବଡ ଅପ୍ରୀତିକର । କାରଣ ସ୍ଵାର୍ଥପରତାବଶତଃ ସେ ଭାବେ, 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସେ କାହିକି ନିଜ ପରି ଭାବିବ ? ଅଜ୍ଞାନତା ଏବଂ ସହଜାତ ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ଯୋଗୁଁ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ସେ ଅନୈତିକ ଜୀବନଯାପନ ମାର୍ଗର ଅନୁସରଣ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରରୋଚିତ ହୁଏ। 


ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆମେ କାହିକି ଭଲ ପାଇବା, ସେ ବିଷୟରେ ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକମାନଙ୍କରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି। 
ଆତ୍ମ-ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର ପରେ ଯୋଗୀ ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟିକୁ ଆମ୍ବାଙ୍କର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଭାବରେ ଦେଖନ୍ତି । ତେଣୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ଭଲପାଇବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ନିଜର ଡାହାଣ ଗୋଡକୁ ଭଲ ପାଇବା କି ନାହିଁ- ଏହା କାହାରି ପାଇଁ ସମସ୍ୟା ହୁଏ 
ନାହି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟର ନିଜ ଶରୀର ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ହୋଇଥବା ଯୋଗୁଁ ଶରୀରର ସମସ୍ତ ଅଂଶକୁ ସେ 
ସମାନ ଭାବରେ ଭଲ ପାଏ। ଦାନ୍ତ ଯଦି ଅଜଣାତରେ ଜିଭକୁ କାମୁଡି ଦିଏ, ତେବେ ଦାନ୍ତକୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବା 
କଥା କେହି ଚିନ୍ତା କରିପାରେ ନାହିଁ । କାରଣ ଉଭୟ ଦାନ୍ତ ଏବଂ ଜିଭରେ ସେ ସମାନ ଭାବରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । 
ସେହିପରି ଆତ୍ମ-ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର ପରେ ସମଗ୍ର ନାମ- ରୂପର ସୃଷ୍ଟି ଆତ୍ମ- ସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସବୁ କାଳରେ, 
ସବୁ ସ୍ଥାନରେ କେବଳ ' ମୁଁ” (ଆତ୍ମା) ହି ବ୍ୟାପି ରହେ | 


ଆମ୍ବୈକତ୍ବ ଦର୍ଶନ କରିଥିବା ସିଦ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ହି ଗୀତାରେ ପରମ ଯୋଗୀ କୁହାଯାଇଛି । ସଂକ୍ଷେପରେ 
ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନୀରଷି ଦିବ୍ୟ କରୁଣାମୟ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ସେ ସମାଜକୁ ଦିଅନ୍ତି ଅଧ୍ରକ, ନିଅନ୍ତି 
କମ୍‌ | ସାରା ଜୀବନରେ ସେ ଯାହା ନଷ୍ଟ କରନ୍ତି, ତାଠାରୁ ଅଧକ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । ପ୍ରେମ ତାଙ୍କର ନିଃଶ୍ଵାସ- 
ପ୍ରଶ୍ଵାସ ଏବଂ କରୁଣା ତାଙ୍କର ଆଧାର । 


ଜୀବନ ପ୍ରତି ଯୋଗୀଙ୍କର ମନୋଭାବ, ଜଗତ ସହିତ ତାଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଶବ୍ଦ-ଚିତ୍ର ମାଧ୍ୟମରେ 
ବଣ୍ଠନା କରିବା ପରେ ସାଗ୍ରହ ଶ୍ରବଣ କରୁଥିବା ଶିଷ୍ୟ ନିଃସନ୍ଦେହ ଆକର୍ଷିତ ହେବ। କିନ୍ତୁ ବ୍ୟାବହାରିକ 
ବୁଦ୍ଧିସମ୍ପନ୍ନ ଅର୍ଜୁନ ଉକ୍ତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ନିଜକୁ ଅସମର୍ଥ ମନେ କରିଛନ୍ତି, ତେଣୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଛଳରେ 
ସେ ନିଜର ସନ୍ଦେହ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 


॥ ୪୪୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୩୩ 


ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଥ୍ଵବା ସମ୍ୟକ୍ଦର୍ଶନ ରୂପକ ଯୋଗ ଲାଭ କରିବା ତାଙ୍କ ପକ୍ଷେ କଷ୍ଟକର ଜାଣି 
ତାହା ଲାଭ କରିବାର ନିଶ୍ଚୟାମ୍ବକ ଉପାୟ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ପଚାରିଛନ୍ତି- 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 


ୟୋଏୟଂ ୟୋଗସ୍ତ୍୍‌ୟା ପ୍ରୋକ୍ତଃ ସାମ୍ୟେନ ମଧୁସୂଦନ । 
ଏତସ୍ୟାହଂ ନ ପଶ୍ୟାମି ଚଂଚଲତ୍ସାତ୍‌ ସ୍ଫିତିଂ ସ୍ମ୍ରରାମ୍‌ ॥୩୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଃ = ଯେଉଁ, ଅୟମ୍‌ = ଏହା, ୟୋଗଃ = ଯୋଗ, ତ୍ବୟା = ତୁମ ଦ୍ଵାରା, ପ୍ରୋକ୍ତଃ = 
କୁହାଗଲା, ସାମ୍ୟେନ = ସାମ୍ଯ, ମଧୁସୂଦନ = ହେ ମଧୁସୂଦନ, ଏତସ୍ୟ = ଏହାର, ଅହମ୍‌ 
= ମୁଁ, ନ = ନାହି, ପଶ୍ୟାମି = ଦେଖୁଛି, ଚଂଚଲତ୍ତାତ୍‌ = ଚଂଚଳତା ଯୋଗୁଁ, ସୁତିମ୍‌ = ସୁତି, 
ସ୍ତ୍ରିରାମ୍‌ = ସ୍ରିର, ଚିରସ୍ସାୟୀ। 


ଅନ୍ଵୟଃ ୧: ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ ! - ହେ ମଧୁସୁଦନ ! ୟ8 ଅୟଂ ୟୋଗଃ ତ୍ୟା ସାମ୍ୟେନ ପ୍ରୋକ୍ତଃ ଚଞ୍ଚଳତ୍ବାତ୍‌ 
ଅହଂ ଏତସ୍‌ଧ୍ପସ୍ତିରାଂ ସ୍ତ୍ରତିଂ ନ ପଶ୍ୟାମି ।୩୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଥର୍ଚ୍ୁନ କନ୍ଦିଳେ 
6ହ ମଧୁ/ସୁଦଳ / 6 ସାନ॥# 6ଯୋକ କିଷୟଣନ ଆପଣ କହିଲେ, ନନ ଚଞ୍ଚଳ ହୋଇଥିବ 
ଠନ୍ଦାଙ୍କୁ ର୍ୁଁ ଏହା ଅଧ୍ଧୁଶ ନ୍ୟୟନ଼ ଦେହୁଁଠାକୁ ନାନି /୨୨୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା ଓ: ଅତ୍ଯନ୍ତ ବ୍ଯାବହାରିକ ଦୃଷ୍ଟିସମ୍ପନ୍ନ ଆର୍ଯ୍ୟପୁରୁଷ ହୋଇଥୁବାରୁ କର୍ମପରାୟଣ ଅର୍ଚ୍ଚନ 
କୌଣସି ଆଦର୍ଶର କାବ୍ୟିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ମୋହିତ ହୋଇଯାଇ ନାହାନ୍ତି । ଜୀବନ ପାଇଁ ତାଙ୍କର 
ତୃଷ୍ଣା ଥିଲା। ତେଣୁ ସେ ଏକ ବାସ୍ତବଧର୍ମୀ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଛନ୍ତି, କାରଣ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ ଯେଉଁ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଜ୍ଞାନର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି, ତାହା ତାଙ୍କୁ ବ୍ୟବହାରୋପଯୋଗୀ ମନେ ହୋଇ ନାହି । 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଦୁଃଖସଂଯୋଗବିଯୋଗ ହି ହେଉଛି ଯୋଗ । ଏହା ଲାଭ 
କରିବାର ଉପାୟ ହେଉଛି ମନକୁ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ଆତ୍ମ- ସନ୍ଧାନରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରିବା | ମନ ଆମ୍ବ- 
ସ୍ଵବରୁପରେ ସ୍ଗ୍ଥର ହୋଇ ରହିଲେ ସତ୍ୟର ଅଞ୍ଞତାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଅହଂକାର ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ବିପରୀତ 
ଧାରଣା ସମାପ୍ତ ହୋଇ ସାଧକ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ- ଏହା ହି ହେଉଛି ତାଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 


ୟୋଃୟଂ ୟୋଗସ୍ତ୍ୁୟା ପ୍ରୋକ୍ତଃ ସାମ୍ୟେନ ମଧୁସୂଦନ ¬ ଯୋଗର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଲା ଜୀବନର ସମସ୍ତ 


ପ୍ରକାର ଆହ୍ବାନରେ, ପରସ୍ତଥତରେ ସମତ୍ବ ଭାବ ଲାଭ କରିବା। ନିଶ୍ଚିତଭାବରେ ଏହା ପ୍ରଶଂସନୀୟ, କିନ୍ତୁ 


॥ ୪୪୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ମନେ ହୋଇଛି ଯେ ବ୍ୟାବହାରିକ ବାସ୍ତବତା ଠାରୁ ଏହା ସର୍ବଥା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ହୋଇଥିବାରୁ କାବ୍ୟିକ 
କଳ୍ପନା ସଦୃଶ ବ୍ୟବହାରର ଅନୁପଯୋଗୀ | ସ୍ଥୁଳ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ତୀକ୍ଷ୍ଣ ମେଧା ଏହି ଯୁକ୍ତିରେ 


ଖୂଅ ଛିଡିଯିବାର ଦେଖୁ ପାରିଛି । ତାଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧ- ପ୍ରବଣ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ଏହି ଦୁର୍ବଳ ସ୍ଥାନରେ ଆଘାତ କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ- 
ଦର୍ଶନର ଅସାରତା ଅନାବୃତ୍ତ କରିଦେଇ ପାରିବ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି। 


ଏତସ୍ୟାହଂ ନ ପଶ୍ୟାମି ଚଂଚଲତ୍ସାତ୍‌ସ୍ଥିତିଂ ସ୍ମୁିରାମ୍‌ - କିଛି ପରିମାଣରେ ବିଦୂପ ସହିତ ଅର୍ଜୁନ 
ଏହି ସମତ୍ବ ଯୋଗର ବ୍ୟାବହାରିକତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି। ଅର୍ଜୁନ ଯେପରି ସାହସର 
ସହିତ ଗୁରୁଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ବୈଦାନ୍ତିକ ଶିଷ୍ୟର ମନୋଭାବର ବିଶେଷ ପରିଚୟ ଦିଏ | ଆଧ୍ଯାମ୍ନିକତାରେ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ସାଧକଙ୍କର ସନ୍ଦେହ ନିରାକରଣ କରିବା ଗୁରୁଙ୍କର ଦାୟିତ୍ବ । କିନ୍ତୁ ଉପଦିଷ୍ଠ 
ଦର୍ଶନ( ଜ୍ଞାନ) ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ଦୋଷ ଥ୍ଵବାର ମନେହେଲେ ପ୍ରଶ୍ଵ ପଚାରିବା ସମୟରେ ଶିଷ୍ୟ ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ 
କାରଣ ଦେଖାଇବା ଉଚିତ | ବିକ୍ଷେପ ଯୋଗୁଁ ମନ ସ୍ଵଭାବତଃ ଅସ୍ଥିର ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାର ସମତ୍ଵ ଭାବ 
ଅସମ୍ଭବ- ଏହା ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ସମସ୍ତ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । 


ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାବଧାନତାର ସହିତ ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଦର୍ଶନ (ଜ୍ଞାନ) ର ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । ମନର ସମତ୍ଵ 
ଭାବ ଲାଭ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି ନ କହି, ଏହି ଅନୁଭୂତିର ଚିରସ୍ପାୟୀତ୍ବ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେ ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି । ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା- ଅନେକ ବର୍ଷର ସାଧନା ଫଳରେ ଆତ୍ମାନୁଭବ ମିଳିପାରେ, କିନ୍ତୁ 
ଏହାର ସ୍ଥାୟୀତ୍ବ ହେବ କ୍ଷଣିକ । କ୍ଷଣକ ପାଇଁ ଆତ୍ମାଙ୍କର ପୂଣ୍ଠି ଅନୁଭୂତି ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମନର ଚିର- ଚଞ୍ଚଳ 
ସ୍ଵଭାବ ଯୋଗୁଁ ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଅନୁଭୂତିକୁ ସ୍ଥାୟୀ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ । 


ଗୁରୁଙ୍କର ଭାଷା, ବଚନ ଭଙ୍ଗୀ, ଶବ୍ଦ ନିର୍ବାଚନ ଅରୁନ କିପରି ଭାବରେ ଅନୁକରଣ କରିଛନ୍ତି, 
ଏଠାରେ ତାହା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବା କଥା। ମନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ଯେଉଁ ବିଶେଷଣ ବ୍ଯବହାର 
କରିଛନ୍ତି, ୨ ୬ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ନିଜେ ତାହା ବ୍ୟବହାର କରିଥିଲେ | 


|॥ ୪୫୦ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୩୪ 


ନିଜର ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଅଧ୍ଵକତର ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି- 


ଚଞ୍ଚଲଂ ହି ମନଃ କୃଷ୍ଣ ପ୍ରମାଥୁ ବଲବଦ୍‌ଦୂଢ଼ମ୍‌ । 
ତସ୍ୟାହଂ ନିଗ୍ରହଂ ମନ୍ୟେ ବାୟୋରିବ ସୁଦୁଷ୍କରମ୍‌ ॥୩୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଚଞ୍ଚଲମ୍‌ = ଚଞ୍ଚଳ, ହି = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ମନଃ = ମନ, କୃଷ = ହେ କୃଷ୍, ପରମାଥ = ବିକ୍ଷୁରୁ, 
ବଲବତ୍‌ = ବଳବାନ୍‌, ଦୃଢ଼ମ୍‌ = ଦୃଢ଼, ତସ୍ୟ = ତାହାର, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ନିଗ୍ରହମ୍‌ = ନିଗ୍ରହ, 
ସଂଯମ; ମନ୍ୟେ = ମନେକରେ, ବାୟୋଃ = ବାୟୁ, ଇବ = ପରି, ସୁଦୁଷ୍ରମ୍‌ = କଷ୍ଟକର | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ କୃଷ୍ଣ ! ମନଃ ହି ଚଞ୍ଚଳଂ ପ୍ରମାଥ୍ର ବଳବତ୍‌ ଦୃଢ଼ଂ, ଅହଂ ତସ୍ୟ ନିଗ୍ରହଂ ବାୟୋଃ ଇବ 
ସୁଦୁଷ୍କରଂ ମନ୍ୟେ ।୩୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : £ କୃର୍ଷ/ ଏହି ମନ ନିଜ୍ିତ କବଳନ ଥନ୍ନିନ, ବିଯୁଲ୍‌ଧ, କ଼ୃଢ଼ ଏବଂ ଥନମନାୟ / 
ଏହାର ନିନ୍ଚନ(ନଂଘମ) କଳିକା କମ୍ପୂକ୍ୁ ନିନ୍ରନ କନିକ/ ମନି କଵଳନ ବୋଳି ନୁଁ ମନେ 
କ6ଜେ //??୪୮// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଉକ୍ତିରେ ପ୍ରକାଶ ପାଉଥୁବା ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଅସହାୟତାରେ ଏକପ୍ରକାର ଘନିଷ୍ଠତା, 
ପ୍ରେମ, ସମର୍ପଣ ଏବଂ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନର ଭାବ ରହିଛି | ଛନ୍ଦବନ୍ଧ ଭାବରେ ମନର ଆବେଗକୁ ଏପରି 
ପ୍ରକାଶ କରିବା ସଂସ୍ଫୃତ ସାହିତ୍ୟରେ ସଚରାଚର ଦେଖା ଯାଇଥାଏ। 


ଚଞ୍ଚଲଂ ହି ମନଃ କୃଷ୍ଣ ପ୍ରମାଥ୍ର ବଲବଦ୍‌ଦୂୃଢ଼ମ୍‌ - ଆଧୁନିକ ଚିନ୍ତାଧାରାର ବ୍ୟକ୍ତି ଆମର ପବିତ୍ର 
ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କର ନିନ୍ଦା କରିବା ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କର ଗୁରୁତ୍ବ ଓ ସୂଚନା ବୁଝିବା ପାଇଁ ଜଣେ ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକଙ୍କର 
ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବା ମଧ୍ଯରେ ଆକାଶ ପାତାଳର ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି। ନିଜ ଅନୁଭୁତିରୁ ଅର୍ଜୁନ ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ ମନ 
ହେଉଛି ବିକ୍ଷୁବ୍ଘଭ ବଳବାନ୍‌ ଏବଂ ଦୃଢ଼ । ତେଣୁ ଏହାକୁ ଶାନ୍ତ କରିହେବ ନାହି। 


ମୟ ନ୍ଦ ମ୍‌” ୬". 


ପ୍ରମଥନଶୀଳ, ବଳବାନ୍‌ ଏବଂ ଦୃଢ଼- ଏହି ତିନିଗୋଟି ଶବ୍ଦ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ତ୍ବପୂର୍ଣ୍ର ଏବଂ ଭାବଗର୍ଭକ | 
ବୂତ୍ତି ପ୍ରବାହର ଦୃତ ଗତି ଏବଂ ଏହା ଦ୍ଵାରା ଉତ୍ପନ୍ନ ଅସ୍ତିରତା ଓ ବିକ୍ଷେପର ଲହରୀ “ ପ୍ରମାଥୁ” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ମନ ବିକ୍ଷୁର୍ଧ ହେବା ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ବଳବାନ୍‌ ମଧ୍ଯ। ଦ୍ରୁତ ଗତିର ବୂଭି 
ପ୍ରବାହ ଇଷ୍ଟ ବିଷୟ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇ ଏହା ଲାଭ କରିବା ପରେ ଏହି ବିଷୟ ସହିତ ଦୃଢ଼ 
ଆସକ୍ତିରେ ବାନ୍ଧିହୋଇ ଏତେ ବଳବାନ ହୋଇଯାଏ ଯେ, ତା'କୁ ସେହି ବିଷୟରୁ ଅଲଗା କରିବା କଷ୍ଟକର 
ହୋଇପଡେ । ମନର ତୃତୀୟ ଲକ୍ଷଣ ହେଲା ଦୃଢ଼ତା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵେଚ୍ଛଚାଚାରୀ ମନ ଥରେ କୌଣସି ବିଷୟର 
ଚିନ୍ତନ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ, ଏହି ବିଷୟ-ଚିନ୍ତନରୁ ମନକୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ଧ୍େୟ ବସ୍ତୁଠାରେ ନିବିଷ୍ଟ କରିବା 


| ୪୫୧ | 


ଶ୍ଳୋକ ୩୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ସହଜ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭ ସମୟରେ ଧ୍ୟାନସାଧନା ନିମିତ୍ତ ଭଗବାନ ଯେଉଁ ଉପାୟର 
ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି, ତାହା ମନେ ରଖୁବା କଥା| 


ତସ୍ୟାହଂ ନିଗ୍ରହଂ ମନ୍ୟେ ବାୟୋରିବ ସୁଦୁଷ୍କରମ୍‌ - ମନର ଶକ୍ତି ଏବଂ ଗତି, ଭେଦକତା ଏବଂ 
ବ୍ୟାପକତାକୁ ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୃତ “ ବାୟୁ 'ର ଉପମାଠାରୁ ଅଧ୍ରକ ସୁନ୍ଦର ଏବଂ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଶୈଳୀରେ 
ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇ ପାରି ନ ଥାନ୍ତା | ଦୃଢ଼, ବଳବାନ୍‌,  ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ଏବଂ ଅସ୍ଥିର ମନକୁ କିପରି ବଶ କରାଯାଇ 
ପାରିବ, ଅର୍ଜୁନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପାଖରୁ ତାହା ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଛନ୍ତି । ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧୁସୂଦନ 
ନାମରେ ସମ୍ବୋଧନ କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ତାଙ୍କର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁପରିଚିତ ନାମ “ କୃଷ୍ଣ” ଦ୍ଵାରା ସମ୍ବୋଧନ 
କରିଛନ୍ତି । ଏହି ସମ୍ବୋଧନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୁକ୍ତ, କାରଣ ' କୃଷ୍‌! ଶବ୍ଦରୁ “ କୃଷ୍ଣ” ଶବ୍ଦର ଉପଭି - ଏହାର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ଆତ୍ମାନୁଭବୀ ଭକ୍ତଙ୍କର ସମସ୍ତ ଦୋଷ ଅର୍ଥାତ ବାସନାକୁ ଯିଏ କର୍ଷଣ କରନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ନଷ୍ଟ କରନ୍ତି | 


ସ୍ଵପ୍ନରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ହତ୍ୟା କରିଥିବା ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ଜାଗ୍ରତ ହେବାକ୍ଷଣି ତାର ରକ୍ତରଞ୍ଜତ ହାତ ଏବଂ 
କଳଙ୍କର କାଳିମା ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ନିର୍ମିଳ ହୋଇଯାଏ। ସେହିପରି ଆତ୍ମାଙ୍କର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଲେ ମନ 
ଏବଂ ଏହାର ଆକ୍ରମକ ପ୍ରବୃତ୍ତିଥ। ବାସନା ଏବଂ ଏହାର ଅତ୍ୟାଚାର, ବୁଦିି ଏବଂ ଏହାର ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ସା, ଶରୀର 
ଏବଂ ଏହାର କ୍ଷୁଧା-ଏସବୁ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ, ଦାର୍ଶନିକ କବି ମହଷି ବ୍ଯାସଦେବ ଅବିନଶ୍ବର 
ମହାଭାରତରେ ବୃନ୍ଦାବନର ମୁରଲୀଧର କୃଷ୍ଣ ଭାବରେ ଏହି ଅନ୍ତରାମ୍ବାଙ୍କୁ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । ବର୍ଣ୍ଣନା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
କୌଣସି ବିଶେଷ ଗୁଣକୁ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏକ ବିଶେଷ ସଂଜ୍ଞା ପ୍ରଦାନ କରିବାର କଳା ହେଉଛି 
ସଂସ୍କୃତ ଭାଷାର ନିଜସ୍ଵ ଏବଂ ଏକ ବିଶେଷତ୍ବ । ବିଶ୍ଵର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଭାଷାରେ ଏହା ଦେଖାଯାଏ ନାହି। 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ସ୍ଵୀକାର କରି, ଅଜେୟ ମନକୁ ବଶରେ ରଖବାର ଉପାୟ ଅଛି ବୋଲି ପ୍ରମାଣ 
କରିବାକୁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


॥ ୪୫୨ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୩୫ 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 


ଅସଂଶୟଂ ମହାବାହୋ ମନୋ ଦୁର୍ନିଗ୍ରହଂ ଚଲମ୍‌ | 
ଅଭ୍ୟାସେନ ତୁ କୌନ୍ତେୟ ବୈରାଗ୍ୟେଣ ଚ ଗୂହ୍ଯତେ ॥୩୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅସଂଶୟମ୍‌ = ନିଃସନ୍ଦେହ, ମହାବାହୋ = ହେ ମହାବାହୁ, ମନଃ = ମନ, ଦୁର୍ନିଗ୍ରହଂ = 
ସଂଯମ ( ନିଗ୍ରହ) କରିବା କଷ୍ଟକର, ଚଲମ୍‌ = ଚଞ୍ଚଳ, ଅଭ୍ୟାସେନ = ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା, ତୁ = 
କିନ୍ତୁ କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୁନ୍ତୀପୁତ୍ରଚ ବୈରାଗ୍ୟେଣ = ବୈରାଗ୍ୟ ଦ୍ଵାରା, ଚ = ଏବଂ, 
ଗ୍ୃହ୍ୟତେ = ବଶ କରିହେବ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ ! ହେ ମହାବାହୋ ! ମନଃ ଦୁନିଗ୍ରହଂ ଚଳଂ (ଇତି) ଅସଂଶୟଂ | ହେ 
କୌନ୍ତେୟ । (ଇଦଂ) ଅଭ୍ୟାସେନ ତୁ ବୈରାଗ୍ୟେଣ ଚ ଗୃହ୍ୟତେ ।୩୫। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 
ଝଁ/ ଜନକ କହିନେ 
6 ମହଚୁ/ ନନ ନଛଛି ରଞ୍ଚଳ ଏବଂ ଏହାକୁ ସଂପନମ କରିବା କଖଳନ, ଏଥିନେ 
ସଣଦହ ଲକି/ କିଛୁ £ କୁଛନ୍ତୁଠ / ଥନ୍ୟାସ ଏବଂ 6କିଲାର୍ୟ ଭୂରା ଏହାକୁ କଣ କଣାପାନଦ 
ଜବ //7?୫// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଚିର ପ୍ରସିଦ୍ଧ (ଅମର) ନାଟ୍ଯକାର ବ୍ୟାସଦେବ ଦାର୍ଶନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମୟରେ 
ମଧ୍ଯ ମୁହୂର୍ତକ ପାଇଁ ତାଙ୍କର କାବ୍ୟିକ ପ୍ରତିଭାରୁ ବିସ୍ୃତ ହୋଇନାହୀନ୍ତି । ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ଦାର୍ଶନିକ 
କବି ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କର ଅତୁଳନୀୟ ମହିମା। ଗୀତାର ଏହି ମୁହୂର୍ତରେ ଯେଉଁ ନାଟକୀୟତାର ସମ୍ଭାବନା 
ରହିଛି, ତାହା ଅନ୍ୟ କୌଣସି କଳାକାରଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଏଡ଼ାଇ ଯାଇପାରେ, କିନତୁ ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କର ନୁହେ | 
ବାସ୍ତବରେ ଏହି ସୁନ୍ଦର ମୁହୂର୍ଭଗୁଡିକ ଏପରି ମହାନ ଭାବରେ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଲାଭ କରିଛି ଯେ ମୋଟ 
ଉପରେ ଗୀତା ବୁଝିପାରୁ ନ ଥବା ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଏଥୁରେ ମୋହିତ ହୋଇଯିବେ। 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭଲଭାବେ ଜାଣିଥିଲେ; ସେ ଥୁଲେ ଜଣେ ବୀର ଯୋଦ୍ଧା, କର୍ମଶୀଳ 
ବ୍ଯକ୍ତି, ସାହସୀ ଏବଂ ବାସ୍ତବବାଦୀ ପୁରୁଷ। ଏପରି ଅସାମାନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ଗୁରୁ-ଉପଦିଷ୍ଟ 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ସହିତ ଏକମତ ହୋଇ ଏହାର ସତ୍ୟତା ବା ବ୍ୟାବହାରିକତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କଲେ 
ଗୁରୁଙ୍କଠାରେ ମଧ୍ଯ ମନର ଭାରସାମ୍ୟ ଏବଂ ଶିଷ୍ୟଙ୍କର ବିଦ୍ରୋହୀ ବୁବିକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଏବଂ ବୁଝାଇବା 
ପାଇଁ ଅସାଧାରଣ କ୍ଷମତା ଥବା ଆବଶ୍ୟକ | ଗୀତାରେ ଏହି ସନ୍ଧିକ୍ଷଣର ସାରାଂଶ ସ୍ଥିତି ହେଲା- ଭଗବାନଙ୍କ 


॥ ୪୫୩ | 


ଶ୍ଳୋକ ୩୫ / ଅଧ୍ଯାୟ ୬ 


ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ ମନ ସ୍ତିର ହେଲେ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ଲାଭ କରାଯାଏ, ଆଉ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ଯ ହେଲା, 
“ ଚଞ୍ଚଳ ମନ ସ୍ତ୍ର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହି । ” 


ଅସଂଶୟଂ ମହାବାହୋ ମନୋ ଦୁର୍ନିଗ୍ରହଂ ଚଲମ୍‌ - ଆତ୍ମାନୁଭୂତିର ସମ୍ଭାବନା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନ ଯୁକ୍ତି କରିଛନ୍ତି। ମନର ସୁକ୍ଷ୍ମ ରାଜ୍ୟରେ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥିବାରୁ ବାହ୍ୟ 
ଜଗତରେ ଏହାକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବା ଅସମ୍ଭବ । ବୈଷୟିକ ବିଜ୍ଞାନରେ ବିଜ୍ଞାନର ସମସ୍ତ ଯୁକ୍ତି ଗବେଷଣାଗାରରେ 
ପ୍ରମାଣ କରାଯାଇ ପାରିବ | କିନ୍ତୁ ଦୁଇଜଣ ସଂଗଠିତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅଧ୍ଯାତ୍ନର- ବିଦ୍ୟା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସମ୍ପାଦିତ 
ହେଉଥରବାର ଯୁକ୍ତିତର୍କ ସାବଧାନତାର ସହିତ ପରିଚାଳିତ କରିବାକୁ ହେବ। ପ୍ରତିପକ୍ଷର ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା 
ବୁଝି ପାରିବା ବ୍ୟକ୍ତି ହି ପ୍ରକୃତ ଦିଗ୍ଦର୍ଶକ | ଅପରର ବୁଦିକୁ ଉପଯୁକ୍ତ ମାର୍ଗରେ ପରିଚାଳିତ କରିବା କାଠ 
କାଟିବା ବା ମାଟି ହାଣିବାର କାର୍ଯ୍ୟ ପରି ସହଜ ନୁହେଁ, ରନ କାଟିବା ପରି ଏହା ବଡ କଷ୍ଟକର କାର୍ଯ୍ୟ- 
ସାବଧାନତାର ସହିତ ସଂପାଦନ କରିବାକୁ ହେବ । 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପରି ସମର୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତି କୌଣସି ବିଚାରକୁ ମନରେ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ ତାଙ୍କୁ 
ବୁଝାଇବାର ସର୍ବୋତ୍ତମ ଉପାୟ ହେଲା, ପ୍ରଥମରୁ ତାଙ୍କର ବିଚାରକୁ ମାନିନେବା| ଦାର୍ଶନିକ ଶାସ୍ତ୍ରାର୍ଥରେ 
ସଫଳତାର ରହସ୍ୟ ହେଲା, “ ବିଜୟ ନିମିତ ସନ୍ଧି,, ଏବଂ ବିଶେଷକରି ଅଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକିଙ୍କ ନିମିତା ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଭାବେ ଏପରି ପରିସ୍ଥିତିରେ । ଏହିପରି ଭାବରେ ମହାନ୍‌ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ, ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ 
 ଅସଂଶୟ 'କହି ପ୍ରଥମ ଶବ୍ଦରୁ ହି ନିଜର ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପ୍ରତିପକ୍ଷକୁ ନିରସ୍ତ୍ କରି ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ “ ମହାବାହୋଂ 
ସମ୍ବୋଧନ କରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଅଭିମାନକୁ ଜାଗ୍ରତ କରି ଦେଇଛନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ଯେ ମନ 
ହେଉଛି ଅବାଧ୍ଯଃ ବଳଶାଳୀ, ଦୃଢ଼ ଏବଂ ଚଞ୍ଚଳ, ଏବଂ ଏହାକୁ ସଂଯତ କରିବା ବଡ କଷ୍ଟକର । ତେଣୁ 


ମନର ସ୍ଥାୟୀ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ସମତା “ ସହଜରେ ' ଲାଭ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହି | 


ଏହି ସ୍ଵୀକାରୋକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନ ଆତ୍ମଂପ୍ରସାଦ ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି। ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ଜଣେ 
ମହାବାହୁ ଯୋଦ୍ଧା ବୋଲି ସ୍ମୁରଣ କରାଇ ଦେବାରୁ ସେ ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରିଛନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଏହି ଉକ୍ତିରେ ନିହିତ ଥୁବା ବ୍ୟଙ୍ଗ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । ଦୁଷ୍କର ଏବଂ ଅସାଧ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ଦେଖାଇବାରେ ହିଁ ମହାବାହୁଙ୍କର 
ସଫଳତା, ନିଜ ବଗିଚାରୁ ଫୁଲ ତୋଳି ପାରିଛନ୍ତି ବୋଲି କହିବାରେ ତାଙ୍କର ଗୌରବ ନାହି । ମନ ଏକ 
ମହାନ୍‌ ଶତ୍ରୁ ଏଥ୍ବରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି, କିନ୍ତୁ ଶତ୍ରୁ ଯେତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେବ, ତା'ଉପରେ ବିଜୟ ଲାଭ 
ସେତିକି ମହାନ୍‌ ହେବ। ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସାବଧାନତାର ସହିତ ଏପରି 
ବଛାବଛା ଉପଯୁକ୍ତ ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି । ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମନ ଶାନ୍ତ ଏବଂ ସ୍ଥିର ହୋଇପାରିବ । 
“ ହେ କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର। ମନକୁ ବଶ କରାଯାଇ ପାରିବ ”- ଶ୍ଳୋକରେ ଏହା ହି ହେଉଛି ଶେଷ କଥା ପ୍ରଥମେ 
ପ୍ରଥମେ ଅଭ୍ୟାସ ଏବଂ ବୈରାଗ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ମନକୁ ବଶ କରିହେବ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଏହାକୁ ଆମ୍ବସ୍ଥ 
କରିହେବ | ଗୀତାରେ ଏହାହି ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ଦୃଢ଼ ଆଶ୍ଵାସନାପୁର୍ଣ୍ଣ ଘୋଷଣା । 


|॥ ୪୫୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୩୫ 


ଅଭ୍ୟାସେନ ତୁ କୌନ୍ତେୟ ବୈରାଗ୍ୟେଣ ଚ ଗୃହ୍ଯତେ - ବାହ୍ୟ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଏବଂ 
କର୍ମଫଳ ବିଷୟକ ତୃଷ୍ଣା- ଏହି ଦୁଇ କାରଣରୁ ମନରେ ବିକ୍ଷେପ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ବିକ୍ଷେପ ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଯୋଗୁଁ 
ମନକୁ ସଂଯତ କରିବା କଷ୍ଟକର ହୋଇପଡେ । ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାଯ୍ଯଙ୍କ ମତରେ ଅଭ୍ୟାସର ଅର୍ଥ ହେଲା: 
“ ଧେୟ ବିଷୟକ ଚିତ୍ତବୃଭିର ପୁନରାବୂଭି |” ସାଧାରଣତଃ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ ସମୟରେ ମନରେ ବାରମ୍ବାର ଇଚ୍ଛା 
ଦେଖାଦେଉଥୁବାରୁ ଏକ ପ୍ରକାରର ବୂଭି ପ୍ରବାହ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇ ମନ ଅନ୍ୟମନସ୍କ ହୋଇଯାଏ । ପରିଣାମତଃ 
ମନ ଧ୍ଷେୟ-ବସ୍ତୁ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ବିଷୟରେ ପୁନଃପୁନଃ ବିଚରଣ କରିବାକୁ ଲାଗେ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିର ଆନ୍ତରିକ 
ଭାରସାମ୍ୟ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଛିନ୍ନଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । 


ଏହି ଦୃଷ୍ଟରୁ ଦେଖ୍ବଲେ ଅଭ୍ୟାସ ବୈରାଗ୍ୟକୁ ଦୂଢ଼ କରେ ଏବଂ ବୈରାଗ୍ୟ ଅଭ୍ୟାସକୁ ଦୃଢ଼ କରେ । 
ଉଭୟ ଦୃଢ଼ ହେଲେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ସଫଳତା ମିଳିଥାଏ | 


ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଗ୍ରନ୍ମାନଙ୍କରେ ବ୍ୟବହୃତ ଶବ୍ଦମାନଙ୍କର କ୍ରମ ଦିଗରେ ଧ୍ଯାନ ଦେବା ଦରକାର, କାରଣ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଅନୁସାରେ ଅବରୋହଣ କ୍ରମରେ ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର କରା ଯାଇଥାଏ । ସାଧକ ମନରେ ବେଳେବେଳେ 
ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉଦୟ ହୁଏ ଯେ ମନରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ବୈରାଗ୍ୟ ଆସିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କ”ଣ ସେ ଅପେକ୍ଷା କରିବ 
କିମ୍ବା ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ ଆରମ୍ଭ କରିଦେବ ? ଅଭ୍ୟାସ ଆରମ୍ଭ କରିବା ପୁର୍ବରୁ ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଲୋକ ଅଯଥାରେ 
ବୈରାଗ୍ୟର ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରନ୍ତି । ଗୀତାରେ ଅଭ୍ୟାସକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଦିଆ ଯାଇଛି ଯେ, ବୀଜ 
ନ ବୁଣି ଫସଲ ଅମଳ କରିବା ପରି ଏପରି ପ୍ରତୀକ୍ଷା ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ | 


ଜୀବନକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି, ଅନୁଭୁତିମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ବିଚାର କରି ଜୀବନରେ ଆମେ କ'ଣ କଲୁ 
ଏବଂ ଜୀବନରୁ କ'ଣ ପାଇଲୁ- ଏ ବିଷୟରେ ଲକ୍ଷ୍ଯ ରଖୁବା କଥା | ଯଦି ଆମେ ଜାଣି ପାରିବା ଯେ ଲାଭ 
ଅପେକ୍ଷା କ୍ଷତି ବେଶୀ ହୋଇଛି, ତେବେ ସ୍ବାଭାବିକ ଭାବେ ଆମେ ଚିନ୍ତା କରିବା ଯେ ଜୀବନକୁ କିପରି 
ଭାବରେ ସୁନିୟୋଜିତ ଢ଼ଙ୍ଗରେ ବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରାଯାଇ ପାରିବ ଏବଂ ଅଧ୍ରକାଧ୍ଵକ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରାଯାଇ 
ପାରିବ। ଏହି କ୍ରମରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ଧୟନ ଆରମ୍ଭ ହେବ। ଏହା ଆମକୁ ଜୀବନାଦର୍ଶର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ, ନୈତିକ 
ମୁଲ୍ୟର ଜ୍ଞାନ, ଆମ୍ର-ସଂଯମର ଆନନ୍ଦ, ଆମ -ବିକାଶର ଭଲ୍ଲାସ ଏବଂ ଅହଂକାରର ପରିଚ୍ଛିନ୍ତାରେ ହେଉଥିବା 
ଆତ୍ମବଡିମାର ସଙ୍କେତ ଦେବ। 


ଆମର ଜୀବନ ପଦ୍ଧତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଚେତନ ହେବା ମୁହୂର୍ଭରୁ ହି “ ଅଭ୍ୟାସଂର ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ। 
ଏହାର ଫଳସ୍ବରୂପ ସହଜ, ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ ଯେଉଁ ଅନାସକ୍ତିର ଭାବ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ତାହା ହି ବାସ୍ତବ ଏବଂ 
ସ୍ଥାୟୀ ବୈରାଗ୍ୟ । ଅନ୍ୟଥା ବୈରାଗ୍ୟ ମୁଢ଼ ଆତ୍ମ-ନିଗ୍ରହ ଜୀବନର ମିଥ୍ୟା ପ୍ରଦର୍ଶନ ମାତ୍ର। ଏହା ମନୁଷ୍ୟର 
ଆତ୍ମାକୁ ସଙ୍କୁଚିତ କରିଦିଏ। କେବଳ ଏତିକି ନୁହେ, ମନୁଷ୍ୟର ବୁଛିକୁ ଏପରି ବିକୃତ କରିଦିଏ ଯେ ସେ 


॥ ୪୫୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୬ / ଅଧ୍ାୟ ୬ 


ଉନ୍ମାଦ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କଷ୍ଟଦାୟକ ମାନସିକ ରୋଗର ଶିକାର ହୋଇଯାଏ । ବିବେକର ଅଭ୍ୟାସରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ବୈରାଗ୍ୟ ହି ଆମ୍ବିକ ଉନ୍ନତିର ସାଧନ, ନିଜେ ନିଜଆଡୁ କୌଣସି ଜିନିଷ ତ୍ୟାଗ କର ନାହି । ବୌଦ୍ିକ 
ପରିପକ୍ଵତା ଏବଂ ମହତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟର ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା, ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ଜୀବନର ଘଟଣାର ଉଚିତ 
ମୂଲ୍ୟାୟନ ଦ୍ଵାରା ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ସ୍ଵତଃ ଚାଲିଯିବ । ଜୀବନରେ ସମ୍ୟକ୍‌ ଅଭ୍ୟାସ ଏବଂ ସ୍ଥାୟୀ ବୈରାଗ୍ୟ 
ଆସିଗଲେ, ଅନ୍ୟ ବିକ୍ଷେପର କାରଣର ଅଭାବରେ ମନ ନିଜ ବଶରେ ଆସିଯିବ ଏବଂ ତା'ପରେ ଏହା 


କେବଳ ଏକମାତ୍ର ଦୁନିଆକୁ ଜାଣିବ, ଯାହା ହେଉଛି ପ୍ରଶାନ୍ତି ଓ ସମତାର ଦୁନିଆ ।* 
ତେବେ ଆମ୍ମ-ସଂଯମହୀନ ବ୍ଯଲ୍ରିର କଣ ହେବ ? 


ଅସଂୟତାମତ୍ମନା ୟୋଗୋ ଦୁଷ୍କାପ ଇତି ମେ ମତିଃ । 
ବଶ୍ୟାତ୍ମନା ତୁ ୟତତା ଶକ୍ୟୋଃବାପ୍ତୁମୁପାୟତଃ ॥୩୬॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ :ଓ ଅସଂୟତାତ୍ମନା = ଅସଂଯତ ମନର ବ୍ଯକ୍ତିଥ ୟୋଗଃ = ଯୋଗ, ଦୁଷ୍ମାପ = ଲାଭ କରିବା 
କଷ୍ଟକର, ଇତି = ଏହିପରି, ମେ = ମୋର, ମତିଃ = ମତ, ବଶ୍ୟାତ୍ମନା = ଆମ୍ବସଂଯମୀ 
ଦ୍ବାରା, ତୁ = କିନ୍ତୁ, ୟତତା = ଯତ୍ନଶୀଳ ବ୍ଯକ୍ତି ଦ୍ଵାରା, ଶକ୍ୟଃ = ସମ୍ଭବପର, ଅବାପୁମ୍‌ = 
ଲାଭ କରିବାକୁ, ଉପାୟତଃ = (ଉପଯୁକ୍ତ) ଉପାୟ ଦ୍ଵାରା | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ୟୋଗଃ ଅସଂୟତାମ୍ବନା ଦୁଷ୍ପାପଃ ତୁ ୟତତା ବଶ୍ୟାମ୍ବନା ଉପାୟତଃ ଅବାପ୍ତୁଂ ଶକ୍ଯଃ ଇତି 
ମେ ମତିଃ ।୩୬। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6ମଂ ମଜଣନ ଥସଂନୀମ/ କଛି ଭୂ ଯୋର ଲାଜ କଳିକା କଣ୍ଜଳର, କିନ୍ତୁ ସଂଙରମୀ 
ନ୍ଦନୂର୍ଖୀଳ କଚ୭ (ଚିଜ) ଜମୀୟ ଦୁ ଏରା ଲମକ କଳି ଯୀଜିବ /୨୩୧୬୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ଅଭ୍ୟାସ ଉପରେ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଜୋର ଦିଆଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ଅଭ୍ୟାସ କ'ଣ, 
ପରୋକ୍ଷରେ ମଧ୍ଯ ସେ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । କୌଣସି ଶବ୍ଦର ପରିଭାଷା, ତର୍କ ବା 
ଯୁକ୍ତିର ଅଭାବରେ କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଗ୍ରନ୍ଥ ସ୍ଵୟଂସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହି । ଆଲୋଚ୍ୟ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅଭ୍ୟାସର ଅର୍ଥ ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ଦେଇଛନ୍ତି | 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏ ଉକ୍ତି ସତ୍ୟ, ତଥାପି ମହାପୁରୁଷ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ସ୍ଵ ମତକୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ 
ଗ୍ରନ୍ଦୁର ପ୍ରାଧ୍ଧକୃତ ବାକ୍ୟ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିବାର ସାହସ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ । ଧର୍ମର କୌଣସି ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର 


* ନମ ଥମ ` 6 ୯ ଶୀ ଶଷ୍ଜୋଳ, ଵଵ ଥୟ ?7୨ଜମ 6ଣଖ୍ଳଳ 


॥ ୪୫୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୩୬ 


ଅତି ବେଶୀରେ ତାଙ୍କର ମତାମତ କେବଳ ପ୍ରକାଶ କରି ପାରିବେ । ନିଜର ବିଶେଷ ମତ, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏବଂ 
ତର୍କ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅନୁଭୂତି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ପ୍ରତ୍ୟୟ ପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରାଧାୟୀ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିମାନ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଅଧ୍ଧକାର ରହିଛି । କିନ୍ତୁ ଏହି ମତାମତର ପରିବର୍ତନ ହୋଇପାରେ । ସମୟାନୁସାରେ ଏହି 
ମତାମତର ମୁଲ୍ୟାୟନ କରୁଥିବା ମନର ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥୁବାରୁ ଏହି ମତାମତ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ଭିତ ହେଉଛି | 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟ, ମହମ୍ମଦ, କୃଷ୍ଣ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ମତାମତ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆପାତ ପୂଥକ୍‌ ଧର୍ମରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । 
କିନ୍ତୁ ସଂସ୍କୃତରେ ଯାହାକୁ ଧର୍ମ କୁହାଯାଏ, ଏ ସମସ୍ତଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ସେହି ମୌଳିକ ସତ୍ୟ ରହିଛି । 


ଅସଂୟତାମ୍ବନା ୟୋଗୋ ଦୁଷ୍ପାପ ଇତି ମେ ମତିଃ - ଗୀତା ରଚୟିତାଙ୍କ ମତରେ ଅସଂଯତ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିକ୍ଷିପ୍ତ (ବିଘଟିତ) ମନ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିସ ସାଧନା ନିମିତ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ସଚ୍ଚାଗତା, 
ଉତ୍ସାହ ଏବଂ ସାମର୍ଥ୍ୟର ଅଭାବ ରହିଥାଏ, ଏବଂ ଏହି କାରଣରୁ ସେ ଆତ୍ମସାକ୍ଷାତ୍‌୍କାରର ଶିଖର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପହଞ୍ଚ ପାରେ ନାହିଁ । ସେଥ୍ଵପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି, “ ଅସଂଯତ ପୁରୁଷ ପକ୍ଷେ ଯୋଗ ଲାଭ କରିବା କଷ୍ଟକର ” | 


ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଶାରୀରିକ ସୁଖରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇ ବିଷୟମାନଙ୍କର ଦାସ ହୋଇଯାଏ, କିମ୍ବା, 
କାମୁକ ମନ ଗାଉଥିବା ମୃତ୍ୟୁ ଗୀତର ଶୋକ ତାନରେ ନୃତ୍ୟ କରେ, କିମ୍ବା ମଦମତ୍ତ ବୁଦିର ବିକୃତ, 
ଦୁଷ୍ଟ ଏବଂ ଅନ୍ତହୀନ ଇଚ୍ଛା ପୁରଣ କରିବା ପାଇଁ ଘୁରିବୁଲେ- ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ସତ୍ୟାଳୟରେ ପହଞ୍ଚୁବା ପାଇଁ 
ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତିର ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ବା ସ୍କୁଭ୍ଭି ନ ଥାଏ। 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ଉଚିତ ଭାବରେ ସଂଯତ ନ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନର ବିକ୍ଷେପ ଶାନ୍ତ ହେବ ନାହିଁ। 
ଶ୍ରବଣ, ମନନ ଏବଂ ନିଦିଧ୍ଯାସନ ପାଇଁ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ମନ ଉପଯୁକ୍ତ ସାଧନ ନୁହେଁ, ଏବଂ ଏହି ତିନିଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ 
“ଆବରଣ ଶକ୍ତି' ଅପସାରିତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି | ତମୋଗୁଣ ଯୋଗୁଁ ଆବରଣ ଏବଂ ରଜୋଗୁଣ ଯୋଗୁଁ 
ବିକ୍ଷେପ ହୋଇଥାଏ । ଆମେ ଜାଣି ସାରିଛୁ ଯେ ଏହି ଦୁଇ ଗୁଣକୁ ବଶ ନ କଲେ ସାଧକକୁ ସନ୍ତ୍ରଗୁଣର 
ପ୍ରଭାବ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେବ ନାହି।* 


ବଶ୍ୟାମ୍ବନା ତୁ ୟତତା ଶକ୍ୟୋଃବାପ୍ତୁମୁପାୟତଃ - ଆଲୋଚନା କରିବା ସମୟରେ ସାଧାରଣତଃ 
ବିପକ୍ଷର ଯୁକ୍ତ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଆମେ ଆମର ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଫ୍ରାପନ କରିଥାଉ । ତେଣୁ, ତୁଳନାତ୍ମକ ବିଚାର 
କରି ଶ୍ରୋତା ଆମ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣର ଯଥାର୍ଥତା ଏବଂ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟତା ବିଚାର କରିପାରେ | ଏହି ପଦ୍ଧତିର 
ଉପଯୋଗ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତରେ କହୁଛନ୍ତି, “ ସଂଯମୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଉଚିତ ମାର୍ଗରେ 
ଯତ୍ନ କଲେ ଏହା (ଯୋଗ) ଲାଭ କରି ପାରିବ | ” ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ବିଷୟ ପରାଙ୍ମୁଖ କରିବା ଆଧ୍ଧାମ୍ିକ 
ଜୀବନର ପ୍ରଥମ ସୋପାନ- ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । 


*6୭କ6ଲଯନ ଜନେ ନନୁଶ୍ୟଜ ଜନ୍ଥାନ ଏବଂ ଯଜନ ଜଣଣନ ସ/ମୀଳ/ଟଳ ନକଜଳନ ଦିକ 


| ୪୫୭ | 


ଶ୍ଳୋକ ୩୬ / ଅସ୍ୟାୟ ୬ 


ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ତ୍ୟାଗ ଏବଂ ତପ ବିନା କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ନିର୍ବାଚନ 
ସମୟରେ ପ୍ରାର୍ଥୀଙ୍କର ଏବଂ ପରୀକ୍ଷା ପୁର୍ବରୁ ଛାତ୍ରଙ୍କର ଜୀବନ, କିମ୍ବା କୌଣସି ଅଭିନେତା ବା ନଉ୍ତଭକୀଙ୍କର 
ରଙ୍ଗମଞ୍ଚରେ ପ୍ରଥମ ଅବତରଣ ପୂର୍ବର ଜୀବନ - ଏସବୁ ଉଦାହରଣରୁ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ନିଜ ନିଜର 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ସଫଳତା ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ସାଧାରଣ ଭୋଗମୟ ଜୀବନ ତ୍ୟାଗ କରି 
କଠିନ ପରିଶ୍ରମ କରନ୍ତି। ଯଦି କେବଳ ସାଧାରଣ ଏବଂ ଅନିତ୍ୟ ଲୌକିକ ବସ୍ତୁ ବା କୀଭିଲାଭ କରିବା ପାଇଁ 
ଏତେ ବଡ ତ୍ଯାଗ, ତପ ଏବଂ ସଂଯମର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ନିତ୍ଯ, ଅନନ୍ତ, ଅଖଣ୍ଡ 
ଆତ୍ମାନନ୍ଦ ଲାଭ କରିବାକୁ ହେଲେ କେତେ ଅଧ୍ରକ ଆତ୍ସମସସଂଯମର ଆବଶ୍ଯକତା ହେବ, ଯେକୌଣସି 
ଲୋକ ସହଜରେ ତାହା କଳ୍ପନା କରି ପାରିବେ। 


ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ସାଧକ ସମସ୍ତ ବିଷୟ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ । ସାଧକମାନେ 
ପ୍ରାୟତଃ ଏହି ଧାରଣା ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ଧର୍ମ ବା ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଅଭ୍ୟାସ ନାମରେ କିଛି ବର୍ଷ ପାଇଁ ଅନ୍ତତଃ 
ସେମାନେ ନିଜର ଶାରୀରିକ ଏପରିକି ଜୈବିକ ପ୍ରବୂତ୍ତିକୁ ଦମନ କରି, ଆମ୍ମ-ନିଗ୍ରହ କରି ଆତ୍ମାକୁ କଷ୍ଟ 
ଦେଇଥାନ୍ତି । ଲାଭ ପରିବର୍ତେ ଏହା ଦ୍ଵାରା କ୍ଷତି ହୋଇଥାଏ । 


ଏହିପରି ମୂଢ଼ ସାଧକଙ୍କର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ପ୍ରସୁଟନ ହୋଇ ନ ଥାଏ। ଦେବତା ନ ହୋଇ ସେମାନେ 
ଦାନବରେ ପରିଣତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏପରି କ୍ଷତିକାରକ ଉଦାହରଣ ଦେଇ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ଯକ୍ତି କହନ୍ତି 
ଯେ ଧର୍ମ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଶ୍ରୀ ବୂବ୍ଧି ନ କରି ମାନବ ଜୀବନକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିଥାଏ । ମାତ୍ର କେତେଜଣ ରୋଷେଇଆ 
ରୋଷେଇ କଲାବେଳେ ନିଜର ହାତ ପୋଡି ପକେଇଲେ ଆମେ ଯଦି କହିବା ଯେ ରନ୍ଧନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଏକ 
ବିପଜ୍ଜନକ କାର୍ଯ୍ୟ, ତେବେ ଏହି ବିଚାର ମଧ୍ଯ ଉପଯୁକ୍ତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ । 


ଗୀତାଧ୍ଯୟନକାରୀ ଏପରି ପ୍ରମାଦପୂର୍ଣ୍ର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତାର ଶିକାର ହୋଇଯାଇପାରନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ 
ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, “ ଯତ୍ନଶୀଳ ସାଧକ ଉଚିତ ଉପାୟ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଯୋଗ ଲାଭ କରି ପାରିବେ | ” କେବଳ 
ସିନେମା ଦେଖବାକୁ ନ ଗଲେ ବା ଖେଳାଖେଳି ନ କଲେ ଛାତ୍ର ପରୀକ୍ଷାରେ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି। 
ଏପରି ଆମୋଦ ପ୍ରମୋଦରେ ବ୍ୟୟ କରିବା ସମୟକୁ ପଢ଼ାପଢ଼ିରେ ଉପଯୁକ୍ତ ଭାବରେ ବିନିଯୋଗ କଲେ 
ହିଁ ସେମାନେ ପରୀକ୍ଷାରେ କୃତକାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ପାରିବେ । ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ହେଲା, ଗଣିତ ପରୀକ୍ଷା 
ପୁର୍ବରୁ ସାରା ରାତି ବସି ଭୂଗୋଳ ଘୋଷିଲେ ତାକୁ କୌଣସି ବିଶେଷ ସଫଳତା ମିଳି ନ ପାରେ | “ ଉଚିତ 
ଯତ୍ନ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସଫଳତା ଲାଭ କରାଯାଇପାରେ। ” 


ସେହିପରି ବୈଷୟିକ ଭୋଗର ତ୍ୟାଗ ରୂପକ ତପ ଦ୍ଵାରା ସଞ୍ଚୁତ ଶକ୍ତକୁ ନିଦିଧ୍ଯାସନରେ ଉପଯୋଗ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏହା ଫଳରେ ସାଧକ ଆତ୍ମ-ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର ଲାଭ କରି ପାରିବେ ବା ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି 
ପାରିବେ। ଚିରଆନନ୍ଦମୟ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏହା ହେଉଛି ଆଶାବାଦୀ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ । 


॥ ୪୫୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୩୭ 


ଏହି ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକ ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ପରବର୍ତୀ 
ଘଟଣା ସୂଚାଇ ଦିଏ ଯେ ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଉତ୍ତରରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ତଥାପି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ଆମ୍ମସଂଯମୀ, ଉପଯୁକ୍ତ ଉପାୟରେ ଯୋଗ ପାଇଁ ଯତ୍ନଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି, ଯୋଗର 
ଫଳ ଲାଭ କରିବା ପୁର୍ବରୁ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ହେଲେ ତାଙ୍କର ଗତି କ'ଣ ହେବ ? 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
ଅୟତିଃ ଶ୍ରଦ୍ଧୟୋପେତୋ ୟୋଗାଚ୍ଚଲିତମାନସଃ । 
ଅପ୍ରାପ୍ୟ ୟୋଗସଂସିଦିଂ କାଂ ଗତିଂ କୃଷ୍ଣ ଗଚ୍ଛତି ॥୩୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅୟତିଃ = ଅସଂଯମୀ, ଶୁଦ୍ୟା = ଶ୍ରଦା ଦ୍ଵାରା, ଉପେତଃ = ପ୍ରବୃତ୍ତ ୟୋଗାତ୍‌ = ଯୋଗରୁ, 
ଚଲିତମାନସଃ = ଭ୍ରଷ୍ଟ, ଅପ୍ରାପ୍ୟ = ପ୍ରାପ୍ତ ନ କରି, ୟୋଗସଂସିଵିମ୍‌ = ଯୋଗରେ ସିଵି, କାଂ 
= କେଉଁ, ଗତିମ୍‌ = ଗତି, କୃଷ = ହେ କୃଷ, ଗଚତି = ଲାଭ କରେ ? 

ଅନ୍ବୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ! ହେ କୃଷ୍ଣ! ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ଉପେତଃ ୟୋଗାତ୍‌ ଚଳିତମାନସଃ ଅୟତିଃ 
ୟୋଗସଂସିଵିଂ ଅପ୍ରାପ୍ୟ କାଂ ଗତିଂ ଗଚ୍ଛତି ? ।୩୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଥର୍କ୍ଚନ କନ୍ଦିଳଳେ 
6ହ କୁଷ / ଦେ ବଛ 9ଥମନକୁ ଶଵାନୁଲଳ 6ନୋଳ ଘୋରଣନ 9, ଜିନୁ ଘନ ଥସଂପନୀ/ 
ହଳ 6ଦୋରକ୍ତଝ୍ର ନୁଏ, ଦିଵିଶାଡ଼ ନାୋନକ ଦର କେନ ନି ଲାଳ କଣେ ୮ /୩୨୭୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଅୟତିଃ ଶ୍ରଦ୍ଧୟୋପେତୋ ୟୋଗାଚ୍ଚଲିତମାନସଃ - ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଏବଂ ଏହାର 
ପରବର୍ତୀ ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ ଶ୍ରୀ ବ୍ୟାସଦେବ ଅର୍ଜୁ ନଙ୍କ ମୁହଁରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ପ୍ରଶ୍ନର ଅବତାରଣା 
କରାଇଛନ୍ତି । ବେଦାନ୍ତର ମହାନ ଆଶାବାଦୀ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ ଏହା ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଆଉ ଏକ ସୁଯୋଗ ମିଳିଛି । ଯୋଗର ଦିବ୍ୟ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରୁଥିବା ଯେକୌଣସି ସାଧକ କଦାପି 
ନଷ୍ଟ ହେବେ ନାହି, ସେ ଯାହା କିଛି ଉପଲବ୍ଧି କରିଥିବେ୬ ଇହଲୋକ ଏବଂ ପରଲୋକରେ 
ଉତ୍ତରାଧକାର ରୂପେ ତାହା ତାଙ୍କ ସହିତ ରହିବ । ବିତି ଯାଇଥିବା ଅନେକ କାଲିର ଦୀର୍ଘ ଶ୍ରଙ୍ଖଳାରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆଜି ହେଉଛି ଏକ ଯୋଗସୁତ୍ର । ଏହିପରି ଭାବରେ ଏହି ଶୃଙ୍ଖଳା ନିରନ୍ତର ଦୀର୍ଘ ହେଉଥାଏ । 


ଜୀବର ଅସ୍ତିତ୍ବକାଳର ଅସଂଖ୍ୟ ଘଟଣା ମଧ୍ଯରେ ମୃତ୍ୟୁ ଏକ ଘଟଣା ମାତ୍ର, ଏବଂ ଆଗାମୀକାଲି ଏକ 


॥ ୪୫୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଆକସ୍ମିକ ଘଟଣା ବା ଅନିର୍ଦ୍ଧାରିତ ପ୍ରାରମ୍ଭ ନୁହେଁ। ବର୍ତମାନର ଚିନ୍ତା ଏବଂ ପ୍ରଯନ୍ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ଏବଂ ପରିବର୍ଭିତ ଅତୀତ ହିଁ ଭବିଷ୍ୟତ ରୂପେ ଦେଖା ଦେଇଥାଏ। 


ଅପ୍ରାପ୍ୟ ୟୋଗସଂସିଵିଂ କାଂ ଗତିଂ କୃଷ୍ଣ ଗଚ୍ଛତି - ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସାବଧାନତାର ସହିତ 
ଯେଉଁ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଛନ୍ତି, ତାହା ହେଲା- ଶ୍ରଦ୍ଧାଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଯୋଗସାଧନା କରେ, କିନ୍ତୁ 
ଜୀବନକାଳ ମଧ୍ଯରେ ପୁର୍ଣ୍ଣ ଆମ୍ବଂସଂଯମ ଲାଭ କରିପାରେ ନାହିଁ, କିମ୍ବା ଯଥେଷ୍ଟ ଯନ୍ନ ଅଭାବରୁ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ 
ହୁଏ, ତା'ର କ'ଣ ଗତି ହୁଏ ? ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯୋଗାଭ୍ୟାସ ଯୋଗୁଁ ଭୋଗର ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ଦ୍ଵାରା ସେ ବିଷୟସୁଖ ଉପଭୋଗ କରି ପାରିବ ନାହି, ଏବଂ ସେହିପରି ଭାବରେ ଯୋଗରେ ସଫଳତା ନ 
ମିଳିବା ଯୋଗୁଁ ଯୋଗର ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦ ମଧ୍ଯ ପାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ବେଦାନ୍ତୀମାନେ ବିଷୟ- ଭୋଗର 
ଜୀବନକୁ ନିନ୍ଦା କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବିଷୟରେ କ୍ଷଣିକ ସୁଖ ନିହିତ ଥୁବା କଥା ଅସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହି। 
ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ବିଷୟାନନ୍ଦ ହେଉଛି ବସ୍ତୁତଃ ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦର ଅଂଶ ବା ଆଭାସ ମାତ୍ର । ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଗୂଢ଼ 
ସୂଚନା ହେଲା, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଉପଦିଷ୍ଟ ଯୋଗ ପାଳନ କଲେ ଉଭୟ ସସୀମ ବିଷୟାନନ୍ଦ ଏବଂ ଅସୀମ 
ବ୍ରମ୍ମାନନ୍ଦର ଉପଭୋଗରୁ ବଞ୍ଚୁତ ହେବେ। 


ଏପରି ସାଧକ ସାରା ଜୀବନ ଯନ୍ଵପୁର୍ବକ ନିଜକୁ ଲୌକିକ ବିଷୟର ପ୍ରଲୋଭନରୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖୁ 
ଏକ ସଚେତନ ପଳାତକ ହେବେ। କିନ୍ତୁ ସାଧନାରତ ଏହି ଯୋଗୀଙ୍କର _ଜୀବନସୂତ୍ରକୁ ଅନିଶ୍ଚିତ କାଳର 
କଇଁଞ୍ଚି ଦ୍ଵାରା କାଟିଦେଲେ, ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗୀତାରେ ନିନ୍ଦୈଶିତ ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦ ଲାଭ କରିବାର 
ସୁଯୋଗ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । ପୁନଶ୍ଚ ମନେକର ଆମ୍ନର-ସଂଯମର ଅଭାବରୁ ସାଧକ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଯିବେ। 
ଯୋଗରେ ସଫଳତା ଲାଭ କରିବା ନିଃସନ୍ଦେହ ଏକ ମହାନ ବିଜୟ- ' ଏକ ସବୋକୁଷ୍ଟ ଉପଲବୁ ' | କିନ୍ତୁ 
ଯଦି ଅଦୃଶ୍ୟ କାମୁକ ବୃଭି ରୂପକ ଗଦା ଦ୍ଵାରା ସାଧକ ଧରାଶାୟୀ ହୋଇଯାନ୍ତି, ତେବେ ତାଙ୍କୁ ଇହଲୋକ 


ଏବଂ ପରଲୋକର ସୁଖ ମିଳିବ ନାହି। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ ଏପରି ସାଧକର ଗତି ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଛନ୍ତି। 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କଥୁତ ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଭାବରେ ବିଚାର କରିବା ଠିକ୍‌ ହେବ ନାହିଁ ଶ୍ରୀ 
ଶଙ୍କରଙ୍କ ମତରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେଉଛି ଯଥାର୍ଥ ବୌଵିକ ଜ୍ଞାନ, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉପଦେଶର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ବୁଝିପାରି ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଚିହ୍ନି ହେବଂ । ବୁଦ୍ଧିର ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟତାରୁ ହୃଦୟରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥବା ଭକ୍ତିର 
ସେହି ପ୍ରବଳ ଶକ୍ତିକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କୁହାଯାଏ। “ଯାହା ପର୍ବତକୁ ଦୋହଲାଇ ଦେଇପାରେ ” ଏବଂ “ ସ୍ବର୍ଗକୁ 
ଧରାପ୍ପୁଷ୍ପରେ ଅବତରଣ କରାଇପାରେ । ” 


* ଖୀଵନଳରାଚାର୍ତୀନ" ' କିଜକଳ ଚୁଜାମଣ! ଜଯ6ନ ସନ/ଳୀବନ କୀ ଦଵବ/ 


॥ ୪୬୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୩୮ 


ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତିର ଚିତ୍ରକୁ ଅଧ୍ଵକତର ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି- 
କଚ୍ଚିନ୍ନୋଭୟବିଭ୍ରଷ୍ଟଶ୍ଚିନ୍ନାଭ୍ରମିବ ନଶ୍ୟତି | 
ଅପ୍ରତିଷ୍ଠୋ ମହାବାହୋ ବିମୁଢ଼ୋ ବ୍ରହ୍ମଣଃ ପଥ ॥୩୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କଚିତ୍‌ = ହୁଏ କି? ନ = ନୁହେଁ, ଉଭୟବିଭ୍ରଷ୍ଟଃ = ଉଭୟରୁ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇ, ଛିନ୍ନ = 
ଛିନ୍ନଭନ୍ନ/ ଅଭ୍ରମ୍‌ = ମେଘ, ଇବ = ପରି, ନଶ୍ଯତି = ନାଶ ହୁଏ, ଅପୁତିଷ = ନିରାଶ୍ରୟ, 
ମହାବାହୋ = ହେ ମହାବାହୁ, ବିମୂଢ଼ = ବିମୂଢ଼, ମୋହିତ, ବ୍ରହ୍ମଣଃ = ବ୍ରହ୍ଙ୍କର, ପଥ = 
ପଥ ମଧ୍ଯରେ । 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ମହାବାହୋ ! ଉଭୟବିଭ୍ରଷ୍ଟଃ ଅପ୍ରତିଷ୍ଠଃ ବ୍ରହ୍ମଣଃ ପଥର ବିମୁଢ଼ଃ ଛିନ୍ନାଭ୍ରଂ ଇବ କଚ୍ଚିତ୍‌ ନ 
ନଶ୍ୟତି ।୩୮। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6ହ ନହାଚକ୍ୁ / ଚଢୁୟ/9@ ନାଜଃନେ 9ଜ/ଵିଚ ଏକଂ ସହାୟନ/ନ କଲି ଛିନୁକିନୁ ନୀ 
ନଜ ଣି ଜନ୍ଦୟକୁ କୁଖ ନନ କଳାଏଣୀ ନଙଷ୍ ଯୋଜନକ୍ୀଏ କାହି ମାଓ୮୨୨୮୮୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : କଳିନ୍ନୋଭୟବିଭ୍ରଷ୍ଟକ୍ରିନ୍ନାଭ୍ରମିବ ନଶ୍ୟତି - ପ୍ରଥମରୁ ପ୍ରକାଶ କରିଥୁବା ସନ୍ଦେହକୁ 
ଆହୁରି ବିସ୍ତାରିତ କରି ଅର୍ଜୁନ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଛନ୍ତି ଯେ, ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌, ଯନ୍ଧଶୀଳ ସାଧକ ସଂଯମ 
ଅଭାବରୁ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇ ଲକ୍ଷ୍ୟ (ସଫଳତା) ଲାଭ କରି ନ ପାରିଲେ ପରିଣାମତଃ କଣ ହୁ ଅନ୍ତି | 
ଉଭୟ ଇହଲୋକ ଏବଂ ପରଲୋକରେ ତାଙ୍କର ଉଦ୍ୟମ କ'ଣ ବ୍ୟର୍ଥ ହୋଇଯିବ ? “ ଉଭୟ ମାର୍ଗରୁ 
ପତନ ହୋଇ ”' ହେଉଛି ଏକ ସୁଚନାମ୍ବକ ଉକ୍ତି । ଜ୍ଞାନ ଏବଂ କର୍ମ- ଏହି ଉଭୟ ଆଧ୍ଞାମ୍ବିକ ମାର୍ଗ ପ୍ରତି 
ଏହା ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । 


ଅପ୍ରତିଷ୍ଠୋ ମହାବାହୋ ବିମୁଢ଼ୋ ବ୍ରହ୍ମଣଃ ପଥ - ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାତ୍ତିର ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରୁଥିବା ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ 
ସାଧକ ହୁଏତ ମୃତ୍ୟୁମୁଖରେ ପଡ଼ିପାରେ, କିମା ଯଥେଷ ସଂଯମର ଅଭାବରୁ ଯୋଗଭୁ ତ ହୋଇପାରେ | 
ଯେଉଁ ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ ଉଦାହରଣ ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଭାବର ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି, ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ ତାହା ଏକ 
ଚମତ୍କାର କାବ୍ୟିକ ପ୍ରକାଶଭଙ୍ଗୀ। ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟରେ କବି ହିସାବରେ ସାହିତ୍ୟିକ ପରିସରରେ 
ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା ବେଳେ ଏହି ଶ୍ଳୋକ ପ୍ରାୟ ଉଦ୍ଧୃତ କରାଯାଇଥାଏ । 


ଗ୍ରୀଷ୍ମରତୁରରେ ଛତୁ ଆକୃତିର ଭାସମାନ ମେଘମାଳା ପାହାଡର ପଶ୍ଚାତ୍‌ଦେଶରୁ ଉଠିଆସି ନିମ୍ନସ୍ଥ 
ଉପତ୍ୟକାକୁ ଉଙ୍କି ମାରୁଥିବାର ବେଳେବେଳେ ଦେଖା ଯାଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ତୀବ୍ର ଗତିରେ ପ୍ରବାହିତ ବାୟୁ 
ସ୍ରୋତର ସ୍ପର୍ଶରେ ଏହି ମେଘମାଳା ଅନେକ ଛୋଟ ଛୋଟ ମେଘ ଖଣ୍ଡରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏହି 
ମେଘଖଣ୍ଡଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ବାୟୁର ଖୂଆଲ ଓ ଝୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଧକ୍ଟା ଖାଇ ଲକ୍ଷ୍ୟହୀନ ଭାବେ ଇତସ୍ତତଃ 


॥ ୪୬୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଭ୍ରମଣ କରନ୍ତି । ଗ୍ରୀଷ୍ମର ଏହି ଛିନ୍ନ ମେଘ କୃଷକର ଆକାଂକ୍ଷା ପୂରଣ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ କିମ୍ବା ତୃଷାର୍ଭଙ୍କର 
ପିପାସା ମେଣ୍ଟାଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ପରିପୂର୍ଣ୍ରତା ଲାଭ କରି ନ ପାରି ନିରାଶ୍ରୟ ଭାବରେ ଇତସ୍ତତଃ ବୁଲନ୍ତି । 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନ ହେଲା, ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଛିନ୍ନ ମେଘ ସଦୃଶ ବିଶ୍ଵର ମହାନ ପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ କ 'ଣ ହଜି 
ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ ? 


ଅଜଜୁନ ଏ ପ୍ରଶ୍ନ କାହିଁକି ପଚାରୁଛନ୍ତି ? ସେ ନିଜେ ଏହାର କାରଣ କହୁଛନ୍ତି- 


ଏତନ୍‌ମେ ସଂଶୟଂ କୃଷ୍ଣ ଛେତ୍ତୁମହଁସ୍ୟଶେଷତଃ | 
ତ୍ଵଦନ୍ଯଃ ସଂଶୟସ୍ଯାସ୍ଯ ଛେତ୍ତା ନ ହ୍ୟୁପପଦ୍ୟତେ ॥୩୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏତତ୍‌ = ଏହା, ମେ = ମୋର, ସଂଶୟଂ = ସଂଶୟ, କୃଷ୍ଣ = ହେ କୃଷ, ଛେଭୁମ୍‌ = ଛେଦ 
କରିବା ପାଇଁ, ଅହଁସି = ଯୋଗ୍ୟ ଅଟ, ଅଶେଷତଃ = ସଂପୂର୍ଣ ଭାବେ, ତ୍ବତ୍‌ = ଆପଣଙ୍କ 
ଅପେକ୍ଷା, ଅନ୍ଯଃ = ଅନ୍ଯକ ସଂଶୟସ୍ଯ = ସଂଶୟର, ଅସ୍ଯ = ଏହାର, ଛେତ୍ତା = 
ଛେଦନକାରୀ, ନ = ନାହିଁ, ହି = ନିବ୍ଞିତ ଭାବରେ, ଉପପଦ୍ୟତେ = ଉପଯୁକ୍ତ । 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ କୃଷ୍ଣ । ଏତତ୍‌ ମେ ସଂଶୟଂ ଅଶେଷତଃ ଛେତଉୁଂ ଅହଁସି ହି ଅସ୍ଯ ସଂଶୟସ୍ୟ ଛେତ୍ତା 
ତ୍ବଦନ୍ଯଃ ନ ଉପପଦ୍ୟତେ ।୩ ୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : £ କୁଷ / 6ନୀଜ ଏହି ସଂଶୟକୁ ସଂଯୁର୍ରଣନ 6ଛଦନ କଳନୁ, କାରଣ ଥାପଣଙ କ/ଚ/ତ 
ଥଳ୍ଯ 6କନ୍ଦି ଏ ସଂଖୟ ଜୂଜ କଳି ଜାରଣ ନାହିଁ /?୨୯/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏତନ୍‌ମେ ସଂଶୟଂ କୃଷ୍ଣ ଛେତତୁମହଁ ସ୍ୟଶେଷତଃ - ଏହି ପ୍ରକରଣର ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଅର୍ଜୁନ ସରଳ ଭାବରେ କହିଛନ୍ତି, “ ହେ କୃଷ୍ଣ ! ମୋର ଏହି ସଂଶୟକୁ ଆପଣ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଦୂର 
କରନ୍ତୁ | ” ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହି କେବଳ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ସଂଶୟ ଦୂର କରି ତାଙ୍କ ମନର ବିକ୍ଷେପକୁ 
ଶାନ୍ତ କରିବାରେ ସମର୍ଥ | ଏହି ପ୍ରଶ୍ନରୁ ସ୍ପଷ୍ଫ ଜଣା ଯାଉଛି ଯେ ତାଙ୍କର ପୂର୍ବର ସନ୍ଦେହ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ 
ଦୂର ହୋଇଛି। ତାଙ୍କର ପୁର୍ବର ସନ୍ଦେହ ଥିଲା, ମନ ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାକୁ ଶାନ୍ତ କରାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଆତ୍ମାନୁଭବ ଅସମ୍ଭବ । ଭଗବାନଙ୍କର ଉତ୍ତର ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନର ଅଡୁଆ ଗଣ୍ଠି 
ଫିଟେଇ ଦେଇଛି। 


ପୂର୍ବର ସନ୍ଦେହ ଦୂର ହେବାକ୍ଷଣି ଜିଜ୍ଞାସୁ, ନିଷ୍ଠାପର ସାଧକ ମନରେ ପୁଣି ଅନ୍ୟ ସନ୍ଦେହ ଦେଖାଦିଏ | 
ବିଚାର ବା ମନନ ଦ୍ଵାରା ଏହି ସମସ୍ତ ସନ୍ଦେହ ଧୀରେଧୀରେ ଦୂର କରାଯାଇଥାଏ । ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ସମୟରେ 
ଗୋଚରରେ ଏବଂ ଅଗୋଚରରେ ବିଚାର ଅଭ୍ୟାସ କରା ଯାଇଥାଏ । 


॥ ୪୬୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୪୦ 


ମାନସିକ ବା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ମନୋବୃତ୍ତି ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ସାଧକର ମୃତ୍ୟୁପରର ମହିମାମୟ 
ଜୀବନ ବିଷୟରେ ନିମ୍ନରେ କୁହା ଯାଇଛି । 


ଶ୍ରୀ ଭଗବାନୁବାଚ 
ପାର୍ଥ ନୈବେହ ନାମୁତ୍ର ବିନାଶସ୍ତସ୍ୟ ବିଦ୍ୟତେ । 


ନ ହି କଲ୍ୟାଣକୃତ୍‌ କଶ୍ଚିତ୍‌ ଦୁର୍ଗତିଂ ତାତ ଗଚ୍ଛତି ॥୪ ୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ନ = ନୁହେଁ, ଏବ = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ଇହ = ଏଠାରେ, ନ = ନୁହେଁ, 
ଅମୁତ୍ର = ପରଲୋକରେ, ବିନାଶଃ = ବିନାଶ, ତସ୍ଯ = ତାହାର, ବିଦ୍ୟତେ = ହୁଏ, ନ = 
ନୁହେଁ, ହି = ନିଶ୍ଚିତଭାବରେ, କଲ୍ଯାଣକୃତ୍‌ = କଲ୍ୟାଣକାରୀ, କଶ୍ଚିତ୍‌ = ଯେ କେହି, 
ଦୁର୍ଗତିମ୍‌ = ଦୁର୍ଗତି, ତାତ = ହେ ବସ୍ସ, ଗଚ୍ଛତି = ଯାଏ। 


ଅନ୍ନୟଃ 2: ହେ ପାର୍ଥ ! ତସ୍ଯ ବିନାଶ ଇହ ଅମୁତ୍ର ନ ବିଦ୍ୟତେ ଏବ | ହେ ତାତ ! ହି କଶ୍ଚିତ୍‌ କଲ୍ୟାଣକୃତ୍‌ 
ଦୁର୍ଗତିଂ ନ ଗଚ୍ଛତି ।୪ ୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ରଁ/ ଜନକନ କନ୍ଦଳ 
6ହ ଜାର୍ଥ କଳ୍ଯାଣକନରମ ବ୍ୟଭିନ ଜହଣଲାଳଣନ ରଥ ଘଜଣଲାନଣନେ ବିନାଶ ତୁଏ ନାନି 
6ହ ବହ / ଜ/'ଳ କକାଦି ଭୂର୍ଜନି ଛୁଏ ନାହି /୮୪୮୦/୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅକାଳ ମ୍ତ୍ଯୁ ବା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଲାଳସା ରୂପକ ବିଘ୍ନ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ସାଧକର ସାଧନାରେ ବିଘ୍ନ 
ଘଟେ, ପରବର୍ତୀ ପାଞ୍ଚୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ତା'ର ବିକାଶ ପଥ ବିଷୟରେ ବଣ୍ଠନା କରୁଛନ୍ତି। 
ଏହି ପ୍ରକରଣର ଆରମ୍ଭରୁ ହଁ ଭଗବାନ୍‌ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇ କହିଛନ୍ତି, “ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ଲୋକର 
ଇହଲୋକରେ ବା ପରଲୋକରେ ବିନାଶ ହୁଏ ନାହି . 1? 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଉକ୍ତି କୌଣସି ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଭାବପ୍ରବଣ ଆଶ୍ଵାସନା ନୁହେଁ, କିମ୍ବା 
ଦେବଦୂତଙ୍କର ମୁଖନିଃସୂତ ବୋଲି ବିନା ବିଚାରରେ ବିଶ୍ଵାସର ସହିତ ଏହାକୁ ମାନିନେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 
ହିନ୍ଦୁମାନେ ତାଙ୍କର ଦେବତାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ବିଶେଷ ଅଧ୍ଵକାର ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ, ଯଦି ତାହା 
ମନୁଷ୍ୟର ବୁଦ୍ଧି ଏବଂ ଯୁକ୍ତିର ଉପେକ୍ଷା କରେ। ଧର୍ମ ହେଉଛି “ ଜୀବନର ବିଜ୍ଞାନ” ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ କିପରି 
ଏବଂ କାହିକି ସାଧନା କରିବାକୁ ହେବ, ଧର୍ମ ତାହା ସଂପୁଣ୍ଠର ଭାବରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ପାର୍ଥ ନୈବେହ ନାମୁତ୍ର ବିନାଶସ୍ତସ୍ୟ ବିଦ୍ୟତେ - ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ଏହି ଅତୁଳନୀୟ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯକୁ 
ସମ୍ମାନ ଦେଇ ଦାର୍ଶନିକ ସତ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ଉକ୍ତି ସମର୍ଥନ କରି କହିଛନ୍ତି, “ ହେ ତାତ ! କଲ୍ୟାଣକାରୀ 


॥ ୪୬୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ବ୍ୟକ୍ତ ଦୁର୍ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି।” ବର୍ଭମାନ ଶୁଭ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଦୁଃଖ ପାଇବ 
ନାହି, କାରଣ ଭବିଷ୍ୟତ ହେଉଛି ବର୍ତଭମାନର ପରିଣାମ ଏବଂ ବଉ୍ତ୍ରମାନର ଶୁଭ କର୍ମ ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ସଫଳତା ଏବଂ ଆନନ୍ଦ ଦେବ। 


ଜୀବନରେ ନିରନ୍ତରତା ଏବଂ ନିୟମବଦ୍ଧତାକୁ ବୁଝିପାରି ନ ଥୁବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ଆଶଙ୍କା ପ୍ରକାଶ କରିଥଲେ 
ଯେ ଯୋଗତ୍ରଷ୍ଟ ବ୍ଯକ୍ତି `ଛିନ୍ନ ମେଘଂ ପରି ଇହଲୋକରେ ଏବଂ ପରଲୋକରେ ବିନାଶ ହୋଇଯିବ। 
ଜୀବନର ସ୍ତ୍ରିତି ଜନ୍ମରୁ ଆରମ୍ଭ ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁରେ ଅନ୍ତ ହୁଏ ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରାଥମିକ 
ଅବସ୍ଥାରେ ସମ୍ଭବ । ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ଏବଂ ବିଶଦ ଦର୍ଶନରେ ଏପରି ବିଚାର ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ନାହି। ଏପରି ମତକୁ 
ବାସ୍ତବରେ ଦର୍ଶନ ହିଁ କୁହାଯିବ ନାହିଁ। ଜୀବନର ନିୟମ ଏବଂ ଜଗତର ଅର୍ଥ ଏବଂ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବୋଧଗମ୍ୟ 
କରିବା ପାଇଁ ସାହସର ସହିତ ଆଗେଇ ଚାଲିଥିବା ବୁଵିମାନ ( ଜିଜ୍ଞାସୁ) ସାଧକ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ଯେ 
ମନୁଷ୍ୟର ବର୍ତମାନର ଜୀବନ ହେଉଛି ସତ୍ୟଙ୍କର ବକ୍ଷସ୍ଥୁଳରେ ସୁଶୋଭିତ ଅନନ୍ତ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର କଣ୍ଠହାରର 
ଗୋଟିଏ ମୁକ୍ତା ମାତ୍ର। ବର୍ଭମାନ ହେଉଛି ଅତୀତର ପରିଣାମ, ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଚିନ୍ତା, କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା 
ଆମେ ଭବିଷ୍ୟତର ରୂପରେଖ ଅଙ୍କନ କରୁ। ତେଣୁ, ହିନ୍ଦୁମାନେ ପୁର୍ବ ଜନ୍ମ ଏବଂ ପର ଜନ୍ମରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରନ୍ତି । ଏହାକୁ ନୁ ପୁର୍ନଜନ୍ନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କୁହାଯାଏ । ଏହି ମତକୁ ଆଧାର କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ 
ହେଲେ ବା ବର୍ଭମାନ ଜୀବନର ଇତି ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସାଧକଙ୍କର ବିନାଶ ହୁଏ ନାହି । ଭବିଷ୍ୟତ ହେଉଛି 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ନିରନ୍ତରତା ଥୁବା ବର୍ଭମାନର ପରିବର୍ତିତ ବା ପରିଣତ ରୂପ। 


ନ ହି କଲ୍ୟାଣକୃତ୍‌ କଶ୍ଚିତ୍‌ ଦୁର୍ଗତିଂ ତାତ ଗଚ୍ଛତି - ବେଦାନ୍ତ ରୂପକ ପରମାନନ୍ଦ ଦର୍ଶନ ଘୋଷଣା 
କରିବା ପାଇଁ ଆନନ୍ଦର ବିଗ୍ରହ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି ଉପଯୁକ୍ତ ପାତ୍ର। ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନ ବ୍ୟତୀତ ବିଶ୍ଵର 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଦର୍ଶନରେ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆନନ୍ଦର ଏପରି ଆଶାବାଦୀ ଟିପ୍ପଣୀ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଆନନ୍ଦର 
କଳରୋଳ ମଧ୍ଯରେ ଗୀତା ମାନବ-ସମାଜକୁ ଆଶାର ଦୈବବାଣୀ ଶୁଣାଏ | “ ହେ ତାତ ! କଲ୍ୟାଣକାରୀର 
କଦାପି ଦୁର୍ଗତି ହୁଏ ନାହି ୮- ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ଦିଆ ଯାଇଥୁବା ଏପରି ଆଶାର 
ଆଶ୍ଵାସନା ସମଗ୍ର ଗୀତାର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଠାରେ ଦେଖାଯାଏ ନାହି। 


ସଂସ୍କୃତରେ ପୁତ୍ରକୁ “ ତାତ” କୁହାଯାଏ । ଉପନିଷଦରେ ମଧ୍ଯ ଶିଷ୍ୟକୁ ପୁତ୍ର ଭାବରେ ସମ୍ବୋଧନ 
କରାଯାଇଛି । ସେହି ପରଂପରା ଅନୁସାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ “ ତାତ” ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରିବାରେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଭଗବାନଙ୍କର ପୁତ୍ରବତ୍‌ ଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି। କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେତେ ଧୂରଁ, ପ୍ରବଞ୍ଚକ, 
ନିଷ୍ଠୁର ହେଉ ନା କାହିଁକି, ନିଜ ପୁତ୍ରର କ୍ଷତି କରିବାର ଭାବ ତା ମନରେ କଦାପି ଦେଖା ଦେବ ନାହି ଏହି 
ପିତୂପ୍ରେମରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇ କହିଛନ୍ତି ଯେ ବାସ୍ତବରେ ସାଧକର କଦାପି ପତନ ହୁଏ 
ନାହି। ଆତ୍ମିକ ବିକାଶର ପାହାଚଶ୍ରେଣୀରେ ଗୋଟିଏ ପାହାଚ ଚଢ଼ିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ପୁର୍ଣ୍ତତ୍‌ ଦିଗରେ 
ଅଗ୍ରସର ହେବା। 


॥ ୪୬୪॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୪୧ 


6 ଲକ କଳି ନ ଥିବ/ ବଛିନ କଣ ତୁଏ / ଜଲଚାନ କହୁଛନ- 


ପ୍ରାପ୍ୟ ପୁଣ୍ୟକୃତାଂ ଲୋକାନୁଷିତ୍ଵା ଶାଶ୍ଵତୀଃ ସମାଃ | 
ଶୁଚୀନାଂ ଶ୍ରୀମତାଂ ଗେହେ ୟୋଗଭ୍ରଷ୍ଟୋଃଭିଜାୟତେ ॥ ୪ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ରାପ୍ଯ = ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ, ଲାଭ କରି; ପୁଣ୍ଯକୃତାମ୍‌ = ପୁଣ୍ୟବାନମାନଙ୍କର, ଲୋକାନ୍‌ = 
ଲୋକ, ଉଷିତ୍ବା = ବାସ କରି, ଶାଶ୍ବତୀଃ = ଦୀର୍ଘକାଳ , ସମାଃ = ବର୍ଷ, ଶୁଚୀନାମ୍‌ = 
ଶୁଚିମନ୍ତଙ୍କର, ଶ୍ରୀମତାମ୍‌ = ଶ୍ରୀମନ୍ତ (ଧନବାନ୍‌) ଙ୍କର, ଗେହେ = ଗୃହରେ, ୟୋଗଭୂତଷ୍ଠଟଃ = 
ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ, ଅଭିଜାୟତେ = ଜନ୍ମ ନିଏ। 


ଅନ୍ଳନୟଃ : ୟୋଗଭ୍ରଷ୍ଟଃ ପୁଣ୍ୟକୃତାଂ ଲୋକାନ୍‌ ପ୍ରାପ୍ୟ ( ତତ୍ର) ଶାଶ୍ଵତୀଃ ସମାଃ ଉଷିତ୍ଵା ଶୁଚୀନାଂ ଶ୍ରୀମତାଂ 
ଗେହେ ଅଭିଜାୟତେ ।୪ ୧। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ହୁଣ୍ୟଣଲାଳ 979 6 ହଳ ଏକଂ 6ସ୦୫ନ ଦୀର୍ଯନାଳ କସ କଛି ଦୋରାତଷ ହୁରୁର ଖୁଚିନନ, 
ରଖମନ୍ତ କଃଲିନ୍ଧ ଗୂହନେ କଳୁଲାକ କନଳଛି /୪ ୧/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପ୍ରାପ୍ଯ ପୁଣ୍ୟକୃତାଂ ଲୋକାନୁଷିତ୍ବା ଶାଶ୍ଵତୀଃ ସମାଃ - ଇହଲୋକରେ କରା ଯାଉଥବା 
କର୍ମ ଏବଂ ଏହି କର୍ମର ଅଭିପ୍ରାୟ ଉପରେ ପରଲୋକର ଗତି ନିର୍ଭର କରେ। କର୍ମ ପ୍ରଧାନତଃ ଦୁଇ 
ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ - ପାପ ଏବଂ ପୁଣ୍ୟ | ପାପ କର୍ମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଅଧୋଗତି ହୋଇଥାଏ । 
ପୁଣ୍ୟ କର୍ମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ହି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଉନ୍ନତି କରି ଥାଆନ୍ତି । ଏହି ପୁଣ୍ୟ କର୍ମମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି । (କ) ସକୀମ କର୍ମ, ଅର୍ଥାତ୍‌ କାମନା ପ୍ରଣୋଦିତ କର୍ମ ଏବଂ (ଖ) 
ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମର୍ପଣ ଭାବନାରେ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ପୂଜା ମନେକରି କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ | କର୍ମର 
ଫଳ କରର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ଅନୁରୂପ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ସକାମ ଏବଂ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ 
ରହିବା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ଵର ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପଦାର୍ପଣ କରିବା ପାଇଁ ମାର୍ଗ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହେବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ସେହି ସମସ୍ତ ମାର୍ଗର ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । 


ଶୁଚୀନାଂ ଶ୍ରୀମତାଂ ଗେହେ ୟୋଗଭ୍ରଷ୍ଟୋଃଭିଜାୟତେ - ସ୍ଵର୍ଗଲୋକ ଲାଭ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ ଭଛଶ୍ଵର ଆରାଧନା ଯାଗଯକଜ୍ଞ ତଥା ଅନ୍ୟ ପୁଣ୍ୟ କର୍ମ କରନ୍ତି, ଦେହତ୍ୟାଗ ପରେ, ଇଚ୍ଛା 
ପୁଣ୍ଢ ହେବାର ଅନୁକୂଳ ଲୋକ ସେମାନେ ଲାଭ କରନ୍ତି । ସେହି ଲୋକରେ ବାସକରି, ସେମାନେ ପୁନଶ୍ଚ 
ଏହି ଲୋକରେ “ ଶୁଚିମନ୍ତ, ଶ୍ରୀମନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଘରେ ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି। ” ସଂକ୍ଷେପରେ, ଦୃଢ଼ ଇଚ୍ଛା ଥିଲେ ଏବଂ 
ସମୁଚିତ ଚେଷ୍ଟାର ସହିତ କରାଗଲେ ମନୁଷ୍ୟର ଯେକୌଣସି ଇଚ୍ଛା ଯଥା ସମୟରେ ପୂରଣ ହୁଏ। 


॥ ୪୬୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪ ୨ / ଅଧ୍ଧାୟ ୬ 


କିନ୍ତୁ ନିଷ୍କାମ ଭାବରେ ପୁଣ୍ୟ କର୍ମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର କି ଗତି ହୁଏ ? 
ଅଥବା ୟୋଗିନାମେବ କୁଲେ ଭବତି ଧୀମତାମ୍‌ । 
ଏତତ୍‌ ହି ଦୁର୍ଲଭତରଂ ଲୋକେ ଜନ୍ମ ୟଦୀଦୂଶମ୍‌ ॥୪ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଥବା = ଅଥବା, କିମା, ୟୋଗୀନାମ୍‌ = ଯୋଗୀଙ୍କର, ଏବ = ଏପରିକି, କୁଲେ = କୁଳରେ, 
ପରିବାରରେ, ଭବତି = ଜନ୍ମ ନିଏ, ଧୀମତାମ୍‌ = ଜ୍ଞାନବାନମାନଙ୍କର, ଏତତ୍‌ = ଏହା, ହି = 
ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ଦୁରଲ୍ଲିଭତରଂ = ଦୁର୍ଲଭ, ଲୋକେ = ଏ ଲୋକରେ, ଜଗତରେ, ଜନ୍ମ = 
ଜନ୍ମ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଭଦୃଶମ୍‌ = ଏହିପରି | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅଥବା ଧୀମତାଂ ୟୋଗିନାଂ ଏକ କୁଳେ (ଜାୟତେ”) । ହି ଲୋକେ ୟତ୍‌ ଜନ୍ମ ଏତତ୍‌ 
ଦୁରଲ୍ଲିଭତରଂ ଭବତି ।୪ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଲିନ୍ଦଂ ୭ ଓସାଧକ) କିଜ୍ଞନୋରୀମାନନ ଯନିବାରଣନେ ଳଳୁ ନିଅନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଏନି ଠଲେଳନେ 
(ଳନଚ6ନଜ) ଏହାଳ ଳଳୁ ନିନ୍ଦିତ ଥି ଦୁର୍ଳକ /୪୮୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅଥବା ୟୋଗିନାମେବ କୁଲେ ଭବତି ଧୀମତାମ୍‌ - ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସେହି 
ଅନ୍ୟ ନିଷ୍କାମ ସାଧକମାନଙ୍କ ଗତିକୁ ଦର୍ଶାଇବା, ଯେଉଁମାନେ ସିଧା ଏବଂ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି, 
ଯେଉଁ ଥୁରେ ଅତୀତର ପ୍ରବାହ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ଦେଖୂହୁଏ। ନିଷ୍କାମ ଭାବରେ କରାଯାଉଥୁବା ଉପାସନାର 
ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ଯୋଗୀଙ୍କର ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ ଏବଂ ସେ ଏକାଗ୍ରତା ଲାଭ କରନ୍ତି । ଏହା ଦ୍ଵାରା ସେ 
ଉଚ୍ଚତର ଧ୍ଯାନ କରିବାର ଯୋଗ୍ୟ ହୁଅନ୍ତି । ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ଶୁଦ୍ଧ, ସେ ସେହି 
ପରିମାଣରେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସାଧନା ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ । ତେଣୁ ଦେହ ତ୍ୟାଗ ପରେ ଭୋଗଭୁୂମି ସ୍ବର୍ଗକୁ ନ 
ଯାଇ ପୁଣି ଏହି ଲୋକରେ ଜନ୍ମ ଲାଭ କରି ପରମପଦ ଲାଭ କରିବାର ସୁଯୋଗ ତାଙ୍କୁ ମିଳିବା 
ଉଚିତ। ଏପରି ଜୀବ ଗୋଟିଏ ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରିବା ମାତ୍ରେ, ନିବିଘ୍ନରେ ନିଜ ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର 
ହେବାପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶରେ ଜନ୍ମଲାଭ କରନ୍ତି । ହୃଦୟରେ ଉଚ୍ଚାଭିଳାଷ ଥୁବାରୁ କେବଳ 
“ ବିଜ୍ଞଯୋଗୀ”ଙ୍କ କୁଳରେ ସେ ଜନ୍ମଲାଭ କରନ୍ତ | 

ଏତତ୍‌ ହି ଦୁର୍ଲଭତରଂ ଲୋକେ ଜନ୍ମ ୟଦୀଦୂଶମ୍‌ - ଆଜିକାଲି ମଣିଷର ବ୍ଯବହାର ନିମିତ୍ତ 
ପ୍ରତିକୂଳ ବାତାବରଣ ଉପରେ ଅତିରିକ୍ତ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଆରୋପ କରି ସମସ୍ତେ ନିଜର ପରିବେଶ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଉପରୋକ୍ତ ଶ୍ଳୋକର ମତ ପ୍ରଚଳିତ ଚିନ୍ତାଧାରାର ଖଣ୍ଡନ କରେ। ମନୁଷ୍ୟ 
କେତେକ ପରିମାଣରେ ନିଜର ପରିବେଶ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ୍‌ ହୁଏ- ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ର 


ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ବର୍ତମାନର ବାତାବରଣ ଏବଂ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଜନ୍ମ ନେବାପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟର 


| ୪୬୬ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୪୩ 
ଅତୀତର କର୍ମ ହିଁ ଦାୟୀ। ବାହ୍ୟ ପରିସ୍ଥିତିର ପରିବର୍ଭନରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଉନ୍ନତି ହୁଏ ନାହିଁ। ମଦ୍ୟପାନରେ 
ଅଭ୍ୟସ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ମଦ୍ୟପାନ - ବର୍ଜିତ କୌଣସି ସହରକୁ ନେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଲୁଚିଛପି ମଦ୍ୟପାନ କରିବ। 


ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ, ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ, ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଉଦାହରଣ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଦାର୍ଶନିକ ମତର ପୁଷ୍ଟି 
ସାଧନ କରେ। ଜୀବନର ପ୍ରଥମ ସୋପାନରୁ ହି ଅତିମାନବୀୟ, ଦେବୀ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥୁବା ଏପରି 
ମେଧାବୀ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଃସନ୍ଦେହ ବିରଳ । ଭଗବାନ୍‌ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି, “ ଏପରି ଜନ୍ମ ଏ ଲୋକରେ 
ଦୁର୍ଲଭ। ” ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ରାଗଯୁକ୍ତ ଯୋଗୀ ସ୍ଵର୍ଗ ଭୋଗର ବିରାମ ପରେ ପୁନଶ୍ଚ ଜନ୍ମ 
ନିଅନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏହି ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ବୈରାଗୀ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସେ ସିଧା ଜ୍ଞାନବାନଙ୍କ କୁଳରେ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି ପୁର୍ଣ୍ରତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତିର ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ । 


ଯୋଗାଭ୍ୟାସ ନିମିତ୍ତ ଅନୁକୂଳ ବାତାବରଣରେ ଜନ୍ମଲାଭ କରି ବ୍ୟକ୍ତି ଗତ ଜନ୍ମର ଆଧ୍ୟାମ୍ମ଼ିକ ସାଧନାର 
କ୍ରମ ରଖୁବେ କି ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ତତ୍ର ତଂ ବୁଛ୍ଧିସଂୟୋଗଂ ଲଭତେ ପୌର୍ବଦେହିକମ୍‌। 
ୟତତେ ଚ ତତୋ ଭୂୟଃ ସଂସିଦ୍ଧୌ କୁରୁନନ୍ଦନ ॥୪୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତତ୍ର = ସେଠାରେ, ତମ୍‌ = ତାହା, ବୁଵିସଂୟୋଗମ୍‌ = ଜ୍ଞାନସମ୍ପନ୍‌ ହୋଇ, ଲଭତେ = ଲାଭ 
କରନ୍ତି, ପୌର୍ବଦେହିକମ୍‌ = ପୂର୍ବ ଶରୀରରେ ଲାଭ କରିଥୁବା, ୟତତେ = ଯନ୍‌ କରେ, ଚ 
= ଏବଂ, ତତଃ = ତା'ଠାରୁ ଅଧ୍କ, ଭୂୟଃ = ଅଧ୍କତର, ସଂସିର୍ଵୌ = ଯୋଗ ସଂସିଵି 
( ପୁଣ୍ଠତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତ) ପାଇଁ, କୁରୁନନ୍ଦନ = ହେ କୁରୁନନ୍ଦନ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ କୁରୁ ନନ୍ଦନ ! ତତ୍ର ତଂ ପୌର୍ବଦେହିକଂ ବୁଵ୍ବିସଂ ୟୋଗ ଲଭତେ । ତତଃ ଚ ସଂସିଦ୍ଧୌ 
ଭୂୟଂ ୟତତେ ।୪୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ କୁକୁନଦଳ / ମୁର୍ବ ଵନ/ଜଣନେ ଲାଜ କଳିଥିକ ଜଳ ତୁର/ ସମ୍ନୁ 6ନୋଳ 6 ବଳ 


6ଘାଜସଂଦିଵ ନିନିକ ଚ/'୦/ରୁ ଥଧଳ ନନଶୀଳ ଛୁଅଳି /୪୮୩/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ତତ୍ର ତଂ ବୁଦିସଂୟାଗଂ ଲଭତେ ପୌର୍ବଦେହିକମ୍‌ - ମନରେ ଏପରି ସନ୍ଦେହ 
ଦେଖା ଦେଇପାରେ ଯେ ପୁର୍ନଜନ୍ନ ପରେ ସାଧକଙ୍କୁ ପୁଣି ମୁଳରୁ ସାଧନା କରିବାକୁ ପଡିବ । ଏପରି 
ସନ୍ଦେହ ନିରାକରଣ କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଯୋଗର ଅନୁକୂଳ ବାତାବରଣରେ ଜନ୍ମ ନେବା 
ପରେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ପୂର୍ବ ଦେହରେ ଅଜିତ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ସହଜରେ 
ନିଜର ଶିକ୍ଷା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରନ୍ତି। କାରଣ, ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ନୂତନ ଅଧ୍ୟୟନ ନ ହୋଇ ପୂର୍ବାର୍ଜିତ ଜ୍ଞାନର 
ପୁନରାବୃଭି ବା ସିଂହାବଲୋକନ ମାତ୍ର ହୋଇଥାଏ। ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ଜ୍ଞାନରେ ପରି ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥୁବାର 


॥ ୪୬୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୪ / ଅଧ୍ାୟ ୬ 


ଅଳ୍ପକାଳ ମଧ୍ଯରେ ସେ ଜାଣି ପାରନ୍ତି । ବର୍ଭମାନର ଅଧ୍ୟୟନ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ହେଉଛି ସୁପ୍ତାବସ୍ଥାରେ ଥବା 
ପୂର୍ବାର୍ଜିତ ଜ୍ଞାନର ପୁନରାବିଷ୍କାର ମାତ୍ର । 


ୟତତେ ଚ ତତୋ ଭୂୟଃ ସଂସିଦ୍ଧୌ କୁରୁନନ୍ଦନ - ସେ କେବଳ ପୂର୍ବ ଶରୀରରେ ଅର୍ଜନ 
କରିଥିବା ଜ୍ଞାନର ଆବିଷ୍କାର କରନ୍ତି ନାହି, ସଂସିଵି (ପୁର୍ଣତା) . ନିମିତ୍ତ ପୂର୍ବ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଵକ ଯତ୍ନ ମଧ୍ଯ 
କରନ୍ତି । ତାଙ୍କଠାରେ ଉତ୍ସାହ, କ୍ଷମତା ଏବଂ ଯତ୍ନ ଉଣା ହୁଏ ନାହି । ଅଭ୍ୟାସ ନ କରି ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରିବା 
ବୋଝ ବୋହିବା ସହିତ ସମାନ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି, “ ହେ କୁରୁ ନନ୍ଦନ ! ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି 


ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ତୁତରେ ଜନ୍ମ ଲାଭ କରି କେବଳ ସହଜରେ ହିଁ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରେ ନାହି, ବରଂ ସଂସିଵି 
ନିମିତ୍ତ ପୂର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଵକ ଯତ୍ନଶୀଳ ହୁଏ। ” 


ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବଡ ଆଦରରେ “ କୁରୁନନ୍ଦନ” ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରାଯାଇଛି ଏହା ଦ୍ଵାରା 
ତାଙ୍କର ସ୍ମରଣ ହେବ ଯେ ଅତୀତର ପୁଣ୍ୟ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ସେ ମହାନ୍‌ କୁରୁ ବଂଶରେ ଜନ୍ମଲାଭ କରିଛନ୍ତି। 
ଅତୀତର ଦିବ୍ୟ କର୍ମ ଯୋଗୁଁ ବୋଧହୁଏ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଭାବରେ ଗୀତା ଉପଦେଶ 
ମିଳିଥିଲା ।* 

ପୌର୍ବଦେହିକ ବୁଝି-ସଂଯୋଗ କିପରି ଲାଭ କରି ହେବ ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ପୂର୍ବାଭ୍ୟାସେନ ତେନୈବ ହ୍ରିୟତେ ହ୍ୟବଶୋଃପି ସଃ | 
ଜିଜ୍ଞାସୁରପି ୟୋଗସ୍ୟ ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମାତିବର୍ତତେ ॥୪ ୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପୂର୍ବାଭ୍ୟାସେନ = ପୂର୍ବ ଅଭ୍ୟାସ ଯୋଗୁଁ, ତେନ = ତାହା ଦ୍ଵାରା, ଏବ = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, 
ହ୍ରିୟତେ = ଜନ୍ମଲାଭ କରେ, ହି = ବାସ୍ତବରେ, ଅବଶଃ = ଅବଶ ହୋଇ, ବାଧ ହୋଇ, 
ଅପି = ଏପରିକି, ସଃ = ସେ, ଜିଜ୍ଞାସୁଃ = ଜିଜ୍ଞାସୁ, ଅପି = ଏପରିକି, ୟୋଗସ୍ଯ = 
ଯୋଗର, ଶବ୍ଦ ବ୍ରହ୍ମ = ଶବ୍ଦ-ବ୍ରହ୍ଲ, ଅତିବର୍ତତେ = ଅତିକ୍ରମଣ କରନ୍ତି 


ଅନ୍ନୟଃ : ସଃ ଅବଶଃ ଅପି ତେନ ଏବ ପୂର୍ବାଭ୍ୟାସେନ ( ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଠଃଃ ହ୍ରିୟତେ । ହି ୟୋଗସ୍ୟ ଜିଜ୍ଞାସୁଃ 
ଅପି ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମ ଅତିବର୍ତତେ ।୪ ୪ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ଦେଛି ମୁର୍କ ଥରସ 6ୋର୍କୁ 6ଦ ବିବଶ 6 ହଳ ନିଳ 6ଟଜନଳାଣନର (6ନୋର 96 ଥାଳର୍ଥଣ) 


ଧାରଣ କଳି ଳଳୁ ଚନଣ କଣନ / ଏହାଜିକଳି ନିଏ ପୋର ସନ୍ୟନ୍ଦନେ କିଜ୍ଞାସୁ ତୁଏ ନେ ଶ୍ଦ 
ବହଢୁକୁ ଥଚିଳଯମୀ କଣଜେ //୪୮୪୮/ 


* ମହାଜାଜତରୁ ଳଣାନା'ଏ 6 ଥତ/6ନଜେ ବଢ/ନାଥ ଛୁଁନୀଳ ଜଳ 6 ନାଜାୟଣ ରୁଘଣନେ ଥର୍କୁନ ଏବଂ ଭୀନୁଶଙ୍କୁ 
ବନ୍ଦୁ କର୍ଞ ଜନ୍ଦସ୍ଯ/ କଳିବକୁ ଘଜିଥାଲ/ / 


॥ ୪୬୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୪୪ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ପାସ୍‌ବୁକ୍‌ରେ ଯାହା ଦେଖାଯାଇଥାଏ, ବ୍ୟାଙ୍କରେ ଆମ ଖାତାରେ ତାହା ହି ଆମର 
ଜମାରାଶି। ଏହି ଜମାରାଶିଠାରୁ ଆମେ ଅଧ୍ଵକ ଟଙ୍କା ପାଇ ପାରିବା ନାହିଁ। ତାଂଠାରୁ କମ୍‌ ରାଶି 
ଦେଖାଇ ଆମକୁ ଠକି ଦିଆଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିର ହୃଦୟର ବିକାଶରେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି 
ଦେବତା ତାକୁ ତା'ର ପ୍ରଯତ୍ନରୁ ଅଧ୍ଵକ ଦେଇ ପାରିବେ ନାହିଁ କିମ୍ବା କିଛି ଅପହରଣ କରି ପାରିବେ 
ନାହିଁ । ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ଯେପରି ଅନୁଭୁତି ହୋଇଥାଏ ଯେ ଆଜି ହେଉଛି ଗତ କାଲିର ବିସ୍ତାର, 
ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜନ୍ମ ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର ଧାରାବାହିକତା। ଜୀବନର ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ଧ୍ଯାନରେ ରଖୂ ଏ 
ଶ୍ଳୋକର ମନନ କଲେ ଏହାର ଅର୍ଥ ସହଜରେ ବୁଝି ହେବ। 


ପୂର୍ବାଭ୍ୟାସେନ ତେନୈବ ହ୍ରିୟତେ ହ୍ୟବଶୋଃପି ସଃ - ପୂର୍ବ ଜନ୍ମରେ ଯୋଗ ସାଧନା କରିଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ପୂର୍ବାଭ୍ୟାସ ଯୋଗୁଁ ବିବଶ ହୋଇ ଯୋଗ ଦିଗରେ ଆକଶ୍ଷିତ ହୁଅନ୍ତି। ଆମର ଏହି ଲୋକର ଜୀବନରେ 
ମଧ୍ଯ ଏହି ତଥ୍ୟର ସତ୍ୟତା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ। ଶିକ୍ଷିତ ଏବଂ ସୁସଂସ୍କୃତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବ୍ୟବହାର ଏବଂ ବାଉ୍ଭାଳାପରେ 
ତାଙ୍କର ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରଭାବ ସହଜରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ସେଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରୟାସ କରିବାକୁ ପଡି ନ ଥାଏ। 
କୌଣସି ସୁଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଫଳତାର ସହିତ ମୂର୍ଖର ଅଭିନୟ କରି ପାରିବେ ନାହି । 
ସେହିପରି ଦୁଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ ସଭ୍ୟ ପୁରୁଷଙ୍କ ପରି ବ୍ୟବହାର କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ଏହି ଉଭୟ ବ୍ୟକ୍ତି କେବେ 
ନା କେବେ ଅଗୋଚରରେ ବାର୍ତାଳାପ, ବିଚାର, ଏବଂ କର୍ମ ମାଧମରେ ନିଜର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵବଭାବର ପରିଚୟ 
ପ୍ରକାଶ କରିବେ। 


ସେହିପରି ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ଜନ୍ମ ନେବା ପରେ ଅବଶ ହୋଇ ସ୍ଵତଃ ଯୋଗ ଦିଗରେ 
ଟାଣି ହୋଇ ଯିବେ। ଜୀବନରେ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥିରେ ସେ ଯେଉଁ ଶମ ଏବଂ 
ଶାନ୍ତ ସ୍ତ୍ରିତିରେ ରହନ୍ତି, ତାହା ସ୍ଵୟଂ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର ବିଷୟ | 


ଏହା କେବଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମାତ୍ର ନୁହେଁ। ସମାଜର ସବୁ ସ୍ତରର ଜୀବନରେ ଏହାର ସତ୍ୟତା ପ୍ରକାଶିତ 
ହୋଇଥାଏ। ଆମର ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କର ମନୋବୂତ୍ତି ଏପରି ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ, ଯାହା ଦିଗରେ ଆମେ 
ଅବାଧରେ ଆକଷିତ ହୋଇଥାଉ ପୂର୍ବ ସଂସ୍କାରର ଶକ୍ତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରବଳ । ଦୃଢ଼ନିଶ୍ଚୟପୂର୍ବକ କରା ଯାଇଥବା 
ସାଧନାର ଫଳସ୍ବରୂପ ଜଣେ ଡକାୟତ ଆଦିକବି ବାଲ୍ମୀକୀରେ ପରିଣତ ହୋଇଥାଏ । ନିକଟ ଅତୀତରେ 
ଏବଂ ବର୍ତମାନ ଆମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମଧ୍ଯ ଏପରି ଅନେକ ଉଦାହରଣ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ। ଏସବୁର 
ସନ୍ତୋଷଜନକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହେଲା, ଜୀବ ତାର ପୁର୍ବ ଜନ୍ମର ଅର୍ଜିତ ସଂସ୍କାର ବର୍ଭମାନର ଶରୀର ମାଧ୍ଯମରେ 
ପ୍ରକାଶ କରିଥାଏ। 


ଜିଜ୍ଞାସୁରପି ୟୋଗସ୍ୟ ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମାତିବତ୍ତତେ - ଅତୀତର ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ପୁରୁଷ ପୁନଃ ସାଧନା 
ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଯାଏ। ତା'କୁ ରାଜସିଂହାସନରେ ଅଭିଷିକ୍ତ କରି ଦିଆଯାଉ ବା ବଜାରର କୋଳାହଳ 


॥ ୪୬୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୫ / ଅଧ୍ାୟ ୬ 

ବା କୌଣସି ଗଳିର ଅସମ୍ମାନଜନକ ସ୍ଥାନରେ ବସାଇ ଦିଆଯାଉ, ତା'ର ଦାର୍ଶନିକ ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ମହତ 
ହୃଦୟ ଲୁଚି ରହି ପାରିବ ନାହିଁ । ସଂସାରର ସମସ୍ତ ସମ୍ପଭିର ମାଲିକ ହେଲେ ବା ଅପରିସୀମ କ୍ଷମତା ଲାଭ 
କଲେ କିମ୍ବା ଅପାର ଆଦର, ସ୍ଵେହ ପାଇଲେ ମଧ୍ଯ ଏସବୁ ପ୍ରଲୋଭନ ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରୁ ବିଚଳିତ 
କରିହେବ ନାହି। ସମଗ୍ର ଜଗତ୍‌ ଯଦି ତାଙ୍କର ବିଚିତ୍ର ବ୍ୟବହାର ଏବଂ ଅସାମାନ୍ୟ ଆଚରଣକୁ ବିସ୍ଫୟରେ 
ଦେଖେ, ତେବେ ସେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ଅଧ୍ରକ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟରେ ଚାହି ରହନ୍ତି । 


ଏହି ଦାର୍ଶନିକ ସତ୍ୟ ଅବଲୋକନ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯୋଗର ମହତ୍ତ୍‌ ଦର୍ଶାଇବାକୁ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଭାବେ ପ୍ରଲୁବ୍ଧ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେ କହିଛନ୍ତି “ଯିଏ କେବଳ ଯୋଗର ଜିଜ୍ଞାସୁ ହେବ, ସେ ଶବବ୍ରହ୍ମ ଅତିକ୍ରମ 
କରିଯିବ। ” ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ବେଦର କର୍ମକାଣ୍ଡ । କର୍ମକାଣ୍ଡରେ 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଫଳଲାଭ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଯାଗ, ଯଜ୍ଞ ଇତ୍ୟାଦି ସାଧନ ବିଷୟରେ କୁହା ଯାଇଛି | ଏହାର 
ଅର୍ଥ ହେଲା, ଯିଏ କେବଳ ଜିଜ୍ଞାସୁ ମାତ୍ର ସେ ଯଦି ଏହି ସମସ୍ତ ଫଳର କାମନାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ଜ୍ଞାନୀଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଉ କ'ଣ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ? 


ଯୋଗୀ କେଉଁ କାରଣରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 
ପ୍ରୟନ୍ମାଦ୍ୟୟତମାନସ୍ତୁ ୟୋଗୀ ସଂଶୁଦ୍ଧକିଲ୍‌ବିଷଃ । 
ଅନେକ ଜନ୍ମସଂସଦ୍ଧସ୍ତତୋ ୟାତି ପରାଂ ଗତମ୍‌ ॥ ୪୫॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ରୟନ୍ନାତ୍‌ = ଯତ୍ନପୂର୍ବକ, ୟତମାନ = ଅଭ୍ୟାସ କରୁଥୁବା, ଚେଷ୍ଟା କରୁଥିବା, ତୁ = କିନ୍ତୁ, 
ୟୋଗୀ =ଯୋଗୀ, ସଂଶୁଦ୍ଧକଳ୍ବଷଃ = ପାପରୁ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ, ଅନେକ ଜନ୍ମ ସଂସଦ୍ଧଃ = 


ଅନେକ ଜନ୍ମ ଦେଇ ପୂର୍ଣ୍ରତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ନ ହୋଇ, ତତଃ = ତପ୍ନରେ, ୟାତିଃ = ପଦାର୍ପଣ କରନି, 
ପରାମ୍‌ = ପରମ, ଗତିମ୍‌ = ଗତି | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ୟତମାନଃ ପ୍ରୟତ୍ନାତ୍‌ ସଂଶୁଦ୍ଧକିଲ୍‌ବିଷ୨/ ୟୋଗୀ ତୁ ଅନେକ ଜନ୍ମସଂସିଦ୍ଧଃ, ତତଃ ପରାଂ 
ଗତିଂ ୟାତି ।୪୫। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : କିନ୍ତୁ ନଢ଼ୁମୁର୍କଳ ଥଜ୍ଯାସ୍ସ କଳୁଥିକ/ ନ୮ର/ ସମସ୍ତ ଯାଠକୁ ଵୁଦ୍ଧ ୦୭ ୯୬/୫ଳ୦୯/୭) 
ଥ6ନଳ ଳଳୁ ଜେନ ହୁ୍ଶନ/ ଲାଜ କନି ଯନମରନି ଲାଜ କଜଛି /୪୮୫୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପ୍ରୟନ୍ବାଦ୍ୟତମାନସ୍ତୁ ୟୋଗୀ ସଂଶୁଦ୍ଧକିଲ୍‌ବିଷଃ - ନିଜର ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର ସର୍ଚୁତ ସଂସ୍କାର 
ଅନୁଯାୟୀ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ଥୂଳ ଶରୀର ଦ୍ଵାରା ଜଗତରେ କର୍ମ କରିଥାଏ। ଏହି ଚିନ୍ତାର ଧାରା ବା ବାସନା ହିଁ 
ତା'ର ବିଚାରର ଦିଗ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଥାଏ ଏବଂ ସେହି ଅନୁସାରେ ବର୍ତମାନର କର୍ମର ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ 


॥ ୪୭୦ ॥ 


ଅଧ୍ପାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୪୫ 


ବିଚାରର ଦିଗ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ମନ ଏବଂ ବୁଵି ରୂପକ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ଏହି ବାସନାକୁ 
' ପାପ” ବା ଚିତ୍ତର ଅଶୁଵି କୁହାଯାଏ | ଏହାର କ୍ଷୟର ଉପାୟ ହେଉଛି ନିଷ୍ନାମ “ କର୍ମଯୋଗ | ' * 


ଅନେକ ଜନ୍ମସଂସିଦ୍ଧସ୍ତତୋ ୟାତି ପରାଂ ଗତିମ୍‌ - ସର୍ବପ୍ରଥମେ ପାପ ବାସନାକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ସମୟରେ ପୁଣ୍ୟମୟ, ରଚନାମ୍ବକ ଦିବ୍ୟ ସଂସ୍କାର ସଞ୍ଚୟ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଧ୍ଧାନାଭ୍ୟାସରେ ଏହି ପୁଣ୍ୟ 
ସଂସ୍କାର ମଧ୍ଯ ବିଘ୍ନକାରକ ହୋଇପାରେ। ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧି କରି ନିରନ୍ତର ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ କରୁଥିଲେ ଅଲୌକିକ 
ଶାନ୍ତିରେ ମନ ସ୍ଥିର ରହିଥିବା ସମୟରେ ପୁଣ୍ୟ ବାସନା ମଧ୍ଯ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ବାସନା ନ ରହିଲେ ମନ 
ମଧ୍ଯ ରହିବ ନାହି, କାରଣ ବାସନାର ସମଷ୍ଚି ହିଁ ମନ | ଏହିପରି ଭାବରେ ବାସନା କ୍ଷୟ ସହିତ ଉଭୟ ମନ 
ଏବଂ ଅହଂକାର ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାନ୍ତି ଏବଂ ଏହା ହି “ ପରମ ଗତି” ବା ' ଆତ୍ମ- ସାକ୍ଷାତକାର” ଅବସ୍ଥା | 


ବହିର ଅଧା ପୃଷ୍ଠାରେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବଣ୍ଟ୍ଟନା କରାଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ ଏହି 
ସଫଳତା ଲାଭ ହେଉଛି ଅନେକ ଜନ୍ମର ନିରବହ୍ିନ୍ନ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାର ପରିଣାମ । ଏଠାରେ “ ଅନେକଜନ୍ନସଂସିଦି 'ର 
ବ୍ୟବହାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୁକ୍ତ, କାରଣ ମନୁଷ୍ୟର ବିକାଶ, ରଙ୍ଗମଞ୍ଚରେ ଅଭିନୀତ କୌଣସି ସାଂଧ୍ଯକାଳୀନ 
ନାଟକ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ହେଉଛି ଅନେକ ଯୁଗ ଧରି କରା ଯାଇଥିବା ଉନ୍ନତିର ଇତିହାସ । ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ 
ରଷିମାନଙ୍କର ଏହା ଉପଯୁକ୍ତ ବିଚାର । 


ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟବଶତଃ, ଅଧୁନା ବିଶେଷକରି ପୌରାଣିକ ଏବଂ ଚୈତନ୍ୟ ଯୁଗର ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ 
ଦକ୍ଷତାହୀନ ପଣ୍ଡିତ ଶ୍ରେଣୀ ଏହି ଶବ୍ଦର ଅପବ୍ୟବହାର କରିବାର ଶିକ୍ଷା କରିଛନ୍ତି । ପରିଣାମତଃ ହିନ୍ଦୁମାନେ 
ହିନ୍ଦୁ ହେବାକୁ ଭୟ କରୁଛନ୍ତି । ଅର୍ଵ ଶିକ୍ଷିତ ପଣ୍ତିତଙ୍କ ମତରେ ବର୍ତମାନ ଜନ୍ମଠାରୁ “ ଅନେକ ଜନ୍ମ' ଗଣନା 
କରାଯିବ। ଆମେମାନେ ବର୍ତମାନ ବନସ୍ପତି ଜଗତ ବା ଏକକୋଷୀ ପ୍ରାଣୀ ଭାବରେ ରହିଥିଲେ ସେମାନଙ୍କ 
ମତ ଅବଶ୍ୟ ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇଥାନ୍ତା। ସାଧାରଣ ବୁଦି ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତି ପରି ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟୟନ କରି ଜଣେ ପଣ୍ଡିତ 
ଯଦି ନିଜକୁ ଗୋଟିଏ କୀଟ ବୋଲି ବିଚାର କରିବେ, ତେବେ ତାଙ୍କର ମତ ଆମେ ନିଶ୍ଚୟ ଗ୍ରହଣ 
କରିନେବୁ- ଅବଶ୍ୟ ଏହା କେବଳ ତାଙ୍କରି ପାଇଁ ହି ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ହେବ। କିନ୍ତୁ ପୂର୍ବ ବିକଶିତ ବୁଝି, ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ମନ ଏବଂ ତୀକ୍ଷଣ ବୋଧଶକ୍ତ ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ହୁଏ ଯେ “ଅନେକ ଜନ୍ମରେ ସୁଚିତ 
ହେଉଥିବା ସମସ୍ତ ଜନ୍ମ ଆମେ ଅତିକ୍ରମ କରି ସାରିଛୁ । 


ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ଜୀବନକୁ ବୁଝିବାର ପ୍ରବୃଭି, ଆତ୍ମ-ସାକ୍ଷାତ୍କାର ନିମିତ୍ତ ବ୍ୟାକୁଳତା, ବିଷୟସୁଖର 
ବ୍ୟର୍ଥତାକୁ ଜାଣିବାର କ୍ଷମତା, ରଷିମାନଙ୍କର ପଦଚିହ୍ନ ଅନୁସରଣ କରିବାର ସାହସ, ଅପରିସୀମ ଶାନ୍ତି 
ନିମିତ୍ତ ତୃଷ୍ଣା) ନୈତିକ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାର ସାହସ ଏବଂ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଏବଂ ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଲାଭ କରିବା 


* ଥମ ଥଷାୟନ '@ଯଳନ ' ଚଙ୍ଳକୟ 


॥ ୪୭୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୬ / ଅଧ୍ଯାୟ ୬ 


ପାଇଁ ନିଜର ସର୍ବସ୍ଵ ବଳିଦାନ କରିବାର ବୀରତ୍ବ ରହିଛି, ସେ ବାସ୍ତବରେ ମନୁଷ୍ୟ ପଦବାଚ୍ୟ | ଏପରି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାଧକ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ୟର ମନ୍ଦିରରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାର ଅଧୁକାରୀ । 


ଧ୍ଧାନାଭ୍ୟାସ କରିବା ପାଇଁ ଆମ ମନରେ ଯଦି ରୁଚି ଥାଏ, ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଜିଜ୍ଞାସା ଥାଏ, ବଂଚିବା 
ପାଇଁ ସାହସ ଥାଏ, ତେବେ ବର୍ଭମାନ ଏ ଜନ୍ମ ହି ଆମର ଅନ୍ତିମ ଜନ୍ମ ହୋଇପାରେ । 


ଗୀତାଧ୍ଯୟନକାରୀ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଏହା କୌଣସି ନୂତନ ମୌଳିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପରି ନ ଲାଗିପାରେ । 
ଯେଉଁ ପବିତ୍ର ଗ୍ରନ୍ଦୁ ବାରମ୍ବାର ସତ୍ୟର ଘୋଷଣା କରି ମନୁଷ୍ଯ ହୃଦୟରେ ଆଶା ଏବଂ ଉତ୍ସାହ ସଞ୍ଚାର କରି 
ଆସୁଛି, ଯେଉଁଥିରେ କୌଣସିଠାରେ ମଧ୍ଯ ନର୍କକୁ ଯିବାର ଭୟ ଦେଖାଯାଇ ନାହି, ତାହା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏପରି 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଯେ, ହଠାତ୍‌ ଏହା ଉପଦେଶରେ ପରିବର୍ଭନ କରି ମନୁଷ୍ୟକୁ “ ବର୍ଭମାନ ଏବଂ 
ଏହିଠାରେ (ଏହି ଜନ୍ମରେ) ' ନୁହଁ ଏବଂ “ ଅନେକ ଜନ୍ପରେ! ହି ମୁକିର ଆଶ୍ବାସନା ଦେଇଛି। ଅନେକ 
ଧର୍ମ ପ୍ରବଞ୍ଚକ ଏହି ପ୍ରକାର ବିପରୀତ ଅର୍ଥ କଲେ ମଧ୍ଯ ବୁଦ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରିହେବ ନାହିଁ। 


ତେଣୁ: 
ତପସ୍ଵିଭ୍ୟୋଃଧ୍ରକୋ ୟୋଗୀ ଜ୍ଞାନିଭ୍ୟୋଃପି ମତୋଃଧକଃ । 
କମର୍ମିଭ୍ୟଶ୍ଚାଧ୍ନକୋ ୟୋଗୀ ତସ୍ପାଦ୍‌ୟୋଗୀ ଭବାର୍ଜୁନ ॥୪ ୬॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତପସ୍ଵିଭ୍ଯଃ = ତପସ୍ଵୀଙ୍କଠାରୁଃ ଅଧ୍ଵକଃ = ଶ୍ରେଷ୍ଠ ୟୋଗୀ = ଯୋଗୀ, ଜ୍ଞାନିଭ୍ୟଃ 
ଜ୍ଞାନୀଙ୍କଠାରୁ, ଅପି = ଏପରିକି, ମତଃ = ବିଚାର, ଅଧକଃ = ଶ୍ରେଷ୍ଠ, କର୍ମିଭ୍ୟଃ 


କର୍ମୀଙ୍କଠାରୁ, ଚ = ଏବଂ, ଅଧ୍କଃ = ଶ୍ରେଷ, ୟୋଗୀ = ଯୋଗୀ, ତସ୍କାତ୍‌ = ତେଣୁ, 
ୟୋଗୀ = ଯୋଗୀ, ଭବ = ହୁଅ, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ୟୋଗୀ ତପସ୍ବିଭ୍ୟଃ ଅଧ୍ଵକଃ ଜ୍ଞାନିଭ୍ୟଃ ଅପି ଅଧ୍ଵକ ମତଃ ଚ କମିଭ୍ୟଃ ୟୋଗୀ 
ଅଧ୍ବକଃ ତସ୍ମାତ୍‌ ( ତ୍ବଂ) ୟୋଗୀ ଭବ ।୪ ୬ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଚନସ/ମାନନଠାକୁ 6ଯୋଜରୀଙକୁ ଶଶ ବିରାଜ ଳନାଦୀାଏ, ଏଠାଳିଳି (ମସ) #/ନ/ମ/ନନ୦ଳକୁ 
ମଝଃ, କର୍ନୀମାନନ୍ଦଠାରୁ ମଧୟ 6ୋର/ ଶଶ, ଜଣ ହେ ଥର୍କୁନ / ନୂମ ଓ୯କ଼ଢ଼ ୩୮ 
କଳି) 62 ରୀ ଛୁଆ //୬୮୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆତ୍ମିକ ଉନ୍ନତିର ଅନେକ ସାଧନା ମଧ୍ଯରୁ ଧ୍ଯାନର ମହତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ସାଧକଙ୍କୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରି ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯୋଗୀ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ମନ୍ଦବୁଛିର ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ ବିଚାରବିହୀନ ହୋଇ କେବଳ ଶାରୀରିକ ତପ 


|॥ ୪୭୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୪୭ 


କରନ୍ତି, ସେହି ତପସ୍ବୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଯୋଗୀ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ। ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟାୟୀ ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ ମଧ୍ଯ ଯୋଗୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 


ସକାମ ଅଥବା ନିଷ୍କାମ କର୍ମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଯୋଗୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ନିଷ୍କାମ ଭାବର କର୍ମ 
କିମ୍ବା ଉପାସନା କରୁଥିବା ଅନେକ ସାଧକଙ୍କର ଧାରଣା ଯେ କର୍ମ ଦ୍ଵାରା ହି ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ମିଳି ପାରିବ । 


ତପସ୍ଵିଭ୍ୟୋଃଧ୍ଧ କୋ ୟୋଗୀ ଜ୍ଞାନିଭ୍ୟୋଃପି ମତୋଃଧ୍ଵକଃ - ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ଯେଉଁ ନୀରବ, ଶାନ୍ତ ଯୋଗୀ ନିଜର ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁଝି ସହିତ ମିଥ୍ଯା ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ଦୂର କରି 
ନିରନ୍ତର ଆତ୍ମାନୁସନ୍ଧାନ କରେ, ସେ ତପସ୍ବୀ, ଜ୍ଞାନୀ ଏବଂ କର୍ମୀଙ୍କଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, କାରଣ, ସେ ସତ୍ୟର 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିକଟବର୍ତୀ । ଆତ୍ମନିରୋଧୀ, ଶାସ୍ତ୍ରର ଗହନ ଅଧ୍ଷେତା ଓ କର୍ମକାଣ୍ଡୀଙ୍କ ସହ ଯୋଗୀର ତୁଳନା 
କରି ନିଜର ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣର ନିଷ୍କର୍ଷ ଦେଇ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ପଷ୍ଟ କରୁଛନ୍ତି ଯେ କେବଳ ଯୋଗୀ ହି ସତ୍ୟର 
ନିକଟତମ ଅତଏବ ସେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । “ ତେଣୁ ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ତୁମେ ଯୋଗୀ ହୁଅ | ” 


ଧ୍ଷେୟର ଭିନ୍ନତା ଯୋଗୁଁ ଯୋଗୀ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ହୋଇ ପାରନ୍ତି । ସବୁ ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗୀ କିଏ ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 
ୟୋଗିନାମପି ସବେଷାଂ ମଦ୍‌ଗତେନାନ୍ତରାମ୍ବନା | 
ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଭଜତେ ୟୋ ମାଂ ସ ମେ ୟୁକ୍ତତମୋମତଃ ॥୪୭॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟୋଗିନାମ୍‌ = ୟୋଗୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଅପି = ଏପରିକି, ସର୍ବେଷାଂ = ସମସ୍ତଙ୍କର, 
ମଦ୍‌ଗତେନ = ମୋ ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇ, ଅନ୍ତରାମତ୍ମବନା = ଅନ୍ତରାମ୍ବା ଦ୍ଵାରା, ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ = 


ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌, ଭଜତେ = ଭଜନ କରେ, ଉପାସନା କରେ, ୟ8 = ଯିଏ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ସଃ 
= ସେ, ମେ = ମୋ ଦ୍‌ାରା, ଯୁକତତମଃ = ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ, ମତଃ = ମୋ ମତରେ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ସବୈଷାଂ ୟୋଗିନାଂ ଅପି ( ମଧ୍ଯେ) ୟଃ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ମଦ୍୍‌ଗତେନ ଅନ୍ତରାମ୍ବନା ମାଂ ଭଜତେ, 
ସଃ ୟୁକ୍ତତମଃ ମେ ମତଃ | ।୪୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ` ସବୁ ଦୋରୀମାନନ ମଧରୁ ଯେନ 6ୌଳୀ/ ଶନକନ 6, 6ମା/ ୦୫ନ ଥନନାନ୍ା ଳନ 
କଜି 6ମାଜ ଜପୀସନ/ କଣଲ, 6ମେ' ମଜନେ 6ସେଛି 6ଘୋରୀ/ ନି ସକଜେଶ /୪୮୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟୋଗିନାମପି ସର୍ବେଷାଂ ମଦ୍‌ଗତେନାନ୍ତରାତ୍ମନା - ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ସାଧନାମାନଙ୍କର ତୁଳନାତ୍ମକ ମୁଲ୍ୟାୟନ କରି ଧ୍ୟାନ ଯୋଗକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରାଯାଇଛି । 
ବର୍ତମାନ ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କିଏ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗୀ ସେକଥା କୁହାଯାଉଛି। 


॥ ୪୭୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଧ୍ଯାନାବସ୍ଥାର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅବସ୍ଥାରେ ସାଧକଙ୍କୁ ଯତ୍ନପୂର୍ବକ ଧ୍ଷେୟ ବିଷୟକ ବୃତ୍ତିରେ ମନୋନିବେଶ 
କରିବାକୁ ପଡିଥାଏ ଏବଂ ବିଜାତୀୟ ବୃଭ୍ତିରୁ ମନକୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ ତେଣୁ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ 
ଅବସ୍ଫାରେ ଯନ୍ଵପୂର୍ବକ ଧ୍ୟାନ କରାଯାଇଥାଏ, ଏହା ସହଜରେ ହୁଏ ନାହି । ଧ୍ଯେୟ (ଧ୍ଧାନର ବିଷୟ) ର 
ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ ମନକୁ ସ୍ଫ୍ରିର ରଖୁବାର ଉପାୟର ଆଧାର ଉପରେ ଧ ୍ଧାନସାଧନାର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଶ୍ରେଣୀ- 
ବିଭାଗ କରାଯାଇପାରେ। 


ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆମର ପରଂପରାରେ ପ୍ରତୀକ ଉପାସନା, ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସଗୁଣ, ସାକାର ରୂପ, ଗୁରୁଙ୍କର 
ଉପାସନା, କୁଣ୍ଡଳିନୀରେ ମହାଭୂତମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଯେ କୌଣସି ଗୋଟିକର ଧ ଧାନ କିମ୍ବା ମନ୍ତ୍ରର ଜପରୂପକ 
ନ୍ଧାନର ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । ଏହି ବିଭିନ୍ନ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଆଧାର କରି ଧ୍ୟାନ କରାଯାଉ ଥ୍ବାରୁ ଯୋଗୀ ମଧ୍ଯ 
ଅନେକ ପ୍ରକାରର ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ। ଉପରୋକ୍ତ ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କିଏ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ସଫଳ 
ଯୋଗୀ, ସେ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି | 


ଶ୍ରିଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଭଳତେ ୟୋ ମାଂ ସ ମେ ୟୁକ୍ତତମୋମତଃ - ଭଗବାନ୍‌ ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଲୋକରେ ଏକଥା 
କହିଛନ୍ତି, “ ଯେଉଁ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଯୋଗୀ ନିଜ ଅନ୍ତଃକରଣ (ମନ ଓ ବୁଦି) ସହ ମୋ ସହିତ ଏକରୂପ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମୋ ଠାରେ ନିଜକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରେ ସେ ସମସ୍ତ ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଦୃଢ଼ତମ ଓ ଅଟଳ 
ଯୋଗୀ ଅଟେ। ଏହି ଶ୍ଳୋକ ସମଗ୍ର ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରର ସାରସଂକ୍ଷେପ ଏବଂ ଏହି କାରଣରୁ ଏହାର ଗୁଢ଼ 
ଅଭିପ୍ରାୟ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଅନେକ ଗ୍ରନ୍ଦୁ ରଚନା କରାଯାଇ ପାରିବ । ସେହି କାରଣରୁ ପରବର୍ତୀ ସମଗ୍ର 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ମନ୍ତ୍ରରୂପ ଶ୍ଳୋକର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି । 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟକୁ ବୁଝିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବର୍ଭମାନ ପାଇଁ ଏତିକି ଜାଣିଲେ ଯଥେଷ୍ଟ ହେବ ଯେ ମନକୁ 
ସଂଗଠିତ କରିବା ପାଇଁ ଧ୍ଧାନାଭ୍ୟାସର ଯେତିକି ଦରକାର ତା ଅପେକ୍ଷା ବେଶୀ ଦରକାର ଅନ୍ତଃକରଣକୁ 
ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ଲୀନ କରି ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପର ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ | ଶ୍ରଦ୍ଧାଯୁକ୍ତ ହୋଇ ମୋର ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆତ୍ମସ୍ବରୁପର ଭଜନ କଲେ ସଫଳତାର ସହିତ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ କରିହେବ ବୋଲି ଗୋପୀଜନବଲ୍ଲଭଙ୍କ ଏହା 
ପ୍ରେମ ପୂର୍ଣ୍ଠ ଦାବୀ। 


ଭଜନ ଶବ୍ଦ ସହିତ ଅନେକ ବହିରାଗତ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଯୋଗ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ଅଧୁନା ଏହାର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି କର୍ମକାଣ୍ଡ ବା ପୌରାଣିକ ପୂଜାର ବିଶାଳ ଆଡମ୍ବର । ପୂଜାରୀଙ୍କ ପାଇଁ ଏପରି ପୂଜାର ବିଶେଷ ଅର୍ଥ 
ନାହିଁ, କିମ୍ବା ପୁଜାକର୍ମ ଦେଖୂବା ପାଇଁ ଠିଆ ହୋଇଥୁବା ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ । ଅନେକ ସମୟରେ 
ବିଭିନ୍ନ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ସହିତ ଉଚ୍ଚସ୍ବରରେ କୀଉ୍ଭନ କରିବାକୁ ଭଜନ କୁହା ଯାଇଥାଏ। ଭାବୁକ ପ୍ରକୃତିର 
ଲୋକମାନେ ଏପରି ଭଜନରେ ଭାବାବେଶରେ ଆମ୍ମହରା ହୋଇ ପରିଶେଷରେ କ୍ଳାନ୍ତ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । 


॥ ୪୭୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୬ / ଶ୍ଳୋକ ୪୭ 


କେବେ କେମିତି ହୁଏତ ସେମାନଙ୍କୁ ଆତ୍ମାନନ୍ଦର ପୁଲକ ମିଳୁଥିବ। ବେଦାନ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ତରେ ଭଜନର ଅର୍ଥ 
ହେଲା ଜୀବର ଉର୍ସଗୀକୃତ ଭାବରେ କରା ଯାଉଥିବା ସେବାକର୍ମ | ଭକ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସମର୍ପଣ ଦ୍ଵାରା ସାଧକଙ୍କର 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ଅତୀତ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ ଅନୁଭୁତି ହୋଇଥାଏ । ଯେଉଁ ଯୋଗୀ ଏହିପରି ଭାବରେ 
ଆତ୍ମାନୁସନ୍ଧାନର ଭଜନ କରନ୍ତି ସେ ପରମାମ୍ମ-ସ୍ବରୁପରେ ଏକ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି | ଏପରି ଯୋଗୀଙ୍କୁ ଏଠାରେ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗୀ କୁହାଯାଇଛି । 


ବେଦାନ୍ତ ଭାଷାରେ କୁହାଯିବ ଯେ ଯେଉଁ ଯୋଗୀ ଅନାମ୍ମ, ଜଡ ଉପାଧ୍ଵ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ଦୂର କରି 
ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଛନ୍ତି,/ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଯୋଗୀ । ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ପରମ୍ପରାକୁ ସମ୍ମାନ 
ଦେଇ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବଡ ବିନୟତାର ସହିତ ଏହା ତାଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ମତ ବୋଲି ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି । 
ଓଁ ତସ୍ବଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତାସୂପନି ଷ୍ପୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦେ ଧ୍ଯାନୟୋଗ ନାମ ଷଷ୍ଟୋଃଧ୍ୟାୟଃ । 


ଏହିପରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅଜୁନ ସମ୍ବାଦ ରୂପୀ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଏବଂ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ବରୂପ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗବତ୍‌ 
ଗୀତୋପନିଷଦ୍‌ର ଧ୍ଯାନଯୋଗ ନାମ ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହେଲା । 


ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସାହିତ୍ୟ ପ୍ରସ୍ଥାନତ୍ରୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପନିଷଦ, ବ୍ରହ୍ମସୁତ୍ର ଏବଂ ଗୀତାରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ 
ସ୍ଥାନରେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ପରି ଧ୍ୟାନଯୋଗ ବିଷୟରେ ଏପରି ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଏଠାରେ 
କେବଳ ଧ୍ଯାନବିଧ୍ଵର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇନାହିଁ । ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସମ୍ଭାବିତ ବିଘ୍ନ ଏବଂ ଏହାକୁ ଦୂର କରିବାର 
ଉପାୟ ମଧ୍ଯ ସ୍ବପଷ୍ଟ ଭାବେ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି। ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଲକ୍ଷ୍ଯପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ଭ ଧ୍ୟାନର ସାଧନ 
କୁହାଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ପରି କେଉଁଠାରେ ହେଲେ ଏପରି ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇନାହି । ତେଣୁ 
ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଗୀତାର ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଅଧ୍ଯୟନ ଉପଯୋଗୀ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ 
“ ଧ୍ନାନଯୋଗ ' ହେବା ଯଥାର୍ଥ | 


- ହରିଃ ଓଁ ତତ୍ସତ୍‌ - 


|| ୪୭୫ | 


ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନ ଯୋଗ 


ଅନେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ବିଷୟ ପ୍ରତିପାଦନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗୀତାର ଅଠରଟି ଅଧ୍ଯାୟକୁ ତିନୋଟି ମୁଖ୍ଯ 
ବିଭାଗରେ ବର୍ଗୀକରଣ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରତି ବିଭାଗରେ ଛଅଗୋଟି ଅଧ୍ୟାୟ ଅଛି। ସେମାନଙ୍କ ବିଚାର ଅନୁଯାୟୀ 
ଗୀତା ବୈଦିକ-ନିୟମର ସାରଭୁତ ଗ୍ରନ୍ଥ ହୋଇଥିବା ହେତୁ ଏଥିରେ ଉପନିଷଦର ମହାବାକ୍ୟ - “ ତତ୍‌ ତ୍ବମ୍‌ 
ଅସି! ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିପାଦିତ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହି ଉପଦିଷ୍ଟ ହୋଇଅଛି। 


ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ମୂଳ ଗ୍ରନ୍ଛୁ ହେଉଛି ଚାରୋଟି ବେଦ ଯଥା- ରକ୍‌, ଯଜୁ, ସାମ ଓ ଅଥର୍ବ | 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବେଦରୁ ଗୋଟିଏ ଲେଖାଏଁ ମହାବାକ୍ୟ ନିଆଯାଇଛି । ଏହିପରି ମହାବାକ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଚାରୋଟି, 
(୧) ପ୍ରଜ୍ଞାନଂ ବ୍ରହ୍ମ/ ( ୨) ଅୟମାଗ୍ମା ବ୍ରହ୍ମ (୩) ତତ୍ତ୍ଵମସି ଏବଂ (୪) ଅହଂ ବ୍ରହ୍ମାସ୍କି। ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ମହାବାକ୍ୟ ସେହି ଏକ ପରମ ସତ୍ୟକୁ ଲକ୍ଷିତ କରିଥାଏ। ସେଥିମଧ୍ଯରୁ “ ତତ୍‌ ତ୍ଵମ୍‌ ଅସି” ଅର୍ଥାତ୍‌ ' ସେହି 
ସତ୍ୟ ହି ତୁମେ', ଏହି ମହାବାକ୍ୟକୁ “ ଉପଦେଶ ବାକ୍ଯ” କୁହାଯାଏ | ଏହି ସୂତ୍ରରୂପୀ ବାକ୍ୟରେ ସମ୍ପର୍ଣ୍ 
ବେଦମାନଙ୍କର ଉପଦିଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ନିହିତ । ତେଣୁ ଏଭଳି ମହାବାକ୍ୟରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦଗତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟକୁ 
ଜାଣିବା ନିମିତ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସମ୍ବଳିତ ଗ୍ରନ୍ଛ୍ମମାନଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 


ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଛଅଗୋଟି ଅଧ୍ୟାୟରେ ମହାବାକ୍ୟର “ ତ୍ଵମ୍‌' ପଦକୁ ତୁଳନାମ୍ରକ ଭାବରେ ବିସ୍ତାର 
ପୂର୍ବକ ନିରୂପଣ କରାଯାଇଛି । ତା? ପରେ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟରୁ ଦ୍ଵାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦ୍ବିତୀୟ ଛଅଗୋଟି 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ମହାବାକ୍ୟର “ତତ୍‌” ପଦ ନିରୁପିତ ହୋଇଅଛି। ଏଣୁ ଏହି ୭ମ ଅଧ୍ୟାୟରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ଯାୟମାନଙ୍କରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜ୍ଞାନର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପକୁ ବୋଧ 
କରାଯାଇଛି | “ ତତ୍‌! ଏବଂ ‹ ତ୍ବମ୍‌' ଶବ୍ଦ ଲକ୍ଷ୍ୟାର୍ଧିର ଏଁକ୍ଯ ବୋଧକ ଶବ୍ଦ ହେଉଛି “ ଅସି”, ଯାହା ଗୀତାର 
ଅନ୍ତିମ ଛଅ ଅଧ୍ୟାୟରେ ତର୍ଜମା ( ୧୩ରୁ ୧୮ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) କରାଯାଇଛି । 


ମହାନ ଗ୍ରନ୍ଥ ଗୀତାର ଏ ବିଭକ୍ତିକରଣର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଭାଗର ଅନ୍ୟ ବିଭାଗ 
ସହିତ ଯୋଗସୁତ୍ର ନାହିଁ । ଗୀତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସମାଲୋଚନା କରି କୁହା ଯାଇଥାଏ ଯେ, ଏହା ସଂକଳନ 
କରିବା ସମୟରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ସୁନ୍ଦର ଶ୍ଳୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁଲା, ସେ ସବୁକୁ ସମ୍ଭବତଃ 
ଏକାଧକ ବ୍ୟକ୍ତି ବିନା ବିଚାରରେ ଆକସ୍ମିକ ଭାବେ ଏକତ୍ରିତ କରିଛନ୍ତି। ଗୀତାର ପଲ୍ଲବଗ୍ରାହୀ ଅଧ୍ଯେତାମାନେ 
ହି ସାଧାରଣତଃ ଏପରି କଥା କହିଥାନ୍ତି। ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନର ସହିତ ଅଧ୍ଯୟନ କରି, ଗୁରୁଶିଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ 
ହୋଇଥୁବା ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଆଲୋଚନାର ଗତି ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ, କେବଳ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଧ୍ୟାୟ ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ବିଚାରଧାରାର ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ବିକାଶ ବୁଝିହେବ। 


॥ ୪୭୬॥ 


ଅଞଧ୍ବଧାୟ ୭ 


ପୂର୍ବ ଅଧ୍ଷାୟମାନଙ୍କରେ ଆତ୍ମସାକ୍ଷାକ୍ରାର ପାଇଁ ଏକାଗ୍ରତା ଏବଂ ' ଧାନ ବିଶ୍ଳେଷଣ ”ର କେବଳ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ ନାହିଁ, ବରଂ ବୃନ୍ଦାବନ ବିହାରୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ମତ ଦେଇ ଆତ୍ମାରେ ଧ୍ଯାନ 
ରଖୁଥିବା ଯୋଗୀକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସଂଯମୀ, ତପସ୍ଵାୀ, ଶାସ୍ତ୍ର ଜିଜ୍ଞାସୁ ଜ୍ଞାନୀ ଏବଂ ସମାଜର ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ସେବକ 
କର୍ମୀଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ବିବେଚନା କରିଛନ୍ତି । ପରିଶେଷରେ ସେ ଏହା ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି ଯେ, 
“ ଏହି ଯୋଗୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ( ଆମ୍ବସ୍ଵରୂପ) ମୋ 'ଠାରେ ପୂଣ୍ଟରୂପେ ଲୀନ ହୋଇଛି, 
ସେ ସାଧକ ମହତ୍‌ ଓ ଯୁକ୍ତତମ ଅଟନ୍ତି ” | 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ଏଭଳି ଶଂକା ଉଠିପାରେ ଯେ, ଜଣେ ପରିଛିନ୍ନ ଜୀବ ତାଂର ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ କିପରି ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବ ? ଏଭଳି ଶଙ୍କା ନିବାରଣ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭ କରି ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରିଛନ୍ତି ଯେ, ସେ ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନକୁ ସମଗ୍ର 
ଭାବରେ ବୁଝାଇ କହିବେ ଯନଦ୍ଦ୍ାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ କୌଣସି ଶଙ୍କା ରହିବ ନାହିଁ। ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ପ୍ରତିପାଦନ ତଥା ବିସ୍ତୃତ ବିବେଚନା କରିବାରେ ସମ୍ଭବତଃ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଦର ତୁଳନା ଗୀତା ସହିତ 
କରାଯାଇନପାରେ।। ଗୀତା ହେଉଛି ଏକ ଅନୁପମ ଗ୍ରନ୍ଥ । ଗୀତା କେବଳ ତତ୍ତ୍ବଞ୍ଚାନ ଜନିତ ଗ୍ରନ୍ଥ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ବିଶ୍ଵର ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା ଜ୍ଞାନ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାହିତ୍ୟିକ ରଚନା ମଧ୍ଯ। 


॥ ୪୭୭॥ 


ଥଥ ସପ୍ତମୋଃସାୟଃ 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ମୟ୍ୟାସକ୍ତମନାଃ ପାର୍ଥ ୟୋଗଂ ୟୁଞ୍ଜନ୍‌ମଦାଶ୍ରୟଃ | 


ଅସଂଶୟଂ ସମଗ୍ରଂ ମାଂ ୟଥା ଜ୍ଞାସ୍ୟସି ତଳ୍ପୁଣୁ ॥ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମୟି = ମୋଠାରେ, ଆସକ୍ତମନାଃ = ମନ ଆସକ୍ତ କରି, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ୟୋଗମ୍‌ = 
ଯୋଗ, ୟୁଞ୍ଜନ୍‌ = ଅଭ୍ୟାସ କରି, ମଦାଶ୍ରୟଃ = ମୋତେ ଆଶୟ କରି, ଅସଂଶୟଂ = ସଂଶୟ 
ନ ରଖୁ, ସମଗ୍ରମ୍‌ = ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେଥ ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ୟଥା = ଯେପରି, ଜ୍ଞାସ୍ଯସି = 
ଜାଣିବ, ତତ୍‌ = ତାହା, ଶୃଣୁ = ଶ୍ରବଣ କର | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଶ୍ରୀ ଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ । ହେ ପାର୍ଥ ! ମୟି ଆସକ୍ତମନାଃ ମଦାଶ୍ରୟଃ ( ତ୍ବଂ) ୟୋଗଂ ୟୁଞ୍ଜନ୍‌ 
ଅସଂଶୟଂ ସମଗ୍ରଂ ମାଂ ଯଥା ଜ୍ଞାସ୍ୟସି ତତ୍‌ ଶ୍ରୁଣୁ । ୧। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଖଁ/ ଜରନରାନ୍‌ କନ୍ଦିଶଳ 
6ହ£ ଯାର୍ଥ / 6ମ/''୦6ଳ ନଳକୁ ଥାସଳ କଳି ଜଥ/ 6ନୋଜ ଥା କଳ ଦୋର ଥକର 
ଭୁଃଜ/ 6 ଜଳି ନୁଣମ 6ମୋଣନ ସମର ନୁର, କିଲା କୋଣଙକି ସଂଖୟ6ନେ ଲଣବ, 6ସେନି 
ବି୍ଞୟ6ନ ଖୁଣ / ୧ / 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ମୟ୍ୟାସକ୍ତମନାଃ ପାର୍ଥ ୟୋଗଂ ୟୁଞ୍ଜନ୍‌ମଦାଶ୍ରୟଃ - ଧାନଭ୍ୟାସ ଆରମ୍ଭ କରିବା ପୂର୍ବରୁ 
ସାଧକ ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେବଳ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ବେଦାନ୍ତ ବିଚାର କରେ, ଯେପରିକି ପ୍ରାରମ୍ଭରେ 
ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ର ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଥିବ, ଏହି ପରିଛିନ୍ନ ମନରେ ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ 
ସତ୍ୟର ସାକ୍ଷାକ୍‌ାାର କିପରି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ ? ଏ ପ୍ରଶ୍ନ ପ୍ରାୟତଃ ସବୁ ଜିଜ୍ଞାସୁଙ୍କ ମନରେ ଆସେ | 
ସେଥିଲାଗି ବେଦାନ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ର ଏହି ବିଷୟରେ ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥାଏ, କେଉଁ ପ୍ରକାର ଧ୍ଯାନ 
ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ମନ ତା'ର ପରିଛିନ୍ନତାରୁ ବାହାରକୁ ଆସି ସେହି ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପକୁ ଅନୁଭବ କରିପାରିବ | 


ଅସଂଶୟଂ ସମଗ୍ରଂ ମାଂ ୟଥା ଜ୍ଞାସ୍ଯସି ତଳ୍ପୁଣୁ - ଏହି ଛଅଗୋଟି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବିବେଚିତ 
ବିଷୟର ଉପକ୍ରମ କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଗବାନ୍‌ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିଶ୍ଚୟ ପୂର୍ବକ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ଆତ୍ମସାକ୍ଷାକ୍ଵାରର 


॥୪୭୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏବଂ ଉପାୟଗୁଡିକୁ ସମଗ୍ର ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବେ । ଯାହାଫଳରେ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ କିପରି 
ସୁସଙ୍ଗତ ମନଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପକୁ ଧ୍ୟାନ କରି ଆତ୍ମାର ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି ହୋଇଥାଏ। ଧ୍ଯାନ ସନ୍ଦର୍ଭରେ 
' ମନ” ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥିବାରୁ ତାହା ଶୁଦ୍ଧ ଅଥବା ଏକାଗ୍ର ମନ ହୋଇଥିବା ଆବଶ୍ୟକ । କାରଣ 
ଆସକ୍ତ ତଥା ବିଖଣ୍ଡିତ ମନରେ ଧ୍ଯାନ ଅସମ୍ଭବ । ଅନୁଶାସିତ ଏବଂ ସଂଗଠିତ ମନ ଯେତେବେଳେ ତା'ର 
ସ୍ଵରୂପ ସ୍ଥିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅ, ସେତେବେଳେ ସାଧକର ବିକାଶ ତୀବ୍ର ଗତିରେ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ପ୍ରକରଣର 
ବିଷୟବସ୍ତୁ ହେଉଛି- ଆନ୍ତରିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ବିବେଚନା । 


ଏହିପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରି ତୁମେ ମଧ୍ଯ ମୋତେ କିପରି ପୂର୍ଣ୍ତଃ ଜାଣି ପାରିବ, ତାହା ମୋଠାରୁ ଶ୍ରବଣ 
କର- 


ଜାନଂ ତେୈହଂ ସବିଜ୍ଞାନମିଦଂ ବକ୍ଷ୍ୟାମ୍ୟଶେଷତଃ । 
ୟଜ୍ଜ୍ଞାତ୍ଵା ନେହ ଭୂୟୋଃନ୍ୟତ୍‌ ଜ୍ଞାତବ୍ୟମବଶିଷ୍ୟତେ ॥୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ତେ = ତୁମକୁ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ସବିଜ୍ଞାନମ୍‌ = ବିଜ୍ଞାନ ସହିତ, ଇଦମ୍‌ = 
ଏହା, ବକ୍ଷାମି = କହିବି, ଅଶେଷତଃ = ଅଶେଷ ରୂପେ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଜ୍ଞାତ୍‌ା = ଜାଣି, ନ 
= ନୁହଁ, ଇହ = ଏଠାରେ, ଭୂୟଃ = ଅଧକ, ଅନ୍ୟତ୍‌ = ଅନ୍ୟ କିଛି, ଜ୍ଞାତବ୍ଯମ୍‌ = ଜ୍ଞାତବ୍ଯ, 
ଅବଶିଷ୍ୟତେ = ଅବଶେଷ ରହିଯାଏ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅହଂ ତେ ଇଦଂ ସବିଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞାନଂ ଅଶେଷତଃ ବକ୍ଷ୍ୟାମି, ୟତ୍‌ ଜ୍ଞାତ୍ବା ଇହ ଭୂୟଃ ଅନ୍ୟତଃ 
ଜ୍ଞାତବ୍ୟଂ ନ ଅବଶିଷ୍ୟତେ । ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ୍ୁଂତୁମଭକୁ କିଜ୍ଞାନ ସନିତ ଏହି କଳକୁ କିସ୍ମୂଜରୂନେ କନିକି। ଯାଗାକୁ କଣିକା ନ 
ଏ୦୦6ନ (ଜଳଲୀଜ6ରେ) ଦୁନ/ ଥାନ ନିଛି ଲଣଚକାଳ 6ୋଜୀ (#1ଚବୟ) ଜନ୍ଦିବ ନାହି /୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଜ୍ଞାନଂ ତେଃହଂ ସବିଜ୍ଞାନମିଦଂ ବକ୍ଷ୍ୟାମ୍ୟଶେଷତଃ - ପରବର୍ତୀ ଛଅଟି ଅଧ୍ୟାୟକୁ 
ନେଇ ଗଠିତ ଏ ପ୍ରକରଣର ପ୍ରସ୍ତାବନାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ଜ୍ଞାନ 
ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନ ସହିତ ହିନ୍ଦୁଦର୍ଶନର ସେ ଏପରି ବିଶଦ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବେ ଯେ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଆଉ 
ଅଧ୍ନକ କିଛି ରହିବ ନାହି । କୌଣସି ମୌଳିକ ତଥ୍ୟର ଆବିଷ୍କାରକ ସେହି ତଥ୍ୟକୁ ଗୁପ୍ତ ରଖୁବା ଏକ 
ସାଧାରଣ କଥା। ସେ ହୁଏତ ଏହି ତଥ୍ୟର ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କିମ୍ବା ଏହାର ବ୍ୟବହାରିକ ପ୍ରୟୋଗ 
ପ୍ରକାଶ କଲେ ମଧ୍ଯ ସାଧାରଣତଃ ସେ କିଛି ଅଂଶ ଗୁପ୍ତ ରଖୁଥାନ୍ତି । ଯଦ୍ଦ୍ାରା ସାମଗ୍ରିକ ଭାବେ ସେ ଏହି 
ଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନିଜର ଆଧ୍ରପତ୍ୟ ବଜାୟ ରଖନ୍ତି | 


॥ ୪୭୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଏହାର ଏକ ଆଧୁନିକ ଉଦାହରଣ ହେଉଛି ଆଣବିକ ଗୋପନୀୟତା । ଅଣୁ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ଅଣୁ 
ବିଜ୍ଞାନର କେତେକ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା, ଅଣୁରେ ଶକ୍ତିକଣାର ଗଠନ ପ୍ରଣାଳୀ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଣୁସ୍ତିତ 
ପ୍ରଚୁର ଶକ୍ତିର ଗାଣିତିକ ହିସାବ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଆଣବିକ ବୋମାର କେତେକ ପ୍ରାଥମିକ ଜ୍ଞାନ 
ବ୍ୟତୀତ, ସମ୍ପୂର୍ଣ ତଥ୍ୟ ସେମାନେ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି ନାହି। ସେହିପରି ଆଶଙ୍କା ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇ ପାରେ ଯେ, 
ଭଗବାନ୍‌ ଉପନିଷଦ୍‌ ପରି ଆମ୍ବୋନ୍ନତିର ଉପାୟ( ଜ୍ଞାନ) ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନ ଗୀତାରେ ହୁଏତ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ, 
ବିଶଦ ଭାବେ ନ ଦେଇ ପାରନ୍ତି । ଗୀତା ମହାନ୍‌ ପୁରାଣ ମହାଭାରତ ମଝିରେ ରହିଥିବାରୁ ଏପରି ଆଶଙ୍କା 
ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ । ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ଗୀତା ହେଉଛି ଉପନିଷଦ୍‌ର ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ସାର ସଂକ୍ଷେପ। ପ୍ରାଥମିକ ଜ୍ଞାନ ପରି ଏହା ବଡ ସରଳ ମନେ ହେଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଗୁରୁତ୍ବ ଏବଂ 
ଭାବଦ୍ୟୋତକତାରେ ଗୀତାରେ ସମଗ୍ର ଜ୍ଞାନ ବିସ୍ତାରିତ ଭାବେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । 


ୟଜ୍‌ଞ୍ଞାତ୍ଵା ନେହ ଭୂୟୋଃନ୍ୟତ୍‌ ଜ୍ଞାତବ୍ୟମବଶିଷ୍ୟତେ - ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଅନୁସାରେ ଶାସ୍ତୋକ୍ତ 
ବିଷୟର ପରିଭାଷାକୁ “ଜ୍ଞାନ” କୁହାଯାଏ | ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବଚନ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ, ସେ 
କେବଳ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡିକୁ ବର୍ଣ୍ଚନା କରିବେ ନାହିଁ ବରଂ ତାହା ସହିତ ପ୍ରବଚନ ଛଳରେ ତାଙ୍କୁ 
ଆତ୍ମାନୁଭବର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଶିଖରରେ ପହଞ୍ଚାଇ ଦେବେ । ଭଗବାନଙ୍କର ଏଭଳି କଥନରେ ଅବିଶ୍ବାସ 
ହୋଇପାରେ । | କାରଣ, ଯୋଗ ସାଧନା ତଥା ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ଅନ୍ୟ ଶାଖାଗୁଡିକରେ ସାଧକଙ୍କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା ପରେ ତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ବିଶେଷ ସାଧନା କରିବାକୁ ପଡ଼େ । କିନ୍ତୁ, 
ବେଦାନ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ର ଏସବୁରୁ ଭିନ୍ନ। ଏଥିରେ ସାଧକକୁ ତା'ର ନିତ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପର ହି ବୋଧ କରାଯାଇଥାଏ, 
ତା'ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନାହିଁ। ଏଣୁ ଉପଦେଶ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରେ ଏକ ସୁଯୋଗ୍ୟ ଅଧିକାରୀକୁ 
( ଶିଷ୍ୟ) ଆତ୍ମାନୁଭବ ପାଇଁ କୌଣସି ଏକ ବନଂପ୍ରାନ୍ତ କିମ୍ବା ଗିରି ଗୁମ୍ାର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇ 
ନ ଥାଏ। 


ଯଦି ଶିଷ୍ୟ, ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଗୁଣଗୁଡିକରେ ସମ୍ପନ୍ନ ଏବଂ ଗୁରୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଉପଦିଷ୍ଟ ତର୍କଗୁଡିକୁ 
ଠିକ୍‌ ବୁଝିବାରେ ସମର୍ଥ, ତେବେ ତାକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କାଳରେ ହି ଆତ୍ମାନୁଭବ ହୋଇପାରେ ତେଣୁ ବେଦାନ୍ତ 
ଶାସ୍ତ୍ର କେବଳ ସୁଯୋଗ୍ୟ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କୁ ପଢ଼ା ଯାଇଥାଏ। ଉତ୍ତମ ଶିଷ୍ୟ ପାଇଁ ଆତ୍ମାନୁଭୁତି ତକ୍ବାଳ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ । ତାକୁ କାଳାନ୍ତର ଅଥବା ଦେଶାନ୍ତରର ଅପେକ୍ଷା ରହେ ନାହି। 


ଯଦି ବେଦାନ୍ତ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ଉପଦେଶ କାଳରେ ହୁଁ ଆତ୍ମାନୁଭବ ସିଦ୍ଧ ହୋଇପାରେ, 
ତେବେ କେଉଁ କାରଣରୁ ସାରାବିଶ୍ଵରେ ଏତେ କମ୍‌ ସଂଖ୍ୟକ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି ? ଏହାର କାରଣ 
ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି- 


॥ ୪୮୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 


ମନୁଷ୍ୟାଣାଂ ସହସ୍ରେଷୁ କଶ୍ଚିଦ୍ୟତତି ସିଦ୍ଧୟେ | 
ୟତତାମପି ସିଦ୍ଧାନାଂ କଶ୍ଚିନ୍‌ମାଂ ବେଭି ତତ୍ତ୍ଵତଃ ॥୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମନୁଷ୍ଯାଣାମ୍‌ = ମନୁଷ୍ୟ ମାନଙ୍କର, ସହସ୍ରେଷୁ = ସହସ୍ର ଜନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, କଶ୍ଚିତ୍‌ = କେହି 
ଜଣେ, ୟତତି = ଯନ୍‌ କରେ, ସିଵଧୟେ = ପୂର୍ଣତା ପାପର ନିମନ୍ତେ ୟତତାମ୍‌ = ଯନ୍ଶୀଳଙ୍କର, 
ଅପି = ମଧ୍ଯ, ସିଦ୍ଧାନାଂ = ସିଦ୍ଧମାନଙ୍କର, କଶ୍ଚିତ୍‌ = କେହି ଜଣେ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ବେଭି 
= ଜାଣେ , ତତ୍ତ୍ତଃ = ତତ୍ତୃତଃ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ମନୁଷ୍ୟାଣାଂ ସହସ୍ରେଷୁ କଣ୍ଚଢିତ୍‌ ସିନ୍ଧୟେ ୟତତି, ୟତତାଂ ସିଦ୍ଧାନାଂ ଅପି କଶ୍ଚିତ୍‌ ମାଂ ତତ୍ତ୍ଵତଃ 
ବେଭି ।୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସହସ୍କ ନନୁଶ୍ୟନୀଳନଙ ମରୁ କୌଣକି ଳଣେ ନଳୁଣୟ ମୁର୍ଶନ/ 99 ନିନିବ 96ନେଵ/ କଳେ 
ଏକଂ 6ସଂଛି ସଂହନ୍ତ ଯଚ଼ୂଶୀଳ ସାଧାଳମାନନ୍କ ମଷକୁ କୌଣନ୍ଦି ଏକ ହୁଛୁଷ କି ମୋ 
ଚଳୁ ଜୁନ ଲଣଣୀ /7୩7/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା ଓ “ବେଦାନ୍ତ ବା ଆତ୍ମାନୁଭୂତି କାହାଣୀ ଶୁଣିବା ପରି ସରଳ”- ଉଦାତ୍ତ କଣ୍ଠରେ ଘୋଷଣା 
କରିଥୁବା ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଉକ୍ତି ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ହୋଇଗଲେ, କାରଣ ଆମ୍ମାନୁଭୁତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ସେ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରିଥିବା ହିନ୍ଦୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କର ଏ ଉକ୍ତି ବିରୋଧ କରୁଥିଲା | ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ 
ହୋଇ ବିସ୍ଫକାରିତ ନୟନରେ ସେ ଚାହିଁ ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ। ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ବୁଝାଇଛନ୍ତି ଆତ୍ମାନୁଭୂତି 
ଏତେ ସରଳ ଏବଂ ଅନାୟାସ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତେ କାହିକି ଏହା ଅନୁଭବ କରି ପାରନ୍ତି ନାହ। 

ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଲୋକ ଅଜ୍ଞାନାନ୍ଧକାରରେ ରହି ଦୀର୍ଘନିଃଶ୍ଵାସ ତ୍ୟାଗ ପୂର୍ବକ କାହିକି ଅଶ୍ରୁମୋଚନ କରନ୍ତି 
ଜ୍ଞାନାଲୋକିତ ଅଙ୍ଗନରେ କାହିକି ପ୍ରବେଶ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ତାହା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି । 


ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ୟାମ୍ନିକ ସାହିତ୍ୟରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଗଣ ଭିନ୍ନ ମତ ଦେଇ ବାରମ୍ବାର ଏହି ବିଚାରକୁ 
ସୂଚିତ କରିଛନ୍ତ ଯେ, ଆମ୍ବଜ୍ଞାନ ତଥା ଆତ୍ମାର ଅପରୋକ୍ଷ ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥିବା ପୁରୁଷ ବିରଳ । ଏହା 
ପୂର୍ବରୁ ଆମେ ଦେଖି ସାରିଛୁ ଯେ, ବେଦାନ୍ତର ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡିକୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ କଥାପରି ଶୁଣାଯାଏ ତଥା 
ବୁଝାଯାଏ। ଉପନିଷଦରେ ମଧ୍ଯ ରଷିଗଣ ଏହା ହି କହିଛନ୍ତି। 


ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମତାନୁସାରେ ଆମ୍ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତର ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ସାଧକ ଉପରେ ହିଁ 
ନ୍ଯସ୍ତ କରାଯାଇଛି। ଯଦି କୌଣସି ସାଧକ ଏହି ଅନୁଭବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରେ ନାହି, ତେବେ ତା'ର 
ଏକମାତ୍ର କାରଣ ହେଉଛି- ପୁରୁଷାର୍ଥର ଅଭାବ। ବେଦାନ୍ତ ଆଧ୍ୟାତ୍ମ ବିଷୟକ ବିଜ୍ଞାନ ହୋଇଥିବା କାରଣରୁ 


॥ ୪୮୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩ / ଅଧ୍ଜାୟ ୭ 

ସା ˆ ମବ$"ˆ”””ଭଜ ମେ ` 
ଆମପାଇଁ କେବଳ ଆମର ଅବଗୁଣ ଗୁଡିକର ଜ୍ଞାନମାତ୍ର ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହଁ। ବରଂ ସେଗୁଡିକର ନିବୃତ୍ତି ପଟୁ 
ଏବଂ ଆତମ୍ମବଳ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ଆମେ ବେଦାନ୍ତ ଜ୍ଞାନକୁ ଆମ ଜୀବନରେ ଉଚାରିବାକୁ ସବଦା ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିଚ 
ଆବଶ୍ୟକ । ଏହା ଏକ ସର୍ବ ବିଦିତ ତଥ୍ୟ ଯେ, କୌଣସି ଏକ ବିରଳ ପୁରୁଷଠାରେ ହି ଆମ୍ବୋନୂତିଜନିଠ 
ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାଏ। ଯାହାପାଇଁ ସେ ତା 'ର ସବୁକିଛି ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ତପ୍ପର ହୋଇଯାଏ . 


ମନୁଷ୍ୟାଣାଂ ସହସ୍ରେଷୁ କଣ୍ଚିଦ୍ୟତତି ସିଦ୍ଧୟେ - ସହସ୍ର ସହସ୍ର ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଯେଡଁ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବେଦାନ୍ତ ଶ୍ରବଣ କରନ୍ତି ତଥା ସମ୍ଭବତଃ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ତତ୍‌ପ୍ରତିପାଦିତ ସମସ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡିକୂ 
ବୁଝନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କିଛି ଏପରି ଥାଆନ୍ତି, ଯେ କି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜୀବନ ପଦ୍ଧତିକୁ ପୁଣ୍ଠତତଃ ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରଯତ୍ନଶୀଳ ସାଧକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଜଣେ କେହି ସାଧକ “ ମୋତେ ”' ତତ୍ତ୍ଵରୂପରେ ଜାଣନ୍ତି 


ଏହାର ଅନେକ କାରଣ ରହିଛି। ଯଦି ଶିଷ୍ୟ ଅର୍ଥାତ ଅଧ୍ଵକାରୀ, ଉତ୍ସାହ ତଥା ଶ୍ରଦ୍ଧା ପୂର୍ବକ ଏକଟ୍ 
ଚିତ୍ତ ହୋଇ ସଦ୍‌ଗୁରୁଙ୍କ ଉପଦେଶ ଶ୍ରବଣ କରେ, ତେବେ ସେ ସ୍ଵୟଂକୁ ଏକ ନିଶ୍ଚତ ସୀମାରେ ସାଧନାର 
ଉଚ୍ଚସ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନେଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ଏଭଳି ମଧ୍ଯ ଘଟିପାରେ ଯେ ସତ୍ୟର ଦ୍ଵାର ଦେଶରେ ପହଞ୍ଚୁ ସେ 
କୌଣସି ଏକ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ ଅଜ୍ଞାତ ଅଭିଳାଷ ଅଥବା ଅହଂକାର ଯୋଗୁଁ ନିଜ ପ୍ରଗତିର ମାର୍ଗକୁ ଅବରୋଧ 
କରି ସତ୍ୟ-ଦର୍ଶନରୁ ବଞ୍ଚୁତ ହୋଇପାରେ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯୀଶୁଖୀଷ୍ଟଙ୍କ ଏ ଘୋଷଣା ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଯେ “ ଜଣେ 
ଧନବାନ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵର୍ଗଦ୍ଵାରରେ ପ୍ରବେଶ କରି ନ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏକ ଓଟ ଛୁଞ୍ଜୁର ଛିଦ୍ରରେ ସରଳତୀ ପୂର୍ବକ 
ପ୍ରବେଶ କରି ବାହାରି ପାରେ” | ଏଠାରେ “ ଧନ ଶବ୍ଦର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି “ ମନରେ ସଞ୍ଚିତ ବାସନାସମୁହ, 
' ଲୌକିକ ସମ୍ପଭି” ନୁହେଁ। ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନ ପୁର୍ଟୂରୂପେ ବାସନା ଅର୍ଥାତ୍‌ କାମନାରହିତ ହୋଇ ଶୁଦ୍ଧପୂତ 
ନ ହୋଇଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ୟର ଆନନ୍ଦକୁ ଅନୁଭବ କରିପାରିବ ନାହି । 


ବେଦାନ୍ତ ଅଧ୍ଯାୟୀମାନଙ୍କୁ ନିରାଶ ବା ହତାଶ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆତମ୍ମସାକ୍ଷାତ୍‌କାର ଲାଭ କରିବା 
ଅତୀବ କଷ୍ଟକର ବୋଲି କୁହାଯାଇନାହି। ଏ ଶ୍ଳୋକକୁ ଏକ ନୈରାଶ୍ୟପୁରଣ୍ଣ୍ଣ ଘୋଷଣା ଭାବରେ ବୁଝିବା 
ଅନୁଚିତ୍‌ । ସମଗ୍ର ମହାଭାରତରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦ, ଉଲ୍ଲାସ ଏବଂ ଅସରନ୍ତି ଆଶାର ଜୀବନ୍ତ 
ବିଗ୍ରହ ଭାବରେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତର ଇତିହାସରେ ଯଦି କୌଣସି ଅବତାର କେବେ 
ବି କୌଣସି ପ୍ରକାର ମାନସିକ ଅବସାଦ ଅନୁଭବ କରି ନାହାନ୍ତି, ତେବେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ବୃନ୍ଦାବନର 
ବେଣୁଗୋପାଳ । ବିଷାଦଗ୍ରସ୍ତ ବନ୍ଧୁଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହିତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥିବା ସମୟରେ ଏପରି ଗୁରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ଅଧକ ନିରାଶାପୂର୍ଣ୍ଣ ବାଣୀ ଶୁଣାଇପାରିବେ ନାହି । 


ୟତତାମପି ସିଦ୍ଧାନାଂ କଶ୍ଚିନ୍‌ମାଂ ବେଉି ତତ୍ତ୍ଵତଃ - ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ଧ୍ୟାନରେ 
ରଖୁ ଏହି ଶ୍ଲୋକ ଉପରେ ବିଚାର କଲେ ଏହାର ଅର୍ଥ ଏଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ ବିରଳ ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ ବେଦାନ୍ତ 
ଶ୍ରବଣ କରି ତା'ର ମୁଳଭୂତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡିକୁ ଯଥାର୍ଥ ରୂପେ ବୁଝିପାରନ୍ତି । ପୁଣି ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବହୁତ କମ୍‌ 


॥ ୪୮୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୪ 


ସାଧକ ଥାଆଡନ୍ତି, ଯେଉଁମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଥାଏ ଲକ୍ଷ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଜ୍ଞାନଂ ମନର ଦୃଢ଼ତା, 
ଶାରୀରିକ ସହନଶକ୍ତି ତଥା ପ୍ରଯତ୍ନଶୀଳ ମନୋବୂଭି । ଅର୍ଜୁନ ତଥା ଗୀତାର ଉପଦେଶକୁ ଶ୍ରବଣ କରୁଥିବା 
ଜିଜ୍ଞାସୁମାନେ ଏଭଳି ବିରଳ ପୁରୁଷ, ଯେଉଁମାନେ ଆମ୍ବଜ୍ଞାନର ଅଧ୍ବକାରୀ | ସେମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ବିଜ୍ଞାନ ସହିତ ସବିଶେଷ ଜ୍ଞାନକୁ ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରୁଛନ୍ତି, ଯାହାକୁ ଶ୍ରବଣ କରି 
ଏବଂ ଜାଣି ପରମ ସତ୍ୟଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରାଯାଇପାରିବ। 


ଏଭଳି ଶ୍ରୋତାଙ୍କ ମନରେ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଉତ୍ପନ୍ନ କରାଇ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ଭୂମିରାପୋଃନଲୋ ବାୟୁଃ ଖଂ ମନୋ ବୁଦ୍ଧିରେବ ଚ | 
ଅହଂକାର ଇତୀୟଂ ମେ ଭିନ୍ନା ପ୍ରକୃତିରଷ୍ଟଧା ॥୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଭୂମିଃ = ଭୂମି, ପୃଥିବୀ, ଆପଃ = ଜଳ, ଅନଲଃ = ଅଗିଁ, ବାୟୁଃ = ବାୟୁ, ଖମ୍‌ = ଆକାଶ, 
ମନଃ = ମନ, ବୁଦିଃ = ବୁଝଛି, ଏବ = ମଧ୍ଧ, ଚ = ଏବଂ, ଅହଂକାରଃ = ଅହଙ୍କାର, ଇତି = 
ଏହିପରି, ଇୟମ୍‌ = ଏହା, ମେ = ମୋର, ଭିନ୍ନା = ବିଭକଆ୍ ହୋଇଥିବା, ପକୃତିଃ = ପ୍ରକୃତି, 
ଅଷ୍ଟଧା = ଆଠ ଭାଗ ।| 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଭୁମିଃ, ଆପଃ, ଅନଲଃ, ବାୟୁଃ, ଖଂ, ମନଃ, ବୁଦିଃ ଚ ଅହଂକାର ଏବଂ ଇତି ଇୟଂ ମେ 
ପ୍ରକୃତିଃ ଅଷ୍ଟାଧା ଭିନ୍ନା ।୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ମଥ ଜଳ, ଥଳି କା, ଏକଂ ଥାଳାଙ୍କ ଜଥା ନନ କୁଛଣି ଏକଂ ଅନଂଳାଳ- ଏହି ଆଠ 
ହଳାଜ6ନଜେ 6ମୋଜ 9୩୭ ି ବିଳ //୪୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଭୂମିରାପୋଃନଲୋ ବାୟୁଃ ଖଂ ମନୋ ବୁଦଛିରେବ ଚ - ବୈଦିକ ଯୁଗର ମହାନ୍‌ 
ମନୀଷୀଗଣ ଏହି ଜଗତର ଉପ୍ରଭି ବିଷୟରେ ବିଚାର କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଜଗତ୍‌ ଜଡ ପଦାର୍ଥ 
( ପ୍ରକୃତି) ଏବଂ ଚେତନତତ୍ତ୍ଵ ( ପୁରୁଷ) ର ସଂଯୋଗରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଅଛି । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ପୁରୁଷର 
ଅଧ୍ଯକ୍ଷତାରେ ଜଡ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଶରୀରାଦି ଉପାଧ୍ଵଗୁଡିକ ଚେତନାଯୁକ୍ତ ହୋଇ ସବୁପ୍ରକାର କ୍ରିୟା 
କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ଆଧୁନିକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇପାରିବ । 
ଲୁହାରେ ନିର୍ମିତ୍ତ ବାଷ୍ପ ଇଞ୍ଜନ୍‌ରେ ସ୍ଵତଃ କୌଣସି ଗତି ନ ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ତା 'ର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଉଚ୍ଚଶକ୍ତି ସମ୍ପନ୍ନ ବାଷ୍ପ ସହିତ ଯୋଡି ଦିଆଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେହି ଇଞ୍ଜନ ଗତିଶୀଳ ହୋଇଥାଏ। 
କେବଳ ବାଷ୍ପ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ଯାନ୍ତ୍ରିକ କୌଶଳ ବିନା ନିଜର ଶକ୍ତିକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରେ ନାହି କିନ୍ତୁ 
ପରସ୍ପରର ସମ୍ବନ୍ଧ ହି ଏଭଳି କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରିଥାଏ । 


॥ ୪୮୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଭାରତର ତତ୍ତ୍ଵଚିନ୍ତକ ମନୀଷୀଗଣ ସେମାନଙ୍କର ସୁକ୍ଷ୍ମବିଚାର ପଦ୍ଧତି ଦ୍ଵାରା ଏହା ନିଣ୍ଟୟ କରିଛନ୍ତି, 
କିପରି ଚେତନପୂର୍ଣ୍ଣ ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତିର ଜଡ଼ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ହୋଇ ଏପରି ବହୁବିଧ ସୃନ୍ତି 
ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଛି । ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ପୁରୁଷର ସମ୍ପର୍କ ମଧ୍ଯ ଏହା ବଣ୍ଠନା କରେ । 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରକୃତିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଚେତନ 
ତତ୍ତ୍ବର। ଯଦି ଥରେ ମାତ୍ର ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡ଼ ଓ ଚେତନର ଭେଦକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ 
ବୁଝିଯିବ ତେବେ ସେ ଏହା ମଧ୍ଯ ସରଳରେ ବୁଝିପାରିବ ଯେ ଜଡ଼ ଉପାଧ୍ଗୁଡିକ ସହିତ ଆତ୍ମାର ତାଦାମ୍ବୀ 
ହି ତା'ର ସବୁପ୍ରକାର ସୁଖ-ଦୁଃଖର କାରଣ | ଏହି ମିଥ୍ୟା ତାଦାତ୍ମ୍ୟର ନିବୃଭି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ହୋଇଯିବା 
ପରେ ସେ ସ୍ଵୟଂର ଆତ୍ମାକୁ ଚିହ୍ନିପାରେ, ଯାହାକି ପୁର୍ଣ୍ଣ ଆନନ୍ଦ | ଆତ୍ମା ଓ ଅନାମ୍ମାର ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ମଧ୍ଯ 
ଜୀବର ସୃଷ୍ଟି । ଏହି ସଂସାରୀ ଦୁଃଖୀ ଜୀବ, ଆମ୍ବା- ଅନାମ୍ବବିବେକ ଦ୍ଵାରା ବୁଝିପାରେ ଯେ, ବାସ୍ତବରେ ସେ 
ହେଉଛି-ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ଚୈତନ୍ୟ-ପୁରୁଷ, ଜୀବ ନୁହେଁ | 


ଅହଂକାର ଇତୀୟଂ ମେ ଭିନ୍ନା ପ୍ରକୃତିରଷ୍ଟଧା - ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଜଡ ଓ ଚେତନର ଭେଦ ସ୍ତଷ୍ଟ 
କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରକୃତିର ଆଠଟି ଭାଗର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି, ଯାହାକୁ “ ଅଷ୍ଠଧା 
ପ୍ରକୃତିଂ କୁହାଯାଇଛି। ଏହି ବିବେକ-ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ତା'ର ଶୁଦ୍ଧ ତଥା ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପକୁ 
ଚିହ୍ନିପାରିବ। ଆକାଶ, ବାୟୁ, ଅଗ୍ନି, ଜଳ ଓ ପୁଥୁବୀ- ଏହି ପଞ୍ଚ ମହାଭୁତ ତଥା ମନ, ବୁଦଵି ଓ ଅହଂକାର 
ଏହାହି ଅଷ୍ଟଧା ପ୍ରକୃତି, ଯାହାକି ସେହି ପରମ ସତ୍ୟର ଅଜ୍ଞାନତା ଯୋଗୁଁ ତାହା ଉପରେ କହିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅଧ୍ଯସ୍ତ ଅଟେ। ବ୍ୟଷ୍ଟି (ଏକ ଜୀବ) ରେ ସ୍ତୂଳ ପଞ୍ଚମହାଭୂତର ରୂପ ରହିଛି । ସ୍ଥୁଳ ଶରୀର ତଥା ତା ର ସୁକ୍ଷ୍ମ 
ଭାବ ପଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ବାହ୍ୟଜଗତକୁ ଅନୁଭବ କରେ । ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ଦ୍ଵାରା ପଞ୍ଚ ବିଷୟ 
(ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ ରୂପ, ରସ ଓ ଗନ୍ଧ) ଗୁଡିକର ସଂବେଦନା ମନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚୁ ଥାଏ। ଏହି ପ୍ରାପ୍ତ 
ସଂବେଦନାଗୁଡିକର ବର୍ଗୀକରଣ ( ବିବେକ) ତଥା ସେଗୁଡିକ ବିଷୟରେ ଞ7୍ଞାନ ଓ ନିଶ୍ଚୟ କରିବା ହେଲା 
ବୁଦ୍ଧିର କାମ । ଏହି ଚାରୋଟି ସ୍ତରରେ ଏକ “ ଅହଂ ' ବୃଭି ସର୍ବଦା ରହିଥାଏ, ଯାହାକୁ “ ଅହଙ୍କାର” କହନ୍ି| 


କିନ୍ତୁ ଏସବୁ ଜଡ ଉପାଧ୍ଵ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଚୈତନ୍ୟ ପୁରୁଷର ସ୍ପର୍ଶ ପାଇ ଚେତନ ହୋଇ କ୍ରିୟାଶୀଳ 
ହୋଇଥାନଚ୍ତ। 


॥ ୪୮୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ଏହାପରେ ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର ପରା ପ୍ରକୃତି ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି- 
ଅପରେୟମିତସ୍ତ୍ଵନ୍ୟାଂ ପ୍ରକୃତିଂ ବିଦ୍ଧି ମେ ପରାମ୍‌ | 
ଜୀବଭୂତାଂ ମହାବାହୋ ୟୟେଦଂ ଧାର୍ୟତେ ଜଗତ୍‌ ॥୫॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅପରା = ନିକୃଷ୍ଟ ଇୟମ୍‌ = ଏହି, ଇତଃ = ଏହାଠାରୁ, ତୁ = କିନ୍ତୁ, ଅନ୍ୟାମ୍‌ = ଭିନ୍ନ, 
ପ୍ରକୃତିମ୍‌ = ପ୍ରକୃତି, ବିଛି = ଜାଣ, ମେ = ମୋର, ପରାମ୍‌ = ଉଜ୍କୁଷ୍ଟ, ଜୀବଭୂତାମ୍‌ = 


ଜୀବନ ବା ଚେତନ ରୂପୀ, ମହାବାହୋ = ହେ ମହାବାହୁ, ୟୟା = ଯାହାଦ୍ଵାରା, ଇଦମ୍‌ 
=ଏହି, ଧାର୍ୟତେ = ଧାରଣ କରା ଯାଇଛି, ଜଗତ୍‌ = ଜଗତ୍‌ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ମହାବାହୋ ! ଇୟଂଅପରା, ତୁ ଇତଃଅନ୍ୟାଂ ଜୀବଭୂତାଂ ମେ ପରଂ ପ୍ରକୃତିଂ ବିଵି, 
ୟୟା ଇଦଂ ଜଗତ୍‌ ଧାର୍ୟତେ ।୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : £ ନହାକହୁ / ଏହ 6ହଳଛି ଥଯର/ (ନିକୁଷ) 9ଳୁଜି/ ଏଯଠାନରୁ କିନୁ ମାଜ 6ଚେନଳ 
ଜଜ୍ଧ ନୂଦ୍ଦ/ ନଳ/ (କକୁଖା ଠକୁଣିକୁ ତୁଣନ ଲାଣୀ କାରା ଦୂଃଜଃ ଏ କରଚନନ୍ତୁ ୯୮୭ଣ 
କଣ/ର୍ଦନଛି //୬// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅପରେୟମିତସ୍ତ୍‌ ନ୍ୟାଂ ପ୍ରକୃତିଂ ବିଦ୍ଧି ମେ ପରାମ୍‌ - ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ବର୍ଣିତ ଅଷ୍ଟଧା 
ଅପରା ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି- ଜଡରୂପ।| ତାହାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ସ୍ବୟଂର ପରାପ୍ରକୃତିକୁ ବତାଇ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ଜୀବନ ରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚେତନା ଯୋଗୁଁ ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଵି ନିଜ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ ହେଁ 
ସ୍ବୟଂ ଚେତନାରୂପ ନୁହନ୍ତି । ଚୈତନ୍ୟ ସତ୍ତା ବ୍ୟତୀତ ଆମକୁ କଦାପି ବାହ୍ୟ ସ୍ଥୁଳ ଜଗତର ଅଥବା 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସୂକ୍ଷ୍ମ ବିଚାର ରୂପ ଜଗତର ଅନୁଭବ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏହାହି ଜଗତକୁ ଧାରଣ କରି 
ରଖୁଛି । ଏହାର ଅଭାବରେ ଆମର ଦଶା ଏକ ପଥର ଖଣ୍ଡ ସଦୃଶ ହୋଇଯିବ, ଯେଉଁଥିରେ ଚେତନା 
ନ ଥାଏ କିମ୍ବା ବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ। 


ଜୀବଭୂତାଂ ମହାବାହୋ ୟୟେଦଂ ଧାର୍ୟତେ ଜଗତ୍‌ - ‹“ ପରାପ୍ରକୃତି ଏହି ଜଗତର ଆଧାର” 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି କଥନକୁ ଭୌତିକ ବିଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କରି ମଧ୍ଯ ସିଦ୍ଧ କରାଯାଇପାରେ । 
ଆମେ ଯେଉଁ ଘରେ ରହୁ, ତାହାର ଆଧାର ହେଉଛି ଭୁମି | ସେହି ଭୂମିଖଣ୍ତର ଆଧାର ନଗର, ନଗରର 
ଆଧାର ରାଷ୍ଟ୍ର, ରାଷ୍ଟ୍ରର ଆଧାର ବିଶ୍ଵ। ଏହିପରି ବିଶ୍ଵକୁ ଜଳ ଘେରି ରହିଥିବାରୁ ବିଶ୍ଵର ଆଧାର ହେଉଛି ଜଳ। 
ଜଳର ସ୍ତ୍ରିତି ମଧ୍ଯ ବାୟୁମଣ୍ଡଳ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ବାୟୁ ମଣ୍ଡଳ, ସୌର ମଣ୍ଡଳ ଅଥବା ଗ୍ରହ ମଣ୍ଡଳର ଏକ 
ଅଂଶ ମାତ୍ର। ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ବ, ଆକାଶରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମହାକାଶରେ ସ୍ଥିତ । ମହାକାଶକୁ ମଧ୍ଯ ମନରେ ଆମେ କଳ୍ପନା 


॥ ୪୮୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


କରିପାରୁଥିବାରୁ ମନ ଆକାଶର ଆଧାର । ମନର ଆଧାର ବୁଦ୍ଧି। ବୁଦ୍ଧିରେ ଉପନ୍ନ ବିବେକ ବୂଭି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାନର 
ଆଧାର ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ରୂପ ଆମ୍ମତତ୍ତ୍ଵ। ତେଣୁ ଏହି ଚୈତନତତ୍ତ୍ଵ ହଁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଜଗତର ଆଧାର- ଏହା ସିଦ୍ଧ 
ହୋଇଥାଏ। ତାହା ହି ଜଗତର ଅଧଵଷ୍ଠାନ । 


ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ “ ଜଗତ୍‌'ର ଅର୍ଥ କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୋଚର ଜଗତ୍‌ ନୁହେ, ବରଂ ମନ ତଥା 
ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ଅନୁ ?ଭୂତ ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯ ସେହି ଶବ୍ଦର ପରିଭାଷାରେ ସମାବିଷ୍ଟ । ପରାପ୍ରକୃତି ଏହି ସମଗ୍ର ଜଗତର 
ଧାରକ । ତେଣୁ, ବାହ୍ୟ ବିଷୟ, ସମସ୍ତ ଭାବନା ଏବଂ ବିଚାର- ଏ ସବୁ ମଧ୍ଯ ଜଗତ୍‌ ମାତ୍ର । 


ଆମ୍‌ କିପରି ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା, ପାଳକ ଏବଂ ସଂହାରକ- ସେ କଥା କୁହାଯାଇଛି- 


ଏତଦ୍‌ୟୋନୀନି ଭୂତାନି ସର୍ବାଣୀତ୍ୟୁପଧାରୟ । 
ଅହଂ କୃସ୍ମ୍ବସ୍ୟ ଜଗତଃ ପ୍ରଭବଃ ପ୍ରଲୟସ୍ତଥା ॥୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏତଦ୍ୟୋନୀନି = ସେହି ଦୁଇ (ପକୃତି) ହେଉଛନ୍ତି ଗର୍ଭ, ଭୂତାନି = ଭୂତଗଣ, ସର୍ବାଣି = 
ସମସ୍ତ, ଇତି = ଏହିପରି, ଉପଧାରୟ = ଜାଣ, ଅହମ୍‌ = ମୁ, କୃସ୍କସ୍ଯ = ସମ୍ପୂର୍ଣ, ଜଗତଃ = 
ଜଗତର, ପ୍ରଭବଃ = ଉପୂରା, ପଲୟଃ = ପ୍ରଳୟ, ତଥା = ମଧ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ସର୍ବାଣି ଭୂତାନି ଏତତ୍‌ ୟୋନୀନି, ଅହଂ କୃସ୍ମସ୍ୟ ଜଗତଃ ପ୍ରଭବଃ ତଥା ପ୍ରଳୟଃ ଇତି 
ଉପଧାରୟ ।୬ା 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏଠି ଲଣ 62, ସମ୍ର୍ଶ ଜଳଜ୍‌ ଏହି ଦୁଳଟି 9ଳୁଜିଜୁ ଜଳେ ଯୋଜଥାଳ ଏବଂ ନୁ ସନ୍ର୍ଶ 
ଳରଚନ ଜଦି ଚଥ/ ନଳୟନ ସବୁ/ନ //୨/ 


ବ୍ଯାଖ୍ୟା : ଏତଦ୍‌ୟୋନୀନି ଭୂତାନି ସର୍ବାଣୀତ୍ଯୁପଧାରୟ - ଉପରୋକ୍ତ ପରା ଏବଂ ଅପରା 
ପ୍ରକୃତିର ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଏହି ବହୁବିଧ ସୃଷ୍ଟି ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଜଡ ପ୍ରକୃତି ବିନା ଚୈତନ୍ୟ ସତ୍ତା 
ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇପାରେ ନାହି, ଅଥବା ଚୈତନ୍ୟ ବିନା ଜଡ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡିକରେ କ୍ରିୟାଶକ୍ତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 
ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ବଲ୍‌ବରେ ଥୁବା ସୁକ୍ଷ୍ମ ତାରରେ ( ଫିଲାମେଣ୍ଟ) ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତି ପ୍ରକାଶ ରୂପରେ ବ୍ଯଗକ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରକାଶ ପାଇଁ ବିଦ୍ୟୁତ ଓ ବଲବ୍‌ ଉଭୟ ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥା ଏ। ଏହି ପ୍ରକାର ସୃଷ୍ଟ ପାଇଁ 
ପରା ଓ ଅପରା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡ ଓ ଚେତନର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅତ୍ଯାବଶ୍ଯକ | 


ଅହଂ କୃସ୍ଣମସ୍ୟ ଜଗତଃ ପ୍ରଭବଃ ପ୍ରଲୟସ୍ତଥା - ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏହି 
ଦୁଇଟି ପ୍ରକୃତି ଭୂତମାତ୍ରର କାରଣ । ଜଣେ ମେଧାବୀ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିବେକୀ ଶିଷ୍ୟ ପାଇଁ ଏଭଳି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 


॥ ୪୮୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


ବାସ୍ତବିକ ଅଭିପ୍ରାୟ ବୁଝିବା କଠିନ ହୋଇନଥାଏ ବାହ୍ୟ ବିଷୟ, ଭାବନାସମୂହ ତଥା ବିଚାରଧାରାରୂପୀ 
ଜଗତର ଉତପ୍ପଭ୍ତି ଏବଂ ସ୍ଥିତି ସହିତ ଲୟ ମଧ୍ଯ ଚେତନ ପୁରୁଷରେ ହି ହୋଇଥାଏ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ 
ବିଚାର କଲେ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ପାରମାର୍ଥିକ ସ୍ଵରୂପରେ ପରାପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ । ଜୀବାମତ୍ମା ନିଜ ସ୍ଵରୂପକୁ 
ଭୁଲି ଅପରା ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରି ଜୀବଭାବ ଜନିତ ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରେ ।| କିନ୍ତୁ ଏହି ଦୁଃଖ- ଶୋକ 
ମିଥ୍ୟା, ବାସ୍ତବିକ ନୁହେଁ। ସ୍ଵରୂପ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣି ଅନାତ୍ମା ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ପାଏ। ଏହା ହିଁ ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ । 
ପରା ପ୍ରକୃତିରୁ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ଯେପରି ମାଟିରୁ ଘଟ ଇତ୍ୟାଦିର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ- 


ମତ୍ତଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟତ୍‌ କିଞ୍ଚୁଦସ୍ତ ଧନଞ୍ଜୟ | 
ମୟି ସର୍ବମିଦଂ ପ୍ରୋତଂ ସୂତ୍ରେ ମଣିଗଣା ଇବ ॥୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମତ୍ତଃ = ମୋ ଅପେକ୍ଷା, ପରତରମ୍‌ = ଶ୍ରେଷ୍ଠତର, ନ = ନାହିଁ, ଅନ୍ୟତ୍‌ = ଅନ୍ଯ, କିଂଚିତ୍‌ 
= କେହି, ଅସି = ଅଛି, ଧନଞ୍ଜୟ = ହେ ଧନଞ୍ଜୟ, ମୟି = ମୋ ଠାରେ, ସର୍ବମ୍‌ = ସର୍ବ, 
ଇଦମ୍‌ = ଏହା, ପ୍ରୋତମ୍‌ = ଗୁଚ୍ଛା ହୋଇଛି, ସୂତ୍ରେ = ସୂତ୍ରରେ, ମଣିଗଣାଃ = ମଣିମାନେ, 
ଇବ = ପରି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଧନଞ୍ଜୟ ! ମତ୍ତଃ ପରତରଂ ଅନ୍ୟତ୍‌ କିଞ୍ଚିତ୍‌ ନ ଅସ୍ତି ସୂତ୍ରେ ମଣିଗଣାଃ ଇବ ଇଦଂ ସର୍ବଂ 
ମୟି ପ୍ରୋତଂ ।୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଧଳଞ୍ଚୟ / 6ମ/'' ୦ କୁ ଥନ/ କୌଣସି କହୁଁ 6ଶଶ କୁହଁ/ ଏହି ସନ୍ର୍ଶ ଲଜ୍‌ ସୁନେ 
ମଣ ଟୁଚୁ6ଦଢେଳ/ ଜଳି 6ମେ/! ୦6 ସଂନୁଇଳ 6 ନହଛିଛନି /'୭୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ମତ୍ତଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟତ୍‌ କିଞ୍ଜୁଦସ୍ତ ଧନଞ୍ଜୟ - ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ବଣ୍ଠ୍ରତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଅନୁଯାୟୀ ଆମକୁ ଜଗତ୍‌ ବିଷୟକ ବିଚାରପାଇଁ ଦୁଇଟି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ମିଳେ। ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟରୂପ 
ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଓ ଅନ୍ୟଟି କାରଣରୂପ ପରା ପ୍ରକୃତି( ଜୀବାତ୍ମା) । ଯେପରି ମାଟି ଦୃଷ୍ଟିରେ, ସେଥ୍ରେ 
ବିଭିନ୍ନ ରୂପରଙ୍ଗର ଘଟ ଇତ୍ୟାଦି ବସ୍ତୁର ସର୍ବଥା ଅଭାବ ଥାଏ, ସେହିପରି ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାରେ 
ବିଷୟରୂପୀ ସ୍ୁଳ-ଜଗତ୍‌ ତଥା ବିଚାର ରୂପୀ ସୃକ୍ଷ୍ମ-ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 
“ ମୋ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ତତ୍‌ ନାହି ” | 


ସ୍ଵପ୍ନ ଶେଷ ହୋଇ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାକୁ ଆସିବା ପରେ, ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସ୍ଵପ୍ନ ଜଗତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ, ଘଟଣା 
ଇତ୍ୟାଦି ମିଥ୍ୟା ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ସମୁଦ୍ରରେ ଅସଂଖ୍ୟ ଲହଡ଼ି ଉଠୁଥୁବାର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ 
ସମୁଦ୍ର ଅତିରିକ୍ତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତତ୍ବ ନ ଥାଏ। ଫେଣ, ଫୋଟକା, ଲହଡ଼ି ସବୁକିଛିର ଉପରି, 


॥ ୪୮୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 

ର ଉ&ଆ&ୋୋୁୂୂୁ୍‌ୁ୍‌ ±$ ଵଵ ସସ ସ5ସ 
ସ୍ଥିତି ତଥା ଲୟ ସ୍ଥାନ କେବଳ ସମୁଦ୍ର ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିସ୍ତୀଣ୍ଣ ଜଳରାଶି। ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଲେ, ଯେ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ତା'ର ମୂଳ ସ୍ଵରୂପକୁ ତ୍ୟାଗ କରି କଦାପି ରହିପାରେ ନାହି। 


ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଠାରେ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ରୂପରେ ଏକ ଭାଗ ରହିଛି, ଯାହାର 
ସଂଯୋଗ ଆମ୍ମତତ୍ତ୍ବରୂପୀ ପରା ପ୍ରକୃତି ସହିତ ହୋଇଥାଏ। ଏଠାରେ ଜିଜ୍ଞାସୁଙ୍କ ମନରେ ଶଙ୍କା ଉଠିପାରେ 
“ କ'ଣ ମୋଂଠାରେ ଥିବା ଆମ୍ବତତ୍‌ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀର ଆତ୍ମାଠାରୁ ଭିନ୍ନ କି” ? ଏହି ବିଚାରକୁ ନେଇ ଆମେ 
ଏପରି ନିଷ୍ପରିରେ ପହଞ୍ଚୁବା କି ବିଭିନ୍ନ ଶରୀରରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଆତ୍ମା ଅଛି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆତ୍ମାର ଅନେକତା 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଆମେ ଯାଇ ପହଞ୍ଚଯିବା। 


ମୟି ସର୍ବମିଦଂ ପ୍ରୋତଂ ସୂତ୍ରେ ମଣିଗଣା ଇବ - ସମସ୍ତ ନାମ ରୂପରେ ଆତ୍ମାର ଏକତ୍ଵ ଦର୍ଶାଇବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସେ ହି ଏହି ଜଗତର ଅଧପଷ୍ଠାନ | ସେ ସବୁ ରୂପକୁ ଏପରି 
ବାନ୍ଧି ରଖନ୍ତି ଯେପରି ଏକ ମଣିମାଳାରେ ଏକ ମାତ୍ର ସୂତ୍ର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ମଣିକୁ ବାନ୍ଧି ରଖୁଥାଏ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାରଗର୍ଭକ ଏବଂ କାବ୍ୟିକ-ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ଏଥରେ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରର ଗମ୍ଭୀର ଲାକ୍ଷଣିକ ଅର୍ଥ ମଧ୍ଯ 
ନିହିତ ଅଛି। ଏକ କଣ୍ଠାଭରଣରେ ସମସ୍ତ ମଣିଗୁଡିକ ଗୋଟିଏ ସୂତ୍ରରେ ଗୁନ୍ଥା ଯାଇଥାଏ। ଯଦ୍ୟପି ସେହି 
ସୂତ୍ର ଆମକୁ ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ, ତଥାପି ତାହା ଯୋଗୁଁ ମାଳାଟି ଶୋଭାୟମାନ ହୋଇଥାଏ। 


ଏହି ପ୍ରକାର ମଣି, ମୋତି ଇତ୍ୟାଦି ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥରେ ତିଆରି ହେଉନା କାହିକି, ସେଗୁଡିକ ସୂତ୍ରଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ । ସେହିପରି, ଏ ଜଗତ୍‌ ଅଂସଖ୍ୟ ନାମରୂପର ଏକ ବିଚିତ୍ରପୂର୍ଣ୍ଣ ସୃଷ୍ଟି, ଯାହାକୁ ଏକ ପୁର୍ଣ୍ରୂପ ପାରମାର୍ଥିକ 
ସତ୍ୟ, ଆମ୍ବତତ୍ତ୍ଵ ଧାରଣ କରି ରଖୁଛି । ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷରେ ମଧ୍ଯ ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝି ପରସ୍ପର ଭିନ୍ନ 
ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏକାସାଙ୍ଗରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂଘବଦ୍ଧ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି । ଫଳରେ ଜୀବନର ସଂଗୀତ 
ନିସ୍ପୃତ ହୁଏ। କେବଳ ଏହି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ହି ତା'ର ମୂଳ କାରଣ। 


ଏହି ଶ୍ଲୋକ ଏପରି ଏକ ଉଦାହରଣ, ଯେଉଁଥିରେ ଆମେ ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ କାବ୍ୟ ଏବଂ 
ଦର୍ଶନ ଉଭୟର ଅପୂର୍ବ ପ୍ରତିଭାକୁ ଦେଖୁବାକୁ ପାଉ। ଏଠାରେ କାବ୍ୟ ତଥା ଦର୍ଶନ ଉଭୟର ସୁନ୍ଦର 
ସମନ୍ଵୟ ହୋଇଅଛି । 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ କେଉଁ ପ୍ରକାର ତାଙ୍କଠାରେ ଏହି ଜଗତ୍‌ ସ୍ଥିତ ହୋଇଛି, ତାହା 
କହୁଛନ୍ତି- 


॥ ୪୮୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୮, ୯ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ 


ରସୋଃହମପ୍‌ସୁ କୌନ୍ତେୟ ପ୍ରଭାସ୍ମି ଶଶିସୂର୍ୟୟୋଃ । 
ପ୍ରଣବଃ ସର୍ବବେଦେଷୁ ଶବ୍ଦଃ ଖେ ପୌରୁଷଂ ନୂଷୁ ॥୮॥ 


ପୁଣ୍ୟୋ ଗନ୍ଧଃ ପୂଥୁବ୍ୟାଂ ଚ ତେଜଶ୍ଚାସ୍ପି ବିଭାବସୌ । 
ଜୀବନଂ ସର୍ବଭୁତେଷୁ ତପଶ୍ଚାସ୍ମି ତପସ୍ବିଷୁ ॥୯॥ 


ରସଃ = ରସ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଅସୁ = ଜଳରେ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୌନ୍ତେୟ, ପ୍ରଭା= 
ଆଲୋକ, ଅସ୍କି = ( ମୁଁ) ଅଟେ, ଶଶିସୂର୍ୟୟୋଃ = ଚନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟରେ, ପ୍ରଣବଃ = ପ୍ରଣବ(ଓ 
କାର), ସର୍ବବେଦେଷୁ = ସମସ୍ତ ବେଦରେ, ଶହଦ୍ଦଃ = ଶବ୍ଦ, ଖେ = ଆକାଶରେ, ପୌରୁଷମ୍‌ = 
ପୌରୁଷ, ନୂଷୁ = ପୁରୁଷଙ୍କଠାରେ | 


ପୁଣ୍ୟଃ = ପବିତ୍ର, ଗନ୍ଧଃ = ସୌରଭ, ପୁଥୁବ୍ୟାମ୍‌ = ପୂଥିବୀରେ, ଚ =ଏବଂ, ତେଜଃ = 
ତେଜ, ଚ = ଏବଂ, ଅସ୍କି = (ମୁଁ) ଅଟେ, ବିଭାବସୌ = ଅଗ୍ନିଙ୍କଠାରେ, ଜୀବନମ୍‌ = 
ଜୀବନ, ସର୍ବଭୁତେଷୁ = ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କଠାରେ, ତପଃ = ତପ, ଚ = ଏବଂ, ଅସ୍ଥି = ( ମୁଁ) 
ଅଟେ, ତପସ୍ବିଷୁ = ତପସ୍ବୀଙ୍କ ଠାରେ | 


: ` ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ଅହଂ ଅପ୍‌ସୁ ରସଃ, ଶଶିସୂର୍ୟୟୋଃ ପ୍ରଭା, ସର୍ବବେଦେଷୁ ପ୍ରଣବଃ, ଖେ 


ଶବ୍ଦଃ, ନୂଷୁ ପୌରୁଷଂ ଅସ୍ଥି ।୮। 

ପୂଥବ୍ୟାଂ ପୁଣ୍ୟଃ ଗନ୍ଧ, ଚ ବିଭାବସୌ ତେଜଃ, ଚ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଜୀବନଂ, ଚ ତପସ୍ବିଷୁ 
ତପଃ ( ଅହଂ) ଅସ୍ଥି ।୯। 

6£ ଲୌଣନ୍ୟ / ଳଳଣନେ ନୁଁ ଜସନୁଘଣନ ବିତ, ଚଚନାଣନ © ସୁର୍ଦାଳେ ମୁଁ 9ଲାଶ, ସନସ 
6କଦନୀନଳନ୫ଜେ ମୁଁ 9୩ବ (୬ଳାର)ଜଥା/ ଥାଳାଶନେ ଶହ ଏବଂ ଦୁଚୁଶାମାନନଠେ ନୁଁ 
ହୁଚୁଶଳୁ /// 

ମୁଥ ନୁଁ କିଛି 6ସୌଜଜ © ଥରୁଳେ ମୁଁ 6ଜନନୁଯଣନ ଛିନ / ସନ୍ର୍ଶ ୁତମାଚନେ ନୁଁ 
ଳ/ବନ ଏବଂ ଜହସକୁ/ମାନନଳ ନୁଁ ଜମ /୯/ 


କେଉଁ ପ୍ରକାର ସେହି ପରମାତ୍ମାରୂପୀ ସୂତ୍ରରେ ନାମରୂପାତ୍ମକ ମଣି ମାଣିକ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି 


ଗୁନ୍ଦାଯାଇ ଏହି ସୁନ୍ଦର ସ୍ପଷ୍ଟି( ଜଗତ୍‌) ରୂପ କଣ୍ଟାଭରଣ ନିର୍ମିତ ହୋଇଅଛି, ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ଏହି ଦୁଇଟି 
ଶ୍ଳୋକରେ କରାଯାଇଛି । ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଭଗବାନ୍‌ କହିଥୁଲେ, “ ପରା ଏବଂ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଦ୍ଵାରା ମୁଁ ହି 


॥ ୪୮୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଜଗତର ସ୍ପଷ୍ଟି କରେ, ଜଗତକୁ ଧାରଣ କରେ ଏବଂ ପ୍ରଳୟ କାଳରେ ବିଲୟ ମଧ୍ଯ କରେ। ଏସବୁ ମୋ 
ବ୍ୟତିରେକେ କିଜ୍ଚତ୍‌ ମାତ୍ର ଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ନୁହନ୍ତି । ” ସେହି ସନାତନ ତତ୍ତ୍ଵ କ'ଣ, ଯାହାକି ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ 
ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଟର ହୁଏ ନାହି । ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦେଇଛନ୍ତି | 


ଏପରି କେତେକ ବସ୍ତୁ ଜଗତରେ ରହିଛି ଯାହାର ଧର୍ମ ଅଥବା ସ୍ଵରୂପ ସର୍ବଦା ଏକ ସମାନ ଏବଂ 
ଯାହା ବ୍ୟତୀତ ସେ ବସ୍କୁର ଅସ୍ତିତ୍‌ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହି। ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ: “ ଜଳରେ ରସ”, ' ସୂର୍ଯ୍ଯ-ଚନ୍ଦ୍ରରେ 
ପ୍ରକାଶ', “ ସମସ୍ତ ବେଦମାନଙ୍କରେ ପ୍ରଣବ ', “ଆକାଶରେ ଶବ୍ଦ” , 'ପୃଥ୍୍‌ବୀରେ ପବିତ୍ର ଗନ୍ଧଂ, 
“ ପୁରୁଷମାନଙ୍କଠାରେ ପୁରୁଷତ୍ବ' ତଥା “ ତପସ୍ଵୀମାନଙ୍କଠାରେ ତପ' ଇତ୍ୟାଦି । ଏସବୁ ଦର୍ଶାଇବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ହେଉଛି ଯେ ଆତ୍ମା ହି ସେହି ତତ୍ତ୍ବ, ଯାହା ଯୋଗୁଁ ଏହି ବସ୍ତୁଗୁଡିକର ନିଜର ବିଶେଷ ଅସ୍ତିତ୍‌ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ। 
ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଲେ, ଆତ୍ମା ସମସ୍ତ ଭୂତମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଅଟେ | 


ସ୍ଥୁଳବୁଦ୍ଧି ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ପଷ୍ପତତର ଉଦାହରଣ ଦେଇ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି : 
ବୀଜଂ ମାଂ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ବିଦ୍ଧି ପାର୍ଥ ସନାତନମ୍‌ । 
ବୁଦିର୍ବୁଦ୍ଧିମତାମସ୍ମ ତେଜସ୍ତେଜସ୍ଵିନାମହମ୍‌ ॥୧୦॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବୀଜମ୍‌ = ବୀଜ (କାରଣ), ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ସର୍ବଭୂତାନାମ୍‌ = ସମସ୍ତ ଭୂତଙ୍କର, ବିଦିଃ = 


ଜାଣ, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ସନାତନମ୍‌ = ସନାତନ, ବୁଦିଃ = ବୁଦି, ବୁବିମତାମ୍‌ = ବୁଵିମାନ୍‌ 
ମାନଙ୍କ, ଅସ୍ଲ = (ମୁଁ) ଅଟେ, ତେଜଃ = ତେଜ, ତେଜସ୍ଵିନାମ୍‌ = ତେଜସ୍ଵୀଙ୍କ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ | 
ଅନ୍ନୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ ! ମାଂ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ସନାତନଂ ବୀଜଂ ବିଵି | ଅହଂ ବୁଝିମତାଂ ବୁଛିଃ, ତେଜସ୍ବିନାଂ 
ତେଜଃ ଅସ୍ଥି ।୧୦। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ପାର୍ଥ ସମ୍ପୁର୍ତ ହୂତମାନନ୍କଳ ସନାଚନ ଚାଳ (କାରଣ) ରୁଣନ ମୋ ନି କଣ ନୁ 
ନଝ/ ବୁଛନାନ କଲି ବୁଣି ଏବଂ ଜଳସୁ/କ' ଚଳ // 0 ୦// 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପରିପକ୍‌ ବୁଝି ସମ୍ପନ୍ନ ଜିଜ୍ଞାସୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପୂର୍ବର ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଦିଆଯାଇଥିବା 
ଉଦାହରଣ, ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣିବା ନିମିତ୍ତ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଅଟେ କିନ୍ତୁ ମନ୍ଦବୁଦିି ସଂପନ୍ନଙ୍କ ପାଇଁ ନୁହେଁ। ତେଣୁ 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆଉ କିଛି ଅଧ୍ଵକ ଉଦାହରଣ ଦେଇଛନ୍ତି । ଯାହାଦ୍ଵାରା ଆମେ ଜଡ଼ଦୃଶ୍ଯ 
ଜଗତ୍‌ ତଥା ଅଦୃଶ୍ୟ ଚେତନ ଆତ୍ମ-ତତ୍ତ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ବୁଝି ପାରିବା | 
ବୀଜଂ ମାଂ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ବିଦି ପାର୍ଥ ସନାତନମ୍‌ - “ ବୁଵିମାନ୍‌ ବ୍ଯକିମାନଙ୍କର ମୁଁ ବୁଦି ”, 
ଏଭଳି କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ଜଣେ ବୁଵିମାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ହି ତାଂର ଆଦର୍ଶଗୁଡିକ ତଥା ବିଚାରଗୁଡିକ 


॥ ୪୯୦॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


ମାଧ୍ଯମରେ ସ୍ଵୟଂର ଦିବ୍ୟ ଆତ୍ମ-ସ୍ଵରୂପକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରେ | ସେହି ବୁଵିମାନ୍‌ ପୁରୁଷର ବୁଦ୍ଧିର ବାସ୍ତବିକ 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆତ୍ମା ଯୋଗୁଁ ହି ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ଏହିପରି ତେଜସ୍ଵୀମାନଙ୍କର ତେଜ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମା । 


ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦରେ କହିଲେ, ଆତ୍ମା ହିଁ ବୁଦ୍ଧି ଉପାଧ୍ବ ଦ୍ଵାରା ବୁଵିମାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୁଏ, 
ଯେପରି ବିଦ୍ୟୁତ୍ଶକ୍ତି ବଲ୍‌ବରେ ଆଲୋକ, ହିଟରରେ ତେଜ ବା ଉଷ୍ପତା ଏବଂ ରେଡିଓରେ ସଂଗୀତ 
ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 


ଆଉ ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ ହେଲା- 


ବଲଂ ବଲବତାଂ ଚାହଂ କାମରାଗବିବଜିତମ୍‌ | 
ଧର୍ମାବିରୁ୍‌ଦ୍ଧୋ ଭୂତେଷୁ କାମୋଏସ୍ମି ଭରତର୍ଷଭ ॥୧୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବଲମ୍‌ = ବଳ, ବଲବତାମ୍‌ = ବଳବାନଙ୍କର, ଚ ଅହମ୍‌ = (ମୁଁ) ଅଟେ, କାମରାଗବିବର୍ଜିତମ୍‌ 
= କାମନା ଏବଂ ଆସକ୍ତ ରହିତ, ଧର୍ମାବିରୁଦ୍ଧଃ = ଧର୍ମର ଅବିରୁଦ୍ଧ, ଭୂତେଷୁ = 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କଠାରେ, କାମଃ = କାମନା, ଭରତର୍ଷଭ = ହେ ଭରତ ଶ୍ରେଷ, ଅସୁ = (ମୁଁ ) 
ଅଟେ। 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ଭାରତର୍ଷଭ ! ଅହଂ ବଲବତାଂ କାମରାଗବିବର୍ଜିତଂ ବଲଂ ଚ ଭୂତେଷୁ ଧର୍ମାବିରୁଦ୍ଧଃ 
କାମଃ ଅସ୍ମି ।୧୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ୭୭ ଜନନ 6ଶଵ/ ନୂ ଜଳକନନାଳନ୍କନ ଥାସଳି-ଳାମନଇନନିତ ବଳ ଏବଂ ଦଳକୁ 
ଭୁଚନାନନନ ଥର୍ଥାନ ଠଣ/ମାନନନ ¿ମମ ଥକିନୁ୍ା ର/ ଧର୍ନ ଥଳୁକୁଳ ଲମଲ/ /'¢ ¿// 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : ସାମାନ୍ୟ ବୁଦିଂ ତଥା ମନ୍ଦବୁଵିଯୁକ୍ତଂ“ ଲୋକଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଉଦାହରଣ ଦେଇ ବୁଝାଇବା 
ପରେ, ଏଠାରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମେଧାବୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ପାଇଁ ତତ୍ତ୍ଵବଜ୍ଞାନର 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରୁଛନ୍ତି। ଯାହାଠାରେ ଏପରି କ୍ଷମତା ଅଛି, ସେ ହି କେବଳ ଏହି ଦିଆଯାଇଥୁବା 
ନିର୍ଦେଶ ଉପରେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ବିଚାର କରିପାରିବ। 


“ ବଳବାନମାନଙ୍କର ବଳ ମୁଁ ଅଟେ' : କେବଳ ଏତିକି କଥନରେ ପୁର୍ବ କଥତ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତଗୁଡିକ 
ଅପେକ୍ଷା କୌଣସି ଅଧକ ବିଶେଷତା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ “ ବଳ” ଶବ୍ଦକୁ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଗୁରୁତ୍ଵ ଦ୍ଵାରା 
ବିଶେଷ ମହତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ସାମାନ୍ୟତଃ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଠାରେ ଯଦି କାମନା ବା ଆସକ୍ତି ଥାଏ, 
ତେବେ ସେମାନେ ଅକ୍ଳାନ୍ତ ପରିଶ୍ରମ କରୁଥିବାର ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ବାଞ୍ଚିତ ବସ୍ତୁକୁ ପାଇବା ପାଇଁ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଶକ୍ତି ଲଗାଇ ଦେଇଥାନ୍ତି । 


॥ ୪୯୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


“ କାମନା ଏବଂ ଆସକି': ଏହି ଦୁଇଟି ପ୍ରେରକ ବୂଭି ବିନା କୌଣସି ବଳକୁ ଆମେ କହନା ମଧୁ 
କରିପାରିବା ନାହିଁ । ଯଦିଓ ସତ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ “ କାମ ଓ “ ରାଗ” ଭଭୟରେ ଆମକୁ ଭେଦ ଜଣାପଡେ ନାହି, 
ତଥାପି ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କର ଭାଷ୍ୟରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ, “ ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁର ଇଚ୍ଛା ହି କାମନା ଓ 
ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତିକୁ ରାଗ କୁହାଯାଏ” । ମନର ଏହି ଦୁଇଟି ବୂଭି ଯୋଗୁଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଥବା ପରିବାର, 
ସମାଜ କିମ୍ବା ରାଷ୍ଟ୍ର, ତା'ର ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ପ୍ରକଟ କରିଥାଏ। ଅନଶନ, ଆନ୍ଦୋଳନ, ଉପଦ୍ରବ ତଥା ଯୁଦ୍ଧ- 
ଏସବୁ ପଛରେ ପ୍ରେରକ ବୃଭ୍ତି ହେଉଛି କାମ ଏବଂ ରାଗ | ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି“ “ ମୁଁ ବଳବାନ୍‌ମାନଙ୍କର 
କାମ ଓ ରାଗ ରହିତ ବଳଂ | ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ, ସାମାନ୍ୟ ବଳ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇ ନାହି । 


ଧର୍ମାବିରୁଦ୍ଧୋ ଭୂତେଷୁ କାମୋଃସ୍ପି ଭରତର୍ଷଭ - ଏତିକିରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୋଷ ହେଲାନାହି। 
ତେଣୁ ସେ ଆଗକୁ ପୁଣି କହିଛନ୍ତି, “ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଧର୍ମାନୁକୂଳ କାମ ହି ମୁଁ””' | ଯାହା ଯୋଗୁଁ ବସ୍‌ର 
ଅସ୍ତିତ୍‌ ଅନୁଭବ ହୁଏ, ତାକୁ ହିଁ ବସ୍ତୁର ଧର୍ମ କୁହାଯାଏ । ମନୁଷ୍ୟର ଅସ୍ତିତ୍‌ ହେଉଛି-ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ 
ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା। ବ୍ୟବହାର କାଳରେ ଯେଉଁ ସବୁ ବିଚାର, ଭାବନା ତଥା କର୍ମ ତା'ର ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପର 
ବିରୁଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ' ଧର୍ମର ଅନ୍ତର୍ଗତ | ଯେଉଁସବୁ ବିଚାର ଏବଂ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ସ୍ଵୟଂର ଆତ୍ମସ୍ବରୂପକୁ 
ଚିହ୍ନିବାରେ ସହାୟତା ମିଳେ ସେସବୁକୁ “ଧର୍ମ ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଏ ଓ ଏହାର ବିପରୀତକୁ “ ଅଧର୍ମ' 
କୁହାଯାଏ । କାରଣ, ସେସବୁ କର୍ମ ବ୍ୟକ୍ତିର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସ୍ତିତ୍ବ ବା ଆତ୍ମବିସ୍ବ୍‌ତି କରାଇଥାଏ । ସେହି 
ଅଧର୍ମାଚରଣ ଜନିତ କର୍ମର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ମନୁଷ୍ୟ ପତିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପଶୁଭଳି ଆଚରଣ 
କରିବାକୁ ଲାଗେ । 


ଧର୍ମର ଏହି ପରିଭାଷାକୁ ଧ୍ୟାନଦେଇ ବର୍ତମାନର ଶ୍ଳୋକକୁ ଅଧ୍ଯୟନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ତା 'ର ଅର୍ଥ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ। ଧର୍ମ ଅବିରୁଦ୍ଧ କାମନାର ତାପ୍ୂରର୍ଯ୍ୟ ସାଧକର ସେହି ଇଚ୍ଛା ତଥା କ୍ଷମତା ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ, 
ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ ସ୍ଵୟଂର ଦୁଗୁଁଣଗୁଡିକୁ ବୁଝିପାରି ସେଗୁଡିକୁ ଦୂରକରିବାକୁ ପ୍ରଯତ୍ନଶୀଳ ହୁଏ ଏବଂ ଆତ୍ମୋନ୍ନତିର 
ସିଡ଼ି ଉପରେ ଚଢ଼ିବାକୁ ଲାଗେ । ଭଗବାନଙ୍କ କଥନକୁ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାରେ କୁହାଯାଇପାରେ କି “ ମୁଁ ସାଧକ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହାଠାରେ ଥିବା ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ତଥା ଆମ୍ବଉପଲବ୍ଧର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଅଭିଳାଷ ହେଉଛି ମୁଁ। ' 


ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉପଦେଶ ତଥା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତଗୁଡିକର କ ”ଣ ଏହି ଅର୍ଥ ହୋଇପାରେ ଯେ, ଆତ୍ମା 
ବାସ୍ତବରେ ଅନାତ୍ମା ଜଡ଼ ଉପାଧ୍ଗୁଡିକର ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଛି ? ପରିଛିନ୍ନ ଉପାଧ୍ ଅପରିଚ୍ଛନ୍ନ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ 
କିପରି ସୀମିତ କରିପାରିବ ? 

ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି- 


॥ ୪୯୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୧୨ 


ୟେ ଟୈବ ସାଦ୍ଥ୍ରିକା ଭାବା ରାଜସାସ୍ତାମସାଶ୍ଚ ୟେ | 
ମତ୍ତ ଏବେତି ତାନ୍‌ ବିଦ୍ଧି ନ ତ୍ଵହଂ ତେଷୁ ତେ ମୟି ॥୧୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟେ = ଯାହାକି, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ଏପରିକି, ସାଭି୍‌୍‌କାଃ = ସାର୍‌ କ, ଭାବାଃ = ସ୍ଵଭାବ, 
ରାଜସାଃ = ରାଜସିକ, ତାମସାଃ = ତାମସିକ, ଚ = ଏବଂ, ୟେ = ଯିଏ ହଉ, ମତ୍ତ = 
ମୋଠାରୁ, ଏବ = ଏପରିକି, ଇତି = ଏହିପରି, ତାନ୍‌ = ସେମାନଙ୍କ, ବିଛି = ଜାଣ, ନ = 
ନୁହଁ, ତୁ = ବାସ୍ତବରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ତେଷୁ = ସେମାନଙ୍କଠାରେ, ତେ = ସେମାନେ, ମୟି 
= ମୋଠାରେ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ୟେଃ ସାକ୍ଵ୍ଵରିକା ଏବ ଭାବାଃ ୟେ ରାଜସାଃ ତାମସାଃ ଚ ତାନ୍‌ ମଦତ୍ଃ ଏବ ( ଜାତାନ୍‌) ଇତି 
ବିଛ୍ଧି, ଅହଂ, ନ ତେଷୁ ତେ ତୁ ମୟି (ସନ୍ତି) |୧ ୨| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ୧ ସବୁ ଦାକ଼ିନ (ଣୁ), ଜାଳନିଳ (ଲିୟାଶୀଳ), ଏବଂ ରାମଦିଳ (୭) ଜ/ବ 6ଦେସକୁ 
ତୁଣମ 6ନ/!'୦ରୁ ଜନ୍ଦନୁ 6ଭଳଥକାର କଣ/ ଥା ନୁଁ 6ନସବୁଣନ ନାନି, 6ସରୁଜିଳ 
6ମ/'5/ନେ ବିନ //€ ୨// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : “ ମୋ” ଠାରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତ୍‌ ଗୁଚ୍ଛି ହୋଇ ରହିଛି, ଯେଭଳି ଗୋଟିଏ ସୂତ୍ରରେ ମଣି - 
ମାଣିକ୍ୟ ଇତ୍ଯାଦି” । ଏହି କଥନରୁ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିଥୁବା ପ୍ରକରଣର ଉପସଂହାର ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଏଠାରେ କରୁଛନ୍ତି। 


ୟେ ଟୈବ ସାଚନ୍ଥ୍ରିକା ଭାବା ରାଜସାସ୍ତାମସାଶ୍ଚ ୟେ - ଆମକୁ ଜଗତର ଜ୍ଞାନ, କ୍ରିୟା ତଥା ଜଡ଼ତ୍‌- 
ଏହି ତିନୋଟିର ଅନୁଭବ ହୋଇଥାଏ। ଏହାକୁ ହିଁ କ୍ରମଶଃ ସତ୍ତୁ, ରଜ ଓ ତମୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ କୁହାଯାଏ । 
ବେଦାନ୍ତରେ ଯାହାକୁ “ ମାୟା” କୁହାଯାଇଛି, ସେ ଏହି ତିନୋଟି ଗୁଣର ସଂଘାତ ରୂପ, ଯାହାର ଅଧୀନରେ 
ରହି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ପ୍ରବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଦେଖାଯାଏ । ମନୁଷ୍ୟର ଭାବନା ସମୁହ ଏବଂ 
ବିଚାର ଏହି ତ୍ରିଗୁଣଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାଏ । ଯାହା ଫଳରେ ମନୁଷ୍ଯ ତାଂର ଶରୀର, ମନ ତଥା 
ବୁଦ୍ଧିଦ୍ଵାରା କାର୍ଯ୍ୟ କରେ। 


ଉପରୋକ୍ତ ବିଚାରକୁ ଧ୍ୟାନରେ ରଖୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକକୁ ଅଧ୍ଯୟନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଏହାର ଅର୍ଥ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ 
ଯେ, “ ଏହି ତିନିଗୁଣରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଯାହାକିଛି ବସ୍ତୁ, ପ୍ରାଣୀ ଅଥବା ପରିସ୍ଥିତି ରହିଛି, ସେସବୁ ଆତ୍ମାରୁ ( ମୋ'ଠାରୁ) 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ” ପୂର୍ବ ବର୍ଣ୍ଣିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ହିଁ ଏଠାରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଭାଷାରେ ପୁନରାବୃତ୍ତି କରାଯାଇଛି । 
ସତ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମା ଉପରେ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ପାରମାର୍ଥିକ ଅଧ୍ଯାସ ହୋଇଛି, ସେଥୁରେ କୌଣସି 


॥ ୪୯୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ବାସ୍ତବିକତା ନାହିଁ। ତ୍ରିଗୁଣଜନିତ ଭାବଗୁଡିକର ଉତ୍ପଭି ସାରତତ୍ତ୍ବରୁ ସେହି ପ୍ରକାରେ ହୁଏ, ଯେଭଳି ମାଟିରୁ 
ଘଟ, ସମୁଦ୍ରରୁ ତରଙ୍ଗ ଏବଂ ସ୍ଵରଣ୍ଣ୍ଣରୁ ଆଭୂଷଣ ଇତ୍ୟାଦି । 


ମତ୍ତ ଏବେତି ତାନ୍‌ ବିଦ୍ଧି ନ ତ୍ଵହଂ ତେଷୁ ତେ ମୟି - ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅନ୍ତିମ ବାକ୍ୟ ଏକ ସୁନ୍ଦର 
ଉପଦେଶ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନୀତିବାଣୀ ସଦୃଶ । ଏହିଭଳି ଲେଖନ ହିନ୍ଦୁ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କର ବିଶେଷତା, ଯାହାକି 
ଅଧ୍ଯୟନକାରୀକୁ ସହଜରେ ନିଜ ଆଡକୁ ଆକର୍ଷିତ କରିଥାଏ । ଏପରି କଥନ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀକୁ ଆଉ ଅଧୁକ ସୁକ୍ଷ୍ମ 
ତଥା ଗହନ ବିଚାର କରିବା ନିମିତ୍ତ ଏବଂ ତା'ର ବାସ୍ତବିକ ଅଭିପ୍ରାୟକୁ ବୁଝିବା ନିମିତ୍ତ ଆମନ୍ତ୍ରିତ କରିଥାଏ। 
“ ମୁଁ ସେଗୁଡିକରେ ନାହିଁ, ସେସବୁ ମୋଠାରେ ସ୍ପିତ | ” 


କେବଳ ବାଚ୍ୟାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉପରୋକ୍ତ କଥନ ତୂଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ଜଣାଯାଏ । କାରଣ ଯଦି “କଂ, 
' ଖଂରେ ନାହି, ତେବେ ' ଖ' କିପରି “କରେ ରହିପାରିବ ? ପରନ୍ତୁ, ଭଗବାନଙ୍କ ଏହି କଥନରେ ଥବା 
ସୁନ୍ଦର ଏବଂ ମଧୁର ବିରୋଧାଭାସରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଯେ, ପୁରୁଷ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧ, କାରଣ- 
କାର୍ଯ୍ୟଭଳି ନୁହେଁ ବରଂ ଅଧ୍ଧଷ୍ଠାନ- ଅଧ୍ଯସ୍ତ ସଦୃଶ, ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଯଦି ରଜ୍ଛୁ ଉପରେ ସର୍ପର ପ୍ରତୀତି 
ହୁଏ, ତେବେ ରହୁ ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ଏବଂ ସର୍ପକୁ ଅଧ୍ୟସ୍ତ ବସ୍ତୁ କୁହାଯାଏ। ପୁରୁଷ ଉପରେ ପ୍ରକୃତିର 
ଆଭାସ ପ୍ରତୀତ) ଅଧ୍ୟାସ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ହୋଇଥାଏ । ଗୋଟିଏ ଖୁଣ୍ଟ ଅଥବା ଥୁଣ୍ଟା ବୃକ୍ଷରେ ଯଦି ପ୍ରେତ ବା 
ଭୂତର ଆଭାସ ହୁଏ ତେବେ ଏହାହି କୁହାଯିବ ଯେ ପ୍ରେତ ଖୁଣ୍ଟରେ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଖୁଣ୍ଟ ପ୍ରେତରେ ନାହିଁ। 


ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ମହାରାଜ ଏହି ବାକ୍ୟର ଅର୍ଥକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ଲେଖୁଛନ୍ତି- ' ମୁଁ ସେଥୁରେ ନାହି 'ର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ମୁଁ ସେଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରିତ ନୁହେଁ ଯଦିଓ ସେଗୁଡ଼ିକର ଅସ୍ତିତ୍‌ ମୋ”୦ଠାରେ ଆଶ୍ରିତ | ଯେପରି 
ଜଳର ଅସ୍ତିତ୍ବ ତରଙ୍ଗ ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ତରଙ୍ଗ ଜଳ ଉପରେ ଆଶ୍ରିତ । ତରଙ୍ଗ ଉପ୍ରନ୍ନ 
ହେଲେ ଜଳକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଦୋଷ ଅଥବା ବନ୍ଧନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେହିପରି ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିର 
ଅସ୍ତିତ୍ବ ଚେତନ ପୁରୁଷ ଦ୍ଵାରା ହି ସିଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପୁରୁଷ ସବୁ ପ୍ରକାର ପରିଛିନ୍ନତାରୁ ସର୍ବଦା ମୁକ୍ତ 
ରହିଥାଏ । 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦୁଃଖ ବ୍ୟକ୍ତ କରି କହୁଛନ୍ତି“ ଜଗତର ଲୋକମାନେ 
ତାଙ୍କର ବାସ୍ତବିକ ନିତ୍ୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହି ୮ ” ଲୋକଙ୍କର ଏହି ଅଜ୍ଞାନର କାରଣ ହେଉଛି- 


॥ ୪୯୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୧୩ 


ତ୍ରିଭିର୍ଗୁଣମନ୍ଦୈ ଭାଁବୈରେଭିଃ ସର୍ବମିଦଂ ଜଗତ୍‌ | 
ମୋହିତଂ ନାଭିଜାନାତି ମାମେଭ୍ୟଃ ପରମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥| ୧୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତ୍ରିଭିଃ = ତିନି ଦ୍ଵାରା, ଗୁଣମୟୈଃ = ଗୁଣମୟ, ଭାବୈଃ = ସ୍ଵଭାବତଃ, ଏଭିଃ = ଏମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା, ସର୍ବମ୍‌ = ସମସ, ଇଦମ୍‌ = ଏହା, ଜଗତ୍‌ = ଜଗତ୍‌, ମୋହିତମ୍‌ = ମୋହିତ, ନ = 
ନୁହେଁ, ଅଭିଜାନାତି = ଜାଣେ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଏଭ୍ୟଃ = ସେମାନଙ୍କଠାରୁ, ପରମ୍‌ = 
ପରମ, ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବ୍ୟୟ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଏଭିଃ ତ୍ରିଭିଃ ଗୁଣମୟୈଃ ଭାବୈଃ ଇଦଂ ସର୍ବଂ ଜଗତ୍‌ ମୋହିତଂ (ଅତଃ) ଏଭ୍ଯଃ ପରଂ 
ଅବ୍ୟୟଂ ମାଂ ନ ଅଭିଜାନାତି ।୧୩ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଚିର୍ୁଣନୁ ନନ୍ଦକୁ ଏନି ଭାବରୁଜିଳ ୯ କିଲାଜଗୁଜିକ) ଭରା ସମ୍ୁର୍ଶ ଜଲ୍‌ (6ଲୋକ) 6ମୋନିତ 
6ଛାଳ ନୁଣନୁଜିଳନ ଜନ୍ଧୁଳେ ଥିବା ଥବ୍ୟୟ ସୂଜୁଙ 6ମାନେ ଲଣନ୍ତି ନାହି ୧୩୮ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ ଯଦି ତ୍ରିଗୁଣର ଉପରେ କୌଣସି ପରମ ଅବ୍ଯୟ ତତ୍ତ୍ଵ ଅଛି, ତେବେ 
ସାମାନ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ତାକୁ କାହିକି ଜାଣିପାରୁ ନାହି ? ପୂର୍ଣ ସାକ୍ଷାକ୍ାର ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅତିକମ୍‌ରେ ତା'ର 
ଅସ୍ତତ୍ବ ବିଷୟରେ ଶଂକା ନ ହେବା ଉଚିତ୍‌ | ଏହାର ଉତ୍ତର ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଦିଆଯାଇଛି । 


ତ୍ରି ଭିର୍ଗୁଣମନ୍ଦୈଭା। ବୈରେଭିଃ ସର୍ବମିଦଂ ଜଗତ୍‌ - ତ୍ରିଗୁଣରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ରାଗଦ୍ଵେଷାଦି ବିକାରଗୁଡିକ 
ହେତୁ ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ସ୍ଵୟଂର ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ଭୁଲିଯାଇ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡିକ ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରେ ଏବଂ 
କେବଳ ବିଷୟ ଉପଭୋଗ ଜନିତ ଜୀବନଯାପନ କରେ। ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ସ୍ଵରୂପ ଆଡକୁ 
ତା'ର ଧ୍ଧାନ ଯାଏ ନାହିଁ। ଥରେ ମାତ୍ର ଖୁଣ୍ଟରେ ପ୍ରେତର ଆଭାସ ହୋଇଗଲେ ସେହି ଖୁଣ୍ଟ ତାହାଦ୍ଵାରା 
ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହା ଏକ ତଥ୍ୟ ଯେ ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଆଭାସ ରହେ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଖୁଣ୍ଟର ଏକ 
ଇଞ୍ଚ ଅଂଶ ମଧ୍ଯ ମୋହିତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। 


ମୋହିତଂ ନାଭିଜାନାତି ମାମେଭ୍ୟଃ ପରମବ୍ୟୟମ୍‌ - ସେହିପରି, ମାୟାଦ୍ାରା ଉପାଧଗୁଡ଼ିକ ସହ 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ହେତୁ ଆତ୍ମାକୁ ଜୀବଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଜୀବ ବାହ୍ୟଜଗତରେ ବ୍ଯସ୍ତ ଏବଂ ଆସକ୍ତ 
ହୋଇ ସ୍ଵୟଂର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନିବାରେ ଅସମର୍ଥ ଅନୁଭବ କରେ। ନିଜ ଭିତରେ ଚାଲୁଥିବା ନିଜର 
ଲୁଚକାଳି ଖେଳ ବିଚିତ୍ର ଏବଂ ରହସ୍ୟମୟ, ଯାହା ଯୋଗୁଁ ସେ ନିଜ ପାଇଁ ଏବଂ ଜଗତ୍‌ ପାଇଁ ଅଶେଷ 
ଦୁଃଖ-ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ତଥା ବିକ୍ଷେପ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିଥାଏ | ଏହିପରି ଭାବରେ ମୋହିତ ହୋଇ ପରା ଏବଂ ଅପରା 
ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ପରମତତ୍ତ୍ଵ ସଂପୂର୍ଣ ଭିନ୍ନ ବୋଲି ଜୀବ ବୁଝି ପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ଅବ୍ୟୟ ବିଭୂତିର ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ 
ଅନୁଭବ କରି ପାରେ ନାହି। 


॥ ୪୯୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ଏହି “ ଆବରଣ ଶକ୍ତି 'ର ସଂଜ୍ଞା ନିରୁପଣ କରାଯାଇ ବିଶଦ ଭାବରେ ବଣ୍ତନା 
କରାଯାଇଛି। 


ଦୈବୀ ହ୍ୟେଷା ଗୁଣମୟୀ ମମ ମାୟା ଦୁରତ୍ୟୟା | 
ମାମେବ ୟେ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ମାୟାମେତାଂ ତରନ୍ତି ତେ ॥ ୧୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦୈବୀ = ଦିବ୍ୟ, ହି = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ଏଷା = ଏହା, ଗୁଣମୟୀ = (ତ୍ରି) ଗୁଣମୟୀ, ମମ 
= ମୋର, ମାୟା = ମାୟା, ଦୁରତ୍ୟୟା = ଦୁସ୍ତର, ଅତିକ୍ରମ କରିବା କଷ୍ଟକର, ମାମ୍‌ = 
ମୋଠାରେ, ଏବ = ଏପରିକି, ୟେ = ଯିଏ, ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେ = ଶରଣ ନିଅନ୍ତି, ମାୟାମ୍‌ = 
ମାୟା, ଏତାମ୍‌ = ଏହା, ତରନ୍ତି = ପାରକରନ୍ତି, ତେ = ସେମାନେ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଏଷା ଗୁଣମୟୀ ଦୈବୀ ମମ ମାୟା ହି ଦୂରତ୍ୟୟା ୟେ ମାଂ ଏବ ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେ ତେ ଏତାଂ 
ମାୟାଂ ତରନ୍ତି ।୧ ୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ମୋଜ ଏହି ଜୈବ ନକୁଣମୟମ ଶଲି ୯୮୮୦/୨ ଥଚିଳ୍ରମ କଳିକଃ ବଜ କଖକନ / 
କିନ୍ଧୁ ୦୧୧୦ମା6ନ ମନୋଜ ଶଜଣଣନେ ଥ୍ଯସଞ୍ଳ। ୦ସମ୍ୟଣନ ଏହି ମ୍ଯମଯାକ୍ର ନଳ କରି 
ନ୍ଦ!/@ // ¢ ୪/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଦୈବୀ ହ୍ଯେଷା ଗୁଣମୟୀ ମମ ମାୟା ଦୁରତ୍ୟୟା - ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ଵୟଂ ସ୍ଵୀକାର 
କରୁଛନ୍ତି ଯେ, ଅହଙ୍କାର ଯୁକ୍ତ ଆତ୍ମକୈନ୍ଦ୍ରିକ ପୁରୁଷ ପାଇଁ “ ମୋର ମାୟା” ରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ମୋହକୁ ପାର 
ହେବା ଦୁସ୍ତର। ଯଦି କେହି ଚିକିତ୍ସକ ରୋଗୀର ରୋଗକୁ ଚିହ୍ନି କହେ କି ଏହି ରୋଗର ନିରାକରଣ 
ପାଇଁ କୌଣସି ଠଷଧ ନାହିଁ, ତେବେ କୌଣସି ରୋଗୀ ସାବଧାନତା, ଉତ୍ସାହ ତଥା ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ 
ସେହି ଚିକିତ୍ସକଙ୍କ ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ ଉପଚାର ଗ୍ରହଣ କରିବ ନାହି । ସେହିପରି ଯଦି 
ଭବରୋଗୀମାନଙ୍କର ଚିକିତ୍ସକ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରୋଗର କାରଣ ମାୟାକୁ ବତାଇ ତାହା ଦୁସ୍ତର 
ବୋଲି ଘୋଷିତ କରନ୍ତି, ତେବେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହ ତାଙ୍କର ନିରାଶାବାଦୀ ଉପଦେଶକୁ 
ଅନୁସରଣ କରିବେ ନାହି । 


ଭଗବାନ୍‌ ଏହି କଠିନତାକୁ ଅଥବା ଦୋଷକୁ ଜାଣନ୍ତି ଏବଂ ସେଥ୍ରଲାଗି ତୁରନ୍ତ ସାଧକର ମନର 
ଶଙ୍କା ଦୂର କରୁଛନ୍ତି। ବେଳେବେଳେ ରୋଗୀକୁ ତା'ର ରୋଗ ବିଷୟରେ ସଚେତନ କରାଇବା ନିମିତ୍ତ 
ଚିକିତ୍ସକଙ୍କୁ କଠୋର ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ପଡିଥାଏ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଏଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅନେକ 
ବିଶେଷଣ ଦ୍ଵାରା ଆମକୁ ଏହି ଭବରୋଗର ଭୟଙ୍କରତା ବିଷୟରେ ସଚେତନ କରାଉଛନ୍ତି । କାରଣ ଅଜ୍ଞାନ 


॥ ୪୯୬॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୧୫ 


ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଆମର ପରମାର୍ଥ ସ୍ଵରୂ ସ୍ଵରୂପକୁ ଭୁଲିଯାଇ ସଂସାରୀ ଜୀବଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛୁ । ରୋଗ 


ତଥା ତା'ର ଉପଚାରକୁ ବତାଇ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୁଣ୍ଠ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ନମତ୍ତ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଉଛନ୍ତି । 


ମାମେବ ୟେ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ମାୟାମେତାଂ ତରନ୍ତି ତେ - “ ଯେଉଁ ସାଧକମାନେ ମୋର ଶରଣରେ 
ଆସନ୍ତି, ସେମାନେ ମାୟାକୁ ପାର କରିଯାଆନ୍ତି” । ଶରଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ତତ୍‌ସ୍ଵରୂପ 
ହୋଇଯିବା । ଏହାର ସମ୍ପାଦନା କିପରି କରାଯାଇପାରିବ ? ପୂର୍ବରୁ ଏହି ବିଷୟର ବିବେଚନା ' ଧାନଯୋଗ” 
ନାମକ ୬ଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟରେ କରାଯାଇଛି । ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତ ହୋଇ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପର ଧ୍ଯାନ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଯୋଗ୍ୟତା 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଉପାୟ ମଧ୍ଯ ପୁର୍ବରୁ ବତାଯାଇଛି। 


ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣରେ ଆସିଲେ ମାୟାକୁ ପାର କରାଯାଇପାରିବ, ତେବେ ସବୁ ଲୋକ 
କାହିଁକି ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣରେ ଆସୁନାହାନ୍ତି ? ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି- 


ନ ମାଂ ଦୁଷ୍ମତିନୋ ମୁଢ଼ାଃ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ନରାଧମାଃ | 
ମାୟୟାପହୂତଜ୍ଞାନା ଆସୁରଂ ଭାବମାଶ୍ରିତାଃ ॥୧୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ ଓ ନ = ନୁହଁ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଦୁଷ୍ମପତିନଃ = ଦୁଷ୍ମତି କରୁଥୁବା, ମୁଢ଼ାଃ = ମୂଢ଼ ବା 
ମୋହଗ୍ରସ୍ତ, ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ = ଚାହାନ୍ତି ନରାଧମାଃ = ନରାଧମମାନେ, ମାୟୟା = ମାୟା 
ଦ୍ଵାରା, ଅପହୁତଜ୍ଞାନାଃ = ଜ୍ଞାନରୁ ବଂଚିତ ହୋଇ, ଆସୁରମ୍‌ = ଅସୁର, ଭାବମ୍‌ = ସ୍ବଭାବ, 
ଆଶ୍ରିତାଃ = ଧାରଣ କରି | 


ଅନ୍ବୟଃ : ମାୟୟା ଅପହୂତଜ୍ଞାନାଃ ଆସୁରଂ ଭାବଂ ଆଶ୍ରିତାଃ ଦୁଷ୍ମତିନଃ ମୁଢ଼ାଃ ନରାଧମାଃ ମାଂ ନ 
ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ।୧୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦୁଖ୍ଜଜଳର୍ମ କରୁଥକ/ ମୁନ଼ୁଥ ନନାଧମ ପୁଜୁଷ ମୋନ ଶଳଣ ଚାହାଳି ନାନ୍ଦି/ ମାୟାର 
ନାହଜ ଜନ ଅପନୁନ ନୋଳଯାଳଛି, ସମାନ ଥାସୁରୀକ/ବଳକୁ 9/9' 6ଯୋଳଥାଳ // 6 #// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, “ ମୋର ଭକ୍ତ ମାୟାକୁ ପାରକରି ଯାଆନ୍ତି ' | ତେଣୁ 
ବର୍ଭମାନ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି, ` ଯେଉଁ ଲୋକ ମୋତେ ଲୋଡ ନାହି | ଏହି ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଲୋକଙ୍କର 
ଭେଦକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ନ କଲେ ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକ ସମ୍ଯକ୍‌ ପ୍ରକାରେ ଜାଣି ପାରିବ ନାହିଁ ଯେ ମନର କେଉଁ 
ବୃତ୍ତଗୁଡିକ “ ମୋହ ' ର ଲକ୍ଷଣ ଅଟେ | 


ନ ମାଂ ଦୁଷ୍ମତିନୋ ମୁଢ଼ାଃ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ନରାଧମାଃ - ଦୁଷ୍ମତକର୍ମ କରୁଥିବା, ମୁଢ଼, ନରାଧମ ଲୋକ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଲୋଡନ୍ତି ନାହଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭକ୍ତି କରନ୍ତି ନାହି, ଯାହା ଯୋଗୁଁ ସେମାନଙ୍କର ବିବେକ ଶକ୍ତିକୁ ମାୟା 


॥ ୪୯୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଏ' = ⁄¿= `. 


ଦ୍ଵାରା ହରଣ କରିନିଆଯାଏ। ଏହା ଏକ ସର୍ବବିଦିତ ତଥ୍ୟ ଯେ, ମନୁଷ୍ୟର ଉଚ୍ଚତର ବିକାଶର ଲକ୍ଷଣ 
ତା'ର ବିବେକ ସମ୍ପନ୍ନ ବୁଦି ଅଟେ, ଯେଉଁ ବୁଝି ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ଭଲ-ମନ୍ଦ, ଉଚ୍ଚ-ନୀଚ, ହାନି-ଲାଭ, 
ନୀତି-ଅନୀତି, ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ସତ୍ୟ-ଅସତ୍ୟ କୁ ବିଚାର କରିପାରେ | ବୁଦି ହିଁ ମନୁଷ୍ଯର ଏକମାତ୍ର ମାଧମ, 
ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ଜୀବଭାବ ରୂପକ ସ୍ଵପ୍ନରୁ ଜାଗିଉଠି ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରିପାରେ। 


ମାୟୟାପହୁ ତଜ୍ଞାନା ଆସୁରଂ ଭାବମା ଶ୍ରିତାଃ - ବିଷୟ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି କ୍ଷୁବ୍‌ଧ ହୁଏ ନାହି, 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ହିଁ ବିବେକଶକ୍ତି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ମନୁଷ୍ୟର ଦେହାତ୍ମଭାବ ଯେତେ 
ଅଧ୍ଵକ ଦୃଢ଼ ହେବ, ତା'ର ପ୍ରବୂଭି ସେତିକି ଅଧ୍କ ବିଷୟାଭିମୁଖୀ ହେବ । ତେଣୁ ବିଷୟଭୋଗ ଜନିତ 
କାମନାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ପାଇଁ ସେ ନିନ୍ଦିତ କର୍ମରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ, ପାପ 
କର୍ମର ଅର୍ଥ ହେଉଛି- ମନୁଷ୍ୟତ୍ବର ଉଚ୍ଚସ୍ଥିତିକୁ ପାଇ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵସ୍ଵରୂପର ପ୍ରତିକୂଳ କର୍ମ କରିବା ସ୍ଥୁଳ-ଜଡ଼ 
ଦେହକୁ ଆପଣାର ସ୍ଵରୂପ ବୋଲି ଭାବି ମୋହିତ ହୋଇଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ହି ପାପ କର୍ମର ଅନୁଷ୍ଠାନ କରନ୍ତି 
ଏଭଳି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ମୁଢ଼ ତଥା ଆସୁରୀଭାବଯୁକ୍ତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଗୀତାର ଷୋଡଶ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଦୈବୀ ଓ ଆସୁରୀଭାବର ବିସ୍ତାରପୁର୍ବକ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


ପୁଣ୍ୟାଚରଣ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଭଗବାନ୍‌ ଚାରି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରି କହୁଛନ୍ତି- 


ଚତୁବିଧା ଭଜନ୍ତେ ମାଂ ଜନାଃ ସୁକୃତିନୋଏର୍ଜୁନ। 
ଆର୍ତୋ ଜିଜ୍ଞାସୁରର୍ଥାର୍ଥୀ ଜ୍ଞାନୀ ଚ ଭରତର୍ଷଭ ॥୧୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଚତୁର୍ବିଧା = ଚାରି ପ୍ରକାରର, ଭଜନ୍ତେ = ଭଶବ୍ଦାର୍ଥ ଜନ କରନ୍ତି, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଜନାଃ 


ଶଵ 


ବ୍ୟ ସୁକୃତିନଃ = = ସାଧୁ, ଅରୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ, ଆର୍ତଃ = ଆର୍ତ, ଜିଜ୍ଞାସୁ = ଜିଜ୍ଞାସୁ, 


ଅର୍ଥାର୍ଥୀ = ଅର୍ଥାର୍ଥୀ, ଜ୍ଞାନୀ = ଜ୍ଞାନୀ, ଚ = ଏବଂ, ଭରତର୍ଷଭ = ହେ ଭରଦଶ୍ରେଷ୍ଠ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ହେ ଭରତବର୍ଷଭ ! ଆର୍ତଃ ଜିଜ୍ଞାସୁ, ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଚ ଜ୍ଞାନୀ (ଇତି) ଚତୁବିଧାଃ 
ସୁକୃତିନଃ ଜନାଃ ମାଂ ଭଜନ୍ତେ ।୧ ୬ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଜଜଜ 6ଶଶ ଥର୍କୁଳ / ରାଜିଯଲାଳନ ସାଧୁ କବଳ ଯଥା! ଥା ଲିଜ୍ଞାସୁ, ଥର୍ଥାର୍ଥୀ ଏକଂ 
#/ଜ/ ମାଜ ଜଳି ଥର୍ଥାଜ୍‌ ଜଳନ କଳିଥାଛଳ //¿.୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଏବଂ ଶକ୍ତିର ସ୍ରୋତ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ହୋଇଥବା ହେତୁ ଜଡ ପଦାର୍ଥଗୁଡିକରେ 
ଯଦି କ୍ରିୟା ହେଉଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ, ତେବେ ତା'ର ପ୍ରେରକ ତତ୍ତ୍‌ ହିଁ ଆତ୍ମା। ବାଷ୍ପଚାଳିତ ଇଞ୍ଜନ୍‌ର 


॥ ୪୯୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୧୬ 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଂଶ ଲୁହାରେ ତିଆରି ହୋଇଥାଏ । ତଥାପି ଯଦି ସେଥ୍ଵରେ ରେଳଡବା ଗୁଡିକୁ ଟାଣିବାର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥାଏ, ତେବେ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ସେହି ସାମର୍ଥ୍ୟରେ ମୂଳ ସ୍ରୋତ ଲୁହାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ଏକ ଉଚ୍ଚମାନର ଶକ୍ତ ହେବା ଉଚିତ | ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଦଵି ମାଧ୍ୟମରେ 
ଯେଉଁ ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରକଟ ହୁଏ, ତାହା କେବଳ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ହି ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ଯୋଗୀ 
ଅଥବା ଭୋଗୀ ଉଭୟଙ୍କୁ କାର୍ଯ୍ୟକରିବା ନିମିତ୍ତ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟର ଆହ୍ବାନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ । ହୁଏତ 
ସେମାନେ ପୀଡ଼ା ଓ କଷ୍ଟ ପାଇବାବେଳେ ସାନ୍ତ୍ବନା କାମନା କରନ୍ତି ଅଥବା ବିଷୟ ଉପଭୋଗ ପାଇଁ 
ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି- ଏହିସବୁ ପାଇଁ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟର ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ । 


ଏକ ବିଶେଷ ଅର୍ଥରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଆହ୍ଵାନ କରିବାକୁ ହି “ ଭଜନ ଅଥବା ପ୍ରାର୍ଥନା” 
କୁହାଯାଏ। ପ୍ରାର୍ଥନା ବିଧ୍ଵରେ ଭକ୍ତ ସ୍ଵୟଂକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଶ୍ରୀଚରଣରେ ସମର୍ପଣ କରି ତାଙ୍କର ଅନୁଗ୍ରହ 
କାମନା କରେ। ଏହାକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଆମେ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ନେଇପାରିବା । ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ପଙ୍ଖା, ହିଟର, 
ରେଡିଓ ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ଵୟଂ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ | ବିଦ୍ୟୁତଶକ୍ତି ଏଗୁଡିକରେ ପ୍ରବାହିତ ହେଲା 
ପରେ ଏଗୁଡିକ ନିଜ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ବ୍ୟକ୍ତିର ସେବା କରିଥାନ୍ତି । ଏହା ହି ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ 
ଶକ୍ତିର ଆହ୍ଵାନ । 


ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ସବୁ ଯନ୍ତ୍ରଗୁଡିକ ପାଇଁ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତି ଆବଶ୍ଯକ । କିନ୍ତୁ ତାଂର ଉପଯୋଗ 
କେଉଁ ଯନ୍ତ୍ର ପାଇଁ କରିବାକୁ ହେବ, ତାହା ଆମର ଇଚ୍ଛା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ | ଶୀତରତୁରେ ପଙ୍ଖା ଚଲାଇ 
ଯଦି ଆମକୁ ଅଧ୍ରକ କଷ୍ଟ ଉଠାଇବାକୁ ପଡେ, ତେବେ ସେହି ଦୋଷ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତିକୁ ଦିଆଯାଇ ନ ପାରେ 
ଏବଂ କ୍ରୁର ବୋଲି ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହି । ବିକ୍ଷିପ୍ତ ମନରେ ଯଦି ଚୈତନ୍ୟସତ୍ତା ବ୍ୟକ୍ତହୁଏ, ତେବେ 
ମନର ଅବଗୁଣ ପାଇଁ ଆତ୍ମାକୁ ଦୋଷ ଦିଆଯିବା ଅନୁଚିତ୍‌ | 


“ଏକମାତ୍ର ଆତ୍ମା ହି ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ”- ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ଧ୍ଧାନରେ ରଖୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ପାପୀ ହେଉ ବା ପୁଣ୍ୟାମ୍ବା, ମୂଢ଼ କିମ୍ବା ବୁଛିମାନ, ଅଳସୁଆ କିମ୍ବା କର୍ମଠ, ଭୀରୁ ଅଥବା ସାହସୀ- 
ସମସ୍ତ ଲୋକ ‹ ମୋତେ ହିଁ ଭଜନ୍ତି' ଏବଂ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କର ହୃଦୟରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଶରୀର, ମନ 
କିମ୍ବା ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ସବୁ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କୁ ଜାଣତରେ ବା ଅଜାଣତରେ ମୋତେ ହିଁ ଆହ୍ଵାନ 
କରିବାକୁ ପଡିଥାଏ। 


ଚତୁର୍ବିଧା ଭଜନ୍ତେ ମାଂ ଜନାଃ ସୁକୃତିନୋଏର୍ଜୁନ - ନିଜର ଅଭିପ୍ରାୟ ବା ଆବେଗକୁ ପୂରଣ 
କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି ଏହିପରି ଭାବରେ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଆବାହନ କରିବେ, ତେବେ ସମସ୍ତେ 
ପବିତ୍ର ଏବଂ ପୁଣ୍ୟବାନ ହୋଇଯିବେ। ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଚାରିଗୋଟି 
ବିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 


॥ ୪୯୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭ / ଅଧାୟ ୭ 


ଯଥା - (କ) ଆଉଁ (୧) ଜିଜ୍ଞାସୁ (ଗ) ଅର୍ଥାର୍ଥୀ (ଘ) ଜ୍ଞାନୀ | 

(କ) ଆର୍ତ : ଏହାର ସାମାନ୍ୟ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଦୁଃଖଦାରିଦ୍ୟୁରେ ପୀଡିତ ବ୍ଯକ୍ି। ଦୁଃଖାଉ୍ଭ ଭକ୍ତ 
ତା'ର କଷ୍ଟ ନିବାରଣ ପାଇଁ ଭକ୍ତି କରେ। କିନ୍ତୁ ଏପରି ଅନେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଜୀବନରେ 
ସବୁ ପ୍ରକାରର ସୁଖ-ସୁବିଧାଗୁଡିକ ଉପଲବ୍‌ଧ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ଅନ୍ତରରେ ଅଶାନ୍ତିକୁ ଅନୁଭବ 
କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ଅଶାନ୍ତି ବା ଅତୃପ୍ତିର ନିବୃଭତି କେବଳ ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପର ପ୍ରାପ୍ତି ଦ୍ଵାରା ହୋଇଥାଏ । ଏଭଳି 
' ଆର୍ଭଁଭକ୍ତ ' ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତି। 

( ଖ) ଜିଜ୍ଞାସୁ : ଯେଉଁ ସାଧକ ସାଧାରଣ ଉତ୍ସୁକତା ବଶତଃ ଶାସ୍ତାଧଯୟନ ଦ୍ଵାରା ମୋତେ ଜାଣିବାକୁ 
ପ୍ରଯତ୍ନଶୀଳ ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନେ “ ଜିଜ୍ଞାସୁ ' ଅଟନ୍ତି | 

( ଗ) ଅର୍ଥାର୍ଥୀ : କୌଣସି ନା କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ବାଞ୍ଚିତ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମ କରିବା ସହିତ ମୋର ଅନୁଗ୍ରହ କାମନା କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ “ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଭକ୍ତ ' କୁହାଯାଏ। 
ସେମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା କାମନାର ପୂରଣ। ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଆବାହନ ନ କଲେ ଶରୀର ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ପରି ଜଡ 
ପଦାର୍ଥ କାର୍ଯ୍ୟ୍ଷମ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। 

(ଘ) ଜ୍ଞାନୀ : ଉପରୋକ୍ତ ତିନି ପ୍ରକାରର ଭକ୍ତମାନଙ୍କଠାରୁ “ ଜ୍ଞାନୀଭକ୍ତ' ଭିନ୍ନ ତଥା ବିରଳ । ଯିଏ 
କୌଣସି ଫଳଇଚ୍ଛା ରଖେ ନାହି କିମ୍ବା ମୋ” ଠାରୁ କିଛି ପାଇବା ପାଇଁ ଅପେକ୍ଷା କରେ ନାହିଁ, ସେ ସ୍ଵୟଂକୁ 
ମୋ'ଠାରେ ସମର୍ପଣ କରିଦିଏ । ସେ ମୋର ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ମୋଂସହ ଏକତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ଲାଭ କରେ। 


ଏହି ଚାରି ପ୍ରକାର ଭକ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କିଏ ? 
ତେଷାଂ ଜ୍ଞାନୀ ନିତ୍ୟୟୁକ୍ତ ଏକଭକ୍ତିବିଶିଷ୍ୟତେ | 
ପ୍ରିୟୋ ହି ଜ୍ଞାନିନୋଃତ୍ୟର୍ଥମହଂ ସ ଚ ମମ ପ୍ରିୟଃ ॥୧୭॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତେଷାମ୍‌ = ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ, ଜ୍ଞାନୀ = ଜ୍ଞାନୀ, ନିତ୍ୟୟୁକ୍ତଃ = ନିତ୍ୟଯୁଙ୍ତ, ଏକ ଭକିଃ = 
ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି, ବିଶିଷ୍ୟତେ = ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍‌ ଲାଭ କରେ, ପ୍ରିୟଃ = ପ୍ରିୟ, ହି = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, 


ଜ୍ଞାନିନଃ = ଜ୍ଞାନୀଙ୍କର, ଅତ୍ୟର୍ଥମ୍‌ = ଅତ୍ୟନ୍ତ, ଅହମ୍‌ = ମୁ, ସଃ = ସେ, ଚ = ଏବଂ, ମମ 
= ମୋର, ପ୍ରିୟଃ = ପ୍ରିୟ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ତେଷାଂ ଏକଭକ୍ତିଃ ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତଃ ଜ୍ଞାନୀ ବିଶିଷ୍ଯତେ ଜ୍ଞାନିନଃ ହି ଅହଂ ଅତ୍ଯର୍ଥଂ ପ୍ରିୟଃ ସ ଚ 
ମମ ପ୍ରିୟଃ ।୧୭। 


ଶ୍ଳୌକାର୍ଥ : ୦ସମାନନ୍କ ମ୯/୭ୁ 6ମେଂସନ୍ଦିତ ନିତାନୁଲ, ଥନନା/ ଜଳି ସମ୍ପକୁ #ନ/ ଶଵ / କାରଣ, 
#/ଳ/କୁ ନୁଁ ଥନନ ଠ@ ¿ 6 ମ୯// 6ମୋଜ ଥଜନ ଠି /¿ ୭/ 


| ୫୦୦॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୧୭ 


ଏ ୬୩୭ ୦ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ତେଷାଂ ଜ୍ଞାନୀ ନିତ୍ଯୟୁକ୍ତ ଏକଭକ୍ତିର୍ବିଶିଷ୍ୟତେ - ଚତୁର୍ବିଧ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ପରସ୍ପର 
ତୁଳନା କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତ ମୋ'ସହିତ ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତ ଏବଂ ଆମ୍ବସ୍ଵରୂପ 
ପ୍ରତି ଯାହାର ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଅଛି, ସେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । କାରଣ, ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ବିଷୟରେ ତାଂର ମନ ବିଚରଣ କରେ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧକକୁ ତା'ର କ୍ଷେୟର ସ୍ଵରୂପ ନିଶ୍ଚିତ 
ରୂପରେ ଜ୍ଞାତ ହୋଇନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନର ଏକାଗ୍ରତାକୁ ମଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇପାରିବ ନାହି । 
ଏକଭକି 'ର ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ସାଧକର ମନରେ ଆତମ୍ବସାକ୍ଷାକ୍ୁାର ଜନିତ ଏକମାତ୍ର ବୃଭି ସର୍ବଦା 
ରହେ। 


ପ୍ରିୟୋ ହି ଜ୍ଞାନିନୋଃତ୍ୟର୍ଥମହଂ ସ ଚ ମମ ପ୍ରିୟଃ - ଏକଭକ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌, ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତିକୁ ପାଇବା 
ପାଇଁ ସାଧକକୁ ତା'ର ମନର ବିଷୟାଭିମୁଖୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ବିଷୟଗୁଡିକରୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବା ଅତି ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ । 
ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତି କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୁହେଁ, ବରଂ ସ୍ବୟଂର ମନରେ ଥବା ବିଷୟ- 
ବାସନାଜନିତ ପ୍ରବୂର୍ତିଗୁଡିକୁ ନଷ୍ଟ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଆହ୍ଵାନ କରିଥାଏ । ଯାହାଫଳରେ ତାଂର ମନର 
ଶକ୍ତି ଜଗତର ମିଥ୍ୟା ଆକର୍ଷଣଗୁଡିକରେ ଆଉ ବ୍ୟର୍ଥ ଅପବ୍ୟୟ ହୋଇ ନ ଥାଏ। ତେଣୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ 
ଆତ୍ମ-ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଭଳି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନନ୍ତି/ ଯାହାର ମନରେ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି 
ଅତିରିକ୍ତ ଆଉ କିଛି କାମନା ନ ଥାଏ। 


“ଞ୍ଚାନୀକୁ ମୁଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ” : ପ୍ରେମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ନେହର ମାପଦଣ୍ଡ ହେଉଛି, ପ୍ରିୟତମଙ୍କ ପ୍ରତି ଥବା 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ। ବାସ୍ତବରେ ଆମ୍ବ ସମର୍ପଣରୁପୀ ସଂଗୀତର ତାଳେ ତାଳେ ପ୍ରେମର ଗୀତ ଗାନ କରାଯାଇପାରେ । 
ନିଃସ୍ଵାର୍ଥପରତା ପ୍ରେମର ଆଧାର । ପ୍ରେମର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ସବୁ କାଳ ଏବଂ ପରିସ୍ଥ୍ତିମାନଙ୍କରେ ବିନା 
କୌଣସି ପ୍ରତିଦାନର ଆଶା ରଖୁ ସର୍ବସ୍ଵ ଦାନ କରିବା। ପ୍ରେମର ଏହି ସ୍ଵରୂପକୁ ବୁଝିବା ପରେ ହି ଜଣାଯାଏ 


ଯେ, ଜ୍ଞାନୀଭକର ପ୍ରେମ ବାସ୍ତବିକ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ପ୍ରେମ ପୂର୍ଣ୍ର । 


ଏକ ପକ୍ଷୀୟ ପ୍ରେମର ପରିସମାପ୍ତି କଦାପି ପୂର୍ଣ୍ଜତାରେ ହୋଇପାରେ ନାହି । ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, “ ଜ୍ଞାନୀକୁ ମୁଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ ଏବଂ ମୋତେ ମଧ୍ଯ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ । ଏହି କଥନରେ ଏକ 
ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟ ଲୁଚି ରହିଛି । ପ୍ରେମର ଏହା ସନାତନ ନିୟମ ଯେ ସାଧକ ନିଷ୍କାମ ହୋଇଯିବା 
ପରେ କେବଳ ପୂର୍ଣ୍ରତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ତାହାଠାରେ ଏକ ଉକ୍ଦୃଷ୍ଟ ଆଦର୍ଶ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବା ନିମିତ୍ତ 
ବିଚିତ୍ର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆସେ । 


ଏହା ଏକ ସୁବିଚାରିତ ତଥା ସୁବିଦିତ ତଥ୍ୟ ଯେ, ଯଦି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର ମନ କୌଣସି ଏକ 
ଆବେଗମୟ ଭାବନା, ଯେପରିକି ଘ୍ୂଣା, ଦୁଃଖ, ରାଗ, ଦ୍ଵେଷ ବା ପ୍ରେମ ଓ କରୁଣା ଇତ୍ୟାଦିରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ 


॥ ୫୦୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତା'ର ସମୀପସୁ ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ ମଧ୍ୟ ସେହି ତୀବ୍ର ଭାବନାର ପ୍ରଭାବ 
ପଡେ। ତେଣୁ ଯଦି ଆମେ କାହାକୁ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ/ ଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରେମ ଦେଇପାରିବା, ତେବେ ଆମର ଦୁଷ୍ଟ ଶତ୍ରୁର 
ହୃଦୟ ମଧ୍ୟ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇପାରିବ। ଏହା ଏକ ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ | 


ତେବେ କଂଣ ଆର୍ତାଦି ଅନ୍ୟ ଭକ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ ବାସୁଦେବଙ୍କ ପ୍ରିୟ ନୁହନ୍ତି ? ଏ କଥା ଠିକ୍‌ ନୁହେ। 
ତେବେ କିପରି ? ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି- 


ଉଦାରାଃ ସର୍ବ ଏବୈତେ ଜ୍ଞାନୀ ତ୍ଵାମ୍ରେବ ମେ ମତମ୍‌ । 
ଆସ୍ଥିତଃ ସ ହି ୟୁକ୍ତାମ୍ବା ମାମେବାନୁତ୍ତମାଂ ଗତିମ୍‌ ॥ ୧୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଭଦାରାଃ = ମହାନ୍‌, ସର୍ବ = ସମସ୍ତ, ଏବ = ନିଶ୍ଚିତ, ଏତେ = ଏମାନେ, ଜ୍ଞାନୀ = ଜ୍ଞାନୀ, 
ତୁ = କିନ୍ତୁ, ଆମା = ଆତ୍ମା, ଏବ =ନିଶ୍ଚୟ, ମେ = ମୋର, ମତମ୍‌ = ମତ, ଆସୁତଃ = 
ସୁତ, ସଃ = ସେ, ହି = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ୟୁକ୍ାମ଼ା = ସୁର ବୁଦି, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଏବ 
= ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ଅନୁଭମାମ୍‌ = ଅନୁତମ, ଗତିମ୍‌ = ଗତି ବା ଲକ୍ଷ୍ଯ।| 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଏତେ ସର୍ବେ ଉଦାରାଃ ଏବ, ଜ୍ଞାନୀ ତୁ (ମମ) ଆମ୍ମା ଇତି ମେ ମତଂ | ହି ସଃ ଯୁକ୍ତାମ୍ମା 
ଅନୁତ୍ତମାଂ ଗତିଂ ମାଂ ଏବ ଆସ୍ଫ୍ରିତଃ ।୧୮। 


ଶ୍ଳଵୋକାର୍ଥ : ଯଜିଂ ଥନ/ ସଚୁ ଜବମ ଥଟଳ, ଚଥାନି #ଳ/ 6ମୋଜ ଥାନ୍ଦ୍ରକ୍ମନୂୁଫ/ ଏହ/ ମୋର ନିଳ 


ମଚ / ଲଜଣ, ସେହି ବିଜ ବୁଵିନୁଇ #/ନ/ ଅତି ଜଳମ ରୁଣ 6ମେ/©୦/6ଜ ଚୂଢ଼ ଜ/ବେ 
ବିଜ ହୋଳଥାଏ / (/୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଉଦାରାଃ ସର୍ବ ଏବୈତେ ଜ୍ଞାନୀ ତ୍ଵାମ୍ବରୈବ ମେ ମତମ୍‌ - ବିଶାଳ ହୃ ଦୟଯୁକ୍ତ 
ଭକ୍ତାନୁଗ୍ରହକାରକ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ମୋର ଭକ୍ତ 
କରେ, ସେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଭକଳୁଷ୍ଟ ଅଟେ | ପୁନଃ ସେ ତା'ର କଷ୍ଟ ନିବାରଣ ନିମିତ ଭକ୍ତି କରୁ 
ଅଥବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାମନାରେ କିଛି ଇଷ୍ଟକାମନାର ପୂର୍ଭି ପାଇଁ ଭକ୍ତିକରୁ୬/ କୌଣସି ନା କୌଣସି 
ପ୍ରକାରେ ସେ ମୋ' ଅନନ୍ତସ୍ବରୂପ ଆଡକୁ ହି ଅଗ୍ରସର ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ସେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ 
ଉତ୍କ୍ଷ୍ଟ। ତଥାପି ଏହି ଚତୁର୍ବିଧ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ' ଜ୍ଞାନୀ ମୋର ଆତ୍ମା ସଦୃଶ | ' 


ଆସ୍ଥିତଃ ସ ହି ୟୁକ୍ତାମ୍ବା ମାମେବାନୁତ୍ତମାଂ ଗତିମ୍‌ - ଆମେ ସମସ୍ତେ ଜାଣୁ ଯେ, କୌଣସି 
ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କର ମିତ୍ର ହେବା ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ ମନ୍ତ୍ରୀ ହେବା ଏ ଉଭୟ ସ୍ଥିତିରେ ବହୁତ ଅନ୍ତର ଥାଏ । ଏଥିରେ କୌଣସି 
ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ ଯେ ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ମିତ୍ରତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ପରେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସମାଜରେ ଏକ ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 


॥ ୫୦୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୧୯ 


ସ୍ଥାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ ମନ୍ତ୍ରୀପନଦର ସମସ୍ତ ଗରିମା ଏବଂ ଅଧ୍ଵକାର କେବଳ ସ୍ଵୟଂକୁ ମନ୍ତ୍ରୀ ହେବା 
ପରେ ହି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି, କିଛି ଫଳ ବିଶେଷ ନିମିତ୍ତ ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ଆରାଧନା କରିବା, 
ପ୍ରଭୁଙ୍କର ଆହ୍ଵାନ କରିବା, ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ଏକ ଦୈବୀ ଗୁଣ, କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ନିଷ୍କାମ ହୋଇ ମନ ଓ 
ବୁଛିିର ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ରେ ସ୍ଵୟଂର ପରମାମ୍ବସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ପରିଛିନ୍ନ ଅହଙ୍କାର ( ଜୀବ) କୁ ସମାପ୍ତ କରିଦିଏ ଏବଂ 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହିତ ଏକତ୍ବଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 


ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ ଏପରି ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ସଦା ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ଅନ୍ୟ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ 
ତୁଳନାରେ ଜ୍ଞାନୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମତ । 


ବହୁନାଂ ଜନ୍ମନାମନ୍ତେ ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟତେ | 
ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମିତି ସ ମହାତ୍ମା ସୁଦୁର୍ଲଭଃ ॥୧୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବହୂନାମ୍‌ = ଅନେକ, ଜନ୍ଜନାମ୍‌ = ଜନ୍ମର, ଅନ୍ତେ = ଶେଷରେ, ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ = ଜ୍ଞାନୀ, ମାମ୍‌ 
= ମୋତେ, ପରପଦ୍ଯତେ = ନିକଟବର୍ତୀ ହୁଏ, ବାସୁଦେବଃ = ବାସୁଦେବ, ସର୍ବମ୍‌ = ସମସ୍ତ, 
ଇତି = ଏହିପରି, ସଃ = ସେ, ମହାମ୍ବା = ମହାତ୍ବା, ସୁଦୁର୍ଲଭଃ = ଅତି ଦୁର୍ଲଭ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ବହୁନାଂ ଜନ୍ମନାଂ ଅନ୍ତେ ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବଂ ଇତି ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ (ସନ୍‌) ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟତେ | ସଃ 
ମହାତ୍ମା ସୁଦୁରଲ୍ଲିଭଃ ।୧ ୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥନେଳ ଳଳୁଷଣନେ ଏହି ସରୁଳିଛି ରାସୁଠଜବ !' (ଆମସୁରୁଦ) 6କୋଳି ଜନଳଛି କଳି ଜନର 
6ମା' ନିଳଟକୁ ଥାସୈଳ / ଏଜଳି ମହନ୍/ ସୁଚୁଳନ ଥର୍ଥନତ୍‌ ଥନନ କିଜଳ /¿ ୯/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଠ ବହୁନାଂ ଜନ୍ମନାମନ୍ତେ ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟତେ - “ ସବୌକୃଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥୁବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମହାତ୍ମା ଜଗତରେ ବିରଳ '- ଏହା ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମତ | ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପତନ 
କାଳରେ ଏଭଳି କଥନକୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିରାଶାବାଦୀ ବୋଲି ମନେ କରାଯାଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଅଳ୍ପ ବିଚାର 
କଲେ ଏହି ପ୍ରକାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଦୋଷ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । ସ୍ପଷ୍ଟିର ସମସ୍ତ ଚେତନ ଜୀବମାନଙ୍କ ତୁଳନାରେ 
ମାନବଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଅତ୍ୟନ୍ତ କମ୍‌ । ମନୁଷ୍ୟ ଜାତିରେ ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତେ ପରିପକ୍ଵ ବୁଦ୍ଧି ଏବଂ ଉଚ୍ଚ ଭାବନା 
ସମ୍ପନ୍ନ ନ ଥାନ୍ତି । 


% ¿ନ \ =“ ୮ © 


ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମିତି ସ ମହାମ୍ମା ସୁଦୁର୍ଲଭଃ - ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗୁଣଗୁଡିକ ଥାଇ ମଧ୍ୟ 
ବହୁତ କମ୍‌ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଗମ୍ଭୀରତା ପୂର୍ବକ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟୟନ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡିକରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଜ୍ଞାନକୁ ସ୍ଵୟଂର ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଜୀବନଯାପନ କରୁଥିବା ଲୋକଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା 


| ୫୦୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ନଗଣ୍ୟ। ଅନେକ ଲୋକଙ୍କୁ କେବଳ ବୌଦ୍ଧିକ ଜ୍ଞାନରେ ହିଁ ସନ୍ତୋଷ ମିଳିଥାଏ। ଏହି ବିବେଚନରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହୁଏ ଯେ, ବିକାଶର ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି- ଆମ୍ବାନୁଭୁତି | ସେହି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚୁଥିବା ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ବିରଳ। 


ଡାର୍‌ଉଇନ୍‌ଙ୍କ ପରି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ମୁନିରଷିମାନେ ମଧ୍ଯ ସବୁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରି ଏହି 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହୋଇଥିଲେ ଯେ, ପ୍ରାଣୀର ନିମ୍ନସ୍ତରରୁ ଉଚ୍ଚସ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିକାଶ ପାଇଁ ଦୀର୍ଘକାଳ 
ଆବଶ୍ୟକ | ଯାହାଫଳରେ ବିଭିନ୍ନ ପରିସ୍ଥିତି ତଥା ଜନ୍ମ ଦେଇ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରି ସେ ବିକାଶର ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ 
ସ୍ତରକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ।ଏହି କାଳାବଧ୍ଵ କୋଟିଏ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହୋଇପାରେ । ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମେ କହଳ୍ପନା 
କରିପାରିବା ଯେ, ଅହଙ୍କାରକୁ ହଟାଇ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ମ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥିବା ବିକାଶର ସବୌଚ୍ଚ ଲକ୍ଷ୍ୟ, 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆମୂଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ କେତେ ଜନ୍ମର ତପସ୍ୟା ହେବା ଉଚିତ୍‌ | 


୧୪୬ 


ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ଆମେ ଏହି ଜନ୍ମରେ ହି ଜୀବନର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଲକ୍ଷ୍ୟ, ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିପାରିବା ନାହିଁ। ଗୀତାର କଥନ ନିରାଶଜନକ ନୁହେଁ, ବରଂ ଉତ୍ସାହବର୍ଦକକ । ଏଠାରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଥନବା 
ଅସଂଖ୍ୟ ଜନ୍ମ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ପୂର୍ବର, ପରେ ନୁହେଁ। ଯଦି ମନୁଷ୍ୟ ତାଂର ଜୀବନର ଅନେକ ଉପଲବ୍ପଧଗୁଡିକ 
ଦ୍ଵାରା ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ ଜୀବନର ବାସ୍ତବିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଜାଣିବାକୁ ପ୍ରଯତ୍ନ କରେ, ତେବେ ଏହା ସ୍ଵୟଂ ହିଁ 
ବିକାଶର ଏକ ସ୍ତର ହୋଇଯାଏ। ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌, ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କର ଅଧ୍ଧୟନରେ ତା'ର ପ୍ରବୂଭି ହେବା ଉଚିତ୍‌ 
ଏବଂ ତତ୍‌ପ୍ରତିପାଦିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥିବା ଆବଶ୍ୟକ । ତେବେ ସେ ଆତ୍ମଦେବଙ୍କ 
ମନ୍ଦିର-ଦ୍ଵାର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଜପାରିବ। ଆଉ ଅଧ୍ଵକ ଏକାଗ୍ରତା ପୂର୍ବକ ସାଧନା କରି ସେ ଏହି ମାନବ 
ଜନ୍ମରେ ପରମପୁରୁଷାର୍ଥ- “ ଆତ୍ମସଂସ୍ପିତିକୁ” ପ୍ରାପ୍ନ ହୋଇପାରିବ । ସାଧକକୁ ସାଧନାରେ ଅଗ୍ରସର ହେବା 
ନିମିତ୍ତ ଉତ୍ସାହିତ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଏହି କଥନର ଏକ ମାତ୍ର ପ୍ରୟୋଜନ । 


“ ଏ ସବୁ କିଛି ଆତ୍ମା ଅଥବା ବାସୁଦେବ” - ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାପ୍ନ କରିପାରିବାର କାରଣ ଭଗବାନ୍‌ 
ପବବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ କହୁଛନ୍ତି- 


| ୫୦୪ | 


ଅଧ୍ଧାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୨୦ 


କାମୈସ୍ତୈ ସ୍ତୈ ହୃତଜ୍ଞାନାଃ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେଅନ୍ୟଦେବତାଃ | 
ତଂ ତଂ ନିୟମମାସ୍ଫାୟ ପ୍ରକୃତ୍ୟା ନିୟତାଃ ସ୍ଵୟା ॥ ୨୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କାମୈଃ = କାମନା ଦ୍ଵାରା, ତୈଃ ତୈଃ = ଏହା ଯୋଗୁଁ ବା ତାହା ଯୋଗୁଁ, ହୃତଜ୍ଞାନାଃ = 
ଯାହାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଅପହୃତ ହୋଇଛି, ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ = ଭଜନ୍ତି, ଅନ୍ୟଦେବତାଃ = ଅନ୍ୟ ଦେବତା, 
ତଂ ତମ୍‌ = ଏହା ବା ତାହା, ନିୟମମ୍‌ = ନିୟମ, ଆସୁୟ = ଅନୁସରଣ କରି ବା ପାଳନ 
କରି, ପ୍ରକୃତ୍ୟା = ସ୍ଵଭାବ ଦ୍ଵାରା, ନିୟତାଃ = ପ୍ରେରିତ ହୋଇ, ସ୍ଵୟା = ନିଜର | 


ଅନ୍ଵୟଃ 2 ସ୍ବୟା ପ୍ରକୃତ୍ୟାନିୟତାଃ ତୈଃ ତୈଃ କାମୈଃ ହୃତଜ୍ଞାନାଃ ତଂ ତଂ ନିୟମଂ ଆସ୍ଥାୟ ଅନ୍ୟଦେବତାଃ 
ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ।୨୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଠଜେଜୀଳଳିନ କାମଲଣନେ ଯାରାନ ନ୍ନ ଥପନୁନ ୋଇପାଳଛି। ଏଠା ନୁର୍ରୁଶ ରାଜନ ସୂର 
ଭର/ 69ଜିଜ ହୋଜ ଥନ# ଜେକରାମାନଙ୍ୁ କିଣିଖ ନିମ ମୁର୍ବଳ ଜଳଳ କଳିଥାଳି /୨୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କାମୈସ୍ତୈସ୍ତୈ ୍ହୃତଜ୍ଞାନାଃ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେଅନ୍ୟଦେବତାଃ - ମନର ବହିମୁଁଖୀ ପ୍ରବୃଭିଗୁଡିକ 
ଏବଂ ବିଷୟଭୋଗର କାମନାଗୁଡିକ ତା'ର ବିବେକକୁ ଆଚ୍ଛାଦନ କରିଦିଅନ୍ତି ।ଏହା ସର୍ବଦା ଅସମ୍ଭବ 
ଯେ, ପ୍ରଖର ବିବେକଶକ୍ତି ସମ୍ପନ୍ନ ତଥା ସଜାଗପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ନ ହୋଇପାରେ | 


ବିବେକ କ୍ଷମତା ଅପହୃତ ହେଲେ ମୁଢ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ସ୍ଵଭାବ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ଯେ କୌଣସି 
ଏକ ଦେବତାଙ୍କର ତୁଷ୍ଟିବିଧାନ କରନ୍ତି। ଅଭିଧାନଗତ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ବ୍ୟବହାର କଲେ ଏ ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥ କିଛି 
ବୁଝି ହେବ ନାହିଁ। 


‹ ଏହି ଅର୍ଥ ନେଇ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ପରେ ଜ୍ଞାତ ହୁଏ ଯେ, ଭୋଗୀ ପୁରୁଷ ଏମାନଙ୍କର 
ଆରାଧନା କେବଳ ବୈଷପିକ ସୁଖକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମିର୍‌ ହି କରିଥାଏ। ସେ କାମନାଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ 
ହୋଇ ସେଗୁଡିକର ପୂରି ପାଇଁ ଅନେକ ପ୍ରକାର ପ୍ରଯତ୍ନ କରିଚାଲେ। 


ଶାନ୍ତ ମନରେ ଆତ୍ମାର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ସ୍ପଷ୍ଟ ଏବଂ ସ୍ତରର ଦେଖା ଯାଇଥାଏ କିନ୍ତୁ କାମନାଗୁଡିକର ସ୍ରୋତରେ 
ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥିବା ବିଚାର ଧାରା ସେଥରେ ବିକ୍ଷେପ ଉପ୍ଵନ୍ନ କରି ପ୍ରତିବିମ୍ବକୁ ମଧ୍ୟ ବିଚଳିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅସ୍ତ୍ର ଏବଂ ଅସ୍ପଷ୍ଟ କରିଦିଏ। ମନ କ୍ଷୁବ୍‌ଧ ହୋଇଯିବା ପରେ ବୁଦ୍ଧିର ବିବେକ-ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ସ୍ଵଭାବତଃ ପୁଣି ମନୁଷ୍ୟ ସତ୍ୟ-ଅସତ୍ୟର ବିବେକ କରିପାରେ ନାହିଁ । ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟର ବୁଝି 
କାମନାରୂପୀ ମେଘମାଳା ଦ୍ଵାରା ଆବୃତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଆସକ୍ତ ରୂପକ ଶୃଗାଳମାନେ ମନରୂପୀ 
ଜଙ୍ଗଲରେ ଭୟଙ୍କର ଶବ୍ଦ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାନ୍ତ । 


| ୫୦୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ମନରେ କାମନାର ଉଦୟ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟର ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ ବରଂ ପତନର କାରଣ ହେଉଛି- 
ଉତ୍ପନ୍ନ କାମନା ସହିତ ତା'ର ତାଦାମ୍ବ୍ୟ। ଏହି ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ଅଜାଣତରେ ସ୍ଵୟଂର କାମନାଗୁଡିକୁ 
ବଢ଼ାଇଥାଏ ଓ ଅସଂଖ୍ୟ ବିକ୍ଷେପକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇ ନିଜେ ସେଗୁଡିକର ଶିକାର ହୋଇଥାଏ। 


ଆହାରର ସୃକ୍ଷ୍ମ ତତ୍ତ୍ତରୁ ମାନସିକ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ପଭି । ତେଣୁ ମନ ସ୍ଵତଃ ଜଡ଼ରୂପ । ବୃଭିରୂପ 
ମନ ଆତ୍ମାରୁ ଚେତନତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥାଏ। ବିଚାର ଅନୁସାରେ କର୍ମ ହୋଇଥାଏ । ଥରେ ମନୁଷ୍ୟ ମନରେ 
କୌଣସି କାମନା ଦୃଢ଼ ହୋଇଗଲେ, ସେ ଏହି ବିବେକ ହରାଇଦିଏ କି ସେହି କାମନାପୁରିରୁ ତାକୁ 
ନିତ୍ୟ ଶାଶ୍ଵତ ସୁଖ ମିଳିବ ନା ନାହି । କ୍ଷଣିକ ସୁଖରେ ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ସେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହେ। 


ତଂ ତଂ ନିୟମମାସ୍କାୟ ପ୍ରକୃତ୍ୟା ନି ୟତାଃ ସ୍ଵୟା - ବର୍ତମାନ ଏହା ମଧ୍ୟ ଏକ ସର୍ବବିଦିତ ତଥ୍ୟ 
ଯେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେବତାଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବାରେ ବିଶେଷ ବିଧ୍ବ-ବିଧାନ ରହିଛି । ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକୁ ଶବ୍ଦ- ସ୍ପର୍ଶାଦି 
ବିଷୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରି ତଥା କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ଉତ୍ପାଦନ କ୍ଷମତାକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିବାକୁ ହେଲେ ଉଚିତ 
ଉପକରଣମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ତଥା ସେଗୁଡିକର ଯଥାଯୋଗ୍ୟ ଉପଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଇଷ୍ଟ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇପାରେ। 
ଏଥୁଲାଗି ଏଠାରେ କୁହାଗଲା, “ ସେମାନେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ବିଶିଷ୍ଟ ନିୟମ ପାଳନ କରି ଭଜନ 
କରନ୍ତ । ” 


ଏକ ବାସୁଦେବ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ତ୍ୟାଗକରି ଲୋକମାନେ ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ କାହିକି ଭଜନ୍ତି ? ଏହାର 
କାରଣ ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଙ୍କ୍ତିରେ କୁହାଯାଇଅଛି, “ ପ୍ରକୃତ୍ୟା ନିୟତାଃ ସ୍ଵୟା”', ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ 
ତା'ର ପୁର୍ବ ସଂଚିତ ବାସନାଗୁଡିକ ଅନୁସାରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବିଷୟମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ ହୋଇ ତଦନୁସାରେ 
କର୍ମ କରିଥାଏ। 


ଏହା ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ଧାରଣା ଯେ ସ୍ଵର୍ଗରେ ବସିଥିବା କୌଣସି ଏକ ଭଶ୍ଵର ଆମ ମନରେ 
ଇଚ୍ଛାଗୁଡିକୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରାଇ ଆମକୁ ପାପ ତଥା ପୁଣ୍ୟ କର୍ମମାନଙ୍କରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ କରାଇଥାଏ। କେବଳ 
ନିରାଶାବାଦୀ, ନିର୍ବଳ ଓ ଆଳସୀ ଲୋକମାନଙ୍କର ଏଭଳି ଚିନ୍ତାଧାରା ହୋଇପାରେ | ବୁଵିମାନ୍‌, ସାହସୀ 
ଏବଂ ଉତ୍ସାହୀ ପୁରୁଷମାନେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ବୟଂ ହିଁ ନିଜ ବିଚାରଗୁଡିକ ଅନୁସାରେ ସ୍ଵୟଂର 


୯୧: ୬“।`। 


ବାତାବରଣ, କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ର ଆଦି ନିର୍ମାଣ କରେ। 


ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଲେ- ମୁଢ଼ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ସୁଖ ପାଇବା ଆଶାରେ ବିଷୟଜନିତ କ୍ଷଣିକ ସୁଖର 
ମରୀଚିକା ପଛରେ ସର୍ବଦା ଦୌଡ଼ୁଥାନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ବିବେକବାନ୍‌ ପୁରୁଷ ସେସବୁର ବ୍ୟର୍ଥତା, ନିଃସାରତାକୁ 
ବୁଝିପାରି ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟର ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଥାଏ। 


|॥ ୫୦୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୨୧ 


ତେବେ ଆତ୍ମାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 
ୟୋ ୟୋ ୟାଂ ୟାଂ ତନ୍ଂ ଭକ୍ତଃ ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ଚିତୁମିଚ୍ଛତି । 
ତସ୍ୟ ତସ୍ୟାଚଲାଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାଂ ତାମେବ ବିଦଧାମ୍ୟହମ୍‌ |।|।୨୧।॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଃ = ଯିଏ, ୟଃ = ଯିଏ, ୟାମ୍‌ = ଯାହା, ୟାମ୍‌ = ଯାହା, ତନୁମ୍‌ = ରୂପ, ଭକ୍ଃ = ଭକୁ, 
ଶ୍ରଦ୍ଧୟା = ଶ୍ରଦ୍ଧା ସହିତ, ଅର୍ଚିତୁମ୍‌ = ଅର୍ଚ୍ଚନା କରିବାକୁ, ଇଚ୍ଛତି = ଇଚ୍ଛା କରେ, ତସ୍ଯ = 
ତାହାର, ତସ୍ଯ = ତାହାର, ଅଚଲାମ୍‌ = ପରତିଷତ, ଶରଵାମ୍‌ = ଶା, ତାମ୍‌ = ତାହା, ଏବ = 
ନିଶ୍ଚୟ, ବିଦଧାମି = କରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ୟଃ ୟଃ ଭକ୍ତ ୟାଂ ୟାଂ ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ଅର୍ଚିତୁଂ ଇଚ୍ଛତି, ଅହଂ ତସ୍ୟ ତସ୍ୟ ତାଂ ଏବ ଶ୍ରଦ୍ଧାଂ ଅଚଲାଂ 
ବିଦଧାମି ।୨୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦେ 6 (କ/ନ/) ଜଳ 6 6 (6ଦଜକଜାନକ) ରୁଦଳକୁ ଶନ୍ଧାନ ନୁଳ/ କଳିକାକୁ 
ଚଣ୍ଦେ ନୁଁ 6ସେନ୍ଦି 6ଦେନ୍ଦି ଜଲ୍ଳ ୧ସେନ୍ଦି ବଜବନ/ ୭ ଥିବା ଶନଦ୍ଧଃକୁ ତ଼ୂଢ ଏବଂ ଶିତ 
କଣିଜିଏ /'୨ €/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଗୀତା ପରି ପୂଥ୍ବୀର ଅନ୍ୟ ଯେ କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ରଗ୍ରନ୍ଦୁକୁ ସାର୍ବଜନୀନ ଶାସ୍ତ୍ର କୁହାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ। ସତତ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ପୂଥିବୀ ନିଜର କ୍ଷଣିକ ଅବସ୍ଥିତି ସମୟରେ ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ସୀମିତ ମତବାଦ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଧର୍ମାନ୍ଧତା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ନ ରହିଲେ, “ ବିଶ୍ବସ୍ତ ଅନୁଗାମୀ” ମାନଙ୍କୁ ମୁହୂର୍ଭକ ପାଇଁ ଏକତ୍ର ରଖୁ ହେବ ନାହି । କୌଣସି 
ଜଣେ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ପ୍ରତି ମାତ୍ରାଧ୍କ ପ୍ରେମ ଅନ୍ୟ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ପ୍ରତି ଅସହିଷ୍ପତା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । 


ଆଦର୍ଶ ପରିବର୍ତେ ବ୍ୟକ୍ତିପୁଜାର ଆରମ୍ଭ ହେଲେ ଧର୍ମାନ୍ଧତା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ପୌରାଣିକ ଦେବତାଙ୍କର ଉପାସନାକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି “ ବୈଷ୍ଣବ', ' ଶୈବ” ଇଦ୍ୟାଦି ଗୋଷ୍ଠୀ ସୃଷ୍ି 
ହୋଇ, ନିର୍ବାଚନ ସମୟରେ ରାଜନୈତିକ ଦଳଙ୍କ ପରି ନିଜ ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ନିର୍ଲଜ୍ଜ ବିବାଦ କରିଥାନ୍ତି । 


ବେଦାନ୍ତରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସମ୍ମାନ ଦିଆଯାଏ ନାହି । ଏହା ସମୁଚିତ ଜୀବନ ଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀର 
ମାର୍ଗ ନିର୍ଦେଶ କରେ। ରଷିମାନେ କେବଳ “ ରଷି-ଅନୁଭୂତି' ର ଘୋଷଣା କରିଥା'ନ୍ତି | ବେଦାନ୍ତ ବିଜ୍ଞାନର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ମାନବ ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ସମୟରେ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ହିନ୍ଦୁ 
ବୈଷ୍ଣବୀୟ ଶାସ୍ତ୍ର ନ ରହି ମାନବୀୟ ଶାସ୍ତ୍ର ହୋଇଯାଏ । ବର୍ତମାନ ଆଲୋଚ୍ୟ କେତେଗୋଟି ଶ୍ଳୋକ ଗୀତାର 
ସାର୍ବଜନୀନତାର ଉତ୍କୁଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ। 


॥ ୫୦୭ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୧ ! ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଆମ୍ବ ଅନାମ୍ବର ବିବେକ (ଜଡ ଚେତନର ବିଭାଜନ) କରି ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥ୍ବଲେ କିପରି ତାଙ୍କଠାରେ ସମସ୍ତ ନାମ-ରୂପ ଗୁନ୍ଥା ହୋଇ ରହିଛି । ତାଂ ପରେ ସେ ଏହା 
ମଧ୍ୟ କହିଥ୍ବଲେ ଯେ, କିପରି ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ବମିକା ମାୟାଜନିତ ବିକାରଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ମୋହିତ ହୋଇ ମନୁଷ୍ୟ 
ତା'ର ଶୁଦ୍ଧ ଆମ୍ବସ୍ବରୂପକୁ ଚିହ୍ନିପାରେ ନାହିଁ। ଆମ୍ବଚୈତନ୍ୟ ବିନା ଶରୀର, ମନ ତଥା ବୁଝି ଇତ୍ୟାଦି ଜଡ଼ 
ଉପାଧ୍ଵଗୁଡିକ ସ୍ଵୟଂ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରନ୍ତି ନାହି। 


ୟୋ ୟୋ ୟାଂ ୟାଂ ତନୁଂ ଭକ୍ତଃ ଶ୍ରଦ୍ଧୟାର୍ଚିତୁମିଳ୍ଛତି - ଜଗତରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ସମସ୍ତ 
ଭକ୍ତଜନ ଏକାପରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଆରାଧନା କରନ୍ତି ନାହି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭକ୍ତ ତାଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବତାଙ୍କ ପୂଜା ଦ୍ଵାରା 
ପରମ ସତ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚୁବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ଘୋଷଣା କରନ୍ତି କି, 
ଯେକୌଣସି ଭକ୍ତ, ଯେକୌଣସି ସ୍ମ୍ରାନରେ - ମନ୍ଦିର, ମସ୍‌ଜିଦ୍‌, ଗୁରୁଦ୍ଵାରା ଅଥବା ଗୀର୍ଜା ଗୃହରେ, ଏକାନ୍ତରେ 
କିମ୍ବା ସାର୍ବଜନିକ ସ୍ଥାନରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ରୂପକୁ ଯଦି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଭାବରେ ପୂଜା କରିଥାନ୍ତି ତେବେ 
ତାଙ୍କର ସେହି ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ସେହି ସେହି ଇଷ୍ଟ ଦେବତାଙ୍କଠାରେ ‹ ମୁଁ ଦୃଢ଼ କରିଥାଏ” । ଗୀତାର ମର୍ମକୁ ଜାଣିଥବା 
ପ୍ରକୃତ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ କଦାପି ହଠବାଦୀ, ପୃଥକ୍ବାଦୀ ଅଥବା ଅସହିଷୁ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତି | ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସବୁ ସୁଗୁଣ 
ରୂପଗୁଡ଼ିକର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ହି ଏକ ପରମ ସତ୍ୟ, ଯେଉଁଠାରୁ ଭକ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତିରୂପୀ ବୃକ୍ଷ ପଲ୍ଲବିତ, 


ପୁଷ୍ପିତ ଏବଂ ଫଳବତୀ ହେବା ପାଇଁ ଶ୍ରଦ୍ଧାରୂପୀ ଜଳ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । କାରଣ, ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ବୟଂ କହିଛନ୍ତି- 
“ ମୁଁ ସେହି ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଦୃଢ଼ କରେ ।” 


ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ, ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଆଉ ଅଧ୍ଵକ ଗମ୍ଭୀର ଅର୍ଥ ମଧ୍ୟ ପରିସ୍ସୁଟ ହୋଇଥାଏ । 


ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁ ବିଷୟକୁ ନିରନ୍ତର ଚିନ୍ତନ କରେ, ସେଥୁରେ ସେ ଦୃଢ଼ତା ପୁର୍ବକ ଆସକ୍ତି ଓ ସ୍ଫରତାକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଅଖଣ୍ଡ ଚିନ୍ତନ ଦ୍ଵାରା ମନରେ ସେହି ବିଷୟର ସଂସ୍କାର ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପୁନଶ୍ଚ, 
ସେହି କ୍ରମରେ ମନୁଷ୍ୟର ଇଚ୍ଛା ଓ କର୍ମ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ନିୟମ ଅନୁସାରେ ସତତ ଆତମ୍ମଚିନ୍ତନ କରିବା 
ଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରିଥାଏ। 


ଏ ସବୁର ସାରାଂଶ ଏହି କି ଯେ, ' ଯେପରି ଆମେ ବିଚାର କରୁ, ସେଭଳି ଆମେ ହୋଇଯାଉ | ' 
ତେଣୁ, ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଦୁରଗୁଣଗୁଡିକର ଶିକାର ହୋଇଛି ଅଥବା ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ଦୈବୀ ଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଛି, ତେବେ ଏହା ଉଭୟଙ୍କର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବିଚାରର ପରିଣାମ ବୋଲି ଜାଣିବା ଉଚିତ | ବିଚାର, 


ପ୍ରଗତିର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଅଙ୍ଗ। ବିଚାର ଅନୁରୂପ ଜଗତ୍‌ ହୋଇଥାଏ, ଯାହାର ଏକମାତ୍ର ଅଧ୍ରଷ୍ଠାନ ତତ୍ତ୍ଵ 
ହେଉଛି- ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ 


॥ ୫୦୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୨୨ 


ସତତ ସମ୍ପଦ୍ଧ ହେଉଥୁବା ଶ୍ରଦ୍ଧାଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ କେଉଁ ପ୍ରକାର ଇଷ୍ଟଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ ? ପରବର୍ତୀ 
ଶ୍ଳଲୋକରେ ଏହାକୁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ସ ତୟା ଶିଦ୍ଧୟା ୟୁକ୍ତସ୍ତସ୍ୟାରାଧନମୀହତେ | 
ଲଭତେ ଚ ତତଃ କାମାନ୍‌ମନ୍ଦୈବ ବିହିତାନ୍‌ ହି ତାନ୍‌ ॥|୨୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସଃ = ସେ, ତୟା = ତାହା ଦ୍ଵାରା, ଶ୍ରଦ୍ଧୟା = ସଶ୍ରଦ୍ଧ, ୟୁକ୍ତଃ = ଯୁକ୍ତ, ତସ୍ଯ = ତାହାର, 
ଆରାଧନମ୍‌ = ଆରାଧନା, ଭହତେ = ବ୍ଯାପ୍ୂତ ହୋଇଥାଏ, ଲଭତେ = ଲାଭ କରେ, ଚ 
= ଏବଂ ତତଃ = ତାହାଠାରୁ, କାମାନ୍‌ = କାମନା, ମୟା = ମୋ ଦ୍ଵାରା, ଏବ = ନିଶ୍ଚୟ, 
ବିହିତାନ୍‌ = ବିଧାନ କରାଯାଇଥିବା, ହି = ନିଣ୍ତତ ଭାବରେ, ତାନ୍‌ = ସେମାନଙ୍କର | 


ଅନ୍ବୟଃ : ସଃ ତୟା ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ଯୁକ୍ତଃ ତସ୍ଯ ଆରାଧନଂ ଭହତେ ଚ ତତଃ ମୟା ଏବ ବିହିତାନ୍‌ ହି ତାନ୍‌ 
କାମାନ୍‌ ଲଭତେ ।୨୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ସହଛି (ନଲ) ଶନ୍ନୁଲ 6ଘୋଳ ସନି ୦ଜବଜାନକ ମୁଳନ କଳିଥାଏ ଏବଂ ଜାମ/ ଫଳରେ 
6ମ/'କୁଜ/ କିଧ/ନ କଲାଯୀାନଥବକ/ ନଳିଜ 6ଜେରକୁତିକୁ ନି/ସଦେନ 9/9 କଲିଥା/ଏ // ୨ ୨// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ସ ତୟା ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ୟୁକ୍ତସ୍ତସ୍ଯାରାଧନମୀହତେ - ସେହି ଭକ୍ତ ଦୃଢ଼-ଶ୍ରଦ୍ଧାଯୁକ୍ତ ହୋଇ 
ତା'ର ଇଷ୍ଟଦେବତାଙ୍କ ଆରାଧନା କରେ, ଯାହାର ଫଳସ୍ବରୂପ ସେହି ଦେବତା ତା'ର ଇଚ୍ଛାକୁ ପୂର୍ଣ 
କରିଥାନ୍ତି। ପରନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି, “ ବାସ୍ତବରେ ମୁଁ ହେଉଛି ସେହି କର୍ମଫଳଦାତା ' | ସର୍ବଜ୍ଞ, 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ପରମାତ୍ମା ହି ସମସ୍ତ ଜଗତର ଆଦିକାରଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ମନୁଷ୍ୟକୁ କର୍ମ କରିବାର ତଥା 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ତାଙ୍କଠାରୁ ହି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଇଷ୍ଟାନିଷ୍ଟ ଫଳ 
ପ୍ରାପ୍ତ ଦ୍ଵାରା ସୁଖ-ଂଦୁଃଖାଦିର ଅନୁଭବ ମନରେ ହୋଇଥାଏ, ଯାହାକୁ କି ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ 
କରେ। ତାଙ୍କ ବିନା ଏହି ପ୍ରକାରର କୌଣସି ଅନୁଭବ ହୋଇପାରିବ ନାହି । 


ଶ୍ରଦ୍ଧା ସହିତ କରାଯାଉଥୁବା ପୂଜାପାଠରେ ୧ ଦ୍ଵାରା ବିଧାନ କରାଯାଇଥିବା ନିୟମ ଅନୁସାରେ 
ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜର ପରମାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ କରି କହୁଛନ୍ତ, “ ସେହି 
ଇଷ୍ଟଫଳ ମୋ ଦ୍ଵାରା ହଁ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଥାଏ । ” 


ଅବିବେକୀ ଲୋକମାନେ ଅନିତ୍ୟ ଭୋଗମାନଙ୍କର କାମନା କରିଥାନ୍ତି । ଏଥ୍ବଲାଗି ସେମାନଙ୍କୁ କଦାପି 
ଶାଶ୍ବତ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହ। ତେଣୁ କୁହାଯାଇଛି- 


|॥ ୫୦୯ | 


ଶ୍ଳେକ ୨୩ / ଅଧ୍ଧାୟ ୭ 


ଅନ୍ତବତ୍ତୁ ପଫଲଂ ତେଷାଂ ତଦ୍‌ଭବତ୍ୟଲ୍ପମେଧସାମ୍‌ | 
ଦେବାନ୍‌ ଦେବୟଜୋ ୟାନ୍ତି ମଦ୍‌ଭକ୍ତା ୟାନ୍ଜି ମାମପି ॥୨୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅନ୍ତବତ୍‌ = ସସୀମ, ତୁ = ବାସ୍ତବରେ, ଫଲମ୍‌ = ଫଳ, ତେଷାମ୍‌ = ସେମାନଙ୍କର, ତତ୍‌ = 
ତାହା, ଭବତି = ହୁଏ, ଅଲୁମେଧସାମ୍‌ = ଅଳବୁଵି, ଦେବାନ୍‌ = ଦେବତାଙ୍କୁ, ଦେବୟଜଃ = 
ଦେବ ପୂଜକ, ୟାନ୍ତି = ଯାଆନ୍ତି, ମଦ୍ଭକାଃ = ମୋର ଭକଗଣ, ୟାନି = ଯାଆନ୍ତି, ମାମ୍‌ = 
ମୋ ପାଖକୁ, ଅପି = ମଧ୍ଯ।| 


ଅନ୍ଵୟଃ : ତୁ ତେଷାଂ ଅଳ୍ପମେଧସାଂ ତତ୍‌ଫଲଂ ଅନ୍ତବତ୍‌ ଭବତି । ଦେବୟଜଃ ଦେବାନ୍‌ ୟାନ୍ତି । ମଉକ୍ତାଃ 
ଅପି ମାଂ ଯାନ୍ତି ।୨୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କାକ୍ତକନେ ସେନ୍ଦି ଥନ ଚୂଣି ସମଂଳୁ ହୁବୁଶ୍ମନନ୍ଦନ ସେହିସବୁ ଫଳ ନାଶକ 6 ନୋନ୍ଥ/ଏ/ 


6ଜେକଜାମାନନ୍କ ମୂଳକ ଜେନାଙ୍କୁ ଠା ନୁଅଳି ଏକଂ ମୋର ଜଳ ଠମୋଠେ ନି ଣର 
ଛୁଥଳ / ୨୩/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅନ୍ତବରୁ ଫଲଂ ତେଷାଂ ତଦ୍‌ଭବତ୍ଯଲ୍ପମେଧସାମ୍‌ - ନାଶବାନ ଭୋଗଗୁଡ଼ି କର 
କାମନାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁସବୁ କର୍ମ କରେ, ସେସବୁ ଅନିତ୍ୟ ହୋଇଥିବାରୁ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ଫଳ ମଧ୍ୟ କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର ହୋଇଥାଏ। ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣରୁ ତିଆରି ଆଭୂଷଣ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ମାତ୍ର । କାର୍ଯ୍ୟର 
ଗୁଣଧର୍ମ ପୂର୍ଣ୍ରୁପେ କାରଣ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ | 


ଦେଶକାଳଦ୍ଵାରା ପରିଛ୍ଛିନ୍ନ କର୍ମରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଫଳ ଅନିତ୍ୟ । ତାହା ସୁଖ ଅଥବା ଦୁଃଖ ହୋଇପାରେ । 
ସୁଖର ଯେଉଁଠି ପରିସମାପ୍ତି ଦୁଃଖର ସେହିଠାରୁ ପ୍ରାରମ୍ଭ । ତେଣୁ, ଯଦି କୌଣସି ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ, 
ଯଦିଓ କ୍ଷଣମାତ୍ର ପାଇଁ ସୁଖର ଆଭାସ ମିଳେ, ତଥାପି ଶୀଘ୍ର ତା'ର ସମାପ୍ତି ହୋଇଯିବା ପରେ ଦୁଃଖର କଟୁ 
ଅନୁଭବ ମନୁଷ୍ୟକୁ ହୋଇଥାଏ। 


ଦେବାନ୍‌ ଦେବୟଜୋ ୟାନ୍ତି ମଦ୍‌ଭକ୍ତା ୟାନ୍ତି ମାମପି - ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସାଧାରଣ ନିୟମ ବତାଇ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ “ ଦେବପୁଜକ ଦେବତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି। ” ଯେଉଁ ନିୟମର ଯିଏ ଅଧ୍ଷ୍ଠାତା ଦେବତା 
ଅଟନ୍ତି ଅଥବା ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁସବୁ ଉତ୍ପାଦନ କ୍ଷମତା ରହିଛି, ସେଗୁଡିକ ଆହ୍ଵାନ କରିବା ଫଳରେ 
ମନୁଷ୍ୟ କେବଳ ସେହି ଫଳକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। 


ଏହି ପ୍ରକାର “ ମୋର ଭକ୍ତ ମୋତେ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ।' ପରିଛ୍ଛିନ୍ଵ ଭୋଗ ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟ ଏତେ 
ଅଧ୍ବକ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରି ମଧ୍ୟ ପରିଶେଷରେ କ୍ଷଣିକ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। ଯଦ ସେହି ଚେଷ୍ଟାକୁ ସେ 
ଦିବ୍ୟ ଜୀବନଯାପନ କରିବାରେ ଲଗାଏ, ତେବେ ତାକୁ ନିତ୍ଯ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପର ଉପଲବ୍‌ଧ୍ଵ 


॥ ୫୧୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୨୪ 


ହୋଇପାରିବ ବା କିନ୍ତୁ ମନର ବହି ମୁଁ ଖୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିଗୁଡିକ ଯୋଗୁଁ ସେ ଅନାମ୍ବ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡିକ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ 
କରି ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ହି ରମଣ କରେ। 


ବିବେକୀ ପୁରୁଷ ବିଷୟୋପଭୋଗର ତୁଛ୍ଛତା ଏବଂ ବ୍ୟଯମର୍ଥତାକୁ ଚିହ୍ନିପାରି ତାହା ପ୍ରତି ବିରକ୍ତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ବିବେକ ଓ ବୈରାଗ୍ୟ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ ଆମ୍ବସ୍ଵରୂପକୁ ଧ୍ଯାନ 
କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ ପରମ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପରେ ସେହି ଅନୁଭୂତି ହୋଇଥାଏ ଯାହାକି ଶରୀର, 
ମନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିର ଉର୍ଦ୍୍‌ରେ ତଥା ନିତ୍ୟ ଓ ଶାଶ୍ବତ ମଧ୍ୟ ଅଟେ। 


ଗୀତାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେଉଁ “ ମୁଁ” ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ହିଁ ସେହି ଅନନ୍ତ ସତ୍ୟକୁ 
ସୂଚିତ କରେ, ଯାହାକି ବ୍ୟଷ୍ଠି ଓ ସମଷ୍ଠିର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ । ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି, “ ମୋର ଭକ୍ତ ମୋତେ ହଁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ” ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଯେ ସେ ଏଁତିହାସିକ ପୁରୁଷ ଦେବକୀପୁତ୍ର କୃଷ୍ଣ ନୁହଁନ୍ତି ବରଂ ନିତ୍ଯ ଶୁଦ୍ଧ- 
ବୁଦ୍ଧ-ମୁକ୍ତ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ପରମ ପୁରୁଷ ଅଟନ୍ତି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆତ୍ମବିତ୍‌ ଆମତ୍ମସ୍ଵରୂପ ହି ହୋଇଯାଏ। 
ଏହାହି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ କଥନର ବାସ୍ତବିକ ଅଭିପ୍ରାୟ । 


ତେବେ କେଉଁ କାରଣରୁ ସାମାନ୍ୟ ଜନ ଆପଣଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ପ୍ରଯତ୍ନଶୀଳ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ? 
ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି- 
ଅବ୍ୟକ୍ତଂ ବ୍ୟକ୍ତିମାପନ୍ନଂ ମନ୍ୟନ୍ତେ ମାମବୁଦ୍ଧୟଃ | 
ପରଂ ଭାବମଜାନନ୍ତୋ ମମାବ୍ୟୟମନୁତ୍ତମମ୍‌ ।॥୨୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅବ୍ଯକ୍ତମ୍‌ = ଅବ୍ଯକ୍ତ, ବ୍ଯକ୍ତିମ୍‌ - ବ୍ୟକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ, ଆପନ୍ଜମ୍‌ = ପ୍ରାପ୍ତ, ମନ୍ୟନ୍ତେ = 
ମନେ କରନ୍ତି, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଅବୁଦ୍ଧୟ = ବୁଵିହୀନ, ପରମ୍‌ = ପରମ, ଭାବମ୍‌ = ଭାବ, 
ସ୍ଵରୂପ, ଅଜାନନ୍ତଃ = ନ ଜାଣି, ମମ = ମୋର, ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବ୍ୟୟ, ଅନୁତ୍ମମ୍‌ = 
ସର୍ବୋତ୍ତମ । 


ଅନ୍ବୟଃ : ମମ ଅବୟଂ ଅନୁତ୍ତମଂ ପରଂ ଭାବଂ ଅଜାନନ୍ତଃ ଅବୁଦ୍ଧୟଃ ଅବ୍ଯକ୍ତଂ ମାଂ ବ୍ଯକ୍ତିଂ ଆପନ୍ନଂ 
ମନ୍ୟନ୍ତେ ।୨୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ବୁଝିନନ ଅକିଦେଳ/ ହୁରୁଝ ୦ମୋଜ ସଣର୍କୋକ୍ଦମ ଥକ୍ଯୟ ମଲନ ସ୍ମରୁଠ୍କୁ ଜ୍ବକୁ ନ କଣ 
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ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅବ୍ଯକ୍ତଂ ବ୍ୟନ୍ତିମାପନ୍ନଂ ମନ୍ୟନ୍ତେ ମାମବୁଦ୍ଧୟଃ - ସମସ୍ତ ନାମ ରୂପର ବୈଚିତ୍ୟୁପୂର୍ଣଣ 
ସୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଥୁବା ପରମ ସତ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ବିବେକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଯାହାପାଖରେ ନାହି, 
ସେହି ଲୋକମାନେ ଅବ୍ୟୟ ଅବିନାଶୀ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଅନିତ୍ୟ ଦୃଶ୍ୟମାନ 


॥୫୧୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଜଗତରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆସକ୍ତି କାରଣରୁ ସେମାନେ ଏହା ଜାଣିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ ନାମରୂପାତ୍ମକ 
ସ୍ଥଳ ପ୍ରପଞ୍ଚ ( ଜଗତ୍‌), ସୁତ୍ରରେ ମଣିଗଣ ସଦୃଶ ପରମାଗ୍ବାଙ୍କଠାରେ ଗୁନ୍ଥି ହୋଇ ରହି ଅଛି । 


ଯେଉଁ ଚୈତନ୍ୟ ସତ୍ତାର ପ୍ରକାଶରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଅଛି, ସେହି ପରମ ସତ୍ୟକୁ ହାଁ 
ଏଠାରେ ‹ ଅବ୍ୟକ୍ତ” ଶବ୍ଦରେ ଇଙ୍ଗିତ କରାଯାଇଛି । ଏହି ଶବ୍ଦର ଲକ୍ଷ୍ୟାର୍ଥକୁ ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରୟଗୋଟର ଅଥବା ମନ ଓ ବୁଦି ଦ୍ଵାରା ଜଣାଯାଇପାରେ, ତାହାକୁ “ ବ୍ୟଙ୍ତଂ କୁହାଯାଏ | ତେଣୁ ଏହି ତିନି 
ଉପାଧ୍ବ ଦ୍ଵାରା ଯାହାକୁ ଜଣାଯାଇନପାରେ, ସେହି ବସ୍ତୁ ହିଁ ' ଅବ୍ଯକୁ! | 


ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ହି ଅବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇପାରେ। କାରଣ, ତାହା ହିଁ ଏକମାତ୍ର ଚେତନତତ୍ତ୍ଵ ଯାହା ଯୋଗୁଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିଜ ନିଜର ବିଷୟଗୁଡିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦରେ କହିଲେ- 
“ ଆତ୍ମା ଏସବୁର ଦ୍ରଷ୍ଟା ଏବଂ ଏଥୁ୍ବଲାଗି କଦାପି ଏହାକୁ ଦୃଶ୍ୟ ରୂପରେ ଜାଣିହେବ ନାହି। 


ବହିମୁଁ ଖୀ ପ୍ରବୃରିର ଲୋକମାନେ ସ୍ଥୁଳ ଭୌତିକ ରୂପକୁ ଦେଖୂଵପାରନ୍ତି। ଅବିବେକତା ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ 
ଗୁରୁ ଅଥବା ଅବତାରଙ୍କ ଶରୀରକୁ ତଥା ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ଜୁ ଦେଖୁ ସନାତନ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଭାବି ନିଅନ୍ତି। ଏଥରେ 
କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ ଯେ, ଚିତ୍ତର ଏକାଗ୍ରତା ପାଇଁ ଅଥବା ଉପାସନା ପାଇଁ କୌଣସି ଏକ ଉପାସ୍ୟର 
ପ୍ରତୀକ କିମ୍ବା ପ୍ରତିମାର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ, ସେହି ପ୍ରତିମା ସ୍ବୟଂ ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟ ହୋଇ ନ 
ପାରେ। ଯଦି ତାହା ସତ୍ୟ ହୋଇଥାନ୍ତା,ତେବେ ପଥରରୁ ମୁର୍ରି ତିଆରି ହେବା ପରେ ଅଥବା ଗୁରୁଙ୍କ 
ପାଖରେ ପହଞ୍ଚୁବା ପରେ ସାଧକକୁ ସତ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯିବା ଦ୍ଵାରା ତାକୁ ଆଉ କିଛି କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହୁ ନ ଥାନ୍ତା। ମୁର୍ରି ପୂଜାର ପ୍ରୟୋଜନ ହେଲା ଚିତ୍ତର ଶୁଦ୍ଧତା ଏବଂ ଏକାଗ୍ରତା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା । ଯାହା 
ଦ୍ଵାରା କ୍ଯାନଭ୍ୟାସ ଆରମ୍ଭ କରି ଆତ୍ମାର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରାଯାଇପାରେ । 


ପରଂ ଭାବମଜାନନ୍ତୋ ମମାବ୍ୟୟମନୁତ୍ତମମ୍‌ - ପୁରାଣ ମାଧ୍ଯମରେ ମୂରିପୂଜାର ଜନକ 
ବ୍ୟାସଦେବ ତାଙ୍କର ଅସୀମ ବୁଵିବଳରେ ଜାଣି ପାରିଥିଲେ ଯେ, ପରିଶେଷରେ ସ୍ବହ୍ଥବୁଦ୍ଧି-ସଂପନ୍ନ 
ସାଧକମାନେ ' ମାର୍ଗ'କୁ ଗନ୍ତବ୍ୟ ସ୍ଥଳ ବୋଲି ଭୁଲ୍‌ ବୁଝିବେ। ଏହି ବିପଦ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ମହାତ୍ମା 
ବ୍ୟାସ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କୁହାଇଛନ୍ତି, “ ବୁଛିହୀନ ମାନେ ଅବ୍ଯକ୍ତକୁ ବ୍ୟକ୍ତ ଭାବରେ ବିଚାର 
କରନ୍ତି ” | 


ମହର୍ଷିଙ୍କର ଆଶଙ୍କା ଆମ ଯୁଗରେ କେତେ ସତ ନ ହୋଇଛି । ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସବଶତଃ ସାଧକମାନେ 
ଯାହା ବିଶ୍ଵାସ କରୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କରି ଭଗବାନ୍‌ ସେସବୁ ଆଗ୍ରାହ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି ବୋଲି ସେମାନଙ୍କର ବୁଝିବା 
କଥା। ଉପନିଷଦର ମହାନ ରଷିମାନଙ୍କୁ ବୁଝି ପାରୁ ନ ଥୁବା ଲୋକମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ “ ହୃଦୟହୀନ 
ଗୁଂଫାରେ ଜୀବନ କଟାଉଥୁବା ହୃଦୟହୀନ ବ୍ୟକ୍ତି ” ଭାବରେ ନିନ୍ଦା କରିଥାନ୍ତି । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ଆମକୁ ବତାଇଥାଏ କି, ବୋତଲକୁ ୩ଷଧ ବୋଲି ଜାଣିବା ପରି ଶରୀରକୁ 
ଗୁରୁ ଏବଂ ମୁଭିକୁ ହିଁ ଭଗବାନ୍‌ ରୂପରେ ଜାଣିବା ବ୍ୟମ୍ଥ | ସବୁ ଶ୍ଵେତ କାଠ ଚନ୍ଦନ ନୁହେଁ ଏବଂ ଆକାଶର 


॥୫୧୨॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୨୫ 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ବସ୍ତୁ ନକ୍ଷତ୍ର ନୁହନ୍ତି। କୌଣସି ଉଚ୍ଚ ସ୍ତମ୍ଭରୁ ଆସୁଥୁବା ପ୍ରକାଶକୁ ଦେଖୁଁ ଅତିମୂଢ଼ 
ବ୍ୟକ୍ତି ତାହାକୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଭାବିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ବୁଛିମାନ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ସେହି ଧାରଣାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବ ନାହି। ଅବତାର ସିଵାନ୍ତକୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ। କିଛି ନା କିଛି ମାତ୍ରାରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ . ଅବତାର” କୁହାଯାଇପାରେ | ଏକ ହି ସତ୍ୟ ସର୍ବତ୍ର ସବୁରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଟ, ବ୍ୟାପ୍ତ । ମନ 
ଓ ବୁଦ୍ଧିରୂପୀ ଉପାଧ୍ଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ତାହା କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଅନ୍ତଃକରଣ ଯେତେ ଅଧୁକ ଶୁଦ୍ଧ 
ଓ ସ୍ଥିର ହେବ, ସେତେ ଅଧୁକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଚୈତନ୍ୟର ପ୍ରକାଶ ସେଥୁରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହେବ। 

ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତଃକରଣ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶୁଦ୍ଧ, ସ୍ଥିର ଏବଂ ସାତ୍୍ରିକ ତଥା ଯିଏ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଉପରେ 
ପୂଣ୍ଠ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିଛି, ତାଂକୁ ରଖି,ମୁନି କିମ୍ବା ପୈଗମ୍ବର କୁହାଯାଇଥାଏ । ଏଭଳି ପୁରୁଷ 
ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟକୁ ଚିହ୍ନି ତାକୁ ହିଁ ଭୂତମାତ୍ରର ଆତ୍ମାରୂପେ ଜାଣି, ସେଥ୍ରେ ସ୍ଫ୍ରିତ ହୋଇ ଦିବ୍ୟ ଜୀବନଯାପନ 
କରିଥାନ୍ତ । ସେମାନେ ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଦିକୁ ପରମ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଭାବିବା ଏପରି ତୁଟି ହେବ ଯେପରି କି 
ତରଙ୍ଗକୁ ସମୁଦ୍ର ରୂପେ ଜାଣିବା । 


ଏହି କାରଣରୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ଏପରି ଅବିବେକୀ ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ “ ଅବୁଦ୍ଧୟ ' 
“ ସ୍ଵଳ୍ଧବୁଵିଂ ପରି କଠୋର ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 


ଏହି ଅଜ୍ଞାନ କେଉଁ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ହୋଇଥାଏ ? ସେ ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି- 


ନାହଂ ପ୍ରକାଶଃ ସର୍ବସ୍ୟ ୟୋଗମାୟାସମାବୁୂତଃ | 

ମୂଢ଼ୋଃୟଂ ନାଭିଜାନାତି ଲୋକୋ ମାମଜମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥୨୫॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ :¿ ନ = ନୁହଁ, ଅହମ୍‌ ମୁଁ” ପ୍ରକାଶଃ = ପରିଦୃଷ୍ଟ, ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ସର୍ବସ୍ଯ = ସମସ୍ତଙ୍କର, 

ୟୋଗମାୟାସମାବୃତଃ = ଯୋଗମାୟା ଦ୍ଵାରା ଆବୃତ୍ତ, ମୁଢ଼ଃ = ମୁଢ଼, ମୋହିତ, ଅୟମ୍‌ = 


ଏହା, ନ = ନୁହଁ, ଅଭିଜାନାତି = ଜାଣେ, ଲୋକଃ = ଜଗତ୍‌, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଅଜମ୍‌ = 
ଅଜ, ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବ୍ୟୟ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଅହଂ ସର୍ବସ୍ଯ ପ୍ରକାଶଃ ନ, ଯୋଗମାୟାସମାବୂୃତଃ ଅୟଂ ମୂଢ଼ଃ ଲୋକଃ ଅଜଂ ଅବ୍ୟୟଂ 
ମାଂ ନ ଅଭଜାନାତି ।୨୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ୋରମନାୟ/6ଜ ଥାବୃତ ହୋଜଥିରାରୁ ନୁଁ ସନସନ ଯାନ 9୭/(# ଛୁଏ ଲାନି/ ଏହି ନିତ 
6ଲାକ (ମଳୁଵୀ/) 6ମୋଜ ଳଳୁରନ୍ିତ, ଥକିଲାଶୀଜକୁକୁ ଲଣନ ଲାନି /? ୬/ 


|॥ ୫୧୩ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନାହଂ ପ୍ରକାଶଃ ସର୍ବସ୍ଯ ୟୋଗମାୟାସମାବୃତଃ - ଯଦି ସମସ୍ତ ଜଗତର ଅଧୂପ୍ଠାନ 
ରୂପେ କୌଣସି ଦିବ୍ୟତତ୍ତ୍‌ ବିଦ୍ୟମାନ ଅଛି, ତେବେ କେଉଁ କାରଣରୁ ସବୁ ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସର୍ବତ୍ର 
ଏବଂ ସର୍ବଦା ତାହାକୁ ଅନୁଭବ କରାଯାଇ ପାରୁନାହି ? କାହିକି ଆମେ ପରିଛିନ୍‌ ଜୀବ ସଦୃଶ ବ୍ୟବହାର 
କରିଥାଉ ଏବଂ ସ୍ଵୟଂର ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନିପାରୁନା ? ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଲେ- ଆମ ଶରୀର ଓ 
ସ୍ବରୂପ ମଧ୍ୟରେ କେଉଁ ଆବରଣ ଢ଼ାଙ୍କି ରହିଛି ? ଯେତେବେଳେ ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକଗଣ ବେଦାନ୍ତ 
ପ୍ରତିପାଦିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରନ୍ତି/ ସେତେବେଳେ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ସେମାନଙ୍କ ମନରେ 
ଏହି ପ୍ରକାରର ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଥାଏ। 


ମୂଢ଼ୋଃୟଂ ନାଭିଜାନାତି ଲୋକୋ ମାମଜମବ୍ୟୟମ୍‌ - ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି, “ ଏହି ମୋହିତ ଜଗତ୍‌ 
ମୋତେ ସେହି ଅଳନ୍ଜା ଅବିନାଶୀ ତତ୍ତ୍ରୂପରେ ଜାଣନ୍ତି ନାହି। କାରଣ, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମୁଁ ତ୍ରି ଗୁଣାତ୍ମିକା 
ଯୋଗମାୟା ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇ ରହିଥାଏ” । ଯେତେବେଳେ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ 
ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ “ ମାୟା'କୁ ଏକ ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁରୂପେ ଜାଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଅଧ୍ୟାମବ ଦୃଷ୍ଟରୁ 
ବିଚାର କରନ୍ତି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵୟଂର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ମାୟା କେଉଁ ଭଳି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ଏପରି ବିଚାର 
କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ' ମାୟା' ର ସିଜାନ ସଷ୍ଠ ହୋଇଯାଏ | ମାୟା ପ୍ରିଜ୍ମ ( ତ୍ରି କାଚ) ସଦୃଶ ଏଭଳି 
ଏକ ଉପକରଣ, ଯାହା ମାଧ୍ୟମରେ ଅବର୍ଣ୍, ଅଦ୍ବୈତ, ସ୍ଵରୂପ ତତ ସପ୍ତରଙ୍ଗୀ ପ୍ରକାଶଭଳି ନାନାବିଧ 
ସୃଷ୍ଟି ରୂପରେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। 


ବ୍ୟଷ୍ଟି (ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ)ରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ମାୟାକୁ ହି ' ଅବିଦ୍ୟାଂ କହନ୍ତି । ରଷିମାନେ ଏହି 
ଅବିଦ୍ୟା, ଯାହାକି ଜୀବର ସବୁ ଦୁଃଖର କାରଣ, ସେ ବିଷୟରେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅଧ୍ଧୟନ କରି ଏହି ତଥ୍ୟକୁ 
ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରିଛନ୍ତି ଯେ ଏହା ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ବକ ହୋଇ ମନୁଷ୍ୟକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମାତ୍ରାରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ। ଏହି 
ତିନିଗୁଣ ହେଉଛି ଯଥାକ୍ରମେ- ସତ୍ତ୍‌, ରଜ ଓ ତମ | ରଜୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ମନରେ ବିକ୍ଷେପ ଉପ୍ଵନ୍ନ 
କରିବା ଏବଂ ତମୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ବୁଵିକୁ ଆବୃତ୍ତ କରି ମୋହିତ କରିବା । 


ତ୍ରିଗୁଣ ବିକାରରେ ମୋହିତ ହେବା ଦ୍ଵାରା ଭ୍ରାନ୍ତ ପୁରୁଷକୁ ଆତ୍ମାର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେହି 
ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଗୁରୁଙ୍କ ଉପଦେଶ ତଥା ସ୍ଵୟଂର ସାଧନା ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ । କୌଣସି ଗ୍ରାମୀଣ 
ଅଶିକ୍ଷିତ ବା ଅପାଠୁଆ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ବଲ୍‌ବରେ ବିଦ୍ୟୁତର ଅଭାବ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। କାରଣ, ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତି 
ଅବ୍ୟକ୍ତ । ତାର ପ୍ରବାହକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରୟୋଗର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡ଼େ। ଥରେ ବିଦ୍ଯୁତ ଶକ୍ତିର ଗୁଣଧର୍ମ 


ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ହୋଇଯିବା ପରେ ଯଦି ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ପୁଣି ବଲ୍‌ବରେ ପ୍ରକାଶ ଦେଖେ, ତେବେ ତାକୁ 
ଅବ୍ୟକ୍ତ ବିଦ୍ୟୁତର ଜ୍ଞାନ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ହୋଇଯାଏ। 


॥ ୫୧୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭/ ଶ୍ଳେକ ୨୬ 


ସେହିପରି ଆମ୍ମସଂଯମ, ଶ୍ରବଣ,ମନନ ତଥା ନିଦିଧାସନ ଦ୍ଵାରା ଯେତେବେଳେ ସାଧକର କ୍ଷୁବ୍ଧ 
ଚିତ୍ତ ବା ମନ ପ୍ରଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଆବରଣ ଅଭାବରେ ସେ “ ମୋର ସେହି ଅଜନ୍ନା, 
ଅବିନାଶୀ ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନିପାରେ । ” ଅଜ୍ଞାନୀ ଜୀବ ବିଷୟ ଉପଭୋଗର ନିତ୍ୟ ସୁଖକୁ ସେହି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କରିଥାଏ, ଯେଉଁପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆବରଣ ଓ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ନ ଥାଏ। 


କାମାଗ୍ନିରେ ଦଗ୍ଧ, ନିରାଶାରେ ସିକ୍ତ, ଅସନ୍ତୋଷରେ ବ୍ୟଥ୍ଵତ ଏବଂ ଆମ୍ବହାନିଜନିତ ଭୟରେ ବ୍ୟାକୁଳ, 
ଉନ୍ମତ୍ତ ତଥା ସନ୍ତପ୍ତ ମନରେ ସମତା ଏବଂ ଏକାଗ୍ରତା କଦାପି ହୋଇନପାରେ | ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଯୋଗମାୟାରେ 
ମୋହିତ ଏହି ଜଗତ ମୋର ଅବ୍ୟୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିପାରେ ନାହି । ନାମରୂପାମ୍ବକ ଏହି ଜଗତକୁ ଯାହା 
ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରକ୍ଷେପ ମାତ୍ର, ସାଧାରଣତଃ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦି ଏପରି ଆବୁତ୍ତ କରିଦିଅନ୍ତି ଯେପରି ପ୍ରେତ 
ସ୍ତମ୍ଭକୁକ ମୂଗମରୀଚିକା ବାଲିକୁ ଏବଂ ତରଙ୍ଗମାଳା ସମୁଦ୍ରକୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ କରିଦିଅନ୍ତି । 


ଜୀବନରେ ଅଞ୍ଞାନସ୍ଥିତିର ବିପରୀତ ଜ୍ଞାନପୂର୍ଣ୍ତ ସ୍ତ୍ରତିକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ଵୟଂର ସ୍ଵରୂପ ରୂପେ 
ବଣ୍ଠନା କରୁଛନ୍ତି- 


ବେଦାହଂ ସମତୀତାନି ବର୍ତମାନାନି ଚାର୍ଜୁନ। 
ଭବିଷ୍ଯାଣି ଚ ଭୂତାନି ମାଂ ତୁ ବେଦ ନ କଶ୍ଚନ ॥୨୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବେଦ = ଜାଣେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ସମତୀତାନି-= ଅତୀତ, ବର୍ତମାନାନି = ବର୍ଭମାନ, ଚ = 
ଏବଂ, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ, ଭବିଷ୍ୟାଣି = ଭବିଷ୍ୟତ, ଚ = ଏବଂ, ଭୂତାନି = ଭୂତଗଣ, 
ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ତୁ = ନିଶ୍ଚୟ, ବେଦ = ଜାଣନ୍ତି, ନ = ନୁହଁ, କଶ୍ଚନ = କେହି ହେଲେ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ଅହଂ ସମତୀତାନି ବର୍ତମାନାନି ଚ ଭବିଷ୍ୟାଣି ଚ ଭୂତାନି ବେଦ ମାଂ ତୁ କଶ୍ଚନ 
ନ ବେଦ ।୨୬ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହେ ଥଙ୍କୁନ / ହୁର୍ବକୁ ଅନ୍ତ ହୋଇଥ ବର୍ଷମାନ କିଦମୀଳ ଥିକ ଜଥା କକିଷ୍ୟନଣନତେ 
6ହେକକୁ ଥିବ, ଭୁଚଙ୍କୁ ମୁଁ ଜଣେ, ଳିନୁ 6ମୋଚେ 6କେଛି ଲଣନି ଲାଛି /୨.୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବେଦାହଂ ସମତୀତାନି ବର୍ତମାନାନି ଚାର୍ଜୁନ - ବିଶ୍ବର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମରେ ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ 
ସର୍ବଜ୍ଞ, ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ତଥା ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ ସତ୍ତା ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ କେବଳ ବେଦାନ୍ତରେ 
ହି ସର୍ବଜ୍ଞତାକୁ ସନ୍ତୋଷକନକ ଭାବରେ ବିବେଚନା କରାଯାଇଛି । ଉପନିଷଦ୍‌ମାନଙ୍କର ସନ୍ଦର୍ଭ ଗ୍ରନ୍ଜ 
ରୂପରେ ଗୀତାର ବିଶେଷ ସ୍ମରାନ ରହିଛି । ଯେଉଁଠି ଏହାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି, ବାସ୍ତବରେ “ ସର୍ବଜ୍ଞତାଂର 
ଅଥ କ'ଣ ? 


| ୫୧୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୬ / ଅଧା଼ାୟ ୭ 


ଆତ୍ମା ହିଁ ସେହି ଚେତନତତ୍ତ୍ଵ, ଯାହାକି ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ସମସ୍ତ ବୃଭିଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରକାଶ କରିଥାଏ। ବାହ୍ୟ 
ଭୌତିକ ଜଗତର ଜ୍ଞାନ ଆମକୁ ସେତେବେଳେ ହୋଇଥାଏ, ଯେତେବେଳେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ନିଜ ନିଜ 
ବିଷୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି। ଯାହା ଫଳରେ ମନରେ ବିଷୟାକାର ବୂଭ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ | ଏହି ବୃୂଭିଗୁଡ଼ିକୁ 
ବର୍ଗୀକରଣ କରି ବିଷୟକୁ ନିଶ୍ଚିତ କରିବା କାର୍ଯ୍ୟ ବୁଛଁିର । ମନ ଓ ବୁଛିର ବୃଭ୍ଭିଗୁଡିକ ନିତ୍ୟ-ଚୈତନ୍ୟ 
ଆମ୍ମା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାଏ । 


ଏକ ଆମ୍ମା ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ। ସେହି ଏକ ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵ ସମସ୍ତ ହୃଦୟର ବିଚାର ଏବଂ ଚିନ୍ତାଧାରା 
ପ୍ରକାଶ କରିଥାଏ। ତେଣୁ, ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବେ ଆମ୍ବା ହେଉଛି ସେହି ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵ ଯାହା ସମସ୍ତ ଜୀବନ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ବିଚାର ଓ ଚିନ୍ତାଧାରା ଜାଣି ପାରେ ବା ପ୍ରକାଶ କରେ। 


ସୂର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରକାଶ ଦ୍ଵାରା ଜଗତର ସବୁ ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସ୍ଥାନ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ । ଯେତେବେଳେ ମୋର 
ନେତ୍ର କିମ୍ବା ଶ୍ରୋତ୍ର ଯଥାକ୍ରମେ ରୂପ କିମ୍ବା ଶବ୍ଦକୁ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି ସେତେବେଳେ ମୁଁ କହେ, “ ମୁଁ ଦେଖୁଛି” 
କିମ୍ବା ‹ ମୁଁ ଶୁଣୁଛି" ଇତ୍ୟାଦି| ସଂକ୍ଷେପରେ, ବସ୍ତୁର ଜ୍ଞାନ ହେବା ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ତାହାକୁ ଜାଣିବା ଏବଂ 
ଜାଣିବାର ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶିତ ହେବା। ଯେପରି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ “ ଜଗଚ୍ଚକ୍ୁ" କୁହାଯାଏ, କାରଣ ତାଙ୍କର ଅଭାବରେ 
ଆମର ନେତ୍ରଇନ୍ଦ୍ରିୟ ନିଷ୍ମୟୋଜନ ହୋଇ ଗୋଲକ ମାତ୍ର ରହିଯାଏ। ସେହିପରି, ଆମ୍ମାକୁ ସର୍ବଦା, ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଜ୍ଞାତା କୁହାଯାଇଥାଏ “ ମୁଁ ଭୂତ, ବର୍ଭମାନ ତଥା ଭବିଷ୍ୟତର ଭୂତସକଳଙ୍କୁ ଜାଣେ, ” ଭଗବାନଙ୍କ ଏହି 
କଥନରେ ଆମ୍ବାର ସର୍ବଜ୍ଚତା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ଭବିଷ୍ୟାଣି ଚ ଭୂତାନି ମାଂ ତୁ ବେଦ ନ କଶ୍ଚନ - ଏଠାରେ ଧାନ ଦେବା ଯୋଗ୍ୟ ବିଷୟ ଏହି କି 
ଯେ ଆମ୍ମା କେବଳ ବର୍ତମାନର ଜ୍ଞାତା ନୁହେଁ, ବରଂ ଅନାଦିକାଳରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିବା ଯେତେ ବିଷୟ, 
ଭାବନାରାଶି ଏବଂ ବିଚାର ସମୁହ ଅତୀତ ହୋଇଯାଇଛି, ସେସବୁର ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶକ ଆତ୍ମା ହି ଥିଲା ଏବଂ 
ଅନନ୍ତକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉଦ୍ଭବ ହେବାକୁ ଥବା ଭୂତମାତ୍ରର ଞ୍ଞାତା ମଧ୍ଯ ସେହି ଆତ୍ମା ରହିବ । 


ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଦ୍ଵାରା ପର୍ଖା ଘୂରିଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପଟ୍ଟା ବିଦ୍ୟୁତ୍୍‌କୁ ଗତି ଦେଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ଦୂରବୀକ୍ଷଣ ଯନ୍ତ୍ରଦ୍ଵାରା ଅନ୍ତରୀକ୍ଷରେ ଥୁବା ନକ୍ଷତ୍ରମସ୍ତଳକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ସେହି ଯନ୍ତ୍ର 
ସେହି ଦ୍ରଷ୍ଟା ବ୍ଯକ୍ତକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରି ପାରିବ ନାହି। ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଚେତନା ପ୍ରଦାନ 
କରୁଥିବା ଦ୍ରଷ୍ଟା-ଆତ୍ମତତ୍ତୂକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ କେହି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଭାବରେ ଜାଣିପାରିବେ ନାହିଁ । ଭଗବାନ୍‌ 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି  ଆମ୍ବଦୃଷ୍ଟିରୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ଯଦିଓ ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସର୍ବତ୍ର ଜାଣେଥ୬/ ମୋତେ କେହି ହେଲେ 
ଜାଣନ୍ତି ନାହି ” | 


ବେଦାନ୍ତରେ ବର୍ଚ୍ଚିତ ପାରମାର୍ଥିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆତ୍ମାକୁ “ ଜ୍ଞାତା' ଅଥବା ' ଦ୍ରଷ୍ଟାଂ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇନପାରେ।| 
ଯେପର ଶୁଦ୍ଧ ତକ ଦୃଷ୍ରୁ ଏହା କହିବା ଭୁଲ୍‌ ହେବ ଯେ, ' ସୂର୍ଯ୍ୟ ଜଗତକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ |” ଆମକୁ 


| ୫୧୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୨୭ 


ରାତ୍ରିର ଅନ୍ଧକାରରେ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଦିନରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଉଥୁବାରୁ ଆମେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ ପ୍ରକାଶକ ରୂପେ ମାନିଥାଉ। ତଥାପି, ନିତ୍ୟ ପ୍ରକାଶ ସ୍ଵରୂପ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏଭଳି କୌଣସି କ୍ଷଣ 
ନାହିଁ, ଯେତେବେଳେ କି ସେ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରି ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅନୁଗୃହୀତ ନ କରନ୍ତି | ତେଣୁ, ' ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ଜଗତ୍‌କୁ ଆଲୋକିତ କରେ - ଏପରି କହିବା ଅର୍ଥହୀନ, ଯେପରିକି “ ଆଜିକାଲି ମୁଁ ଶ୍ଵାସପ୍ରଶ୍ଵାସ ନେବାରେ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟସ୍ତ” କହିବା ଅର୍ଥହୀନ ହୋଇଥାଏ। 


ଆତ୍ମାର ଜ୍ଞାତାଭାବ ହେଉଛି ପାଧ୍ଵକ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାୟା ଉପାଧ୍ବ ମାଧ୍ଯମରେ କାର୍ଯ୍ୟକଲେ ଆତ୍ମା ଜ୍ଞାତା 
ହୋଇଥାଏ। ଶୁଦ୍ଧ ସତ୍ତ୍ଵବଗୁଣ ପ୍ରଧାନ ମାୟାରେ ବ୍ୟକ୍ତ ଆତ୍ମା ଅଥବା ବ୍ରହ୍ମକୁ ବେଦାନ୍ତରେ ଭଶ୍ଵର କୁହାଯାଏ । 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସତ୍ୟର ସାକାର ରୂପ କିମ୍ବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅବତାର ଏବଂ ଏଥ୍ବଲାଗି ତାଙ୍କ ନିଜରୂପକୁ ସେ 
ସର୍ବଜ୍ଞ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିବା ସମୀଚୀନ। 

କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟବଶତଃ, ଆତମ୍ମକୈନ୍ଦିକ ମର୍ତ୍ୟର ଜୀବ ସଂକୀର୍ଣ୍ର, ପରିଛିନ୍ନ ଏବଂ ସୀମିତ ମନ ତଥା 
ବୁଦଧିଜନିତ ଛିଦ୍ରଦ୍ଵାରା ଜଗତକୁ ଦେଖୁ ସମଶ୍ଚିର ସଂହତିକୁ ଚିହ୍ନିପାରେ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵନିର୍ମିତ ଅଜ୍ଞାନ 
ବନ୍ଧନକୁ ଛିନ୍ନ କରି ବିଶ୍ଵ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରିପାରେ, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ହି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ନିଶ୍ଚ ୟରୂପେ 
ବୁଝିପାରିବ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଅନୁଭବ କରିପାରିବ । ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି ସଫଳତାପୂର୍ବକ ସମଷ୍ଟି ମନ 
ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବ, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ତଥା ଆଗାମୀ ଯୁଗର କୃଷ୍ଣ ହୋଇପାରେ । 

ଯଦି ସବୁ ଞ୍ପାଧ୍ରକ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରକାଶକ ଆତ୍ମା, ତେବେ କେଉଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧଗୁଡିକ ଯୋଗୁଁ ଆତ୍ମାର ସାକ୍ଷାକ୍ଵାର 

ହୋଇପାରେ ନାହି ? ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି- 


ଇଚ୍ଛାଦ୍ଵେଷସମୁତ୍ଥେନ ଦ୍ବଵନ୍ଦ୍ରମୋହେନ ଭାରତ । 
ସର୍ବଭୂତାନି ସମ୍ମୋହଂ ସର୍ଗେ ୟାନ୍ତି ପରନ୍ତପ ॥୨୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇଚ୍ଛାଦ୍ଵେଷସମୁତ୍‌ଥେନ = ଇଚ୍ଛା ଏବଂ ଦ୍ଵେଷରୁ ଉତ୍ଥୁତ, ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ବମୋହେନ = ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ରର ମୋହ 
ଦ୍ଵାରା, ଭାରତ = ହେ ଭାରତ, ସର୍ବଭୂତାନି = ଭୂୁତଗଣ, ସଂମୋହମ୍‌ = ସଂସମ୍ମୋହକୁ, ସର୍ଗେ 
= ଜନ୍ମ ସମୟରେ, ୟାନ୍ତି = ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି, ପରନ୍ତପ = ହେ ପରନ୍ତପ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ଭାରତ । ହେ ପରନ୍ତପ ! ଇଚ୍ଛା-ଦ୍ଵେଷ-ସମୁତ୍ଥେନ ଦ୍ବନ୍ଦ୍୍‌ମୋହେନ, ସର୍ବଭୁତାନି ସଗେଁ 
ସମ୍ମୋହଂ ୟାନ୍ତି ।୨ ୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଘଜନଯ, 6£ ଜଜ / ନନ/ ଏବଂ 6ଦୃଶଳୁ ନନୁନୁ ଭୁଦଣମୀହ କୁଲ/ କୁଳନାଚ ଛଦାଛ 
କାଳନେ ନି ସଂ୭ନାହ (ଆଚିଣବଳିନ/)କୁ 9/9 ହୋଜଥାନି //୨ ୭/ 


॥୫୧୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଠ ଏକ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଏବଂ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଦାର୍ଶନିକ ସତ୍ୟକୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସୂଚିତ 
କରାଯାଇଅଛି । କାହିକି ଏବଂ କିପରି ଏ ଜୀବ ଆତ୍ମାର ସେହି ମୌଳିକ ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣି ପାରେ 
ନାହିଁ, ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡିକର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରୁଛନ୍ତି । ଯାହାକୁ କି ଆଧୁନିକ ଜୀବ ବିଜ୍ଞାନୀମାନେ 
ଜୀବର ବିକାଶ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛନ୍ତି । ଆତ୍ମସୁରକ୍ଷାର ସର୍ବାଧ୍ଵକ ପ୍ରବଳ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ପ୍ରବୃତ୍ତିର ବଶୀଭୂତ ମନୁଷ୍ୟ ଜଗତରେ ବଞ୍ଚୁରହିବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରେ । ସୁରକ୍ଷାର ଏହି ପ୍ରବୃତ୍ତି, ବୁଦ୍ଧିରେ 
ସେହି ବସ୍ତୁଗୁଡିକର ଇଚ୍ଛାରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ସାଂସାରିକ ଜୀବନକୁ 
ସୁଖୀ ଏବଂ ସମ୍ପୂଦ୍ଧ କରିବାର ଆଶା ରଖେ । 


ଇଚ୍ଛାଦ୍ଵେଷସମୁତ୍ଥେନ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍୍‌ମୋହେନ ଭାରତ - ପ୍ରିୟ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଅଭିଳାଷକୁ 
“ ଇଚ୍ଛା' କହନ୍ତି। ଯଦି କୌଣସି ବସ୍ତୁ କିମ୍ବା-ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଇଚ୍ଛାପୁଭିରେ ବାଧକ ହୁଏ, ତେବେ ତାହା ପ୍ରତି 
ତା'ର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଦ୍ଵେଷ କିମ୍ବା କ୍ରୋଧ ରୂପରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଇଚ୍ଛା ଏବଂ ଦ୍ଵେଷ- ଏହି ଦୁଇଟି ବୂଭି 
ମଧ୍ଯରେ ହେଉଥୁବା ଶକ୍ତି ପରୀକ୍ଷଣରେ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟଶାଳୀ ଜୀବ ଛିନ୍ନ“ ଭିନ୍ନ ହୋଇ ମରଣାପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅସହ୍ୟ 
ପୀଡ଼ାକୁ ଭୋଗକରେ। ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ,ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି ସର୍ବଦା ପ୍ରିୟ ପ୍ରତି ପ୍ରବୃଭି ଏବଂ ଦ୍ଵେଷ ପ୍ରତି 
ନିବୃଭ୍ତିରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହେ। ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ବ୍ୟସ୍ତ ଏବଂ ପୁର୍ଣ୍ଣ ଭ୍ରମିତ ହୋଇ ଶୀଘ୍ର କ୍ଳାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 
ମନରେ ଉପ୍ଵନ୍ନ ହେଉଥବା ବିକ୍ଷେପ ଦିନକୁ ଦିନ ବଢ଼ିଚାଲେ ଏବଂ ପ୍ରବଳ ଅଶାନ୍ତି ସୃଷ୍ଟି କରେ । ଏହିସବୁ 
ଦୋଷ ଯୋଗୁଁ ଆତ୍ମଦର୍ଶନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 


ତେଣୁ ଆତ୍ମାର ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି ପାଇଁ ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ ହେଉଛି-ମନକୁ ସଂଯମ କରି ତା'ର 
ବିକ୍ଷେପ ଉପରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା। ବିଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ଯେଉଁ କ୍ରିୟା ପ୍ରଧାନ, 
ଭାବନା ପ୍ରଧାନ ଅଥବା ବିଚାର ପ୍ରଧାନ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସାଧନାଗୁଡିକ ବିଷୟରେ ନିଦେଶ କରାଯାଇଛି, 


ସେସବୁର ପ୍ରୟୋଜନ ମନକୁ ପୂର୍ଣରୂପେ ଶାନ୍ତ କରିବା। ମନର ପରମ ଶାନ୍ତ ସ୍ତ୍ରିତି ହି ଆତ୍ମାନୁଭୂତି, 
ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ଏବଂ ଆତ୍ମମିଳନର ମୁହୂଭ୍ଭ । 


ସର୍ବଭୂତାନି ସମ୍ମୋହଂ ସର୍ଗେ ୟାନ୍ତି ପରନ୍ତପ - “ କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ଏହି କି ଯେ, ପ୍ରାଣୀମାତ୍ରେ 
ଉତ୍ପତ୍ରିକାଳରେ ହି ସଂମୋହକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି”, ଦିବ୍ୟ କରୁଣାରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କଣ୍ତସ୍ଵରରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଭଳି କହିଲେ। ଦୁଃଖପୁର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରାରଚ୍ଥ ନିକଟରେ ମନୁଷ୍ୟର ଏହା କୌଣସି ନୈରାଶ୍ଯପୁର୍ଣ୍ଣ ସମର୍ପଣ 
ନୁହେଁ, ଯାହାଠାରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବାରେ ସେ ଜନ୍ମରୁ ହିଁ ଅସମର୍ଥ ହୋଇଯାଇଛି । ଖ୍ରାଷ୍ଟଧର୍ମ ପରି କୃଷ୍ଣଧର୍ମ 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ “ ପାପର ପୁତ୍ର' ବୋଲି ମାନେ ନାହି | ଯମୁନା ତଟ ବିହାରୀ, ଦୁର୍ଲଭ ଆଶାବାଦୀ, ଆଶାର 
ସଂଦେଶ-ବାହକ, ଜଗଦ୍ଗୁରୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ କେବଳ ଦାର୍ଶନିକ ସତ୍ୟକୁ ହି ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 


॥ ୫୧୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୨୮ 


ଯେକୌଣସି ବ୍ୟଲ୍ତି କୌଣସି ଦେହବିଶେଷ ଏବଂ ଉପଲବ୍ଧ ବାତାବରଣରେ ଜନ୍ମ ନେବାର ଦୁଃଖ, ସ୍ଵୟଂର 


ଅତୃପ୍ତ ବାସନା ତଥା ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ କାମନାଗୁଡ଼ିକର ପରିତୃପ୍ତ ନମତ୍ତ ସ୍ଵୟଂ ହି ନିର୍ମାଣ କରିଥାଏ। 


ଏହି ମୋହ ଜାଲରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ଏବଂ ସମ୍ୟକ୍ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ହେଉଛି ଜୀବନର ପରମ ତଥା 
ପବିତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯ। ଗୀତା, ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିରଚିତ କାବ୍ଯ, ଯାହାକି ବିପରୀତ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋହିତ 
ଜୀବମାନଙ୍କୁ ଭ୍ରମଜାଲରୁ ମୁକ୍ତ କରି ପୂର୍ଣ୍ରାନନ୍ଦ ଓ ପରମାନନ୍ଦରେ ବିହାର କରାଇଥାଏ। 


ସତ୍ୟର ସାଧକମାନଙ୍କ ଗୁଣ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି- 


ୟେଷାଂ ତ୍ଵନ୍ତଗତଂ ପାପଂ ଜନାନାଂ ପୁଣ୍ୟ କର୍ମଣାମ୍‌। 
ତେ ଦ୍ବନ୍ଦ୍ଵମୋହନିର୍ମୁକ୍ତା ଭଜନ୍ତେ ମାଂ ଦୃଢ଼ବ୍ରତାଃ ॥୨୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟେଷାମ୍‌ = ଯେଉଁମାନଙ୍କର, ତୁ = କିନ୍ତୁ, ଅନ୍ତଗତମ୍‌ = ଅନ୍ତ ହୋଇଛି, ପାପମ୍‌ = ପାପ, 
ଜନାନାମ୍‌ = ମନୁଷ୍ୟଙ୍କର, ପୁଣ୍ଯକ ର୍ମଣାମ୍‌ = ପୁଣ୍ୟକର୍ମମ ତେ = ସେମାନେ, ଦ୍ବଦ୍ଦ୍ଵ 
ମୋହନିର୍ମୁକ୍ତାଃ = ଦ୍ବନ୍୍ର ମୋହରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ, ଭଜନ୍ତେ = ଭଜନ କରନ୍ତି, ମାମ୍‌ = 
ମୋତେ, ଦୃଢବ୍ରତାଃ = ଦୃଢ଼ବ୍ରତା ବ୍ୟକ୍ତି । 


ଅନ୍ବୟଃ : ତୁ ଯେଷାଂ ପୁଣ୍ଯକର୍ମଣାଂ ଜନାନାଂ ପାପଂ ଅନ୍ତଗତଂ, ତେ ଦ୍ବନ୍ବମୋହନିମ୍ମୁକ୍ତାଃ ଦୃଢ଼ବ୍ରତାଃ 
( ସନ୍ତଃ) ମାଂ ଭଜନ୍ତେ ।୨୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କିନ୍ତୁ ନନ ଦୂୁଣ୍ଯଳର୍ନ ଦୁକୁଶୂମାନନ୍ଦନ ଯା ସନ୍ପୁହ ନଝ୍ଜ ଯୋକରାଲାଣ୍ଡ ସେନଦିମୀଵନ 
ଦୃଦ୍ଦୁଠମାନକୁ ବିନିନ୍ୁକ୍ତ ଏବଂ ନୂଜ଼ନ୍ତଜଃ ଛଳ ନୋଜ କଳଳ କଳି ୮୨/୮୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟେଷାଂ ତ୍ଵନ୍ତଗତଂ ପାପଂ ଜନାନାଂ ପୁଣ୍ୟ କର୍ମଣାମ୍‌ - ' ଯେଉଁ ପୁଣ୍ୟକର୍ମା ପୁରୁଷଙ୍କ 
ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି”- ଏହି କଥନକୁ ସମ୍ୟକ୍‌ ପ୍ରକାରେ ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ । ପାପ, ମନୁଷ୍ୟର 
ସ୍ବଭାବ ନୁହେଁ। ବେଦାନ୍ତ ଅନୁସାରେ, ତାହା ମନୁଷ୍ଯ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଥବା ଭୁଲ୍‌ ନିଣ୍ଠୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବିପରୀତ ଜ୍ଞାନର ପରିଣାମ ଯାହାକି ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟକୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ କରିରଖୂଛି। ପାପର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ 
ହେଉଛି, ବାହ୍ୟ ସ୍ଥୁଳ ଜଗତର ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ ବିଷୟ ଉପଭୋଗ ପାଇଁ ଆମ ମନର ତୃଷ୍ଣା ଏବଂ ସ୍ପୃହା । 
ସେ ହିଁ ପାପୀ ପୁରୁଷ, ଯାହାର ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ସମୟ ଓ ଧ୍ଯାନ କେବଳ ଆପଣାର ଦେହ ସୁଖ ପାଇଁ ବ୍ୟତୀତ 
ହୋଇଥାଏ। ଏଭଳି ପୁରୁଷ, ଦେହସ୍ଵାମୀ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଆତ୍ମା ତାଂର “ଦାସୀଂ ହୋଇଯାଏ। 
ବହିମୁଁଖୀ ପ୍ରବୃତ୍ିଥ, ବୈଷୟିକ ସୁଖର କାମନା, ମନରେ ଉଠୁଥୁବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ନୀଚ ଭାବନାର 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟିକରଣ- ଏହିସବୁ ହେଉଛି ପାପୀ ପୁରୁଷର ଜୀବନ ପଦ୍ଧତି । 


॥ ୫୧୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଏହି ପ୍ରକାରର କାମୁକ, ପାଶବିକ ଜୀବନ, ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସେହିପରି କାମନା ବାସନାଗୁଡିକୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ କରିଥାଏ। ବାସନା ଅନୁସାରେ ହି ବିଚାର ହୋଇଥାଏ ତଥା ବିଚାରାନୁସାରେ କମ୍ମ ହୁଏ ଯାହା ପୁଣି 
ବାସନାକୁ ଦୃଢ଼ କରିଥାଏ। 


ତେ ଦ୍ବନ୍ଦ୍ଵମୋହନି ମୁଁକ୍ତା ଭଜନ୍ତେ ମାଂ ଦୁଢ଼ବ୍ରତାଃ - ମନୁଷ୍ୟର ଶାନ୍ତି ଓ ସନ୍ତୋଷକୁ ବିନଷ୍ଟ 
କରୁଥୁବା “ ବାସନା- ବିଚାର-କର୍ମ'ର ଶୃଙଖଳାକୁ ଛିନ୍ନ କରିବା ନିମିତ ମନୁଷ୍ଯକୁ ପୁଣ୍ଯକର୍ମଜନିତ ନୂତନ 
ଜୀବନଧାରା ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଏ। ପୁଣ୍ୟକର୍ମ,/ ପାପର ବିରୋଧୀ ହୋଇଥିବାରୁ ତା'ର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ସେହିସବୁ ବିଚାର, ଭାବନାସମୂହ ତଥା କର୍ମ ଆସିଥାଏ, ଯାହାକି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସମପିତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯାହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭଶ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି । ' ମୁଁ ଦେହ” ପରିବର୍ଭେ “ ମୁଁ ଆତ୍ମା-- ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ଦୃଢ଼ କରି କର୍ମ କଲେ, 
ତାହା ଶୁଦ୍ଧ ସଂସ୍କାର ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ । କିଛିକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏପରି ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ଏହି ପୁଣ୍ୟ ସଂସ୍କାରଗୁଡିକ 
ଦୃଢ଼ ହୋଇ ପାପବାସନାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ। 


୬୮୫ ୯୮ ୧ 


ଏଭଳି ପାପ ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ସୁଖ-ଦୁଃଖାଦି ସବୁ ପ୍ରକାରର ଦୃନ୍ଦ- ମୋହରୁ ବିନିମୁଁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 

ତା' ପରେ ତାହାଠାରେ ଏହି ଯୋଗ୍ୟତା ଆସିଥାଏ କି ସେ ଏକାଗ୍ରଚିତ୍ତରେ ତଥା ଦୂୃଢ଼ବ୍ରତୀ ହୋଇ ଆତ୍ମାକୁ 
ଧ୍ଯାନ କରିପାରେ । ସାଧନସମ୍ପନ୍ନ ସାଧକ କେଉଁ ପ୍ରୟୋଜନରେ ଆତ୍ମାକୁ ଧ୍ୟାନ କରନ୍ତି ? ଏହାର ଉତ୍ତରରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି- 

ଜରାମରଣମୋକ୍ଷାୟ ମାମାଶ୍ରିତ୍ୟ ୟତନ୍ତି ୟେ । 

ଯବ <+ ୬ \୭ 

ତେ ବ୍ରହ୍ମ ତତ୍‌ବଦୁଃ କୃସ୍ସମମଧ୍ୟାମ୍ବଂ କମ ଚାଖଲମ୍‌ ॥ ୨୯॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଜରାମରଣମୋକ୍ଷାୟ = ଜରା ଏବଂ ମରଣରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ନିମିତ୍ତ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, 

ଆଶ୍ରିତ୍ୟ = ଆଶ୍ରୟ କରି, ୟତନ୍ତି = ଯନ୍‌ କରନି, ୟେ = ଯେଉଁମାନେ, ତେ = ସେମାନେ, 


ବ୍ରହ୍ମ = ବ୍ରହ୍ମ, ତତ୍‌ = ତାହା, ବିଦୁଃ = ଜାଣନ୍ତି, କୃସ୍ମମ = ସମ୍ପୂର୍ଣ, ଅଧ୍ୟାତ୍ବମ୍‌ = ଅଧ୍ୟାତ୍ମ 
( ଆତ୍ବିଦ୍ୟା), କର୍ମ = କର୍ମ, ଚ = ଏବଂ, ଅଖୂଲମ୍‌ = ସଂପୂର୍ଣ | 


ଅନ୍ବୟଃ : 6 କଣାନରଣଠଣମାନ୍ଦାନ ମାଂ ଆଣିତ/ ୟଜଳ, 66 ନନ୍‌ ବହୁ, କୁହଂ ଅନୁ? ଚ ଥର୍ନଳଂ 
କର୍ନ କିରୁଃ /? ୯/ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦେହମାଣନ ମାନ ଶଜଣାରୀଚ ଭୋଳ ଳର ଏବଂ ମରଣନୁ ନୁଳି ଜୀନବ/ ଯାନ 9|ତୁଶୀଳ 
ଛୁଅଛ. େନିମାନେ ନ ଏହି ଚହୁନକୁ, ସ୍ପର୍ଶ ଥଧାମକୁ ଥା ସମ୍ର୍ଭ ଜର୍ମନୁ ଲଣନି /୨ ୯/ 


| ୫୨୦॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୨୯ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଜରାମରଣମୋକ୍ଷାୟ ମାମାଶ୍ରିତ୍ୟ ୟତନ୍ତି ୟେ - ଚିତ୍ତଶୁଦି ତଥା ଧ୍ୟାନଭ୍ଯାସର 
ପ୍ରୟୋଜନ ହେଉଛି- “ ଜରା ଓ ମରଣରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା” | ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ମଧ୍ ମନୁଷ୍ଯ ଏଭଳି ସବୁ 
ଉପାୟଗୁଡିକୁ ଖୋଜିବାରେ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରୁଅଛି, ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ ଜରା ଏବଂ ମରଣରୁ ମୁକ୍ତ 
ପାଇପାରିବ । ତା'ର ଅମୁତର୍‌ ବିଷୟକ କଳନା ଏହି କି “ଏ ଭୌତିକ ଶରୀରର ଅସ୍ତିତ୍‌ କିପରି ସର୍ବଦା 
ରହିବ” । କିନ୍ତୁ, ଅଧ୍ୟାମ୍ବଶାସ୍ତ୍ତରେ ଏହାକୁ ଅମ୍ପତତ୍ତ୍ ବୋଲି କୁହାଯାଇନାହି, ଅଥବା ଦେହର ନିତ୍ଯ 
ଅସ୍ତିତ୍୍‌କୁ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ବତାଯାଇନାହି । 


ପ୍ରାଣୀମାତ୍ର ପାଇଁ ଜନ୍ମ, ବୂବ୍ଧି, ଜରା, ବ୍ୟାଧ୍ଵ, କ୍ଷୟ ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁ- ଏସବୁ ବିକାର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । 
ଏସବୁ ପରିବର୍ତନ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଅସହ୍ୟ ବୋଧ ହୋଇଥାଏ। ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସରେ ସାଧକର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଏହି ସବୁ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଉପାଧଗୁଡିକ ସହିତ ହୋଇଥିବା ତାଦାମ୍ବ୍ୟରୁ ଉପରକୁ ଉଠି ଅବସ୍ଥାତ୍ରୟ ଓ କାଳତ୍ରୟର 
ଅତୀତ ମୁକ୍ତ ଆତମ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ର୍ରିତିଲାଭ କରିବା। 


ଯୋଗ୍ୟତା ସମ୍ପନ୍ନ ସାଧକ, ଆତ୍ମାକୁ ଧ୍ୟାନ କରି ସ୍ଵୟଂର ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ସାକ୍ଷାକ୍ଵାର କରେ 
କି, “ ଏହି ଆତ୍ମା ମୁଁ” | ଏହି ଆତ୍ମା ହିଁ ସେହି ପରମତତ୍୍‌, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାତ୍ବା, ପରମସତ୍ଯ, ଯାହାକି ସମସ୍ତ 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ, ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ବେଦାନ୍ତରେ ` ବ୍ରହ୍ମ” ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇଛି | “ ଆତ୍ମ- ସାକ୍ଷାକ୍ଵାରଂ ର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି- ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ ହୋଇଯିବା। କାରଣ, ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ମା ( ଜୀବାମ୍ା) ହିଁ ଭୂତମାତ୍ରର ଆମ୍ମା ଏହି ଅଦ୍ଵୈତ 
ସତ୍ୟକୁ ଏଠାରେ ଏହିପରି ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି କି, ଯେଉଁ ସାଧକ ମୋତେ ଆମ୍ବସ୍ଵରୂପ ଜାଣି ଧ୍ଯାନ କରନ୍ତି, 
ସେମାନେ `ବ ବ୍ରହ୍ଲକୁ ଜାଣି ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଵରୂପ” ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ସାଧାରଣ-ବୁଝି-ସଂପନ୍ନ ଜଣେ ବ୍ଯଲି ବେଦାନ୍ତ ଅଧ୍ୟନ କରି ବୁଝି ପାରିଲେ ମନେ କରନ୍ତି ଯେ 
ବ୍ରହ୍ମାନୁଭୁତି ଲାଭ କରିବା ଏକ ମହାନ୍‌ ସଫଳତା, କିନ୍ତୁ ଇହଲୋକରେ ବା ପରଲୋକରେ ଏହାର କୌଣସି 
ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଗୋଟିଏ ଭୁଲ ଧାରଣା ସାଧାରଣଭାବେ ପ୍ରଚଳିତ ରହିଛି ଯେ, ସମାଜର 
ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ସମସ୍ଯା- ସମାଧାନ, ସଫଳତା-ବିଫଳତାରୁ ନିଜକୁ ଦୂରେଇ ନେଇ ଧର୍ମପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ି 
ନିଜର ଏକ ବିଚିତ୍ର ଜଗତରେ ବାସ କରିବ। ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତଧାରଣା ଆମ ସଂସ୍କୃତିକୁ କଳୁଷିତ କରିଛି । 
ବୈଷୟିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷ ଅକୁଶଳ ଏବଂ ମୁଢ ନୁହେଁ। 


ତେ ବ୍ରହ୍ମ ତତ୍‌ବିଦୁଃ କୃସ୍ମମଧ୍ଯାତ୍ମଂ କର୍ମ ଚାଖିଲମ୍‌ - ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ବିଷୟରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି ଯେ, 
ସେ କେବଳ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆତ୍ମାର ଜ୍ଞାତା ନୁହେଁ, ବରଂ ସ୍ଵୟଂର ସମ୍ପୂଣ୍ଠ ଅଧ୍ୟାତ୍ା ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଶଲ୍ତିଗୁଡିକର ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାତା ତଥା ସମସ୍ତ କର୍ମବିଧ୍ଧକୁ ( ବିଭାଗକୁ) ଜାଣି କର୍ମରେ କୁଶଳୀ ହୋଇଯାଏ । ଏହି 
କଥନରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ, ଆତ୍ମାନୁଭବୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ବ୍ୟାବହାରିକ ମତ ହେଉଛି କେବଳ ସେହି ପୁରୁଷ ବାସ୍ତବିକ 
ଅର୍ଥରେ ଜଗତର ସେବା କରିପାରେ, ଯାହାକୁ ଲୋକମାନଙ୍କର ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି 


॥୫୨୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ତଥା ସ୍ଵବୟଂର ମନ ଉପରେ ପୂର୍ଣ ସଂଯମ ଅଛି। ସତ୍ୟର ଗୀତ ଗାଇବା ପାଇଁ ଏପରି ପୁ୍ଣ୍ରତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତ ହଁ 
ଯୋଗ୍ୟ ମାଧ୍ଯମ ଏବଂ ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ କୁଶଳୀ ଏବଂ ସୁସଂଗଠିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | 


ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷଙ୍କ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଆଗକୁ କହୁଛନ୍ତି- 
ସାଧ୍ଵଭୂତାଧ୍ଵଦୈବଂ ମାଂ ସାଧ୍ୟଜ୍ଞଂ ଚ ୟେ ବିଦୁଃ । 
ପ୍ରୟାଣକାଲେଏପି ଚ ମାଂ ତେ ବିଦୁର୍ୟୁକ୍ତଚେତସଃ ॥୩୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସାଧୂଭୂତାଧୂଦୈବମ୍‌ = ଅଧ୍ଭୂତ ଏବଂ ଅଧ୍ଦୈବ ସହିତ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ସାଧ୍ୟଜ୍ଞମ୍‌ = 
ଅଧ୍ଯଜ୍ଞ ସହିତ, ଚ = ଏବଂ, ୟେ = ଯେଉଁମାନେ, ବିଦୁଃ = ଜାଣନ୍ତି, ଆପ୍ରୟାଣକାଳେ = 
ମରଣ ସମୟରେ, ଅପି = ମଧ୍ୟ, ଚ = ଏବଂ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ତେ = ସେମାନେ, ବିଦୁଃ 
= ଜାଣନ୍ତି, ୟୁଙ୍ତଚେତସଃ = ଯୁକ୍ତଚିଭ ବ୍ୟକ୍ତ । 


ଅନ୍ଵୟଃ : ସାଧ୍ଭୂତାଧ୍ଦୈବଂ ଚ ସାଧ୍‌ଯଜ୍ଞଂ ମାଂ ୟେ ବିଦୁଃ, ୟୁକ୍ତଚେତସଃ ତେ ପ୍ରୟାଣକାଳେ ଅପି 
ମାଂ ବିଦୁଃ ।୩୦। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନନ୍ଦ ଦୂଜୁଶୀ ଥସ୍ୟୂଜ ଥଧୈକ ତଥା ଥଧ୍ୟଯନ୍ଞ ସନ୍ଦିତ ୭ମାଣନ କାଣନ୍ତ। ନଦି 
ନ୍ଦୂ୭ଚି୭(୬//୭) ନୁବୁଶମଣନ 6ନୋଣନ ଢସମାନନନ ଥଳଳାଳଣନ ମିଃ ଲଣଯାନନ //776/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସାଧୂଭୂତାଧୂଦୈବଂ ମାଂ ସାଧ୍‌ୟଜ୍ଞଂ ଚ ୟେ ବିଦୁଃ - ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ କେବଳ 
ମନର ସ୍ଵଭାବ (ଅଧ୍ୟାତ୍ମ) ଏବଂ କର୍ମର ସ୍ଵରୂପକୁ ହି ଜାଣନ୍ତି ନାହି, ସେମାନେ ଅଧ୍ଭୂତ ( ପଞ୍ଚ ବିଷୟାତ୍ମକ 
ନାମ-ରୂପର ଜଗତ୍‌), ଅଧ୍ଦୈବ ( ଇନ୍ଦ୍ରିୟ,ମନ ଓ ବୁଵିର କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଣାଳୀ) ଏବଂ ଅଧ୍ଯଜ୍ଞ ଅର୍ଥାତ୍‌ 


୬ ୬୩ ୯୩୭ 


ବିଷୟ ଗ୍ରହଣରୂପୀ ଯଜ୍ଞ ସମ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁବା ପରିସ୍ଥିତିକୁ ମଧ୍ଯ ଜାଣନ୍ତି । 


ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଯେକୌଣସି ରୂପ ବିଶେଷର ଭକ୍ତ ବିଷୟରେ ସମ୍ଭବତଃ ଏହି ଧାରଣା ଉଚିତ ହୋଇପାରେ 
କି, ଭକ୍ତଜନ ଅବ୍ୟବହାରିକ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ସାଂସାରିକ ଜୀବନକୁ ସଫଳତାର ସହ ନିର୍ବାହ 
କରିବା କୁଶଳତା ନ ଥାଏ। ଏକ ସଗୁଣ ଉପାସକ ଆପଣାର ଇଷ୍ଟ ଦେବତାଙ୍କୁ ଧ୍ଯାନ କରିବାରେ ଏତେ 
ବ୍ୟସ୍ତ ଓ ଭାବୁକ (ଚିନ୍ତିତ) ହୋଇଯାଏ ଯେ, ସଂସାରକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ତା ପାଖେ ନା ରୁଚି ଥାଏ ନା 
କ୍ଷମତା । କିନ୍ତୁ ବେଦାନ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷର ଯେଉଁ ଚିତ୍ରଣ ମିଳେ, ତଦନୁସାରେ ସେହି ପୁରୁଷ 
କେବଳ ଆତ୍ମାନୁଭବରେ ଦୃଢ଼ନିଷ୍ଠ ହୋଇ ନ ଥାଏ, ବରଂ ସେ ସର୍ବତ୍ର, ସର୍ବଦା ଏବଂ ସବୁ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ନିଜ ମନର ସ୍ଵାମୀ ହୋଇରହେ । ଏପରି ସାମର୍ଥ୍ୟରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ସେ ଜଗତକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥାଏ। 


ଏଭଳି ସ୍ଵାମୀତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ପୁରୁଷ କେବଳ ଜଗତକୁ ନେତୃତ୍ବ ପ୍ରଦାନ କରିପାରେ। ସବୁ ପ୍ରକାରର 
ସଂଯମ ଏବଂ ବିପର୍ଯ୍ୟୟମାନଙ୍କରୁ ମୁକ୍ତ ସେହି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ତଥା ଅଧ୍ଵଭୂତକୁ ଜାଣି ଜଗତରେ 


| ୫୨୨ | 


ଅଧ୍ଧାୟ ୭ / ଶ୍ଳୋକ ୩୦ 


ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଭଳି ରହେ । ପରିଶେଷରେ ଅଧ୍ୟାୟର ସମାପ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କ ଏହି ଘୋଷଣା ସହିତ ହୁଏ- ' ଯେଉଁ 
ପୁରୁଷ ମୋତେ ଜାଣନ୍ତି, ସେ ସବୁକିଛି ଜାଣନ୍ତି ' | ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପରି ସେମାନେ ନିଜର ବର୍ତମାନ 


ମ୍ମ ହ୍‌ 


ତଥା ଭବିଷ୍ୟତ ପିଢ଼ିଗୁଡିକର ଭାଗ୍ୟ ନିର୍ମାଣରେ ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ହୋଇଥାନ୍ତି | 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଅନ୍ତିମ ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକ ସେଥୁରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ପାରିଭାଷିକ ଶବ୍ଦଗୁଡିକୁ ପୂଣ୍ଟ୍ୂରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରେ ନାହିଁ। ଏ ଦୁଇଟି ସୂତ୍ରରୂପ ଶ୍ଳୋକ ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟର ସାରାଂଶ ବହନ କରନ୍ତି । ଏହାର ବିସ୍ତୃତ 
ବିବେଚନ ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ଧାୟରେ କରାଯାଇଛି । ଦୁଇଟି ଅଧ୍ୟାୟକୁ ସମ୍ବନ୍ଧିତ କରିବାର ପାରମ୍ପରିକ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ 
ପଦ୍ଧତିଗୁଡିକ ମଧ୍ଯରୁ ଏହା ଏକ ପଦ୍ଧତି । 


ଓଁ ତସ୍ବଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତାସୁପନିଷଃ୍ଥୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦେ ଜ୍ଞାନଂବିଜ୍ଞାନୟୋଗ ନାମ ସପ୍ତମୋଃଧ୍ୟାୟଃ । 


ଏହି ପରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନ ସମ୍ବାଦ ରୂପୀ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଏବଂ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗବତ୍‌ 
ଗୀତୋପନିଷଦ୍‌ର ଜ୍ଞାନ- ବିଜ୍ଞାନଂ ଯୋଗ ନାମ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହେଲା। 


ଉପନିଷଦ୍‌ମାନଙ୍କରେ ଉପଦିଷ୍ଟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସଙ୍କ ସମୟରେ କେବଳ କାଟବ୍ୟାମ୍ବକ ପୁର୍ଣ୍ଵତ୍ଵର 
କାଳ୍ପନିକ ବଣ୍ଣଠ୍ରନା ରୂପେ ରହିଥିଲା, ଯାହା ଜୀବନର ବାସ୍ତବିକତା ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନଥୁଲା। ତେଣୁ, 
ନିଜ ସଂସ୍କୃତିର ମୂଳ ବୈଭବ ଏବଂ ସାମର୍ଥ୍ୟରୁ ଅଲଗା ହୋଇଯାଇଥୁବା ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ସାଂସ୍କୃତିକ ଚେତନାକୁ 
ପୁନର୍ଜୀବିତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ଥଲା । ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡିକରେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ଏବଂ ତେଜସ୍ଵୀତାକୁ ଦର୍ଶାଇ ସମ୍ପନ୍ନ କରାଯାଇପାରିଥାନ୍ତା। ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଶ୍ଚୟାତ୍ମକ 
ରୂପେ ସିଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି ତଥା ଏହା ଉପରେ ଜୋର ଦେଇ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରତିପାଦିତ ପୁଣ୍ଣତ୍ବ 
କୌଣସି କଳ୍ପନା ନୁହେଁ । ଏହା ହେଉଛି ଜଣେ ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ଦୃଢ଼ନିଶ୍ଚୟୀ ସାଧକର ପ୍ରକୃତ ଅନୁଭବ । 


କେବଳ ଜ୍ଞାନ ବିଶେଷ ଉପଯୋଗୀ ହୁଏ ନାହିଁ। ଜ୍ଞାନର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ତା'ର ବିଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌, ଯଥାର୍ଥ 
ଅନୁଭବରେ ହି ନିହିତ । ଜ୍ଞାନକୁ ଉପଦେଶିତ କରାଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଅନୁଭବକୁ ( ବିଜ୍ଞାନ) ନୁହେଁ| ଧର୍ମ 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଥାନର ଉପଦେଶ ଦେଇଥାଏ ଏବଂ ତାହା ସହିତ ହିଁ ସେହି ଉପାୟଗୁଡିକର ମଧ୍ଯ ନିର୍ଦେଶ ଦେଇଥାଏ। 
ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେହି ଜ୍ଞାନ ସାଧକର ସ୍ଵୟଂ ବିଜ୍ଞାନ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଜୀବନ ସହିତ ଏକରୂପ ହୋଇଯାଏ। 
ଏହିପରି ଧର୍ମର ପ୍ରୟୋଜନ ହେଉଛି ଏଭଳି ଅନୁଭବୀ ପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ନିର୍ମାଣ କରିବା, ଯେଉଁମାନେ ପରମ 
ପୁରୁଷାର୍ଥକୁ ପ୍ରାପ୍ତକରିଥ, ଧର୍ମକୁ ସତ୍ୟୋଚିତ ପ୍ରମାଣିତ କରିପାରନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ ପିଢ଼ିର ସମସ୍ତ ଜନଙ୍କୁ 
ଆନନ୍ଦାଭିଭୁତ କରି କୃତାର୍ଥ କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


- ହରିଃ ଓ ତତ୍ସତ୍‌ - 


| ୫୨୩॥ 


ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଅକ୍ଷରବ୍ରହ୍ମ ଯୋଗ 


ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ପରା ଏବଂ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ବିବେଚନା କରି, ପରା ସ୍ଵଭାବ ସହିତ 
ଏକରୂପ ହୋଇ, ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ବ୍ୟକ୍ତରୂପ ଏ ଜଗତରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାପୂର୍ବକ ଆନନ୍ଦରେ ସ୍ଵଇଚ୍ଛାରେ 
ବିଚରଣ କରେ, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ହେଉଛନ୍ତି ପୁର୍ଣ୍ଣ ଆମ୍ବଜ୍ଞାନୀ। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସଂସାରର ସମସ୍ତ ଭୟ ଏବଂ 
ଦୁଃଖରୁ ନିତ୍ୟ-ମୁକ୍ତ, ପୃଥ୍ବୀ ଉପରେ ବିଚରଣ କରୁଥିବା ଭଶ୍ଵର । ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଏପରି 


ଆନନ୍ଦମଗ୍ନ ଏବଂ ଆତ୍ମାନୁଭବୀ ବ୍ୟକ୍ତି ନିର୍ମାଣ କରିବା ବେଦାନ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ତେଣୁ ପୁର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଜ୍ଞାନ ଓ 
ବିଜ୍ଞାନର ସ୍ପଷ୍ଟ ତଥା ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। 


ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟର ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ହିଁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବିସ୍ତାର କରାଯାଇଛି । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷର ପ୍ରଶଂସା କରି ଏହା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ସେ କେବଳ ଆତ୍ମା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଅନୁଭବରେ 
ସମ୍ପନ୍ନ ନୁହଁ, ବରଂ ଜ୍ଞାନର ଫଳସ୍ଵରୂପ ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ତଥା ଜାଗତିକ ବ୍ୟବହାରରେ ମଧ୍ଯ 


ସେ ସଂଗଠିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। ସର୍ବତ୍ର, ସର୍ବଦା, ସବୁ ପରିସ୍ତିତିଗୁଡିକରେ ସେ ସ୍ଵୟଂକୁ 
ଭଶ୍ଵରୀୟ କୁଶଳତା ତଥା ସମତାର କ୍ଷମତାବାନ୍‌ ପୁରୁଷ ଭାବରେ ସିଦ୍ଧ କରେ । 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପରି ଜଣେ କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କୁ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଦିଆଯାଇଥିବା ବେଦାନ୍ତର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିବା ପାଇଁ ଉତ୍ସାହିତ କରିପାରିବ ନାହି । ତେଣୁ, ଉପଯୁକ୍ତ ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିଥିବା ଏବଂ 
ସାଧନା ଅବ୍ୟାହତ ରଖୁଥ୍ୁବା ଜଣେ ଆତ୍ମାନୁଭବୀ ବ୍ୟକ୍ତି ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ- ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ର ବା 
ଶତ୍ରୁର ଦରବାର, ଯମୁନାତୀରରେ ହେଉ କିମ୍ବା ଗାଭ ଚରାଇବା ବା ଗୋପୀଙ୍କ ମନୋରଞ୍ଜନ କରିବା ବା 
କଂସ ବଧ କରିବାରେ କିପରି ସଫଳ ହୋଇପାରେ, ଏଠାରେ ତାହା ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରାଯାଇଛି | 


ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବେଦାନ୍ତର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ପକ୍ଷ ବ୍ୟତୀତ ବ୍ୟାବହାରିକ ପକ୍ଷକୁ କେବଳ ନିଦୈଶ 
କରାଯାଇଥିଲା, କିନ୍ତୁ ବେଦାନ୍ତର ଆଦର୍ଶଗୁଡିକ ବାସ୍ତବିକତା ରୂପ ଦେବାପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ସାଧନାଗୁଡିକର 
ବିସ୍ତୃତ ବଣ୍ଝନା ସେଠାରେ କରାଯାଇନଥ୍ବଲା। ଏଠାରେ ସେହି ସାଧନାଗୁଡିକୁ ସମଗ୍ରରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟକୁ ଲକ୍ଷିତ କରୁଥୁବା ଆଦର୍ଶ ପରିଭାଷାଗୁଡିକ ଦିଆଯାଇଛି । ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟ ଦ୍ଵାରା କେବଳ ବିବେକୀ ଓ ଜ୍ଞାନୀ ସାଧକମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ସାଦାସିଧା ଦୁର୍ବଳମନା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଉତ୍ସାହ ଓ 
ଦୈବୀ ପ୍ରେରଣା ମିଳିବ ନାହିଁ କାରଣ ଏହି ପଥ ଅନୁସରଣ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ଉପଯୁକ୍ତ ଅଧ୍ନକାରୀ 
ନୂହନ୍ତ। 


॥ ୫୨୪ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୮ 


ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ଅନ୍ତିମ ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ ଏହା ଦର୍ଶାଯାଇଛି ଯେ ଆମ୍ମାନୁଭବୀ ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ 
ଜଗତର ଅଧୂଧଷ୍ଠାନ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ହଁ ଜାଣେ ନାହିଁ, ବରଂ ତା ସହିତ ତାକୁ ବାହ୍ୟ ଜଗତ୍‌, ନିଜର ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ, 
କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିଗଗୁଡିକ ତଥା ମନ ଉପରେ ପୂର୍ଣ୍ର ପ୍ରଭୁତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତି କରନ୍ତି। ଏହି କାରଣରୁ ସେ ଏକ କୁଶଳୀ କର୍ାଁ 
ଭାବରେ ସବ୍ବତ୍ର, ସର୍ବଦା ଚିରସ୍ତାୟୀ ଉପଲବ୍‌ଧ୍ଗୁଡିକର ନିର୍ମାଣ କରେ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ବିସ୍ତୃତ ବିବେଚନ ଦ୍ଵାରା ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି। ଥରେ ମାତ୍ର ଯଦି ଆମେ ସମୁଦ୍ରକୁ ଜାଣିଯାଉ, ତେବେ ସେଥ୍ରରେ 
ଉଠୁଥିବା ତରଙ୍ଗଗୁଡିକୁ, ଫେଣ ଫୋଟକା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମଧ୍ଯ ଜାଣୁ। ଏହିପରି ପରମାତ୍ମା ସତ୍ତାରୂପ ଅଟନ୍ତି, 
ଯାହାର ଉପରେ ସବୁ କର୍ମ, କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ, ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ପଞ୍ଚ ଭୌତିକ ବିଷୟ ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି ଅଧ୍ଯସ୍ତ 
( କଳତ) | ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ହେଲାପରେ, ଏହିସବୁର ତାତ୍ତ୍ିକ ଜ୍ଞାନ ମଧ ହୋଇଯାଏ |* 


* ଦୁ୭୫ଳାଘନଳିଶଜ ଜନେ ସୁନୀଳ ବଟନ ଦଖବ/#/ ବି ରଶେଳକ କୁରୁ ଥନଂରାଙକୁ କିଜ୍ଞସ! କଳିଛନି, 
ଢ଼, ଳ # ଲଣଣନେ ସବୁ ଲଣ 6£କ / ' 'ଳନ୍ଖୁକୁ ଜଳଣକ/ ବିଜ୍ଞି ସକନିଜଂ ବିଜ୍ଞାନ ଜବଦଳି ଜଳି / ' 


| ୫୨୫ ॥ 


ଅଥ ଅଷ୍ଟମୋଃସାୟଃ 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
“ସ ଧ ¿ବ ` 
କିଂ ତଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମ କିମଧ୍ଯାମ୍ବଂ କିଂ କର୍ମ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ । 
ଅଧ୍ଵଭୂତଂ ଚ କିଂ ପ୍ରୋକ୍ତମ୍‌ ଅଧ୍ଵଦୈବଂ କିମୁଚ୍ୟତେ ॥ ୧॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କିମ୍‌ = କ'ଣ, ତତ୍‌ = ତାହା, ବ୍ରହୁ = ବ୍ରହୁ, କିମ୍‌ = କଣ, ଅଧାତୂମ୍‌ = ଅଧା, କିମ୍‌ = 
କ'ଣ, କର୍ମ = କର୍ମ, ପୁରୁଷୋତମ = ହେ ପୁରୁଷୋଭମ, ଅଧ୍ଭୂତମ୍‌ = ଅଧଭୁତ, ଚ = 
ଏବଂ, କିମ୍‌ = କ'ଣ, ପ୍ରୋଆ୍ତମ୍‌ = କୁହା ଯାଇଛି, ଅଧ୍ଦୈବମ୍‌ = ଅଧ ଦୈବ, କିମ୍‌ = 
କ'ଣ, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ । ହେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ । ତତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ କିଂ ଅଧ୍ଯାମ୍ଂ କିଂ କର୍ମ କିଂ ଚ ଅଧ୍ଭୂତଂ କିଂ 
ପ୍ରୋକ୍ତଂ ଅଧ୍ଵଦୈବଂ କିଂ ଉଚ୍ୟତେ ? । ୧| 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 

ଥର୍ଚ୍ଛନ କଳିଳେ 

6ହ ଦୁହୁଣଖୋଳମ / 6ଦେଢି ବହୁ କା! / ଅଖାନୁ/ କଣ ନ କର୍ନ କଣ ୮ ଥାକ କାହାକୁ 
କୁଲାଦାଳଛ £ ଜଥ/ ଅଧିକ କ'ଣ 0 //¿/ 


ଅଧ୍ୟଜ୍ଞଃ କଥଂ କୋଃତ୍ର ଦେହେୈସ୍ମିନ୍‌ ମଧୁସୁଦନ । 
ପ୍ରୟାଣକାଲେ ଚ କଥଂ ଜ୍ଞେୟୋଃସି ନିୟତାମ୍ୂଭିଃ ॥ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଧ୍‌ୟଜ୍ଞଃ = ଅଧ୍ଵଯଜ୍ଚ କଥମ୍‌ = କିପରି, କଃ = କିଏ, ଅତ୍ର = ଏଠାରେ, ଦେହେ = 
ଦେହରେ, ଅସ୍କିନ୍‌ = ଏହି, ମଧୁସୂଦନ = ହେ ମଧୁସୂଦନ, ପ୍ରୟାଣକାଲେ = ମୃତ୍ୟୁ ସମୟରେ, 
ଚ = ଏବଂ, କଥମ୍‌ = କିପରି, ଜ୍ଞେୟଃ = ଜଣାଯିବ, ଅସି = ଆପଣ, ନିୟତାମୂଭିଃ = 
ସଂଯମୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା। 

ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ମଧୁସୂଦନ ! ଅତ୍ର ଦେହେ ଅଧ୍ଯଜ୍ଞଃ କଃ ଅସ୍କିନ୍‌ କଥଂ (ସଃ ତିଷ୍ଠତି) ? ପ୍ରୟାଣକାଳେ 
ଚ ନିୟତାମ୍ପଭିଃ କଥଂ ଜ୍ଞେୟଃ ଅସି । ୨। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6£ ମଧୁସୁଦନ / ଏଠନେ ଥୀ କିଏ ଏବଂ ରାହା ଏହି ଶନୀନଣନ କିଯଳ ଜନ୍ଦିଛି ଜଥା 
ଥନ୍ତଳାଳନେ ସଂଘ ଚିନଦନ୍ଦୁକ୍ତ ବଲି କ଼ୂନ/ ଥାଯଣ କିଯନ କଣୀାଫାଆନି 


[ ୫୨ ୬ | 


ଅଞ୍ଚାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟର ଅନ୍ତିମ ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ ଅକସ୍ମାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ଅଧ୍ଯାମୂକ ଅଧୃଭୂତ ଇତ୍ଯାଦି* 
ନୂତନ ପାରିଭାଷିକ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ କୁହାଯାଇଛି, “ ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ଯକ୍ତି ମୃତ୍ୟୁ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ 
ସଂଯତ ଚିତ୍ତ ହୋଇ ଏମାନଙ୍କ ସହିତ ମୋତେ ଜାଣିପାରନ୍ତି । ଏ କଥା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭ୍ରମରେ ପକାଇଲା | ” 


ତେଣୁ ଏହି ଅଧ୍ଧାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନ ସହିତ ହୋଇଛି । ସେ ସେହି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର 
ନିଶ୍ଚିତ ପରିଭାଷାଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଜାଣିବାକୁ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ଏହା ଜାଣିବାକୁ 
ଉତ୍ସୁକ ଯେ, ଜୀବନକାଳରେ ସତତ ଆଧ୍ଞାମ୍ବିକ ସାଧନାଗୁଡ଼ିକୁ ଅଭ୍ୟାସ କରି, ଫଳସ୍ବରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ପୂର୍ଣ 
ଆତ୍ମସଂଯମ ଦ୍ଵାରା ମୂତ୍ୟୁ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମାର ଅନୁଭୂତି କିପରି ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇପାରିବ ? 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦକୁ ପ୍ରାଞ୍ଜଳଭାବେ ବୁଝାଇ କହିଛନ୍ତି- 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ଅକ୍ଷରଂ ବ୍ରହ୍ମ ପରମଂ ସ୍ଵଭାବୋଏକ୍ଯାତ୍ମମୁଚ୍ୟତେ । 
ଭୂତଭାବୋଦ୍ଭବକରୋ ବିସର୍ଗଃ କର୍ମସଂଜ୍ଚିତଃ ॥୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅକ୍ଷରମ୍‌ = ଅକ୍ଷର, ବ୍ରହ୍ମ = ବ୍ରହ୍ଲ, ପରମମ୍‌ = ପରମ, ସ୍ଵଭାବଃ = ( ତାଙ୍କ) ସ୍ଵରୂପ, ଅଜ୍ୀମୂମ୍‌ 
= ଅଧା|ମ, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ, ଭୂତଭାବ-୍ଭଦ୍ଭବକରଃ = ଭୂତଭାବକୁ ଉପୁନା କରୁଥିବା, 
ବିସର୍ଗଃ = (ଭଗବାନଙ୍କୁ) ଅର୍ପଣ, କର୍ମସଂଜ୍ଞିତଃ = କର୍ମ କୁହାଯାଏ | 

ଅନ୍ବୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ । ପରମଂ ଅକ୍ଷରଂ ବ୍ରହ୍ମ ଉଚ୍ଯତେ, ସ୍ବଭାବଃ ଅଧ୍ପୀମୁଂ ( ଉଚ୍ଯତେ), 
ଭୂତଭାବୋଦ୍ଭବକରଃ ବିସର୍ଗଃ କର୍ମସଂଜ୍ଞିତଃ ( ଭବତି) ।୩। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଝ/ ଜନର କଳିନନେ 
ଘଜମ ଥନ୍ଷନ (ଅବିନାଶ) ଜକ ଚହୁ ସୂନାବ ୯କିଳ ସୃଚରୁ)କୁ ଅଧା କୂରନୀଂଏ/। 
ଜୁଚମାନନ୍ଦନ ଜ/ବଗୁଜିକୁ ନନ୍ଦକୁ କହୁଥିଲା କିସର୍ନ (କଞ୍ଚା, 69ରକ ଵି) କର୍ନ ନମନେ 
ଥିତ //77/ 


*୦କ6ଜକ ବଞ୍ଚନ୍ନ୍ଯାଳକ ଏ ଶନ୍ଦ ଢ଼ାର/ ବିଜିନୁ ଠୂଳାର ସାଧଳମାନଙ୍କ ଯାହଁ କାନର ବିଛିନ୍ତୁ ସନ କୁନିଳା 
ନିର୍ଦେଶ କଳିବ, ଯାର 6ଚଷ/ କଳିଛନି/ ଏହି ଳର ଥର୍ଥ କଳିକ/ କୁଚିମ ଏକଂ ଦଂକୁଚିନ (ସଂହରନଳ) ମନେ 
ହୁଏ / ଏଠ/6ଳ କ#ବହୁତ ସଂସ୍କୃତ ଶନ୍ଦନ ଏ ନଳାର ଅର୍ଥ କନିବା ଶୂଚିଳଟୁ ମନେ ନୁଏ। 


| ୫୨୭ | 


ଶ୍ଳୋକ ୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଅଧ୍ଵଭୂତଂ କ୍ଷରୋ ଭାବଃ ପୁରୁଷଶ୍ଚାଧ୍ଵଦୈବତମ୍‌ | 
ଅଧ୍ୟଜ୍ଞୋଃହମେବାତ୍ର ଦେହେ ଦେହଭୂତାଂ ବର ॥୪॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଧ୍ଭୂତମ୍‌ = ଅଧ୍ଭୂତ, କ୍ଷର = ନଶ୍ର, ଭାବଃ = ସ୍ଵଭାବ, ପୁରୁଷଃ = ପୁରୁଷ, ଚ = ଏବଂ, 


ଅଧ୍ଵଦୈବତମ୍‌ = ଅଧ୍ଵଦୈବ, ଅଧ୍ୟଜ୍ଞଃ = ଅଧ୍ଯଜ୍ଞ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଏବ = କେବଳ, ଅତ୍ର 
= ଏଠାରେ, ଦେହେ = ଶରୀରରେ, ଦେହଭୂତାମ୍‌ = ଦେହୀର, ବର = ହେ ଶେଷ | 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ହେ ଦେହଭୃତାମ୍ବର ! କ୍ଷରଃ ଭାବଃ ଅଧ୍ଵଭୂତଂ ଚ ପୁରୁଷଃ ଅଧ୍ଦୈବତଂ ଅହଂ ଏବ ଅତ୍ର 
ଦେହେ ଅଧ୍୍‌ୟଜ୍ଞଃ ।୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହେ ଜେହଧାରୀମାନନ୍କ ମଧରେ ଶଶ ଥର୍କୁନ/ ନମ ବସ୍ତୁ ୯୮୪୩ ମକୁ) ଥଧକୁତ 
ଏବଂ ଦୁରୁଣ ଥଧକୈକ / ଏହି ଶଳାଜଳେ ନୁଁ £ ଅଧିନ //୪⁄/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଠ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେତେ ସମ୍ଭବ ସଂକ୍ଷେପରେ ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟର ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଳୋକରେ 
ବ୍ୟବହୃତ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ନବଜାଗରଣର ମୁଖପାତ୍ର ଭୂମିକା ନେଇ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ 
ଗୁରୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ କ୍ଷୟିଷ୍ପୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏବଂ ଶବ୍ଦମାନଙ୍କରେ ନୂତନ ଶକ୍ତି ସଂଚାର କରିବାରେ 
ସମର୍ଥ ପୁରୁଷ। ଏହି ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୃତ କର୍ମର କଳ୍ପନାରେ ତାହା ଜାଜ୍ଜ୍ଵଲ୍ୟମାନ । ପରମ 
ଅକ୍ଷର ତତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛନ୍ତି ବ୍ରହ୍କ। ଏହି ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତର ଅଧ୍ରଷ୍ଠାନନ/ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଏବଂ ଅବିନାଶୀ 
ତତ୍ତ୍୍‌କୁ ' ବହୁ ଶବ୍ଦ ସଂକେତ କରେ | ସେ ହିଁ ଆମ୍ରୂପରେ ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁଝିକୁ ଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରଦାନ 
କରି ଏମାନଙ୍କର ଜନ୍ମରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ମରଣ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅସଂଖ୍ୟ ପରିବର୍ତନକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ। 


ଅକ୍ଷରଂ ବ୍ରହ୍ମ ପରମଂ ସ୍ବଭାବୋଏଧ୍ୟାମୂମୁଚ୍ୟତେ - ପ୍ରତି ଶରୀରରେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଆତମ୍ମଭାବକୁ 
ଅଧ୍ଯାମ୍ବ କୁହାଯାଏ। ପରମାମ୍ବା ସ୍ଵୟଂ ନିରାକାର ଏବଂ ସୃକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ । ତାଙ୍କର ମହିମା 
ଏବଂ ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭୌତିକ ଶରୀରରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁଭୂତ ହୋଇଥାଏ । ଦେହ-ଉପାଧ୍ ଦ୍ଵାରା ପରିଛିନ୍ନ 
ପରି ମନେ ହୋଇ ସେଇ ଉପାଧ୍ନରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେବାବେଳେ ଏହାଙ୍କୁ ଅଧ୍ଯାମ୍ର କୁହାଯାଏ। ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଗର୍ଯ୍ୟ 
ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ଲେଖୁଛନ୍ତି ଯେ, “ ପ୍ରତି ଦେହରେ ପ୍ରତ୍ୟଗାମ୍ବା ଭାବେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ “ ଅଧ୍ଧାମ୍ର' କୁହାଯାଏ | ” 
ଭୂତଭାବୋଦ୍ଭବକରୋ ବିସର୍ଗଃ କର୍ମସଂଜ୍ଞିତଃ - ଯେଉଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କଠାରେ କର୍ମ ଏବଂ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ମହିମାର ସମନ୍ଵୟ ଘଟିଛି, ସେ କର୍ମର ଯେଉଁ କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି, ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ତା'ର କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ 
ପରିଭାଷା ଦେଇଛନ୍ତି । ସେହି ପରିଭାଷା ଅନୁସାରେ “ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଉପ୍ପତ୍ତିର ସ୍ୂଜନଶୀଳ ଶକ୍ତି ହେଉଛି 
କର୍ମ।” କର୍ମ କେବଳ ବିଧ୍-ବିଧାନ-ସମ୍ମତ ପୂଜା ଅର୍ଚ୍ଚନା ନୁହେଁ, ଏ କଥା ପ୍ରତିପାଦିତ କରିବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀ 


॥ ୫୨୮ |॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୪ 


ଶଙ୍କର ମଧ୍ଯ ବିସର୍ଗ ଶବ୍ଦକୁ ଯଜ୍ଞ (ସମର୍ପଣ) ବୋଲି କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କ ମତରେ ଏପରି କରାଯାଇଥିବା 
ଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛନ୍ତି । ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ପରିସ୍ଥିତିର ଅଧୀନରେ ଥିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟର 
ଗଠନମୁଳକ ବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପବିତ୍ର ଗୀତା ଗ୍ରନ୍ଥ୍‌ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ, ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ ଅଧ୍ଵକତର ବିସ୍ତାରିତ 


ଅର୍ଥ ସହିତ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଶ୍ଳୋକକୁ ପଠନ କରିବାକୁ ହେବ। 


କେବଳ ଉତ୍ପାଦନକୁ କର୍ମ କୁହାଯିବ ନାହି। ଉତ୍ପାଦନର ମାତ୍ରାରେ ବୂଛି କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରାଯାଇଥାଏ ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ କର୍ମ” ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗମ୍ଭୀର ଓ ସୁକ୍ଷ୍ଣ। ବୁଛ୍ିରେ ନିହିତ ସୂଜନୀ 
ଶକ୍ତି, ସୁକ୍ଷ୍ମ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଶକ୍ତି ଯାହା ଯୋଗୁଁ ବୁଝି ନିର୍ମାଣ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ ଭାବନାଗୁଡ଼ିକୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ, ତାହା ହି କର୍ମ ନାମରେ ଅଭିହିତ ହୁଏ। ଅନ୍ୟସବୁ କେବଳ ସ୍ଵେଦ ଓ ଶ୍ରମ, ସଞ୍ଚୟ ଓ 
ଅପବ୍ୟୟ ମାତ୍ର। 


ଅଧୂଭୂତଂ କ୍ଷରୋ ଭାବଃ ପୁରୁଷଶ୍ଚାଧ୍ଵଦୈବତମ୍‌ - ନଶ୍ଵବର ଭାବ ଅଧୂଭ୍ଭୂତ: ଅକ୍ଷର ତତ୍ତ୍ଵର 
ବିପରୀତ କ୍ଷର ପ୍ରାକୃତିକ ଜଗତ୍‌, ଯାହା ମାଧ୍ଯମରେ ଆମ୍ବାର ଚେତନା ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ସର୍ବତ୍ର ଶସ୍ତି ଓ ବୈଭବ 
ଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ଯେଭଳି ଇଞ୍ଜନ୍‌ ଓ ବାଷ୍ପ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ସେହିଭଳି କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର 
ମଧ୍ଯରେ ଭେଦ ଥାଏ । ଅଧ୍ଯାମ୍ର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଉପାଧ୍ଗୁଡିକ କ୍ଷର , ଯଥା ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦି | ପୁରୁଷ 
ହେଉଛି ଅଧଦୈବ । “ ପୁରୁଷ”ର ଅର୍ଥ - ଶରୀର ରୂପୀ ପୁରରେ ଶୟନ କରୁଥୁବା ତତ୍ତ୍‌ | ' ପୁରୀ ଶୟନାତ୍୍‌, 
ପୂର୍ଣ୍ରତ୍ଵାତ୍‌ ବା ପୁରୁଷ ଇତି ଉଚ୍ୟତେ ' | ବେଦାନ୍ତଶାସ୍ତ ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇନ୍ଦ୍ରିଗଗୁଡିକର, ମନ ତଥା 
ବୁଛ୍ଧିର ଜଣେ ଜଣେ ଅଧୂପ୍ଠାତା ଦେବତା ଅଛନ୍ତି। ସେହି ଦେବତାମାନଙ୍କର ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରିବାର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅଛି । ସମଷ୍ଟି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାକୁ “ ହିରଣ୍ୟଗର୍ଭ' କହନ୍ତି | 


ଅଧ୍ୟଜ୍ଞୋଃହମେବାତ୍ର ଦେହେ ଦେହଭୂତାଂ ବର - ଏହି ଦେହରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଅଧ୍ଯଜ୍ଞ | 
ବେଦମାନଙ୍କ ଅନୁସାରେ, ଦେବତାମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ଦେବା କ୍ରିୟାକୁ “ ଯଜ୍ଞ' କୁହାଯାଏ | 
ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯଜ୍ଞର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବିଷୟ, ଭାବନାରାଶି ତଥା ବିଚାରଗୁଡ଼ିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା । ବାହ୍ୟ ଯଜ୍ଞ 
ସଦୃଶ ଶରୀରରେ ମଧ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ବିଷୟରୂପୀ ଆହୁତିଗୁଡ଼ିକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟରୂପୀ ଅଗ୍ନିରେ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଅଧୂଧଷ୍ଠାତା ଦେବତା ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି । ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଅନୁଗ୍ରହ ସ୍ଵରୂପ ଆମକୁ 
ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ବିଷୟ ଜ୍ଞାନ ହୋଇଥାଏ | ଏହି ଯଜ୍ଞର ସମ୍ପାଦକ ଚୈତନ୍ୟ- ଆତ୍ମାର 
ଉପସ୍ଥିତି ବିନା ହୋଇପାରିବ ନାହି । ତେଣୁ ଏହି ଆତ୍ମାକୁ ମଧ୍ଯ ଦେହରେ ' ଅଧ୍ଯଜ୍ଞ' କୁହାଯାଏ । 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଦିଆଯାଇଥୁବା ପରିଭାଷାଗୁଡିକର ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅଭିପ୍ରାୟ ଅଥବା ଲକ୍ଷ୍ୟାର୍ଥ ହେଉଛି 
ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟ ଏବଂ ଆଉ ସବୁ କିଛି ତା' ଉପରେ ଭ୍ରାନ୍ତ ଆରୋପ ଅଧ୍ଯାସ । ଅତଏବ, 


॥୫୨୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଆତ୍ମାକୁ ଜାଣିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତକୁ ଜାଣିବା । ଥରେ ମାତ୍ର ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ- ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନିବା 
ପରେ ବ୍ୟକ୍ତି କଉ୍ଭବ୍ୟ-ଅକର୍ଭବ୍ୟ ତଥା ବିଧ୍-ନିଷେଧଜନିତ ସମସ୍ତ ବନ୍ଧନଗୁଡ଼ିକରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । କର୍ମ 
କରିବା କିମ୍ବା ନ କରିବାରେ ସେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ହୋଇଯାଏ। 


ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଜ୍ଞାନରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ହୋଇ ସ୍ଵୟଂର ବ୍ୟଲ୍ତିତ୍‌, ଯଥା:- ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ 
ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ କ୍ରୀଡ଼ା କରୁଥୁବା ଆତ୍ମାକୁ ଦେଖେ, ସେ ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ ସ୍ଵୟଂକୁ ସେହି ଦିବ୍ୟ ସାକ୍ଷୀ 


ରୂପେ ଅନୁଭବ କରେ। ସାକ୍ଷୀ ଭାବରେ ସ୍ଵଇଚ୍ଛିତ ଅନାମ୍ବ ବନ୍ଧନଗୁଡ଼ିକୁ ଛିନ୍ନଭିନ୍ନ କରି ମୃତ୍ୟୁକୁ ଅବଲୋକନ 
କରୁଥାଏ। 


ଅନ୍ତକାଳରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରି ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଦେହ ତ୍ୟାଗ କରେ, ତା'ର କି ଗତି ହୁଏ ? 


ଅନ୍ତକାଲେ ଚ ମାମେବ ସ୍ପରନ୍‌ମୁକ୍ଫା କଲେବରମ୍‌ | 
ୟଃ ପ୍ରୟାତି ସ ମଦ୍‌ଭାବଂ ୟାତି ନାସ୍ତ୍ୟତ୍ର ସଂଶୟଃ ॥୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅନ୍ତ-କାଲେ = ମୃତ୍ୟୁ ସମୟରେ, ଚ = ଏବଂ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଏବ = କେବଳ, ସ୍ଲରନ୍‌ 
= ସ୍କରଣକରି, ମୁକ୍ତ୍ରା - ତ୍ୟାଗ କରି, କଲେବରମ୍‌ = ଶରୀର କଳେବର, ୟ8 = ଯିଏ, 
ପ୍ରୟାତି = ପ୍ରୟାଣ କରେ, ସଃ = ସେ, ମଦ୍‌-ଭାବମ୍‌ = ମୋର ସ୍ବରୂପ, ୟାତି = ଲାଭ 
କରେ, ନ-ଓଅସି = ନାହିଁ, ଅତ୍ର = ଏଠାରେ, ସଂଶୟଃ = ସଂଶୟ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଃ ଅନ୍ତକାଳେ ମାଂ ଏବ ସ୍ମୁରନ୍‌ କଳେବରଂ ମୁକ୍ଟ୍ରା ପ୍ରୟାତି ସଃ ମଭଭାବଂ ୟାତି ଅତ୍ର ସଂଶୟଃ 
ନ ଅସ୍ତ ।୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏବଂ ଦହ କ୍ଚି ଥନ୍ତଳାଳଣର ନୋେ ନିଁ ସୂଳଣ କଳି ଶଜନ ଜାର କଣ ସେ 
6ମ/_ ବୃଶୂଦକୁ 99 ତୁଏ/ ଏଥିଜେ ଜୌଣନକି ସଂଶୟ ନାନି /୫/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା :¿ ଅନ୍ତକାଲେ ଚ ମାମେବ ସ୍ମରନ୍‌ମୁକ୍କା କଲେବରମ୍‌ - ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସ ବେଦାନ୍ତର ଏହି 
ମୂଳସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବ ଦେଇ କହନ୍ତି ଯେ କୌଣସି ଜୀବ ତାର ଦେହ ବିଶେଷ ସହିତ ସେ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରିଥାଏ, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାକୁ ନିଜର ଇଚ୍ଛିତ ଅନୁଭବଗୁଡିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାରେ ସେହି 
ଦେହ ଉପଯୋଗୀ ଏବଂ ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ । ଥରେ ମାତ୍ର ଏହି ପ୍ରୟୋଜନ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଗଲା ପରେ 
ସେ ସେହି ଶରୀରକୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ। ତାଂପରେ ସେହି ଦେହ ପ୍ରତି ତା'ର କୌଣସି 
କର୍ତବ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ, ଅଥବା କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ଅଭିମାନ ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ। ଦେହରୁ ଅଲଗା 
ହେଲାବେଳେ ଜୀବର ମନରେ ସେହି ବିଷୟରେ ବିଚାର ହେବ, ଯାହାପାଇଁ ସେ ପ୍ରବଳ ଇଚ୍ଛା, ଅଥବା 


| ୫୩୦ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ମହତ୍ବାକାଂକ୍ଷା ରଖୂବ । ସେହି ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ବର କୌଣସି ଜନ୍ମରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥବ । ଏହି ମାନ୍ୟତା ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତ। 
ଧ୍ଧାନ ଓ ଭଲ୍ତି ସାଧନା ମନକୁ ଏକାଗ୍ର କରିବାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଉପାୟ ମାତ୍ର। ଯଦ୍ଦ୍ାରା ଧ୍ଧେୟ ବିଷୟକ 
ଏକ ଅଖଣ୍ଡ ବୃତ୍ତ ମନରେ ସତତ ପ୍ରବାହ ହୋଇଥାଏ। ଏହିଭଳି ସାଧକ, “ ଅନ୍ତକାଳରେ ମୋତେ 
ଧ୍ଧାନ କରି ଶରୀରକୁ ତ୍ୟାଗ କରେ ” | 


ମୂତ୍ୟୁ ପୂର୍ବରୁ ଜୀବର ଏହି ଅନ୍ତିମ ପ୍ରବଳ ଇଚ୍ଛା ତା'ର ପରବର୍ତୀ ଗତିକୁ ନିଶ୍ଚିତ କରେ | ଯେଉଁ ଜୀବ 
ତା'ର ଜୀବନକାଳରେ କେବଳ ଅହଂକାର ଓ ସ୍ଵାର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନଯାପନ କରିଥିବ ତଥା ଦେହ ସହିତ 
ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରି ନିମ୍ନ ସ୍ତରର କାମନାଗୁଡ଼ିକୁ ପୂର୍ତି କରିବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ ଥିବ, ସେହି ଜୀବ ବୈଷୟିକ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ 
ସହିତ ଲିପ୍ତ ଥୁବା ହେତୁ ଏଭଳି ଏକ ଶରୀର ଧାରଣ କରିବ, ଯେଉଁ ଶରୀରରେ ପାଶବିକ ପ୍ରବୂଭିଗୁଡ଼ିକ 
ଅଧ୍ରକରୁ ଅଧକ ପୁରି ହୋଇପାରିବ। 


ୟଃ ପ୍ରୟାତି ସ ମଦ୍‌ଭାବଂ ୟାତି ନାସ୍ତ୍ୟତ୍ର ସଂଶୟଃ - ଏହାର ବିପରୀତ, ଯଦି କୌଣସି ସାଧକ 
ସ୍ଵବବିବେକ ଦ୍ଵାରା କାମୁକ ଜୀବନର ବ୍ୟଗର୍ଥତାକୁ ଜାଣି ସ୍ଵୟଂକୁ ସେହି ବନ୍ଧନଗୁଡିକରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ଆତୁର ହୋଇଉଠେ ତେବେ ଦେହ ତ୍ୟାଗ ପରେ ସେହି ସାଧକ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ବିକାଶର ଉଚ୍ଚତର ସ୍ତ୍ରିତିକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏହି ଯୁକ୍ତସଂଗତ ତଥା ବୁଵ୍ିଗମ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ବେଦାନ୍ତ ଘୋଷଣା କରେ ଯେ “' ମରଣାସନ୍ନ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତିମ ଇଚ୍ଛା ତାଂର ଭବିଷ୍ୟତ ଶରୀର ତଥା ବାତାବରଣକୁ ନିଶ୍ଚିତ କରିଥାଏ ।' 


ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ “ ଅନ୍ତକାଳରେ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ମୋତେ ସ୍ମରଣ କରି ଦେହ 
ତ୍ୟାଗ କରେ, ସେ ମୋଂ ସ୍ଵରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ।”* 


ଯଦି କୌଣସି ଉକ୍ତିର ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତତା ନ ଥାଏ, ତେବେ ସେହି ଉକ୍ତି ମହାମହିମ ଭଗବାନଙ୍କର ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଆର୍ଯ୍ୟ- ପୁରୁଷଙ୍କର ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ । ଆର୍ଯ୍ୟଧର୍ମର ଏହି ପବିତ୍ର ପରଂପରାକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ ସମ୍ମାନ ଦେଇଛନ୍ତି। ତେଣୁ, ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉକ୍ତି ପଛରେ ସେ ନିବିବାଦୀୟ ଯୁକ୍ତି 
ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି, କିମ୍ବା ତାହା ସମ୍ବବ ନ ହେଲେ, ବକ୍ତବ୍ୟର ପରିଶେଷରେ ତାଙ୍କ ଉକ୍ତିର ସତ୍ୟତା 
ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି। “ ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି”, ଚର୍ଚ୍ଚିତ ଶ୍ଳେକର ପରିଶେଷରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ନିଶ୍ଚିତ କରି କହିଛନ୍ତି । 

କିନ୍ତୁ ନିଧାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ଏ ଉକ୍ତିକୁ ପ୍ରମାଣିତ କରିବା ପାଇଁ କଣ ଯୁକ୍ତି ନାହି ? ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି 
କହୁଛନ୍ତି- 


ଂରଜ/ ୭ ଅଝା/ୟ ¬ ୨6 ଜମ ₹ଶ୍ଳୋଳ 


॥ ୫୩୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ୟଂ ୟଂ ବାପି ସ୍ମରନ୍‌ଭାବଂ ତ୍ୟଜତ୍ୟନ୍ତେ କଲେବରମ୍‌ | 
ତଂ ତମେବୈତି କୌନ୍ତେୟ ସଦା ତଦ୍‌ଭାବଭାବିତଃ ॥୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟମ୍‌ = ଯାହା, ୟମ୍‌ = ଯାହା, ବା = କିମା, ଅପି = ମଧ୍ୟ, ସ୍କରନ୍‌ = ସ୍କରଣ କରି, ଭାବମ୍‌ 
= ଭାବ ( ବିଚାର ବା ବିଷୟ), ତ୍ୟଜତି = ତ୍ୟାଗ କରେ, ଅନ୍ତେ = ଅନ୍ତକାଳରେ, କଳେବରମ୍‌ 
= ଶରୀର, ତମ୍‌ = ତାହା, ତମ୍‌ = ତାହା, ଏବ = କେବଳ, ଏତି = ଯାଏ, କୌନ୍ତେୟ = 
ହେ କୁନ୍ତୀ ପୁତ୍ର, ସଦା = ସର୍ବଦା, ତଦ୍‌-ଭାବ-ଭାବିତଃ = ସେହି ବିଷୟକୁ ଚିନ୍ତା କରି | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ସଦା ତଭାବଭାବିତଃ (ଜନଃ) ୟଂ ୟଂ ଅପି ଭାବଂ ବା ସ୍କରନ୍‌ ଅନ୍ତେ 
କଳେବରଂ ତ୍ୟଜତି, ତଂ ତଂ ଏବେ ଏତି |୬| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ କୌଠନ୍ତେମ / (ଏହି ଜକ) ଥନ୍ତଳାଳଣନେ ଯାହା କିଛି ସ୍ମଳଣ କଳି ଶରଜୀନକୁ ନ୍ୟାମ 
କଣ, 6ଦ୍ଦ ସର୍ବଜ 6ଢସେନ୍ଦିଜାବକୁ ଚିନ୍ତନ କରୁଥୁବା ନୁ ଫଳସ୍ନକୁଫ 6ସେନ୍ଦି ନବକୁ ନି 
9 ଛୁଏ //'୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟଂ ୟଂ ବାପି ସ୍ମରନ୍‌୍ଭାବଂ ତ୍ୟଜଳତ୍ୟନ୍ତେ କଲେବରମ୍‌ - ଭାରତର ମହାନ ମନନଶୀଳ 
ରଷିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିଚାର ଉପାରାନ୍ତରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ନିଷ୍କର୍ଷକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ 
ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି ଯେ, ମରଣ କାଳରେ ଜୀବ ଯେଉଁ ବିଷୟ ଚିନ୍ତା କରି ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରେ, ସେ 
ସେହି ଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ- ଏହା ଠାକୁର ହେଉ ବା କୁକୁର ହେଉ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେବତ୍‌ ଭାବ ବା ପଶୁତ୍‌ 
ଭାବ। 


ତଂ ତମେବୈତି କୌନ୍ତେୟ ସଦା ତଦ୍‌ଭାବଭାବିତଃ - ସମ୍ଭବତଃ କୌଣସି ଦିଗହରା କପଟୀ 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀଙ୍କର ବାଚାଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଲା- ଅନ୍ତ ସମୟରେ ଜୀବ ଯାହା ଚିନ୍ତା କରେ, ତାହା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ | କିନ୍ତୁ 
ଏହା ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ଆର୍ଯ୍ୟସନ୍ତାନ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନୁହେଁ। ସେ ଯୁଗର ଉପଯୁକ୍ତ ଦାୟାଦ ରୂପେ ଅର୍ଜୁନ 
ପୂର୍ବଶ୍ନୋକର ବାକ୍‌ଚାତୁରୀ ବହୁତ ଶୁଣିଛନ୍ତି । ତେଣୁ, ରଷିମାନଙ୍କର ମତୋଦ୍ଧାର କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କୁ 
ଅଭିଭୂତ କରିବାକୁ ଚାହିବାରୁ ତାଙ୍କର ଧୈର୍ଯ୍ୟଚ୍ୟୁତ ଘଟିଥିବ ଏବଂ ଭ୍ରକୁଂଚନ ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ରାଜକୀୟ 
ଅପ୍ରସନ୍ନତା ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଥିବ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଠାରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଗୁରୁ ଏହା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଏବଂ ହିନ୍ଦୁଠାରେ ଏହି 
ଭାବକୁ ସମ୍ମାନ ଦେଇ ଏହାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଭିଭି ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି “ ହେ କୌନ୍ତୟେ, ସେହି ବିଷୟର 
ନିରନ୍ତର ଚିନ୍ତନ ହେତୁ।” “ଏ ମନ ପାଞ୍ଚୁଥାଏ ଯାହା, କାଳେ ପ୍ରାପତ ହୁଏ ତାହା।” ଏହା ଏକ ଏଭଳି 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ/ ଯାହାକି ଯେକୌଣସି ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ଦ୍ଵାରା ଦିଆଯାଇଥୁବା ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ 


|| ୫୩୨ | 


ଅଧ୍ଯାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


ବିନା ମଧ୍ଯ ସ୍ଵତଃ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । କର୍ମର ପ୍ରେରକ ବିଚାର ଏବଂ ଯେକୌଣସି ଏକ ବିଶେଷ କ୍ଷଣରେ 
ମନୁଷ୍ୟ ମନରେ ଯେଉଁ ବିଚାର ଆସେ, ସେଗୁଡିକ ତା ର ପୁର୍ବାଜ୍ଜିତ ସଂସ୍କାରଗୁଡ଼ିକ ଅନୁରୂପ ହି ହୋଇଥାଏ | 
ଏହି ସଂସ୍କାର ଅଥବା ବାସନାଗୁଡ଼ିକୁ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ଵୟଂ ନିର୍ମାଣ କରେ। ଏହା ସ୍ଵାଭାବିକ ଯେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଜୀବନର ଅନ୍ତିମ କ୍ଷଣ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନାତ୍ମ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକରୁ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ହଟାଇ ମନକୁ ଆତ୍ମାରେ ସ୍ଥିର କରିବାରେ 
ସତତ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥୁବ, ସେଭଳି ସାଧକ ମନରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବ ସଂସ୍କାର ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ନିରନ୍ତର 
ଚିନ୍ତନ ଦ୍ଵାରା ମୂତ୍ୟୁ ସମୟରେ ସେହି ବୂତ୍ତି ସହଜରୂପେ ଧ୍ଯେୟ ବିଷୟକ ହେବ ଏବଂ ତଦନୁସାରେ 
ମରଣୋପରାନ୍ତ ତା'ର ଯାତ୍ରା ବା ଗତି ନିର୍ଵାରିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆଡକୁ ହେବ । ଆମେ ଏହା ଭାବିବା ଅନୁଚିତ ଯେ, 


ଅନ୍ତକାଳରେ ଆମେ ଭଛଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍କରଣ କରିବା ! ଅନ୍ତକାଳରେ ନିଜର ପରବର୍ତୀ ଯାତ୍ରାକୁ ନିର୍ଵାରିତ କରିବାକୁ 
ଅବସର ନ ଥାଏ, କାରଣ ପୁର୍ବାଭ୍ୟାସ ଅନୁସାରେ ସେହି ପ୍ରକାରର ବୃଭି ମନରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ। 


ଏହି ଶ୍ଳୋକ ପୁର୍ବବର୍ତଭୀ ଶ୍ଳୋକକୁ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିପାରିଥିବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପରିତ୍ରାଣ ନିମିତ୍ତ ଚତୁର ପ୍ରବକ୍ତା ଭାବରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି 
ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ମୁହୂର୍ଭଟିର ସୁଯୋଗ ନେଇ କର୍ତବ୍ୟ ବିଷୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ତେଣୁ - 


ତସ୍ପାତ୍‌ସର୍ବେଷୁ କାଲେଷୁ ମାମନୁସ୍ମର ୟୁଧ୍ଯ ଚ। 
ମୟ୍ଯପିତ- ମନୋବୁଦିର୍ମାମେବୈଷ୍ୟସ୍ୟସଂଶୟମ୍‌ ||୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତସ୍କାତ୍‌ = ତେଣୁ, ସର୍ବେଷୁ = ସମସ୍ତ, କାଲେଷୁ = ସମୟରେ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ ଅନୁସ୍ର = 
ସ୍କରଣ କର, ୟୁଧ = ଯୁଦ୍ଧ କର, ଚ = ଏବଂ, ମୟି-ଅର୍ପିତ-ମନୋ-ବୁଵିଃ = ମୋ ଠାରେ 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିବେଶକରି, ମାମ୍‌ = ମୋ ଠାକୁ, ଏବ = କେବଳ, ଏଷ୍ୟସି = (ତୁମେ) 
ଆସିବ, ଅସଂଶୟମ୍‌ = ନିଃସଂଦେହ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ତସ୍କାତ୍‌ ସବୈଷୁ କାଳେଷୁ ମାଂ ଅନୁସ୍କର ୟୁଧ୍ୟ ଚ (ତତଃ) ମୟି ଅର୍ପିତମନୋବୁଵିଃ ( ସନ୍‌) 
ମାଂ ଏବ ଏଷ୍ୟସି ଅସଂଶୟମ୍‌ ।୭। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6ଜଣ୍ରୁଥ ତୁଣନ ସବୁ ସମନ ମାନ ନିଜନ୍ତନ ସ୍ମଳଣ କଳ ଏବଂ ନୁ କଳ ମ୦୦ନ 
ମନଳ-ବୁଝିକୁ ଥର୍ଭଣ କଳି ନିଃସଜେନ ତୁଣମ 6ନୋଣନ ନି 979 6 ହକ /୭/ 


^ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଭାବନା ଦ୍ଵାରା ହି ଆତ୍ମୋନ୍ନତି ୯ ପୂର୍ଣ୍ଠତାଇର ଶିଖରରେ ପଦାର୍ପଣ କରି ହୋଇଥାଏ । 
ତେଣୁ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର ପଶ୍ଚାତ୍‌ଭାଗରେ ଦିବ୍ୟ-ଚେତନାର ଧ୍ଵନି ରହିବା ଉଚିତ | ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ 


॥ ୫୩୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ବୁଝି ନ ପାରିଲେ ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି ମାନବ ସମାଜର କ୍ଷତି କରିବ, ଏବଂ ବୁଝି ପାରିଲେ ସେହି ସମାଜ 
ବିଶ୍ଵରେ ଉନ୍ନତ ସମାଜ ଭାବରେ ପରିଗଣିତ ହେବ । ଯାହା ଦେଖାଯାଏ, ଆମର ହିନ୍ଦୁ ଭାଇମାନେ 
ଏହି ଶ୍ଳୋକଟିକୁ ସଂପୂର୍ଣ ରୂପେ ବୁଝି ପାରିନାହାନ୍ତି । 


ତସ୍ପାତ୍‌ସର୍ବେଷୁ କାଲେଷୁ ମାମନୁସ୍ମର ୟୁଧ୍ଯ ଚ - “ ମୋତେ ନିରନ୍ତର ସ୍ମରଣ କର” ; ଏଇ 
ଅର୍ଵୋକ୍ତିକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ତଥାକଥ୍ବତ ସାଧକଗଣ ଘରେ ବାହାରେ, ହାଟବଜାରରେ ଏବଂ ଅଳ 
କେତେଜଣ ଜଙ୍ଗଲରେ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତେ ଅଳ୍ପ ସମୟ 
ପରେ ସେମାନଙ୍କର ସାଧନା ସମାପ୍ତ କରନ୍ତି ଏବଂ ପରମାର୍ଥ୍କ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାର ଭୁଲ କାହିକି 
କଲେ ବୋଲି ଚରମ ବିରକ୍ତିରେ ନିଜକୁ ଅଭିସମ୍ପାତ କରନ୍ତି । ଧର୍ମକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ବା ଆଗ୍ରହର ସହିତ 
ଏ ପଥରେ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାକୁ ସାହସ କରି ନ ପାରି ଏପରି ବିଷଣ୍ଠ, ହତାଶ ସାଧକ ମୁର୍ଦ୍ଦାର ପରି 
ଚଳପ୍ରଚଳ କରନ୍ତି । ଅଧ୍ଵକାଂଶ ସାଧକ ଏଇ ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ । ନୈରାଶ୍ୟ ବା ଅପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କାମନାକୁ ଘୋଡାଇ 
ରଖୁବା ପାଇଁ ଏମାନେ ଧର୍ମକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରିଥାନ୍ତି 


ଗୀତା ଧର୍ମର ବ୍ୟାବହାରିକ ଶାସ୍ତ୍ର ହୋଇଥ୍ବବାରୁ, ବେଦାନ୍ତ ମାର୍ଗରେ କିପରି ଜୀବନ ଯାପନ କରି 
ହେବ, ସେ ବିଷୟରେ ଏହା ବିସ୍ତାରିତ ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛି। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଆମର 
ଦିବ୍ୟତ୍ବ ସମ୍ବନ୍ତରେ ଏବଂ ଜଗତର ଘଟଣାପ୍ରବାହ ଏବଂ ଏହାର ପଶ୍ଚାତରେ ଥୁବା ପରମତତ୍ତ୍‌୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ନିରନ୍ତର ସଚେତନ ରହି ସେହି ଅନୁସାରେ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ଉଚିତ । କିନ୍ତୁ ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଅଧ୍ଯାୟୀ ଉଦ୍ୟୋଗପୂର୍ବକ, ସଫଳତାର ସହିତ ଜୀବନ-ଯୁଦ୍ଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ଉଚିତ! ଶାସ୍ତ୍ରକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିବାର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଶିଷ୍ୟର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଦର୍ପଣ ପରି ବିଶ୍ଵସ୍ତତାର ସହିତ ପ୍ରତିଫଳିତ 
କରେ। କେତେକ ଅପରିପକ୍ଞ୍‌ ଶିଷ୍ୟ ବି ଗୀତା ଅଧ୍ୟୟନ, ଏପରିକି ଏହାର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବାକୁ ବସିଥାନ୍ତି | 


ଗୀତାର ଅଧ୍ଯାୟୀ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବେ ବୋଲି ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଡନ୍‌ କୁଇକସଟ୍‌ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟତମାକୁ ବନ୍ଦିନୀ 
କରିଥିବା କାଳ୍ପନିକ ରାକ୍ଷସ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବୁଢ଼ା ଘୋଡାରେ ବସି ବତୀଖମ୍ବ ଏବଂ ପବନଚକି ସହ ତାଙ୍କର ଲଢ଼େଇ 
କରିବା କଥା ମନେ ପକେଇ ଦିଏ। ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପରିବେଶରେ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରୁ ପଳାୟନ କରିବା ସମୟରେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଗୀତା ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଥଵବା କଥା ସମସ୍ତେ ଜାଣନ୍ତି। ଦାର୍ଶନିକ ବ୍ୟାସଦେବ ଯୁଦ୍ଧ ଶବ୍ଦକୁ ଏଠାରେ 
ଦୁଇ ଅର୍ଥବୋଧକ ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି। ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଏକ ସିଧାସଳଖ ଉପଦେଶ ଏବଂ 
ଜୀବନଯୁଦ୍ଧରେ ଲଢ଼ିବା ପାଇଁ ସବୁ ଯୁଗର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୀତାଧ୍ୟାୟୀଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ପରୋକ୍ଷ ଉପଦେଶ 


କୌଣସି ଧର୍ମ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମାଜର ନିରନ୍ତର ସେବା କରିପାରିବ ନାହି, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା 
ଧର୍ମାନୁଯାୟୀ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ବ୍ୟାବହାରିକ ଦୈନିକ ଜୀବନ ସଫଳତାପୁର୍ବକ ବଞ୍ଚୁବାର ବିଧ୍ଵ ଓ 


| ୫୩୪ | 


ଅଧ୍ଚାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


ସାଧନା ବିଷୟକ ଉପଦେଶ ଦିଏ ନାହିଁ। ଏଠାରେ ଏକ ଏଭଳି ସାଧନା ନିର୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି, ଯାହାକୁ 
ଭୌତିକ ତଥା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମାନ ରୂପେ ପାଳନ କରାଯାଇପାରେ । ଏହି ସରଳ ଉପଦେଶଙୁ 
ପାଳନ କରିବା ଦ୍ଵାରା କେବଳ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନ ନୁହେଁ, ବରଂ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନକୁ ମଧ୍ଯ ଉନ୍ନତ 
କରାଯାଇପାରିବ । 


ମୟ୍ୟର୍ଫିତମନୋବୁଦ୍ଧି ମାଁ ମେବୈଷ୍ୟସ୍ୟସଂଶୟମ୍‌ - ଅନେକ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ସନ୍ଦେହ ହୁଏ ଯେ ମନକୁ ଧର୍ମ ତଥା ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନ ମଧ୍ଯରେ ବିଭାଜନ କରିବା ଦ୍ଵାରା କୌଣସି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବାସ୍ତବିକ ସଫଳତା ମିଳେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ, ବାସ୍ତବରେ ଏହା ଏକ ଅବିଚାର ପୂର୍ଣ ତର୍କ | ବହୁତ କମ୍‌ 
ସମୟ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନ ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ସେହି ସ୍ଥାନରେ ରହେ, ଯେଉଁଠି ସେ କାମ କରୁଥାଏ | ସାମାନ୍ୟତଃ ମନର 
ଏକ ବଡ ଭାଗ ଭୟରୂପୀ ଭୟଙ୍କର ଜଙ୍ଗଲ ଅଥବା ଭର୍ଷାରୂପୀ ଗୁମ୍ଫାରେ, କିମ୍ବା ଅସଫଳତାର କାଳ୍ପନିକ 
ସମ୍ଭାବନାରୂପୀ ମରୁଭୂମିରେ ସର୍ବଦା ବିଚରଣ କରୁଥାଏ । ଏହିପରି ମନର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶକ୍ତିକୁ ଅପବ୍ୟୟ କରିବା 
ପରିବର୍ଭେ ଭଗବାନ୍‌ ଉପଦେଶ ଦିଅନ୍ତି ଯେ ଭୌତିକ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସର୍ବୋଉମ ଲାଉ 
ପାଇବା ପାଇଁ ଇଛୁକ ତଥା ପ୍ରଯନ୍ନଶୀଳ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ତାଂର ମନକୁ ଶାନ୍ତ କରୁଣାମୟ, ସତ୍ଯସ୍ବରୂପ 
ପରମାମ୍ମାଙ୍କଠାରେ ସ୍ଥିର କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏଭଳି କରିବା ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତି ତାଂର ସମ୍ପୂଣ୍ଟ ଶକ୍ତିକୁ ସ୍ଵକାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଉପଯୋଗ କରିପାରିବ ଏବଂ ଇହଲୋକ ତଥା ପରଲୋକରେ ମଧ୍ଯ ସବୋଚ୍ଚ ସମ୍ମାନର ସ୍ତ୍ରାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବ। 


ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ, ଧର୍ମ ଓ ଜୀବନ ପରସ୍ପର ଠାରୁ ଅଲଗା ନୁହେଁ । ଯଦି ଅଲଗା ହୋଇଯିବ, ତେବେ 
ଉଭୟେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବେ। ପରସ୍ପର ଏଭଳି ସମ୍ବନ୍ଧିତ, ଯେଭଳି ଜଣେ ମନୁଷ୍ୟର ଶରୀର ଓ ମସ୍ତକ | 
ଉଭୟ ବିଯୁକ୍ତ ହେଲେ ଜୀବିତ ରହି ପାରିବେ ନାହିଁ । ଜୀବନରେ ଆସୁଥବା ପରୀକ୍ଷା ସମୟରେ ମଧ୍ଯା ଜଣେ 
ପ୍ରକୃତ ସାଧକ ତା'ର ମନକୁ ନିରନ୍ତର ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ତଥା ବିଶ୍ଵର ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ ବ୍ରହ୍ମରେ ଏକତ୍ଵ ଭାବରେ 
ସ୍ଦ୍ରର ରଖ୍ବାକୁ ଶିଖବା ଉଚିତ୍‌ | 


ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ ଉପରେ ରାଜା ଭୂମିକାରେ ଅଭିନୟ କରୁଥୁବା ଜଣେ ଅଭିନେତା କଦାପି ବିସ୍ଫୃତ ହୁଏ ନାହିଁ 
ଯେ ସହରରେ ତା ର ଘର-ପରିବାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ତ୍ରୀ- ପୁତ୍ର ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି ! ଯଦି ନିଜର ଏହି ପରିଚୟ ଭୁଲିଯାଇ 
ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ ବାହାରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତ ରାଜା ଭଳି ବ୍ୟବହାର କରେ, ତେବେ ତକ଼୍ାଳ ତାକୁ କୌଣସି 
ପାଗଳଖାନାରେ ଭଭି କରିଦିଆଯିବ । ସେ ତା'ର ବାସ୍ତବିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବକୁ ଅଭିନୟ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଭୁଲିଯାଏ 
ନାହି । ତେଣୁ ସେ କୁଶଳ ଅଭିନେତା ହୁଏ। ଏହିପରି ସର୍ବଦା ସ୍ଵୟଂର ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତି ସଚେତନ ରହି 
ମଧ୍ଯ ଆମେ ଜଗତରେ ବିନା କୌଣସି ବାଧାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିବା। ଏହି ଜ୍ଞାନରେ ସ୍ଦ୍ରିର ହୋଇ କର୍ମ 
କଲେ ଆମର ଉପଲବଧଗୁଡିକୁ ବିଶେଷ ଖ୍ୟାତି ମିଳିବ ଏବଂ ତା' ସହିତ ମଧ୍ଧ ଜୀବନରେ ଆସୁଥିବା 
ନିରାଶା ସମୟରେ ମନରେ ଉପ୍ରନ୍ନ ହେଉଥୁବା ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଗୁଡିକୁ, ଆମେ ଶାନ୍ତ ଓ କ୍ଷୀଣ କରିବାରେ ସମର୍ଥ 
ହୋଇପାରିବା। 


॥ ୫୩୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ବାସ୍ତବରେ ଜଣେ ସୁଶିକ୍ଷିତ ଓ ସୁସଂସ୍କୃତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କଦାପି ନିଜର ଶିକ୍ଷା ବିସ୍ମରଣ ହୁଏ ନାହିଁ । ତାହା 
ତା/ର ଜୀବନର ଅଙ୍ଗ ହୋଇଯାଏ। ତା'ର ଆଚାର, ବିଚାର ତଥା ବ୍ୟବହାରରେ ଶିକ୍ଷାର ସୁରଭି ସତତ 
ନିସ୍ପତ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ସେହିପରି ଆମ୍ମଭାବରେ ସ୍ଫ୍ରିତ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି କରୁଣା ଏବଂ 
ପ୍ରେମ ତଥା କର୍ମରେ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ଭାବ ଥାଏ। ଏହାହିଁ ସେହି ରହସ୍ୟ, ଯାହା ହେତୁ ବୈଦିକ ସଭ୍ୟତା ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରୁ ସାରା ବିଶ୍ଵକୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ କରିଆସିଛି ଏବଂ ପରବର୍ତୀ ପିଢ଼ି ଗୁଡିକ ପାଇଁ ସମ୍ମାନର ପାତ୍ର 
ହୋଇ ପାରିଛି। 


ଏହା ବିସ୍କରଣ ହେବା କ୍ଷଣି ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପତନ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପରି ବୀରପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ 
ଅବସାଦଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ପଡିଲେ - ଜୀବନର ଆହାନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକସ୍ତରରେ 
ଅଥର୍ବ ହୋଇ ପଡିଲେ। ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଦେବଦୂତ ଭାବରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୀତାରେ ମହାଭାରତ ସମୟର 
ନବଜାଗରଣର ସ୍ରୋତକୁ ଉପଯୁକ୍ତ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ କରାଇଛନ୍ତି । 


ସମାଜ ତରଫରୁ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ଉପରେ ଯେଉଁ ଦାୟିତ୍ବ ଅର୍ପଣ କରା ଯାଇଥାଏ, ଯଥାଯଥ 
ଭାବେ ତାହା ପାଳନ କରି ପାରିଲେ, ସେ କେବଳ ସମାଜର ଏକ ବିଶ୍ଵସ୍ତ ସଦସ୍ୟ ନ ହୋଇ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଉନ୍ନତିର ଚରମ ବିନ୍ଦୁରେ ପଦାର୍ପଣ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆତ୍ମାନ୍ନତି ପଥରେ ଅଗ୍ରସର ହେଉଥାଏ। 


ମସ୍ତକର କେଶକୁ ଏକ ବିଶେଷ ରୂପରେ ବାନ୍ଧିବା ବା କପାଳରେ ତିଳକ କାଟି ଏହା ସମ୍ଭବପର 
ହୋଇ ନ ଥାଏ। କାନ୍ଧରେ ପଇତା ପକାଇଲେ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମୋନ୍ନତି ହେବ ବୋଲି କହି ହେବ ନାହି। ଏ ସବୁର 
ଉପଯୁକ୍ତ ବ୍ୟବହାର କରି ପାରିଲେ ଏ ସବୁ ଶାରୀରିକ ଭୂଷଣ ( ଅଙ୍ଗସଜ୍ଜା) ଉପଯୋଗୀ ହୋଇ ପାରିବ । 
ବିଦ୍ୟୁତଶକ୍ତି ନ ଥବା ସୁଦୂର ଗ୍ରାମରେ ରେଡିଓଟିଏ ଧରି ବସିଲେ ସଂଗୀତ ଉପଭୋଗ କରିହେବ ନାହି । 
ଦର୍ପଣରେ ଅନ୍ଧଲୋକଟିଏ ତା'ର ଚେହେରା ଦେଖୁ ପାରିବ ନାହିଁ। 


ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ ଧର୍ମ ପ୍ରତିପାଦିତ ଫଳ ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ରପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ଯାପନ କରି ମଧ୍ଯ “ ମୋର ସ୍କରଣ କରେ, ତା'ର ମନ ଓ ବୁଦି ମୋଂଠାରେ 
ସମାହିତ ହୋଇଯାଏ। ” ପୁନଶ୍ଚ- 


|| ୫୩୬ | 


ଅଭ୍ୟାସୟୋଗୟୁକ୍ତେନ ଚେତସା ନାନ୍ୟଗାମିନା | 
ପରମଂ ପୁରୁଷଂ ଦିବ୍ୟଂ ୟାତି ପାର୍ଥାନୁଚିନ୍ତୟନ୍‌ ॥୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଭ୍ୟାସ-ୟୋଗ-ୟୁକ୍ତେନ = ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଯୁକ୍ତ ହୋଇ, ଚେତସା = ମନ ଦ୍ଵାରା, ନ 
= ନାହି, ଅନ୍ଯଗାମିନା = ଅନ୍ଯ ବିଷୟକୁ ଯାଉଥବା, ପରମମ୍‌ = ପରମ, ପୁରୁଷମ୍‌ = 
ପୁରୁଷ, ଦିବ୍ଯମ୍‌ = ଦିବ୍ଯ, ୟାତି = ଯାଏ, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ଅନୁଚିନ୍ତୟନ୍‌ = ନିରନ୍ତର 
ଚିନ୍ତା କରି । 

ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ ! ଅଭ୍ୟାସୟୋଗଯୁକ୍ତେନ ନାନ୍ୟଗାମିନା ଚେତସା ଅନୁଚିନ୍ତୟନ୍‌ ଦିବ୍ୟଂ ପରମଂ 
ପୁରୁଷଂ ୟାତି ।୮। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6 ନୀର୍ଥ / ଥଜସନରଣନ ନୁ ଛଳ ଥନନ ନ ଯାଇଥିକା ନିଛନେ ଥର୍ଥୀନ୍‌ ନିଜ 
ଚିନଜଳନେ ନିନନ୍ତନ ଚିନ୍ତନ କଳି ନ୍ଦ ସାଧକ ଜାକ ମନନ ଦିବ ନୁହୁଝନ୍ସ୍ୁ ୨୭ ହୁଏ //୮୮୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା :2 ଅଭ୍ଯାସୟୋଗୟୁକ୍ତେନ ଚେତସା ନାନ୍ୟଗାମିନା - ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ ୟାତି” 
କ୍ରିୟାପଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି- ' ଯାଏ” | ପରନ୍ତୁ, ଏହି ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ପ୍ରାପ ହେବା ଅଥବା ତାଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଯିବା ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ବୋଲି ବୁଝିବା ଅନୁଚିତ୍‌ | ' ମୃତ୍ୟୁ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଂକାରର ବିନାଶ ହେବା, ଯାହାର 
ଉପାୟ ହେଉଛି - “ ଧାନାଭ୍ୟାସ ' | ପରିଛିନ୍ନ ଅହଂକାର ବିନଷ୍ଟ ହେଲାପରେ ଯେକୌଣସି ସାଧକ ମୁକ୍ତ 
ପୁରୁଷ ରୂପେ ଏହି ଜୀବନରେ ସର୍ବଦା ସ୍ଵସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ରହି ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିପାରେ। 


ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଜଗତରେ “ ନିବାସୀ ନ ହୋଇ ପ୍ରବାସୀ”ପଦ୍ଧତି ଅନୁସାରେ ଜୀବନ ଧାରଣ କରେ 
ଏବଂ ନିରନ୍ତର ଆତ୍ମଚିନ୍ତନ ଅଭ୍ୟାସ କରେ, ସେ ନିଶ୍ଚୟ ଧାନରେ ଏକାଗ୍ର ହୋଇଯାଏ | ଏହା ବେଦୋପଦିଷ୍ଠ 
ପ୍ରାର୍ଥନା ଏବଂ ଉପାସନା ତଥା ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଭକ୍ତି ଓ ପ୍ରପଭି (ଶରଣାଗତି) ରୂପେ ସାଧନାଗୁଡ଼ିକର 
ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ । ପୂର୍ବ ଶ୍ଳେକରେ ଯେଉଁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଥୁଲା, ତାହା ଧର୍ମର ବ୍ୟାବହାରିକ ସ୍ଵରୂପ, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିଜର କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ହି ସନ୍ନ୍ୟାସ ସ୍ଵରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା। 


ପରମଂ ପୁରୁଷଂ ଦିବ୍ୟଂ ୟାତି ପାର୍ଥାନୁଚିନ୍ତୟନ୍‌ - ଏହି ଅଭ୍ୟାସ ଯୋଗର ଫଳସ୍ବରୂପ ଭକ୍ତକୁ 
ଚିତ୍ତର ଏକାଗ୍ରତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ଯାହାକି ବୁଵିକୁ ସୁଗଠିତ କରିବାରେ ଉପଯୋଗୀ ହୋଇଥାଏ। ଏଭଳି 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଆତ୍ମସାକ୍ଷାକ୍ରନାର ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଗଲା ପରେ ଆମ୍ବାର ଅନୁଭୁତି ସହଜ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ। “ ନିରନ୍ତର 
ଚିନ୍ତନ ଦ୍ଵାରା, ହେ ପାର୍ଥ । ସାଧକ ପରମ ଦିବ୍ୟ ପୁରୁଷକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ।” ଏହି ନିୟମ କେବଳ ପରମ 
ପୁରୁଷଙ୍କ ପ୍ରାପ୍ତ ବିଷୟରେ ସତ୍ୟ ପ୍ରମାଣିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ଯେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପାଇଁ ଏହା ସମାନ ରୂପେ 


॥ ୫୩୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥାଏ। ଯଦି ସାଧକ ସର୍ବସାଧନ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥ୍ବବ, ତେବେ ଆତ୍ମାର ଅନୁଭବ ତଥା 
ସେଥରେ ଦୃଢ଼ ନିଷ୍ଠା ଏହି ଜୀବନରେ ହି ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇପାରିବ । 


“ ପୁରୁଷ” ଶବ୍ଦ ଆମ୍ବସ୍ବରୂପ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଏବଂ ଏହି ଶବ୍ଦକୁ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରୁ ଅଣାଯାଇଛି। ଏହା 
ପ୍ରକୃତି ( ଅନାମ୍ନ)ର ବିପରୀତ ଏବଂ ପୁରୁଷକୁ ଦିବ୍ୟ ବୋଲି ଧରାଯାଏ ।* 


ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ ଅନୁଚିନ୍ତୟନ୍‌' ଶବ୍ଦର ଅଭିପ୍ରାୟ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ। ଧ୍ଷେୟ ବିଷୟକ ସଜାତୀୟ ବୂଭି 
ପ୍ରବାହକୁ ' ଚିନ୍ତନ” ଅଥବା ' ଧାନ” କହନ୍ତି । “ ଅନୁ ଉପସର୍ଗର ଅର୍ଥ ନିରନ୍ତର | ତେଣୁ ଏଠାରେ ଦିବ୍ୟ 
ପୁରୁଷଙ୍କୁ ନିରନ୍ତର ଚିନ୍ତନ କରିବା ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । 


ସେହି ଧ୍ଯେୟପୁରୁଷ ଯାହାଙ୍କୁ ଆମେ ନିରନ୍ତର ଧ୍ପାନ କରିବା କଥା, ସେ କେଉଁ ଗୁଣ ବିଶିଷ୍ଟ ଅଟନ୍ତି ? 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି- 


କବିଂ ପୁରାଣମନୁଶାସିତାରମ୍‌ 
ଅଣୋରଣୀୟାଂସମ୍‌ ଅନୁସ୍ପରେଦ୍ୟଃ | 
ସର୍ବସ୍ୟ ଧାତାରମଚିନ୍ତ୍ୟରୂପମ୍‌ 
ଆଦିତ୍ୟବର୍ଣ୍ଣଂ ତମସଃ ପରସ୍ତାତ୍‌ ।୯॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କବିମ୍‌ = ସର୍ବଜ୍ଞ, ପୁରାଣମ୍‌ = ପ୍ରାଚୀନ, ଅନୁଶାସିତାରମ୍‌ = ସର୍ବନିୟନ୍ତା, ଅଣୋଃ = ଅଣୁଠାରୁ, 
ଅଣୀୟାଂସମ୍‌ = ସୃକ୍ଷ୍ମତର, ଅନୁସ୍କରେତ୍‌ = ସ୍କରଣ କରେ, ୟଃ = ଯିଏ, ସର୍ବସ୍ୟ = ସମସ୍ତଙ୍କର, 


ଧାତାରମ୍‌ = ଧାତା, ଅଚିନ୍ତ୍ଯରୂପମ = ଅଚିନ୍ତ୍ୟରୂପ, ଆଦିତ୍ୟବର୍ଶମ୍‌ =ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପରି ଉଜ୍ନଳ, 
ତମସଃ = ଅନ୍ଧକାର ( ଅବିଦ୍ୟା) ଠାରୁ, ପରସ୍ାତ୍‌ = ଅତୀତ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : କବିଂ ପୁରାଣଂ ଅନୁଶାସିତାରଂ ଅଣୋଃ ଅଣୀୟାଂସଂ ସର୍ବସ୍ଯ ଧାତାରଂ ଅଚିନ୍ତ୍ୟରୂପଂ 
ଆଦିତ୍ୟବଣ୍ତଂ ତମସଃ ପରସ୍ତାତ୍‌ ୟଃ ଅନୁସ୍ମରେତ୍‌ (ସଃ ତଂ ଉପୈତି) ।୯। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନେହ ଠୁଜୁଙ ସର୍ବଜ୍,' ସର୍ବ ୟାଚୀନ (ଠୁରାଣ), ସମସ ନୟନ, ସୁଜ୍ନନୁ ସୁଜୁନନ, ସମର 


ସ୍ନମ/ (&/ରଜ/), ଅଚିନାରୁଯ, ସୁର୍ଦ୍ବ ସତୁଶ 9ଳାଶୀନମୟ ଏବଂ (ଥବିଦ/) ଥଵଲାରଳକୁ 
ଛନ୍ଜୁଠଳେ ଥିକ/ ଜକୁକୁ ଥନଳୁନୁଜଣ କଣନ /୯/ 


* 6ଜ୍ଯୋଜିଳାଜ୍‌ - ଭ/ବ ଏବଂ କିରାଳକୁ ଏହା 9ଳଟ କଣଜେ ବୋଳି 


॥ ୫୩୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୯ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ମନକୁ ଆତ୍ମ ଚିନ୍ତନରେ ଏକାଗ୍ର କରିବା ଦ୍ଵାରା ସାଧକର ମନରେ ଅଧ୍ୟାମବ ସଂସ୍କାର ଦୃଢ଼ 
ହୋଇଯାଏ। ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ଏପରି ବିପରୀତ ଧାରଣାଗୁଡ଼ିକ ତଥା ତଜ୍ଜନିତ ଗର୍ବ, ମଦ, ମସ୍ସର 
ଆଦି ବିକାରଗୁଡିକର ସମୂଳ ବିନାଶ ସେତେବେଳେ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ, ଯେତେବେଳେ ସାଧକ 
ଧ୍ଧାନାଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ଦେହାଦି ଜଡ ଉପାଧ୍ରଗୁଡ଼ିକରୁ ନିଜର ମିଥ୍ୟା ତାଦାତ୍ମ୍ୟକୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ପରିତ୍ୟାଗ 
କରିଦେବ। 


ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ କେବଳ ଏତିକି ସଂକେତ ଦିଆଯାଇଥିଲା ଯେ, ଆତ୍ମାର ଧାନ “ ପରମ ଦିବ୍ଯ 
ପୁରୁଷ” ରୂପେ କରିବା ଉଚିତ | କିନ୍ତୁ ଏହି ଶବ୍ଦଗୁଡିକର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥ ନଜାଣି ତାକୁ ଧ୍ଯାନ କରିବା ସମ୍ଭବ 
ହେବ ନାହିଁ, କାରଣ ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ କେବଳ ଅର୍ଥହୀନ ଧ୍ଵନି କିମ୍ବା ଶବ୍ଦ ମାତ୍ର ଶୁଣାଯିବ। ଯେପରି 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ ମୁଁ ' ଅକ୍ିଜେନେଲିଟୀନ୍‌' ନାମକ ବସୁକୁ ଧାନ କରିପାରିବି 
ନାହି, କାରଣ ଏହା ଅର୍ଥହୀନ ଶବ୍ଦ ମାତ୍ର। 


ବେଦାନ୍ତ ମାର୍ଗରେ ଜୀବନଯାପନର କଳା ଶିଖାଉଥୁବା ଏହି ଗ୍ରନ୍ରୁରେ ଏହି କଳାର ଆଉ ଅଧ୍ବକ 
ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକ ଦୁଇଟିରେ ଏହି ସାଧନାର ବିସ୍ତୃତ ବିବେଚନ କରାଯାଇଛି । 
ଯେକୌଣସି ସାଧକ ଏହାକୁ ସଫଳତାପୁର୍ବକ ଉପଯୋଗ କରି ପାରିବ । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ଯବହୃତ ଶବ୍ଦଗୁଡିକ ଉପନିଷଦ୍‌ ଗ୍ରନ୍ଦୁରେ ଅତି ପରିଚିତ । ଅର୍ଜୁନ ବେଦାଧ୍ୟାୟୀ 
ହୋଇଥିବାରୁ ଏମାନଙ୍କର ସୁଚିତ ଅର୍ଥ ବିସ୍ତୃତଭାବେ ଅବଗତ | ତେଣୁ, ଏ ବିଷୟରେ ଦୀର୍ଘ ଉପଦେଶ 
ଦେବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅନୁଭବ କରିନାହାନ୍ତି। ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ୟବହୃତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତନିହିତ 
ସୂଚନା ବିଷୟରେ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାର ଯନ୍ନ କଲେ ଏହାର ଅଧ୍ୟୟନ ଆମ ପାଇଁ ଲାଭଦାୟକ ହେବ। 


ଶ୍ଳୋକରେ ଦିଆଯାଇଥିବା ଅନେକ ବିଶେଷଣ ସେହି ସତ୍ୟକୁ ଲକ୍ଷିତ କରନ୍ତି, ଯାହା ଯୋଗୁଁ ଜଡ ଓ 
ମିଥ୍ୟା ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ଯ ଚେତନ ଓ ସତ୍ୟ ରୂପେ ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ଏଠାରେ ଯେକୌଣସି ଗୋଟିଏ 
ବିଶେଷଣକୁ ସ୍ଵତଃ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ବୁଝିବା ଅନୁଚିତ୍‌ ହେବ । ରେଖାଗଣିତରେ କୌଣସି ଅଜ୍ଞାତ ବିନ୍ଦୁର ଜ୍ଞାନ 
ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ଜ୍ଞାତ ବିନ୍ଦୁ ସନ୍ଦଭରେ ହି କରାଯାଇଥାଏ। ସେହିପରି ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ସତ୍ୟର 
ନିଶ୍ଚୟାମ୍ବକ ବଣ୍ଟନ ଏହିସବୁ ବିଶେଷଣଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ଯମରେ କରାଯାଇଅଛି। 


ଏହି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ମନନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଏଭଳି ବାତାବରଣ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, 
ଯାହା ଫଳରେ ଏକ ସୁଗଠିତ ତଥା ଅନ୍ତମୁଖୀ ମନ ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଅନୁଭୁତିରେ ସ୍ତ୍ର ହୋଇପାରେ। 


କବିଂ ପୁରାଣମନୁଶାସିତାରମ୍‌ ଅଣୋରଣୀୟାଂସମ୍‌ ଅନୁସ୍ମରେଦ୍ୟଃ - କବି ( ସର୍ବଜ୍ଞ) : ସାଧାରଣ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସର୍ବଜ୍ଞ ଅର୍ଥରେ ଯାହା ବୁଝନ୍ତି, ପରମତତ୍ତ୍ଵଙ୍କୁ ସେପରି ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ନାହ । ସର୍ବଜ୍ଞର 


|| ୫୩୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ମାନେ ନୁହେଁ ଯେ ସର୍ବଦା, ସବୁ ସ୍ଥାନରେ, ସବୁ ଲୋକଙ୍କର ସମସ୍ତ ଭାବନା ଜାଣି ପାରିବା | ଯଦି ସେପରି 
ଅର୍ଥ ହେବ, ତେବେ ସର୍ବଜ୍ଞତ୍ବ ନର୍କରେ ପରିଣତ ହୋଇଯିବ | ସର୍ବଜ୍ଞତ୍ବର ଗଭୀରତମ ଅର୍ଥ ରହିଛି । 


ଦେହ ବିଶେଷରେ ଉପହିତ ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମା ମନରେ ଉଠୁଥିବା ସମସ୍ତ ବୂଭିଗୁଡିକୁ ପ୍ରକାଶିତ 
କରେ। ଆମ୍ମା ଏକ, ଅନନ୍ତ ତଥା ସର୍ବବ୍ୟାପକ ସତ୍ତା ହୋଇଥିବା ହେତୁ ତାହା ହି ସାରା ଶରୀର ତଥା 
ବୃଭ୍ତିଗୁଡିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ। ଯେପରି ପୃଥୁବୀ ଉପରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁର ପ୍ରକାଶକ ରୂପେ ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ 
' ସର୍ବସାକ୍ଷୀଂ କୁହାଯାଏ, ସେହିପରି ଏହି ଆମ୍ବାକୁ ' କବି” ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ବଜ୍ଞ କୁହାଯାଏ | କାରଣ, ଏହା ବିନା 
କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ବା ଅନୁଭବ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଆତ୍ମାକୁ ଏହି “ କବି” ବିଶେଷଣ, ଜାଗତିକ ପରିଛିନ୍ ଓ ପାଧକ 
ଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଦିଆଯାଇଛି। 


ପୁରାଣ: ସୃଷ୍ଟିର ଆଦି, ମଧ୍ଧ ଓ ଅନ୍ତରେ ସମାନ ରୂପେ ରହୁଥିବା ହେତୁ ଆତ୍ମାକୁ “ ପୁରାଣ? କୁହାଯାଏ | 
ସୁତରାଂ, ଏକ ଅବିକାରୀ, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆତ୍ମା କାଳର ମଧ୍ଯ ଅଧଭ୍ବାନ | ' ପୁରାଣ” ଅର୍ଥାତ୍‌ “ ପୁରା ଏବ ନବ' | 
ଏହା ସର୍ବପ୍ରାଚୀନ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦା ନୂତନ ଭାବରେ ଉଭଦ୍ଭାସିତ ହୋଇଥାଏ। 


ଅନୁଶାସିତାରମ୍‌ ( ସମସ୍ତଙ୍କ ଶାସକ) : ଏହି ବିଶେଷଣ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ବୁଝିବା ଅନୁଚିତ୍‌ ଯେ, ଏହା 
କୌଣସି ସୁଲତାନଙ୍କ ଭଳି, ଯେ କି କୃରତାପୂର୍ବକ ଏହି ସଂସାରକୁ ଶାସନ କରୁଛି । ଏଠାରେ “ ଶାସକ” ଶବ୍ଦର 
ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି ଯେ ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵର ଉପସ୍ଥିତି ବିନା ବିଷୟ, ଭାବନା ଏବଂ ବିଚାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ 
ଆମର ଶରୀର ବା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ତଥା ବୁଦିରୂପୀ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ ହୋଇପାରିବେ ନାହି। ସେହି 
ସ୍ଥିତିରେ ଜୀବନରେ ଆସୁଥୁବା ନାନାବିଧ ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ ଗୋଟିଏ ସୁତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଗୁନ୍ଛାଯାଇ ପାରିବ ନାହି । 


ଆମର ଜୀବନର ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକ ଅଖଣ୍ଡ ଧାରା ସଦୃଶ, ଯାହାକି ଆମ୍ବା ବିନା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ମାଟି 
ବିନା ଘଟ, ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ବିନା ଆଭୁଷଣ ଏବଂ ଜଳ ବିନା ତରଙ୍ଗର ସ୍ତ୍ରିତି ଯେଭଳି ଅସମ୍ଭବ, ସେହିଭଳି ଆମତ୍ମସତ୍ତା 
ବିନା ସମସ୍ତ ଅନୁଭୂତି ବା ଜ୍ଞାନ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟ ଅସମ୍ଭବ । ତେଣୁ ଆତ୍ମାକୁ ଏହି ଅର୍ଥରେ ଅନୁଶାସିତାର 
( ଶାସନ) ରୂପେ ବୁଝିବା ଉଚିତ ହେବ | ଯଦି ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଏହି ରୂପରେ କଳନା କରିବା ଯେ ସେ କୌଣସି 
ଦକ୍ଷ ପୁଲିସ ଅଟନ୍ତି ଯିଏ ହାତରେ ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ନରକର ଦ୍ଵାର ଖୋଲିବା ପାଇଁ ସୁନା ଓ ଲୁହାରେ ତିଆରି ଦୁଇଟି 
ଚାବି ଧରି ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି, ତେବେ ଏହା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏକ ଅସଭ୍ୟ କଳ୍ପନା ହେବ । 


ଅଣୋରଣୀୟାନ୍‌ : ଅଣୁ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧକ ସୁକ୍ଷ୍ମତର। କୌଣସି ତତ୍ତ୍ଵର ପରିମାଣରେ ପରମାଣୁ 
ହେଉଛି ସେହି ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅବିଭାଜ୍ୟ ଅଂଶ, ଯେଉଁଠି ସେହି ତତ୍ତ୍ଵର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ ରହେ! କିନ୍ତୁ 
ଆତ୍ମା ଅଣୁଠାରୁ ମଧ୍ଯ ସୁକ୍ଷ୍ମତର । ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ସୁକ୍ଷ୍ମତର ବସ୍ତୁ ହେବ, ତାଂ ର ବ୍ୟାପକତା ସେତିକି ଅଧ୍ଵକ 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ହେବ। ବସ୍ତୁଗୁଡିକର “ ବ୍ୟାପକତା” ସୁକ୍ଷ୍ମତାକୁ ତୁଳନାମ୍ବକ ଭାବେ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାର ମାପଦଣ୍ଡ। 


| ୫୪୦ ॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୯ 


ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାରେ ଆତ୍ମାକୁ “ ସୂକ୍ଷ୍ମତମ ” କୁହାଯାଇଛି, ଯାହାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି- “ ଆମ୍ବା ସର୍ବବ୍ୟାପକ କିନ୍ତୁ 
ତାକୁ ଅନ୍ୟ କେହି ବ୍ୟାପ୍ତ କରିପାରିବେ ନାହିଁ। ” 


ସର୍ବସ୍ୟ ଧାତାରମଚିନ୍ତ୍ୟରୂପମ୍‌ ଆଦିତ୍ୟବର୍ଣ୍ଣଂ ତମସଃ ପରସ୍ତାତ୍‌ - ସର୍ବସ୍ଯ ଧାତାରମ୍‌ - ଆତ୍ମା 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଧାରଣ- ପୋଷଣ କରେ। ସୁତରାଂ ଆତ୍ମା ସମସ୍ତଙ୍କ ଆଧାର ବା ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ। ଯେପରି ଚଳଚ୍ଚିତ୍ର 
ଗ୍ହରେ ଯେଉଁ ସ୍ତ୍ରିର ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ଶ୍ଵେତ ପରଦା ଥାଏ, ତାହାକୁ ଚଳଚିତ୍ରର ଧାତା କୁହାଯାଇପାରେ । 
କାରଣ, ସେହି ପରଦା ବିନା ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ ହେଉଥିବା ଚିତ୍ରଗୁଡିକର ଧାରା ଆମକୁ ଏକ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
କାହାଣୀ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ କରାଇପାରିବ ନାହି। ଚିତ୍ର ମାଧ୍ୟମରେ ଅନେକ ଆଦର୍ଶ ତଥା ମହାନ୍‌ ସନ୍ଦେଶ 
ଜଣେ କୁଶଳୀ ଚିତ୍ରକାର ବ୍ୟକ୍ତ କଲେ ମଧ୍ଯ ଶ୍ଵେତ ପରଦା ବିନା ସେହି ଚିତ୍ର ଅସମ୍ଭବ। ଚିତ୍ରର ପୂର୍ଣ୍ଣତା 
ଏବଂ ସୁନ୍ଦରତା ପାଇଁ ସେହି ପରଦା “ ଧାତା” ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୋଷାକ ସଦୃଶ । ସେହିପରି ଯଦି ଚୈତନ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ 
ଆମର ଆନ୍ତରିକ ତଥା ବାହ୍ଯ ଜଗତକୁ ନିରନ୍ତର ପ୍ରକାଶିତ ନ କରୁଥାନ୍ତା/ ତେବେ ଆମକୁ ଏକ ଅଖଣ୍ଡ 
ଜୀବନର ଅନୁଭବ ହୋଇପାରୁ ନ ଥାନ୍ତା। 


ଅଚିନ୍ତ୍ୟରୂପମ୍‌ : କବି, ପୁରାଣ ଆଦି ବିଶେଷଣଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ତତ୍ତ୍ଵବକୁ ଧ୍ୟାନ କରିବା ପାଇଁ 
ଆମକୁ କୁହାଗଲେ, ଆମେ ତକ୍କାଳ ଏହି ଧାରଣା କରିପାରିବା ଯେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଅଥବା ବିଚାର 
ସଦୃଶ ଆମ୍ମାକୁ ମଧ୍ଯ ହୃଦୟରେ ଧ୍ଯାନ କରାଯାଇପାରେ। ଏହିପରି ତୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ଧାରଣାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ଏଭଳି ପରିଭାଷା ଦିଆଯାଇଛି କି “ ଅନନ୍ତ ଆତ୍ମାକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ଜଣାଯାଇ ନ ପାରେ । ” 
ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି, “ ଆତ୍ମା ଅଚିନ୍ତ୍ରୂପ, ଯାହାକୁ ଚିନ୍ତନ କରାଯାଇପାରିବ ନାହି ” ଏହା ଅବଶ୍ୟ ସତ୍ୟ 
ଯେ, ଆତ୍ମାକୁ ସ୍ବୟଂ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ କୌଣସି ବିଷୟ ରୂପେ ଚିନ୍ତନ କରିବା ଅସମ୍ଭବ | କିନ୍ତୁ ଉପାଧ୍ଗୁଡିକଠାରୁ 
ଅଲଗା ହୋଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡିକରୁ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ ଦୂର କରି ଆତ୍ମାକୁ ସ୍ଵରୂପରେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରାଯାଇପାରେ। 


ଆଦିତ୍ୟବର୍ଣ୍ରମ୍‌ : ଆମ୍ମା ଯଦି ଅଚିନ୍ତ୍ରୂପ, ତେବେ ଯେକୌଣସି ସାଧକ ପ୍ରଶ୍ନ କରିପାରେ, “ ଆମ୍ବାର 
ସାକ୍ଷାକ୍ାର ବା ଅନୁଭବ କେଉଁ ପ୍ରକାର ହୋଇପାରେ ? ”' ସାଧକରୂପେ ସାଧନାର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅବସ୍ଥାରେ 
ତାଦାମ୍୍ୟ ଶରୀରାଦି ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ସାଧନ ମଧ୍ଯ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ଅଟନ୍ତି, ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଆମ୍ମତତ୍ତ୍ବକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ପ୍ରଯନ୍ଜ କରୁ | 
ତେଣୁ, ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ ଗୁରୁଙ୍କ ଏହି ଉପଦେଶ “ ଅଚିନ୍ତ୍ୟକୁ ଚିନ୍ତନ କରି ଅପ୍ରମେୟକୁ ଜାଣି” ଦ୍ଵାରା ଶିଷ୍ୟ 
ଭ୍ରମିତ ହୋଇଯାଏ। 


ଆତ୍ମାକୁ ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ଅଥବା ଅପ୍ରମେୟ କୁହାଯିବାର ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ ଆମ ପାଖରେ ଉପଲବ୍ଧ 
ପ୍ରମାଣଗୁଡିକ ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ବିଷୟ ରୂପରେ ଆତ୍ମାର ଜ୍ଞାନ ହୋଇ ନ ପାରେ! ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ଯେଉଁ ସ୍ଵାପ୍ନିକ 
ଅସ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥାରେ ତାଂର ଶତ୍ରୁକୁ ହତ୍ୟା କରିଥାଏ, ସେହି ଅସ୍ତ ତାକୁ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଫାରେ ଉପଲବ୍ଧ 


॥୫୪୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ହୁଏ ନାହିଁ ବା ତା'ର କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ୟବହାର ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇ ନ ଥାଏ । ଏପରିକି ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟାର 
ରକ୍ତ ରଞ୍ଜିତ ହାତ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵତଃ ବିନା ପାଣିରେ ଅଥବା ସାବୁନରେ ସ୍ଵଚ୍ଛ ହୋଇଯାଏ । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ 
ଅନାମ୍ବ ଉପାଧ୍ନଗୁଡିକୁ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ଜାଣି ସ୍ଵକଚଳିତ ରାଗଦ୍ଵେଷଯୁକ୍ତ ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ରହେ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତା' ପାଇଁ ଏହି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ' ଅଚିନ୍ତ୍ଯ ଏବଂ ' ଅଜ୍ଞେୟ' ରହିବ | କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ କ୍ଷଣରେ ଆତ୍ବଜ୍ଞାନର ଫଳସ୍ବରୂପ 
ସେ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡିକର ଉର୍ଦ୍ଵ୍‌କୁ ଚାଲିଯାଏ, ସେହି ମୂହୁର୍ତରେ ସେ ତାଂର ଶୁଦ୍ଧ ପାରମାର୍ଥିକ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତି 
ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯାଏ। 

ବେଦାନ୍ତର ଏହି ମୁଳଭୂତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାପରେ ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇଥୁବା ସୂର୍ଯ୍ୟର ଅନୁପମ 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତକୁ ବୁଝିବା ସରଳ ହୋଇଯାଏ। ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ ଦେଖୂବା ପାଇଁ କୌଣସି ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାଶ ବା ଆଲୋକ ଉତ୍ସର 
ଆବଶ୍ୟକତା ନ ଥାଏ। କାରଣ ସୂମ୍ଯ୍ ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକାଶ ସ୍ଵରୂପ, ପ୍ରକାଶର ଉତ୍ସ । ସେ ସବୁ ବସ୍ତୁଗୁଡିକର 
ପ୍ରକାଶକ ହୋଇଥୁବାରୁ ତା'ର ପ୍ରକାଶ ସ୍ଵତଃ ସିଦ୍ଧ । ଭୌତିକ ଜଗତ୍‌ରେ ଯେଭଳି ଏହା ସତ୍ଯ, ସେଭଳି 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵୟଂ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ କୌଣସି ଅନ୍ୟ ପ୍ରମାଣର ଆବଶ୍ୟକତା 
ପଡେ ନାହିଁ। ସ୍ଵପ୍ନ- ପୁରୁଷ କଦାପି ଜାଗ୍ରତ-ପୁରୁଷକୁ ଜାଣିପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ତ୍ରାରେ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା 
ଲୁପ୍ତ ହୋଇ ସ୍ଵୟଂ ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷ ହୋଇଯାଏ। ସ୍ଵପ୍ସରୁ ଉଠିବା ମାନେ ଜାଗ୍ରତ-ପୁରୁଷକୁ ଜାଣିବା ଏବଂ 
ଜାଣିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ସ୍ଵୟଂ ସେହି ରୂପ ହୋଇଯିବା ଏହିପରି ଆତ୍ମସାକ୍ଷାକ୍ଵାର ବେଳେ ଜୀବ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 
ସେ ଜାଣେ ୟେ, ବାସ୍ତବରେ ସର୍ବଦା ସେ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ହି ଥିଲା। ' ଆଦିତ୍ୟ ବର୍ଣ ୮ ଏହି ଶବ୍ଦର 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଏତିକି ମାତ୍ର। 


ତମସଃ ପରସ୍ତାତ୍‌ ( ଅନ୍ଧକାରରୁ ଉଦ୍ଧ୍ବିରେ) : ଯେକୌଣସି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସ୍ଵୟଂସମ୍ପୂର୍ଥ ହୋଇ ନ ପାରେ। 
ସୂର୍ଯ୍ୟର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରେ ସାଧକର ମନରେ କିଛି ବିପରୀତ ଧାରଣା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ରହେ। 
ପୂଥ୍ଵବୀବାସୀମାନଙ୍କର ଅନୁଭବ ଯେ, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ରାତିରେ ସୁର୍ଯ୍ୟ ଅଦୃଶ୍ୟ ରହେ ଏବଂ ଦିନରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରକାଶ ଓ ଉଷ୍ମତା ଅନୁଭବ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ କୌଣସି ମନ୍ଦବୁଦ୍ଧି ସମ୍ପନ୍ନ ସାଧକ ଏଭଳି ବୁଝିବା 
ଅନୁଚିତ୍‌ କି, ସୂର୍ଯ୍ୟଭଳି ଆମ୍ାର ଚେତନତା ମଧ ବେଳେବେଳେ ଅଭାବ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଚେତନତାରେ 
ତାରତମ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ। ସୂର୍ଯ୍ୟର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରେ ସମ୍ଭାବିତ ଏହି ଦୁଇଟି ଦୋଷରୁ ନିବୃତ୍ତି ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଆତ୍ମାକୁ “ ଅନ୍ଧକାରରୁ ଉର୍ଦ୍ଵ୍‌ରେ' ଅର୍ଥାତ୍‌, ଅବିଦ୍ୟାର ଉର୍ଦ୍ଵିରେ ବା ପରେ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଅଜ୍ଞାନରୂପୀ 
ଅନ୍ଧକାରକୁ ନିଷେଧ କରିଦେବା ପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଛିନ୍ନତା ଆତ୍ମାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ତାହା ସର୍ବଦା 
ଚେତନରୂପରେ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଜ୍ଞାନ ଉଭୟକୁ ସମାନରୂପେ ପ୍ରକାଶିତ କରେ । ତେଣୁ ଆତ୍ମା, ଅବିଦ୍ଯାଠାରୁ 
ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ରେ । ଏହି ଅବିଦ୍ୟାକୁ “ ମାୟା” ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । 


ଯେଉଁ ସାଧକ ଏହି କବି, ପୁରାଣ, ଅନୁଶାସିତାର, ସୁକ୍ଷ୍ମତମ, ସର୍ବାଧାର, ଅଚିନ୍ତ୍ଯରୂପ, ସ୍ବୟଂ 
ପ୍ରକାଶ ସ୍ଵରୂପ, ଅବିଦ୍ୟାର ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ ଆମ୍ବତତ୍ଵ୍‌କୁ ଧାନ କରେ, ସେ ସେହି ପରମପୁରୁଷକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


॥ ୫୪୨ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


ପ୍ରୟାଣକାଲେ ମନସାଚଲେନ 

ଭକ୍ତ୍ୟା ୟୁକ୍ତୋ ୟୋଗବଲେନ ଟୈବ । 
ଭ୍ରବୋର୍ମଧ୍ଷେ ପ୍ରାଣମାବେଶ୍ୟ ସମ୍ୟକ୍‌ 

ସ ତଂ ପରଂ ପୁରୁଷମୁପୈତି ଦିବ୍ୟମ୍‌ ॥୧୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ରୟାଣ-କାଲେ = ପ୍ରୟାଣ ( ମୃତ୍ୟୁ) ସମୟରେ, ମନସା = ମନ ଦ୍ଵାରା, ଅଚଲେନ = ନିଶ୍ଚଳ, 
ଭକ୍ତ୍ୟା = ଭକ୍ତି ସହିତ, ୟୁକ୍ତଃ = ଯୁଙ୍ତ ହୋଇ, ୟୋଗ-ବଲେନ = ଯୋଗଶକ୍ୁ ଦ୍ଵାରା, ଚ = 
ଏବଂ, ଏବ = କେବଳ, ଭୁବୋଃ = ଦୁଇ ଭୁଲତା, ମଧେ = ମଧ୍ରେ, ପରାଣମ୍‌ = ପ୍ରାଣ, 
ଆବେଶ୍ୟ = ସ୍ଫ୍ରାପନ କରି, ସମ୍ଯକ୍‌ = ସମ୍ଯକ୍‌ ଭାବରେ, ସଃ = ସେ, ତମ୍‌ = ତାହା, ପରମ୍‌ 
= ପରମ: ପୁରୁଷମ୍‌ = ପୁରୁଷ, ଉପୈତି 5 ପରାପୂ ହୁଏ, ଦିବ୍ୟମ୍‌ = ଦିବ୍ଯ।| 


ଅନ୍ବୟଃ : ୯ୟ୫) ଭକ୍ତ୍ଯାୟୁକ୍ତଃ ପ୍ରୟାଣକାଳେ ଅଚଳେନ ମନସା ଚ ଭ୍ରୁବୋଃ ମଧ୍ଯଷେ ୟୋଗବଲେନ 
ଏବ ପ୍ରାଣଂ ସମ୍ୟକ୍‌ ଆବେଶ୍ୟ ( ଅନୁସ୍କରେତ୍‌) ସଃ ତଂ ଦିବ୍ୟଂ ପରଂ ପୁରୁଷଂ ଉପୈତି | ।୧୦। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ୦ସ ଓସାଧଳ) ୦୩୮୩ ସମୟଣନ ୦ମୋରଚଳ ଭୂର। ଠାଣକୁ ଦନ ଢ୍ର ନଧନେ ସମ୍ଯଳ୍‌ 
ଜବଣନେ ବ୍ର୍ୟାନନ କଣି, ନିଣ୍ୂୂଳ ମଳଣନେ ଜଲଛିନ୍ତୁକ୍ତ ନଳ କେନ୍ଦି ଜନମ ଦିବ୍ୟ କୁରୁଶୀଙ୍କୁ 
୭9/99 ହୁଅଛ //¢€ ୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା :¿ ପ୍ରାୟତଃ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥକୁ ( ବାଚ୍ୟାର୍ଥ) ଗ୍ରହଣ କରି ଏହାକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ 
ବୁଝା ଯାଇ ନ ଥାଏ ଏବଂ ଭୁଲ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରା ଯାଇଥାଏ। କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତ ମୃତ୍ୟୁ ସମୟରେ ଭକ୍ତିର 
ସହିତ ମନକୁ ନିଶ୍ଚଳ କରି ଯୋଗବଳ ଦ୍ଵାରା ଦୁଇ ଜ୍ର ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରାଣକୁ ସ୍ଫ୍ରିର କରି ପାରିବ, ଏହା 
ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ଅକନ୍ପନୀୟ । ଏହା ସତରେ ବିଚିତ୍ର। ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତି ପରମପୁରୁଷଙ୍କୁ ଲାଭ କରିବ ! 
ଆକାଶ କୁସୁମର ଭଜା ଖାଇଲେ ମୋର ଦେହ ଆରୋଗ୍ୟ ହେବ ବୋଲି ଡାକ୍ତର କହନ୍ତି, ତା'ର ଅର୍ଥ 
ହେଲା ମୋର ବ୍ୟାଧୁ ଦୁରାରୋଗ୍ୟ। 


ପ୍ରୟାଣକାଲେ ମନସାଚଲେନ ଭକ୍କ୍ଯା ୟୁକ୍ତୋ ୟୋଗବଲେନ ଚୈବ - ଗୀତାରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ପ୍ରକରଣର ବିଷୟ ହେଉଛି- “ ଏକାଗ ଚିତ୍ତରେ ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କ ଧାନ କରିବା| ' ଅତଏବ, ପ୍ରୟାଣ କାଳର 
ଅଭିପ୍ରାୟ “ ଅହଂକାରର ବିନାଶ କ୍ଷଣକୁ ବୁଝିବା ଉଚିତ୍‌। ଯଦି ବ୍ଯକ୍ତି ଧ୍ୟାନ ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ସଜାଗ ରହି 
ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝି ସହିତ ଥିବା ତାଦାମ୍ଜ୍ଯକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିବୃଭ୍ତ କରିପାରେ, ତେବେ ସେ ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତି 
ଅନୁଭବ କରେ।। ସେହି ସମୟରେ ` ନିଶ୍ଚଳ ମନ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ | 


॥ ୫୪୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଏଠାରେ “ ଭକ୍ତି' ଶବ୍ଦକୁ ସାମାନ୍ୟ ସଂସାରୀ ଲୋକମାନଙ୍କର ବ୍ୟାପାରିକ ପଦ୍ଧତିଜନିତ ଭକ୍ତି ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅନୁଚିତ୍‌ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁ ସେହି ପରମ ପ୍ରେମ ଆବଶ୍ୟକ, ଯେଉଁଠି କୌଣସି ପ୍ରକାର 
କାମନା ଏବଂ ଅପେକ୍ଷା ନ ଥାଏ। ଯେଉଁ ପ୍ରେମ କେବଳ ପ୍ରେମୀ ପାଇଁ ହିଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, ତାକୁ ହି ' ଭକି! 
କୁହାଯାଏ। ପ୍ରେମର ଅର୍ଥ ହେଉଛି- ନିଜର ପ୍ରିୟତମ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ | ପ୍ରିୟତମର ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ, ନିଜର 
ସୁଖଦୁଃଖ ରୂପେ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ସଂକ୍ଷେପରେ, ପ୍ରେମୀ ଓ ପ୍ରେମିକା, ଭକ୍ତ ଓ ଭଶ୍ଵର ପରସ୍ପର ଏକରୂପ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ତେଣୁ ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଭକ୍ତିର ଲକ୍ଷଣ ବତାଇଛନ୍ତି ଯେ, ' ସ୍ବସ୍ବରୂପାନୁସନ୍ଧାନ ହି ଭକ୍ତି, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବର ସତ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ଏକତ୍ଵ ହେବାକୁ ଭକ୍ତି କହନ୍ତି । 


ପ୍ରସ୍ତୁତ ଶ୍ଳୋକର ସନ୍ଦଭ୍ତରେ ସାଧକକୁ ଦିଆଯାଇଥୁବା ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସୁଚନା ହେଉଛି 
ତା' ର ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ, ଆମ୍ବା ସହିତ ଏକରୂପ ହେବାର ତପ୍ପରତା | ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରିବାବେଳେ 
ଅହଂକାରର ବିନାଶ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସାଧକକୁ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ପ୍ରିତ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ | 


ଯୋଗବଳେନ : ଏହି ଶବ୍ଦରେ କୌଣସି ଗୁପ୍ତ ରହସ୍ୟମୟୀ ' କୁଣ୍ଡଳିନୀ ଶକ୍ତିଂ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇ 
ନାହି। “ ଯୋଗବଳ ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଯାହାକି ସାଧକକୁ ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିୟମିତ ରୂପେ ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ 
କରିବାର ଫଳସ୍ବରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏହା ସେହି ଆନ୍ତରିକ ଶକ୍ତି ଯାହାକି ମନର ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରୁ ତଥା ତଜ୍ଞନିତ 
ବିକ୍ଷେପଗୁଡ଼ିକରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେଲା ପରେ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ପରମ ସତ୍ତାରେ ସ୍ଥିର ହେଲାପରେ ହି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


ଭ୍ରୁବୋର୍ମଧ୍ପେ ପ୍ରାଣମାବେଶ୍ୟ ସମ୍ୟକ୍‌ ସ ତଂ ପରଂ ପୁରୁଷମୁପୈତି ଦିବ୍ୟମ୍‌ - ଅଳ ସମୟରେ 
ସାଧକ ନିଜ ଭିତରେ ମାନସିକ ସନ୍ତୁଳନ ରୂପୀ ସମ୍ପଭି ଏବଂ ଏକ ଅବର୍ଣ୍ଣନୀୟ କାର୍ଯ୍ୟକୁଶଳତା ପାଏ, ଯାହା 
ସାହାଯ୍ୟରେ ପୁର୍ଣ୍ଣ ତତ୍ପରତା ସହିତ ଧ୍ୟାନରେ ସେ ଏକଚିତ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସରେ ରତ ଯୋଗୀର 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରାଣ ତା'ର ଧ୍ଯାନ ବିନ୍ଦୁରେ କେନ୍ଦ୍ରିତ ହୋଇଯାଏ। ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି, ଭୂକୁଟୀ 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରାଣକୁ ସ୍ଫର କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 


ଦୁଇ ଭୁ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରାଣ ନିବେଶ କରି - ଏହା ଜୀବନ୍ତ ପୋତିହେବା ବା ଶ୍ଵାସ ସଂଯମ କରିବାର 
ଯୌଗିକ ପ୍ରଣାଳୀ ନୁହେଁ । ପ୍ରାଣାୟାମର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ପ୍ରାଣର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ, ଶ୍ଵାସ ପ୍ରଶ୍ଵାସର ସଂଯମ ନୁହେଁ। 
ପ୍ରାଣାୟାମ ଦ୍ଵାରା ଅତ୍ମୋନ୍ନତି ସାଧ୍ଵତ ହୁଏ ଏବଂ ଶ୍ଵାସ ପ୍ରଶ୍ଵାସର ସଂଯମ ଦ୍ଵାରା ହୁଏତ ବର୍ତମାନର ଜୀବନରେ 
ଶ୍ଦଙ୍ଖଳା ଆସିପାରେ । “ ଶ୍ଵାସାୟାମ”କୁ “ ପ୍ରାଣାୟମ” ଭାବରେ ବୁଝିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ | 


ବେଦାନ୍ତରେ “ ପ୍ରାଣ' ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ବାୟୁ ନୁହେଁ | ବରଂ, “ ଶରୀରର ବିଭିନ୍ନ ଅଙ୍ଗଗୁଡିକରେ 
ନାନା ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥ୍ବା ଜୀବନୀଶକ୍ତି' । ଏହି ଜୀବନୀଶକ୍ତି ( ପ୍ରାଣ) କୁ ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ ଅନୁସାରେ 
ପାଞ୍ଚ ବିଭାଗରେ ବର୍ଗୀକରଣ କରାଯାଇଛି, ଯଥା: ‹ ପ୍ରାଣ” ପ୍ରଶ୍ଵାସ ଗ୍ରହଣ କରିବାର କ୍ରିୟା, “ ଅପାନ” ମଳ- 
ମୁତ୍ର ବିସର୍ଜନ, “ ବ୍ୟାନ” ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶରୀରରେ ରକ୍ତ ସଞ୍ଚାଳନ କରିବା କ୍ରିୟା, “ ସମାନ” ପାଚନ କ୍ରିୟା, ଏବଂ 
“ ଉଦାନ' ଏକ ଶରୀରରୁ ଅନ୍ୟ ଶରୀରକୁ ଜୀବକୁ ଉତ୍କ୍ରମଣ କରେ | ତେଣୁ ଏହି ପଞ୍ଚ ପ୍ରାଣ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ 


| ୫୪୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


ସବୁ କ୍ରିୟା ଶରୀରରେ ସମ୍ପାଦନ ହୁଏ, ତଦ୍ଦ୍‌ାରା ଆମର ବହୁତ ଶକ୍ତି ଅପଚୟ ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ 
ସମୟରେ ଏହି ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ବିଭାଜିତ ନ ହୋଇ ଏକ ସ୍ଥାନରେ କିଛି କାଳ ପାଇଁ କେନ୍ଦ୍ରିତ ହୋଇଥାଏ। ଧ୍ୟାନ 
ମାର୍ଗର ସାଧକ ପାଇଁ ତୀବ୍ର ଗତିରେ କରାଯାଉଥବା କୌଣସି ଶାରୀରିକ ସାଧନାର ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ ନାହି। 


ଏଭଳି ଗହନ ଧ୍ଯାନ ସମୟରେ ଯେଉଁ ସାଧକର ମନ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ ଶାନ୍ତ ଓ ନିଶ୍ଚଳ ହୋଇଯାଏ, ଯୋଗବଳ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାଣ ଭ୍ରକୁଟୀ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ତ୍ରିର ହୋଇଯାଏ, ତଥା ଯିଏ ପରମ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଉତ୍ସାହରେ କ୍ଷେୟ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ 
ସହିତ ଏକରୂପ ହୋଇଯାଏ ସେହି ସାଧକ ପରମ ଦିବ୍ୟ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


ତେଣୁ ଏହି ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକ ହେଲା ଅଷ୍ଟମ ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଙ୍କ୍ତିର ବ୍ୟାଖ୍ୟା। ଏହି ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକ 
ପରି ଅନ୍ୟ କୌଣସିଠାରେ ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏପରି ମହନୀୟ ଉପଦେଶ ଏବଂ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ସଫଳତାର 
ସହିତ ଦିଆଯାଇ ନାହି । ଗୀତା, କିମ୍ବା ସଂପୂର୍ଣ ଉପନିଷଦ୍‌ ହଜି ଗଲେ ବି ଏ ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକ ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବିଶ୍ଵ ଇତିହାସରୁ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତି ଲୋପ ପାଇ ପାରିବ ନାହି। 


ଓକାର ଉପାସନାର ଉପକ୍ରମଣିକା ଭାବେ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳଵୋଳରେ କୁହାଯାଉଛି- 


ୟଦକ୍ଷରଂ ବେଦବିଦୋ ବଦନ୍ତି 
ବିଶନ୍ତି ୟଦ୍ୟତୟୋ ବୀତରାଗାଃ | 
ୟଦିଚ୍ଛନ୍ତୋ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ୟ୍ୟଂ ଚରନ୍ତି 
ତତ୍ତେ ପଦଂ ସଂଗ୍ରହେଣ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ଯୟେ ।।୧୧॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଅକ୍ଷରମ୍‌ = ଅକ୍ଷର, ବେଦ- ବିଦଃ = ବେଦବିତ୍‌, ବଦନ = କହନି, ବିଶନ୍ତି = 
ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ୟତୟଃ = ଯତିମାନେ, ବୀତ-ରାଗାଃ = ରାଗରହିତ, 
ଆସକ୍ତିରହିତ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଇଚ୍ଛନ୍ତଃ = ଇଚ୍ଛା କରି, ବ୍ରହ୍ମଚର୍ୟମ୍‌ = ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଚରନ୍ତି = 


ଆଚରଣ କରନ୍ତି, ପାଳନକରନ୍ତି, ତତ୍‌ = ତାହା, ତେ = ତୁମକୁ, ପଦମ୍‌ = ପଦ, ଲକ୍ଷ୍ଯ; 
ସଂଗ୍ରହେଣ = ସଂକ୍ଷେପରେ, ପରବକ୍ଷ୍ଯେ = ( ମୁଁ ) ବର୍ଣ୍ଚନା କରିବି | 


ଅନ୍ବୟଃ : ବେଦବିଦଃ ୟତ୍‌ ଅକ୍ଷରଂ ବଦନ୍ତି, ବୀତରାଗାଃ ୟତୟଃ ୟତ୍‌ ବିଶନ୍ତି, ୟତ୍‌ ଇଚ୍ଛନ୍ତଃ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ୟଂ 
ଚରନ୍ତି, ତତ୍‌ ପଦଂ ତେ ସଂଗରହେଣ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ଯେ ।୧୧। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ବେଦକୁ ଲଣ୍ଥିବା ବିଦ଼ନ୍‌ ଯାଯକୁ ଥକ୍ଧନ ! କହି ରାଜନନ୍ଦିନ ନଳକାଳ୍‌ ୁଜୁର ୦୮୦ 
ଡଂକେଶ କଜଜି, ଯାମନର ନଛଠନନେ ସାଧଳରଣ ବହୁଚର୍ଯ୍ଯ ଦଳନ କନଛି। ସେକ ମଦ 
(ଲକନ୍ଧ/)କୁ ନୁଁ ଚୁମକୁ ସଂ୫ଶଯ6ନ କହିକି //'¢ ୧/ 


॥ ୫୪୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଏହି ଶ୍ଳୋକ, ଯାହାକି ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଉପନିଷଦ୍‌ ମନ୍ତ୍ରରଂ ସ୍କରଣ କରାଏ, ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରୂପେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି ଯେ ସେ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ବ ର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ତଥା ତାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଉପାୟଗୁଡ଼ିକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବେ । 


ଧ୍ୟାନସାଧନାରେ ପୂଣ୍ଠର ସଫଳତା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ମନର ଯୋଗ୍ୟତା ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ । ଏହି ଯୋଗ୍ୟତା 
ସମ୍ପାଦନ ପାଇଁ ପ୍ରାୟତଃ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉପନିଷଦର ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରଣବୋପାସନାର ( ଓକାରୋପାସନା) 
ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । ପୌରାଣିକ ଯୁଗରୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାଭକ୍ତି ପୂର୍ବକ କରାଯାଉଥୁବା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସାକାର ଅଥବା 
ଅବତାରମାନଙ୍କ ଧ୍ୟାନ, ପୂଜା ଇତ୍ୟାଦିଗୁଡିକୁ ଉପାସନାର ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି । ଏହି ପ୍ରକାର ଧ୍ଧାନର ପ୍ରୟୋଜନ 
ଓ ଉପଯୋଗିତା କେବଳ ବୈଦିକ ଉପାସନାଗୁଡିକ ସଦୃଶ । 


ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସାଧକକୁ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସୂଚନା ତଥା ଆବଶ୍ୟକ 
ସାବଧାନତାଗୁଡିକର ନିର୍ଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । ଯାହା ଫଳରେ ତା'ର ଆଧ୍ଞାମ୍ବିକ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ଅଧ୍ୟକ ସରଳ ଓ 
ସୁଖପ୍ରଦ ହୋଇପାରିବ । ସାଧାରଣତଃ ଯେଉଁସବୁ ବାଧାବିଘ୍ନଗୁଡିକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସାଧକ ଅସନ୍ତୋଷ ପ୍ରକଟ 
କରେ, ସେସବୁ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ଅନାମ ଉପାଧ୍ଗୁଡିକ ସହିତ ହେଉଥିବା ତାଦାମ୍ୟା ଯୋଗୁଁ ଆସିଥାଏ | ଏହି 
ଉପାଧ୍ଵଗୁଡିକର ତାଦାମ୍ବ୍ୟରୁ ମନକୁ ପରାବୃତ୍ତ କରିବାରେ ସେ ସ୍ଵୟଂକୁ ଅସମର୍ଥ ଅନୁଭବ କରେ ଆମ୍ବୋନ୍ନତିର 
ଶାସ୍ତ୍ର ରୂପେ ବେଦାନ୍ତ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଛି, ସାଧକକୁ ଧାନର ବିଧ୍‌ ବତାଇବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସମ୍ଭାବିତ 
ବିଘ୍ନଗୁଡିକୁ ମଧ୍ଯ ସଂକେତ କରି ସେଥୁରୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରହିବାର ଉପାୟଗୁଡ଼ିକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା। ଯଦି ସାଧକକୁ 
ଏଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ହୋଇଯିବ, ତେବେ ଶୀଘ୍ର ସେ ନିଜର ସୁରକ୍ଷା କରିପାରିବ। ଏହି 
ଶ୍ଳୋକରେ ସଂକେତ କରାଯାଇଛି ଯେ ଆତମ୍ମସଂଯମ ଓ ବୈରାଗ୍ୟ ଦ୍ଵାରା କିଭଳି ଏହି ମାର୍ଗରେ ଜଣେ ସାଧକ 
ସୁଖପୂର୍ବକ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରିବ । 


ୟଦକ୍ଷରଂ ବେଦବିଦୋ ବଦନ୍ତି ବିଶନ୍ତି ୟଦ୍ୟତୟୋ ବୀତରାଗାଃ - ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବ୍ରହ୍ମର 
ଲାକ୍ଷଣିକ ପରିଭାଷା ରୂପେ ତାକୁ “ ଅକ୍ଷର” କୁହାଯାଇଛି । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବୈରାଗ୍ୟ ଓ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଉପରେ 
ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ବ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ବୀତରାଗଃ : ସମ୍ପୂଣ୍ଣ ଗୀତା ସନ୍ୟାସର ଗୀତ ଅଟେ, କିନ୍ତୁ ଏହା ମନ୍ଦବୁଵିଯୁକ୍ତ ବ୍ୟତ୍ରିର ଅରଚନାମ୍ବକ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ନୁହେ ବରଂ ବିବେକଜନିତ ବୈରାଗ୍ୟ, ଯାହାକି ସର୍ବତ୍ର ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରଗତିର ଅଗ୍ରଦୂତ । 
କାମନାଗୁଡିକର ସନ୍ନ୍ୟାସ ବୁଛିର ସ୍ଵାଭାବିକ ପରିପକ୍ବତାର ପରିଣାମ, କିଛି ସମୟ ପରେ ତା'ର କୋମଳ 


* କ6ଠୋଙଳିଶକ୍‌ ୧. ୨. ¿ & ଜଘଣନ ସୁାମୀଳୀଙକ ବଚନ ଦିବ୍ୟ 


॥ ୫୪୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


ସୁନ୍ଦର ପାଖୁଡା ରୂପ ପରିଧାନକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଶୋଭନୀୟତାକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ନଗ୍ନାବସ୍ଥାରେ ରହେ! କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରକୃତରେ ଏଭଳି ସେତେବେଳେ ହିଁ ହୋଇଥାଏ, ଯେତେବେଳେ ଫୁଲଗୁଡିକ ଉପରେ ପରାଗସଙ୍ଗମ 
କ୍ରିୟା ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ଫଳ ସୂଜନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଫୁଲଗୁଡିକୁ ଦେଖୁଥିବା ଜଣେ ସାମାନ୍ୟ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୃଷ୍ଟିରେ ପାଖୁଡାଗୁଡ଼ିକର ଏଭଳି ପତନ ଫୁଲର ମହାନ୍‌ ତ୍ୟାଗ ଅଥବା ସନ୍ନ୍ୟାସ ହୋଇପାରେ । 
କିନ୍ତୁ ଜଣେ କୃଷକ ଜାଣେ ଯେ ଫୁଲର ଏହି ତ୍ୟାଗ ତାଂର ସଦ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ପରିପକ୍ତାର ପରିଣାମ, ଯାହା 
ଯୋଗୁଁ ଏହି ସୁନ୍ଦର ପାଖୁଡ଼ାଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵତଃ ଝଡ଼ି ପଡ଼ିଥାନ୍ତ । 


ଏହିପରି ଭାରତର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜ୍ଞାନ ଅନ୍ତର୍ଗତ ସନ୍ଯ୍ୟାସ ଅଥବା ବୈରାଗ୍ୟର ଆବଶ୍ୟକତା ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଆଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ଏହାର ଅର୍ଥ ଉଦାସୀନତା ଓ ବିଷାଦପୂର୍ଣ୍ର ଆତ୍ମତ୍ୟାଗ କିମ୍ବା ସ୍ଵୟଂକୁ କଠିନ 
ଦଣ୍ଡରେ ଦଣ୍ଡିତ କରିବା ନୁହେଁ। କୌଣସି ଧର୍ମରେ ଏଭଳି ତ୍ୟାଗର ପ୍ରଚାର ଏବଂ ଅଭ୍ୟାସର ଉପଦେଶ 
ଦିଆଯାଇଛି । ତେଣୁ “ ବୀତରାଗାଃ? ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟକୁ ସାଧକମାନେ ବିବେକ ସହିତ ଗ୍ରହଣ କରି ବିଷୟାସକ୍ତିରୁ 
ସର୍ବଦା ମୁକ୍ତ ରହିବା ଉଚିତ୍‌। 


ୟଦିଚ୍ଛନ୍ତୋ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ୟ୍ଯଂ ଚରନ୍ତି ତତ୍ତେ ପଦଂ ସଂଗ୍ରହେଣ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟେ - ଏହା ଏକ ସର୍ବବିଦିତ 
ସତ୍ୟ ଯେ ଇଚ୍ଛାର ସଂଖ୍ୟା ଯେତେ ଅଧ୍ରକ ହେବ ମନର ବିକ୍ଷେପ ସେହି ପରିମାଣରେ ହେବ । ବିକ୍ଷେପ 
ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ହେବ, ମାନସିକ କ୍ଷମତା ସେତେ ନ୍ୟୁନ ହେବ | ଧାନର ସଫଳତା ସାଧକଙ୍କର ମନର ଶକ୍ତି 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ଏବଂ ମନର ଶାନ୍ତି ରୂପକ ଧନ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଯାତ୍ରା ସୁଗମ ହୋଇ ପାରିବ । ତେଣୁ, 
ନୀତିଗତ ଭାବରେ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ଯେଉମାନଙ୍କଠାରେ କାମନାର ସଂଖ୍ୟା ନ୍ୟୁନତମ, ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ 
ସେମାନଙ୍କର ସଫଳତାର ସୁଯୋଗ ଅଧ୍ରକ। 


ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ : ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଏକ ଶ୍ଳୋକରେ ( ୪ର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ-୧୪ଶ ଶ୍ଳୋକ) ଏ ବିଷୟରେ ଏବଂ ଏହାର 
ନିହିତାର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିସ୍ତାରିତ ଭାବେ କୁହାଯାଇଛି। ଏହି ଶ୍ଳେକ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ କଠୋପନିଷଦ୍‌ରୁ ନିଆ 
ଯାଇଛି । ସେଠାରେ ଆଗ୍ରହାତିଶଯ୍ୟରେ ଛନ୍ଦ ଭଂଗ କରି ଯମରାଜ ଏହା ଓଁ ଅଟେଂଂ ବୋଲି ଯୋଗ କରିଛନ୍ତି। 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଉପାସନାର କ୍ରମ ଓ ଫଳ ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି- 


* 6୦/ଘ6ଜ 6. ୨. ¢ & ଜଯଣନେ ସ଼ନୀଳ/ଳ ବଚନ ଦଖଣକ/ 


॥ ୫୪୭ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨, ୧୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ବୟଃ : 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ସର୍ବଦ୍ଵାରାଣି ସଂୟମ୍ୟ ମନୋ ହୃଦି ନିରୁଧ୍ଯ ଚ । 
ମୂର୍ଵନ୍ୟାଧାୟାମୂନଃ ପ୍ରାଣମାସ୍ତରିତୋ ୟୋଗଧାରଣାମ୍‌ ॥ ୧୨॥ 


ଓମିତ୍ୟେକାକ୍ଷରଂ ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ୟାହରନ୍‌ମାମନୁସ୍ଖରନ୍‌ | 
ୟଃ ପ୍ରୟାତି ତ୍ୟଜନ୍‌ ଦେହଂ ସ ୟାତି ପରମାଂ ଗତିମ୍‌ ॥୧୩॥ 


: ସର୍ବ-ଦ୍ଵାରାଣି = ସମସ୍ତ ଦ୍ଵାର, ସଂୟମ୍ୟ = ସଂଯମ କରି, ମନଃ = ମନ, ହୁଦି = ହୁଦୟରେ, 


ନିରୁଧ୍ୟ = ନିବେଶ କରି, ଚ =ଏବଂ, ମୁର୍ଵନି = ମସ୍ତକରେ, ଅଧାୟ = ସ୍ାପନ କରି, 
ଆତ୍ନନଃ = ଆତ୍ମାର, ପ୍ରାଣମ୍‌ = ପ୍ରାଣ, ଆସ୍ତିତଃ = ସାପନ କରି, ଯୋଗଃଧାରଣାମ୍‌ = ଯୋଗ 
ସାଧନା | 

ଓମ୍‌ = ଓ, ଇତି = ଏହିପରି, ଏକାକ୍ଷରମ୍‌ = ଏକାକ୍ଷର, ବ୍ରହ୍‌ = ବ୍ରହ୍, ବ୍ୟାହରନ୍‌ = ଉଚ୍ଚାରଣ 
କରି, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଅନୁସ୍ଲରନ୍‌ = ସରଣ କରି, ୟଃ = ଯିଏ, ପ୍ରୟାତି = ପ୍ରୟାଣ କରେ, 
ତ୍ୟଳନ = ତ୍ୟାଗକରି, ଦେହମ୍‌ = ଶରୀର, ସଃ = ସେ, ୟାତି = ପ୍ରାପୂ ହୁଏ, ପରମମ୍‌ = 
ପରମ, ଗତିମ୍‌ = ଗତି | 


ସର୍ବଦ୍ଵାରାଣି ସଂୟମ୍ୟ ଚ ହୃଦି ମନଃ ନିରୁଧ୍ୟ ଆତ୍ମନଃ ପ୍ରାଣଂ ମୂର୍ଦ୍ବନି ଆଧାୟ ଯୋଗଧାରଣାଂ 
ଆସୁତଃ (ସନ୍‌) |୧୨। 


ଓ ଇତି ଏକାକ୍ଷରଂ ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ୟାହରନ୍‌ ଚ ମାଂ ଅନୁସ୍କରନ୍‌ ଦେହଂ ତ୍ୟଜନ୍‌ ୟଃ ପ୍ରୟାତି, ସଃ, 
ପରମାଂ ଗତିଂ ୟାତି ।୧୩ 


ବୁ (ନ୍ିୟକ୍ୁଜିକନ) ଭୂ ରୁଜିକୁ ସଂଦନିତ ନଳି ନନକୁ ନୂଦୟଣନେ ବ୍ରିଜ କି ଏବଂ 
ଠାଣୀଳୁ ନ୍ଖଳ6ନେ ସ୍ଥିତ କଳି 6ୋରଥ/ଳଣଣ6ନେ ନ ନ #@....// ¢ ୨/ 


6 ଦ୍ଭ ନ୍ଦ ବନ୍ଧୁ ଏହି ୬୮କୁ ଜରଣ କଣି ଏବଂ ନୀଜନ ସ୍ନଣ ସିତ ଜନ 
ଜ#ଜ କଣଲ, 6ସେ ଘଜନ ଜିକୁ 9/9 ଛୁଏ / ¿?7/ 


ଧ୍ଯାନ ଅଭ୍ୟାସରେ ମନକୁ ସଫଳତା ଓ କୁଶଳତାପୁର୍ବକ ଏକାଗ୍ର କରିବା ପାଇଁ ସାଧନକୁ 


ତିନୋଟି କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରିବାକୁ ହୁଏ। ଏହି ତିନୋଟି କାର୍ଯ୍ୟର ବର୍ଣ୍ଣନା ଉକ୍ତ ଶ୍ଳୋକରେ କରାଯାଇଛି । 


ସର୍ବଦ୍ବାରାଣି ସଂୟମ୍ୟ ମନୋ ହୁଦି ନିରୁଧ୍ଯ ଚ - ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଯମିତ କରି : ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ 
ସ୍ଥୁଳ ଶରୀରରେ ଅବସ୍ଥିତ। ଶ୍ରୋତ୍ର, ତ୍ଵଚା, ଚକ୍ଷୁ, ଜିହ୍ଵା ଏବଂ ଘ୍ରାଣେନ୍ଦ୍ରିୟ - ଏହି ପାଞ୍ଚୋଟି ଦ୍ଵାର, ଯାହା 


॥ ୫୪୮॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୨ 


ମାଧ୍ଯମରେ ବାହ୍ୟ ବିଷୟଗୁଡିକର ସଂବେଦନାଗୁଡ଼ିକ ମନରେ ପ୍ରବେଶ କରି ତାକୁ କ୍ଷୁବ୍‌ଧ କରିଥାନ୍ତି । 
ବିବେକ ଓ ବୈରାଗ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରଗୁଡିକୁ ଅବରୁଦ୍ଧ ଅଥବା ସଂଯମିତ କରିବା ହେଉଛି ପ୍ରଥମ 
ସାଧନା, ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଧ୍ୟାନ ଅସମ୍ଭବ। ଏହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାର ଦେଇ ମନ ବାହ୍ଯ ବିଷୟପୁର୍ଣ୍ଚ ଜଗତରେ 
ବିଚରଣ କରେ ।। ଏହି ଦ୍ଵାରଗୁଡିକୁ ଅବରୁଦ୍ଧ କରିବା ଫଳରେ ନୂଆ ନୂଆ ବିକ୍ଷେପଗୁଡିକର ପ୍ରବାହ ବନ୍ଦ 
ହୋଇଯାଏ । 


ମନକୁ ହୃଦୟରେ ନିବେଶ କରି : ଯଦିଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ସଂଯମିତ ହେଲା ପରେ ମନ ବାହ୍ୟ 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା କ୍ଷୁବ୍‌ଧ ହୁଏ ନାହି, ତଥାପି ଅତୀତର ବିଷୟ ଉପଭୋଗଜନିତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକର ସ୍ମରଣ 
ଦ୍ଵାରା ମନ ସ୍ଵତଃ ବିକ୍ଷୁବ୍‌ଧ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ, ମନକୁ ହୃଦୟରେ ସ୍ଥାପିତ କରିବା ଲାଗି ଉପଦେଶ 
ଦିଆଯାଇଛି । 


ବେଦାନ୍ତରେ “ ହୃଦୟ 'ର ଅର୍ଥ ଶରୀରରେ ସ୍ଥିତ ରକ୍ତ ସଂଚାଳକ ଅବୟବ ବା ଅଙ୍ଗ ନୁହେଁ। ସାହିତ୍ୟ 
ଓ ଦର୍ଶନରେ ହୃଦୟର ଅର୍ଥ, ସ୍ଵେହ ଓ ସହୁଦୟତା, କରୁଣା ଓ କୂପା, ଭକ୍ତି ଓ ପ୍ରପଭି ଭଳି ଆଦର୍ଶ ତଥା 
ରଚନାମ୍ମକ ଭାବନାଗୁଡ଼ିକର ସତତ ଉଦ୍‌ଗମ ସ୍ତ୍ଳ । ବାହ୍ୟ ସ୍ଥୁଳ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ବେଦନାଗୁଡିକ ମନରେ 
ପ୍ରବେଶକୁ ଅବରୁଦ୍ଧ କରିବା ପରେ ସାଧକ ଭାବନାର ସାଧନରୂପ ମନକୁ ଦିବ୍ୟ ଏବଂ ପବିତ୍ର ରଖୁବା 
ଉଚିତ୍‌ | ହୃଦୟର ଉଚ୍ଚ ତଥା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବାତାବରଣରେ ମନକୁ ସ୍ଥିର କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ନକାରାମ୍ବକ ବିଚାର 
ଦ୍ଵାରା ମନ କ୍ଷୁବ୍‌ଧ ଓ ଚଞ୍ଚଳ ହୁଏ। 


ସଂକ୍ଷେପରେ ପ୍ରଥମ ପଂକ୍ତିରେ ଦିଆ ଯାଇଥୁବା ଉପଦେଶ ଦୁଇଟିକୁ ବେଦାନ୍ତରେ ' ଶମ” ଏବଂ 
“ ଦମ” କୁହାଯାଇଥାଏଂଂ | ଏ ଦୁଇଟି ଯୋଗ୍ୟତା ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ | “ ପ୍ରାଣକୁ 
ମସ୍ତଷ୍କରେ ସ୍ଥାପନ କରି ”- ଅନେକ ଟୀକାକାର ଏହାକୁ “ କୁଣ୍ଡଳିନୀ ଯୋଗ” ଭାବରେ ଅର୍ଥ କରିଥାନ | 
ଗୀତା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏପରି ବିଚାର କରିବା ଏକ ଭୟଙ୍କର ବ୍ରଣର ପ୍ରତିପାଳନ କରିବା ପରି ହେବ । ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟର ଦଶମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଯାହା କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ ବିଷୟରେ ଯାହା ବିସ୍ତାରିତ ଭାବେ 
ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି- ଭାବଧାରାର ସେଇ ସାବଲୀଳ ପ୍ରବାହ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାକୁ ବିଚାର କରାଯିବା ଉଚିତ | 


ମୂର୍ଦନ୍ୟାଧାୟାମୂନଃ ପ୍ରାଣମାସ୍ମିତୋ ୟୋଗଧାରଣାମ୍‌ - ପ୍ରାଣଶକ୍ତିକୂ ମସ୍ତକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଛିରେ 
ନିବେଶ କରି : ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ ବୁଦିକୁ ସମସ୍ତ ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ ବିଚାର ଓ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରୁ ନିବୂତ୍ 
କରିବା। ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ ଦ୍ଵାରା ବୁଛି ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ କରେ । ସତତ ଆମ୍ବାନୁସନ୍ଧାନରେ ଯେଉଁ ଦୃଢ଼ 
ସ୍ତ୍ରତି ହୁଏ, ତାକୁ ହଁ ଏଠାରେ “ ଯୋଗ ଧାରଣା' କୁହାଯାଇଛି। 


* କିଦକେଳ ଚୂଜନଣ- ¿ ୯ ଜୟଣନ ମମ/ଳ/ଳ' ବଲବ# ଢଣବୟ¢ 


॥ ୫୪୯ || 


ଶ୍ଳୋକ ୧୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଅନ୍ତଃକରଣର ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ସାଧକ ଓ ଅକ୍ଷର ଜପ କରିବାରେ ଏବଂ ଚିନ୍ତନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ 
ହୁଏ। ଜନ୍ମଗତ ଅଧ୍ଵକାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀର ସାଧକ ଓଁ ମନ୍ତ୍ର ଜପ କରି ପାରିବେ ବୋଲି 
ପୁରାତନପନ୍ଛୀମାନେ ଯାହା କହନ୍ତି, ଗୀତାକୁ ସମ୍ମାନ ଦେଉଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଦା ତ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ 
ନୁହେଁ। ଉପରୋକ୍ତ ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ ଅବସ୍ତା ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି (3୬ ଉପାସନା ପାଇଁ 
ଉପଯୁକ୍ତ । 


ଯେଉଁ ସାଧକ ତା'ର ଆଖପାଖରେ ବୈଷୟିକ ବାତାବରଣକୁ ଭୁଲିଯାଇ ଆନନ୍ଦ ଓ ସନ୍ତୋଷପୁର୍ଣ୍ 
ହୃଦୟରେ ମନକୁ ବୁଦ୍ଧିର ଅନୁଶାସନରେ ଆଣିପାରେ, ସେହି ମନ ଓଁକାର ଉଚ୍ଚାରଣ ସରଳତା ତଥା 
ଉତ୍ସାହର ସହିତ କରିପାରିବ। ଶାନ୍ତ ମନରେ ଉଠୁଥବା ଓକାର ବୃଭିକୁ ଯିଏ ସାକ୍ଷୀ ହୋଇ ଦେଖପାରେ, 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରଣବୋପାସନାର ଯୋଗ୍ୟ ସାଧକ । 


“ଦେହ ତ୍ୟାଗ କରି ଯିଏ ଯାଆନ୍ତି': ଏହାକୁ ସାଧାରଣତଃ “ ମୂତ୍ୟୁ ସମୟରେ” ବୋଲି ଅର୍ଥ 
କରାଯାଇଥାଏ ।। କେବଳ କର୍ମ ଏବଂ ଉପାସନା ଦ୍ଵାରା ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ ବୋଲି ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ 
କହନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ପରିଶୁଦ୍ଧ କରିବା ଜ୍ଞାନମାର୍ଗର ପ୍ରବର୍ତକ ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଏହାକୁ 
ନିରାକରଣ କରିଛନ୍ତି, ଗୀତାର ଏହି ଅନୁଚ୍ଛେଦ ଶୁଦ୍ଧ ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ କେତେକ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଥୁବା 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସକାରୀଙ୍କ ପାଇଁ ଏହାର ଗଭୀର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି । 


ଓ କାର ଉଚ୍ଚାରଣ ତଥା ତା'ର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ମନନ କରିବା ଫଳରେ ସାଧକ ମିଥ୍ୟା ଜଡ ଉପାଧ୍ବଗୁଡିକ 
ଷ୍ବହିତ ହେଉଥ୍ବବା ତା'ର ତାଦାତ୍ମ୍ୟରୁ ଉପରକୁ ଉଠିଯାଏ। ତେଣୁ ଅହଂକାର ଲୋପ ହୋଇଯାଏ- ଏହା ହିଁ 
ଵାସ୍ତବିକ ମୃତ୍ୟୁ । ଦେହ ତ୍ୟାଗର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି- ' ଦେହାତ୍ଭାବର ତ୍ୟାଗ” | ପ୍ରଣବର ଲକ୍ଷ୍ଯାର୍ଥକୁ ଧ୍ଯାନ 
ଜ୍ଞରି ସାଧକ ପରମ ଗତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। କାରଣ, ସମ୍ପୂର୍ଣ ବିଶ୍ଵର ତାହା ହିଁ ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ/ ଯାହା ଉପରେ ଜନ୍ମ ଓ 
ମତ୍ୟୁରୁପୀ ମନର କଳ୍ପତ ନାଟକ ମଞ୍ଚସ୍ଫ୍୍‌ ହୋଇଥାଏ । 


ସୀମିତ ଏବଂ ପକ୍ଷପାତ ଅର୍ଥରେ ଏଇ ପଂକ୍ତି ପାଠ ନ କରି ଆମର ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପାଇଁ 
ରଚନାତ୍କକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏଥୁରେ ଆବିଷ୍କାର କରି ପାରିଲେ ବାସ୍ତବିକ ମହତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ହେବ । ବାହ୍ୟଜଗତରୁ 
ମନ ଅପସାରଣ କରି ଓକାର ଜପ କଲେ ଏବଂ ଚିନ୍ତନ କଲେ ମୃତ୍ୟୁ ସମୟରେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ “ ବଉଁମାନର 
ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରି ” କ୍ରମ ମୁକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏଂଂ । ଏହି ବୈଦାନ୍ତିକ ସତ୍ୟ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ 
ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଛି । 


* ନୁଣ6ଳାଘନଳିଶକ୍‌ ନମର ସ଼ମୀଳାକ ଯବନ ଢଷବା : 6ତ ବହୁଣଲାଳକେଖୁଯର/ନଲଳଣନେ : ୨: ୨.୬ 


|॥ ୫୫୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୪ 


ଧ୍ଧାନମାର୍ଗରେ ଯାଉଥବା ସବୁ ସାଧକମାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଆତ୍ନସାକ୍ଷାତ୍‌କାର କ ୨ଣ ଏହିପରି ଭାବରେ 
କଷ୍ଟକର ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ଅନନ୍ୟଚେତାଃ ସତତଂ ୟୋ ମାଂ ସ୍ପରତି ନିତ୍ୟଶଃ | 
ତସ୍ୟାହଂ ସୁଲଭଃ ପାର୍ଥ ନିତ୍ୟୟୁକ୍ତସ୍ୟ ୟୋଗିନଃ ॥୧୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅନନ୍ଯ-ଚେତାଃ = ମନରେ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ବିଷୟ ଚିନ୍ତା ନ କରି, ସତତମ୍‌ = ନିରନ୍ତର, 
ସତତ; ୟଃ = ଯିଏ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ସ୍ଲରତି = ସ୍କରଣକରେ, ନିତ୍ୟଶଃ = ପ୍ରତିଦିନ, ତସ୍ୟ 
= ତାହାର, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ସୁଲଭଃ = ସୁଲଭ, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ନିତ୍ଯ-ୟୁକ୍ତସ୍ଯ = 
ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତ, ୟୋଗିନଃ = ଯୋଗୀଙ୍କର | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ ! ଅନନ୍ୟଚେତାଃ ୟଃ ମାଂ ନିତ୍ୟଶଃ ସତତଂ ସ୍ଲରତି, ନିତ୍ୟୟୁଲ୍ତସ୍ୟ ତସ୍ୟ ୟୋଗିନଃ 
ଅହଂ ସୁଲଭଃ |୧ ୪| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଯୀର୍ଥ/ 6 ଥନନ୍ୟରିକନ୍ଦୁଳ ବି 6ମାଜ ସୁନଣ କନ, 6େଛି ନିନାନୁଇଲ ରୀ 
ନାରଦ ନୁଁ ସୁଳକ, ଥର୍ଥାନ୍‌ ସହଳନେ 6ସ ମାନେ 9୨ ଯୋକଥାଏ / 0 ୪୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅନନ୍ୟଚେତାଃ ସତତଂ ୟୋ ମାଂ ସ୍ପରତି ନିତ୍ୟଶଃ - ସେହି ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତ ଯୋଗୀ ପାଇଁ 
ଆତ୍ମପ୍ରାପ୍ତି ସହଜ ହୁଏ, ଯିଏ ମୋର ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାକୁ ଅନନ୍ୟଭାବରେ ନିତ୍ଯ ଓ ନିରନ୍ତର 
ସ୍କରଣ କରେ। ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକରେ କଥୁତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ହି ଏଠାରେ ସଂକ୍ଷେପରେ, କିନ୍ତୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ତଥା 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଭାଷାରେ କୁହାଯାଇଛି । 


ବୈଷୟିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମନକୁ ସ୍ଵେଚ୍ଛା ବିଚରଣ କରିବାକୁ ଦେଉ ନ ଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତ । 
ନିରନ୍ତର ଆମ୍ବମ- ଚୈତନ୍ୟ-ଅବହିତ ଥବା ଏପରି ସାଧକଙ୍କୁ ସଫଳ ସାଧକ ଭାବରେ କୁହାଯାଇଛି । କେବଳ 
ସଂଧ୍ଧା ଓ ସକାଳରେ ଘଣ୍ଟାଏ ଲେଖାଏଁ ଧ୍ଧାନ କରିବା ଯଥେଷ୍ଟ ବୋଲି ସାଧାରଣତଃ ଯାହା ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଇଥାଏ, 
ଏଠାରେ ତାହା ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରାଯାଇଛି । ସାମୟିକ ଭାବେ ସାଧନା ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଧାରଣା 
ବିଷୟରେ ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଅନେକ ସ୍ଥ୍ରାନରେ ଅସନ୍ତୋଷ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । 


ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ବ୍ଯକ୍ତି ଧର୍ମକୁ ସାମୟିକ ସାଧନା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ଏହା ଦ୍ଵାରା ଆବଶ୍ୟକୀୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉନ୍ନତି ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବିକାଶ ହୋଇ 
ପାରିବ। ଏପରି ବିଶ୍ଵାସ ଆମ ଅନୁପମ ପରଂପରାର ଅନୁପଯୋଗୀ | ବାସ୍ତବ ଅର୍ଥରେ ଧର୍ମ ସାଧକମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଏପରି ସାମୟିକ ବ୍ୟାପାର ନୁହେଁ। ଦିନରେ ଥରେ ବା ଦୁଇଥର ପ୍ରାର୍ଥନାରେ ଏକାଗ୍ର ଆତ୍ମ- 


| ୫୫୧ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ନିବେଶ, ଆରାଧନା ବା ଧ୍ୟାନର ଆବଶ୍ଯକତା ନିଃସନ୍ଦେହ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ଅବଶିଷ୍ଟ ସମୟରେ 
ଅନୈତିକତାରେ ବୁଡିଯାଇ ପରେ ପ୍ରାର୍ଥନା ଦ୍ଵାରା ପବିତ୍ର ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି ସାଧକଙ୍କର ଭାବିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ। 


ପ୍ରାର୍ଥନା କୌଣସି କୀଟନାଶକ ଠଷଧ ନୁହେଁ, ଯାହାକୁ ବେଳେବେଳେ ସିଞ୍ଚନ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ହେବ। 
ସେହିପରି ପୁଜାଗୂହକୁ ସ୍ନାନଗ୍ହ ସଦୃଶ ବୁଝିବା ଅନୁଚିତ୍‌, ଯେଉଁଠି ଆମେ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ ପ୍ରବେଶ କରୁ ଏବଂ 
ପୁନଃ ସ୍ଵଚ୍ଛ ହୋଇ ବାହାରିଥାଉ । ଏଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାବଧାନତା ପୁର୍ବ୍‌କ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ ଏହି ଆତ୍ମାନୁସନ୍ଧାନ ଅଥବା ଭଶ୍ଵର ସ୍ମରଣ ନିତ୍ୟ, ନିରନ୍ତର ଏବଂ ଅଖଣ୍ଡ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ସଂପନ୍ନ ଯୋଗୀ ନିମିତ୍ତ “ ହେ ଅର୍ଜୁନ !_ ମୁଁ ସୁଲଭ | ” ଭଗବାନଙ୍କର ଏ 
ଉକ୍ତିର ବିଶେଷ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି, କାରଣ ଏହି ଗୁଣର ଅଭାବ ଧ୍ୟାନରେ ସଫଳତାର ଅନୁକୂଳ ହେବ ନାହି । 


ଆମ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଏପରି ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କାହିଁକି କରାଯିବ ? ଏ ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି- 
ମାମୁପେତ୍ୟ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ଦୁଃଖାଲୟମଶାଶ୍ବତମ୍‌ | 
ନାପ୍ୁବନ୍ତି ମହାମ୍ଵାନଃ ସଂସିଦ୍ଧିଂ ପରମାଂ ଗତାଃ ॥୧୫॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଉପେତ୍ୟ = ଲାଭ କରିବା, ପାପ କରି, ପୁନଃ = ପୁନଶ୍ଚ, ଜନ୍ମ = ଜନ୍, 
ଦୁଃଖାଲୟମ୍‌ = ଦୁଃଖାଳୟ, ଅଶାଶ୍ବତମ୍‌ = ଅଶାଶ୍ବତ ବା ଅନିତ୍ୟ, ନ = ନୁହେଁ, ଆପୁବନ୍ତି = 


ଲାଭ କରନ୍ତି, ମହମ୍ବାନଃ = ମହାମ୍ବାମାନେ, ସଂସିଵିମ୍‌ = ମୋକ୍ଷ ସିଵି, ପରମାମ୍‌ = ପରମ, 
ଗତାଃ = ଲାଭ କରି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ମହାମ୍ମାନଃ ମାଂ ଉପେତ୍ୟ ଦୁଃଖାଳୟଂ ଅଶାଶ୍ଵତଂ ଜନ୍ମ ପୁନଃ ନ ଆପୁବନ୍ତି (୍‌ୟତଃ) ପରମାଂ 
ସଂସିଵିଂ ଗତାଃ ।୧୫। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହଜମ ଦିଵି (%ମୋଶ)କୁ ଠା'9 ହୋଳଥିବ ମନାନାନନ ମୋ 9797 କଳି ଥନିନ/ ଦୁଃଜଳ 
ଥାଳୟକ୍ମରୁଫ (ଟୁହନୁଷ) ଦୁନର୍ଳକୁୂକୁ ୨୨ ନୁଅନି ନାହି /¢ ୬/ 

ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ମାମୁପେତ୍ୟ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ଦୁଃଖାଲୟମଶାଶ୍ବତମ୍‌ - ଉପଦେଶର ଏ ସନ୍ଧିକ୍ଷଣରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 

ପରି ଜଣେ ବ୍ୟାବହାରିକ ବୁଦ୍ଧିସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ମନରେ ଉପଦେଶ ଶ୍ରବଣର ଫଳାଫଳ ନେଇ ସଂନ୍ଦେହ 


ଉଠିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ପରିଶ୍ରମ ତୁଳନାରେ ଲାଭାଲାଭର ବିଚାର ନ କରି ବିଦ୍ଵାନ ପଣ୍ଡି ତ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ 
ହାତକୁ ନିଅନ୍ତି ନାହି । ଏପରି ଲାଭ କ୍ଷତି କଳନା କରୁଥୁବା ବୁଦ୍ଧି ନେଇ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯିଏ ଏ ଉପଦେଶ 


| ୫୫୨ ॥ 


ଅଧ୍ପାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୫ 


ଶ୍ରବଣ କରୁଥିବେ, “ ନିତ୍ୟ ନିରନ୍ତର ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ସରଣ କରି ' ଆତ୍ମବିଦ୍‌ ହୋଇ ପାରିଥିବା ବ୍ଯଲି 
କ”ଣ ଲାଭ କରିବେ ବୋଲି ସେ ପ୍ରଶ୍ଵ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଲାଭର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରି ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି, “ ମୋତେ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରି ମହାତ୍ମାଜନ ପୁନର୍ଜନ୍ନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଂ । ତତ୍ତ୍ଵ ଚିନ୍ତକ ଦାର୍ଶନିକଙ୍କ ଅନୁସାରେ ସମସ୍ତ 
ଦୁଃଖର ମୁଳ ହେଉଛି- ପୁନର୍ଜନ୍ନ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଲୋକରେ ବାରମ୍ବାର ଶରୀର ଧାରଣା କରିବା। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଭଗବାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ପୁନର୍ଜନ୍ମକୁ ଦୁଃଖାଳୟ ଓ ଅଶାଶ୍ଵତ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ବନା କରିଛନ୍ତି 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ ଇତିହାସରେ ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ଧ୍ଯାନ ଦେବାର ଯୋଗ୍ୟ ଯେ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ “ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ବ'କୁ 
ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ, ପରେ “ ପୁନର୍ଜନ୍ମର ଅଭାବ 'କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟରୂପେ ସ୍ଵୀକାର 
କରାଗଲା । ମନୁଷ୍ୟକୁ ସବୁ ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ମୃତ୍ୟୁ ସର୍ବାଧ୍କ ଭୟାନକ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ | ଏହି କାରଣରୁ 
ପ୍ରାରମ୍ବରେ ସାଧକର ସମସ୍ତ ଚେଷ୍ଟା ଓ ବ୍ୟାକୁଳତା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମୃତ୍ୟୁରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ହେଉଥଲା | 
ଜୀବନର ଘଟଣାଗୁଡିକ ସମ୍ୟକ୍‌ ଅବଲୋକନ ଓ ମୁଲ୍ୟାଙ୍କନ କରିବା ପରେ ଯେମିତି ତାଂ ର ଜ୍ଞାନରେ ବୃଵି 
ହେଲା ସେମିତି ତା ବିଚାରରେ ପରିପକ୍ଵତା ଆସିଲା। ସେତେବେଳେ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବିଚାରକ 
ରଷିମାନେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ ଯେ ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତ ବୁଝିପାରିଲା ଜୀବନର ଅନୁଭବଗୁଡିକ ମଧ୍ଯରେ 
ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ, ତେବେ ତା'ପାଇଁ ମୃତ୍ୟୁର ଭୟଙ୍କରତା ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଜୀବନର ଅଖଣ୍ଡ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ମୃତ୍ୟୁ କାଟି ପାରିବ ନାହି । ସତ୍ୟ ବିଷୟରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିଷ୍ପକ୍ଷ ଏବଂ ନିର୍ମମ ଭାବରେ ବିଚାର 
କରିଥିବା ରଷିଗଣ ତର୍କ ଏବଂ ଅନୁଭବ ଦ୍ଵାରା ଏହି ନିଷ୍କର୍ଷରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ ଯେ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖର ପ୍ରାରମ୍ଭ ଜନ୍ମ 
ସହିତ ହୋଇଥାଏ। ଅତଏବ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ “ ପୁନର୍ଜନ୍ମର ଅଭାବ” ହେବା ଉଚିତ୍‌ | 


ନାପୁବନ୍ତି ମହାତ୍ମାନଃ ସଂସିଦିଂ ପରମାଂ ଗତାଃ - ପୁନର୍ଜନ୍ନମର ସ୍ଵପ୍ନ ଓ ତାଂର କଷ୍ଟ, ମିଥ୍ୟା 
ଅହଂକାର ଅର୍ଥାତ୍‌ “ ଜୀବ 'କୁ ହିଁ ହୋଇଥାଏ । ଅଜନ୍ନା ଆତ୍ମା ଜଡ଼ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ କରି 
ଜୀବଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଯେଭଳି ବଲବ୍‌ରୂପ ଉପାଧ୍ଵରେ ବ୍ୟକ୍ତ ବିଦ୍ୟୁତ ଶକ୍ତି ହେଉଛି ଆଲୋକ | ସେହି 
ବଲବ୍‌ ଫାଟିଗଲା ପରେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର ଫିଲାମେଣ୍ଟ କଟିଯାଇ ଫ୍ୟୁଜ୍‌ ହୋଇଗଲେ, କାର୍ଯ୍ୟରୂପ ପ୍ରକାଶ 
ନିଜର କାରଣ ରୂପ ବିଦ୍ୟତ୍‌ରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ସତ୍ତା ଏଏକମେବ ଅଦ୍ଵିତୀୟ, ' ସର୍ବତ୍ର 
ସମାନ ରୂପେ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ବଲ୍‌ବଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ | ସେହିପରି ଅନ୍ତଃକରଣ ଉପାଧ୍ଵ୍‌ ଦ୍ଵାରା 
ପରିଛ୍ଛିନ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ “ ଜୀବ” କୁହାଯାଏ | ଜନ୍ମ, ବୃଦ୍ଧି, ଜରା, ବ୍ୟାଧୂ, କ୍ଷୟ ତଥା ମୃତ୍ୟୁ ଇତ୍ୟାଦି ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଦୁଃଖ ଓ କଷ୍ଟ ସହିତ ହୋଇଥିବା ତାଦାମତ୍ମ୍ୟରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେଲାପରେ ଜୀବ ସ୍ଵୟଂକୁ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା 
ରୂପେ ଅନୁଭବ କରେ। 


|! ୫୫୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୬ / ଅଧ୍ାାୟ ୮ 


ଆମ୍ବଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଜାଣେ ଯେ ତା'ର ମନ ଓ ବୁଝି ସହିତ କୌଣସି ବାସ୍ତବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ । ଯେପରି 
ଜାଗ୍ରତ-ପୁରୁଷର ସ୍ଵପ୍ନରେ ଦେଖୁଥୁବବା ପନ୍ନୀ ଓ ପୁତ୍ର ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ, ସେହିପରି ଆମ୍ବସ୍ବରୂପ 
ପ୍ରତି ଜାଗ୍ରତ ହେଲାପରେ ଅହଂକାର ( ଜୀବ) ତା'ର ଦୁଃଖପୂଣ୍ତ ସୀମିତ ଜୀବନ ସହିତ ସମାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 
ଏଭଳି ମହାମ୍ବାମାନଙ୍କର ଏହି ଜଗତରେ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ପାଇ ଦୁଃଖ-ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ଭୋଗ କରିବାକୁ କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହେ ନାହି। 

ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନସାରା ‹ ନିରନ୍ତର ଆତ୍ମାନୁସନ୍ଧାନ' କରି ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଯମ 
କରିବା ଜାଣିଛି ଏବଂ ମନକୁ ହୃଦୟରେ ତଥା ପ୍ରାଣକୁ ବୁଦିରେ ସ୍ଫ୍ରାପିତ କରିସାରିଛି, ସେଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି ଅନନ୍ତ, 
ନିତ୍ୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଆମ୍ବାରୁପେ ଅନୁଭବ କରେ । ତାଂପରେ ସେ ପୁନଃ କୌଣସି ଦେହ ବିଶେଷରେ 
ଜନ୍ମ ନେଇ ପରିଛ୍ଛିନ୍ନ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ଅନନ୍ତସୁଖର ବ୍ୟର୍ଥ ଅନ୍ଵେଷଣ କରେ ନାହିଁ । 

ତେବେ ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତି କ'ଣ ପରା ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇ ପୁନଶ୍ଚ ଜଗତକୁ ଫେରି ଆସନ୍ତି ? ସେ 
ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି- 


ଆବ୍ରହ୍ମଭୁବନାଲ୍ଲୋକାଃ ପୁନରାବର୍ଭିନୋଏର୍ଜୁନ । 
ମାମୁପେତ୍ୟ ତୁ କୌନ୍ତେୟ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ନ ବିଦ୍ୟତେ ॥୧୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଆବ୍ରହ୍ନ ଭୂବନାତ୍‌ = ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲୋକାଃ ଚ ଲୋକ, ପୁନଃ ଆବର୍ତିନଃ = 
ପୁନରାବର୍ତନ କରୁଥିବା, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଉପେତ୍ୟ= ପରାପ୍ର ହୋଇ, 
ତୁ = କିନ୍ତୁ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୌନ୍ତେୟ, ପୁନର୍ଜନ୍ମ = ପୁନର୍ଜନ୍, ନ = ନୁହଁ, ବିଦ୍ୟତେ = 
ହୁଏ। 

ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ! ଆବ୍ରହ୍ନଭୁବନାତ୍‌ ଲୋକାଃପୁନରାବର୍ତିନଃ (ଭବନ୍ତି) ତୁ ମାଂ ଉପେତ୍ୟ ହେ 
କୌନ୍ତେୟ ! ପୁନଃ ଜନ୍ମ ନ ବିଦ୍ୟତେ ।୧୬। 


ଶ୍ନୋକାର୍ଥ : 6 ଥର୍କୁନ / ବହୁଲୋଳ ଯର୍ତାନ ସବୁ 6ଲୋଳ ଦୁନଲ/ବୃଳି ସାନଶ / କିନ୍ତୁ ୬£ 6କୌନେୟ / 
6ମାଃଜ 99 6ହେଲ/ ଘନ ହୁନରଳକୁ ଛୁଏ ନାଳି /୧-୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆବ୍ରହ୍ମଭୁବନାଲ୍ଲୋକାଃ ପୁନରାବର୍ଭି ନୋଏର୍ଜୁନ - ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର କୌଣସି 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଉତ୍ତମରୂପେ ବୁଝାଇବା ଲାଗି ନିଜର ବିଶେଷ ପଦ୍ଧତି ହେଉଛି, ସେ ସେହି ସିଜାନ୍ତକୁ ତା'ର 
ବିରୋଧୀ ତଥ୍ୟର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରନ୍ତି। ଗୀତାରେ ପ୍ରାୟ ଏହି ପଦ୍ଧତିକୁ ଉପଯୋଗ କରାଯାଇଛି । 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ଯ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ତଥ୍ୟଗୁଡିକୁ ଏକ ସଙ୍ଗେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଛି, ଯଦ୍ଦାରା ଯେ 


॥ ୫୫୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୭ 


କୌଣସି ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ତୁଳନାତ୍ମକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ବୁଝିପାରିବ । ପ୍ରଥମ ପଙ୍କ୍ତିରେ କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ ଲୋକଗୁଡିକ ପୁନରାବର୍ତୀ ସାପେକ୍ଷ । ଏହାର ବିପରୀତ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଆତ୍ମାକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି, ସେମାନେ “ ମୋତେ) ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପୁନଚ୍ଚନ୍ନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହ । 


ବେଦାନ୍ତରେ କ୍ରମମୁକ୍ତିର ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଛି । ଏହା ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବୈଦିକ 
କର୍ମ ଏବଂ ଉପାସନାକୁ ଯୁଗପତ୍‌ ( ଏକସଙ୍ଗେ) ଅନୁଷ୍ଠାନ କରନ୍ତି, ସେ ସେହି କର୍ମ ଓ ଉପାସନା ସମୁଚ୍ଚୟର 
ଫଳସ୍ବରୂପ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୂଷ୍ଟିକର୍ତା ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଲୋକକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ସେଠାରେ କଳ୍ପର ସମାପ୍ତି ପରେ 
ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଉପଦେଶରେ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ସହିତ ଏକ ରୂପ ହୋଇଯାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ବ୍ରହ୍ମଲୋକରେ 
ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତିର ଅଧ୍ନକାରୀ ହେବା ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଆତ୍ମସଂଯମ, ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଉପଦେଶ ପାଳନ ତଥା ଆତ୍ମବିଚାର 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ତାଂ” ପରେ ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ବନ୍ଧନରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ଯେଉଁ ଜୀବ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ମୁକ୍ତିର ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । କଳ୍ପର ସମାପ୍ତି ପରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଅବଶିଷ୍ଟ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଅନୁସାରେ ପୁନଃ କୌଣସି ଦେହ ବିଶେଷକୁ ଧାରଣ କରିବାକୁ ପଡ଼େ । 


ପରନ୍ତୁ, ବର୍ଭମାନ ଜୀବନରେ ଯେଉଁମାନେ ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ନିତ୍ୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ 
କରିସାରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଅନନ୍ତ ଆମ୍ବସ୍ଵରୂପ “ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ” ପୁନଃ ସଂସାରକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସ୍ଵପ୍ନରୁ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଫ୍ଵାକୁ ଆସିଲା ପରେ ଜାଗ୍ରତ-ପୁରୁଷ ପୁନଃ ସ୍ଵପ୍ନରେ ପ୍ରବେଶ 
କରେ ନାହି । ଜାଗ୍ରତର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସର୍ବଦା ସ୍ବପ୍ନରେ ଅନୁଭବ କରିଥୁବା ସୁଖ ଏବଂ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯିବା। ଜାଗ୍ରତପୁରୁଷକୁ ( ମୋତେ) ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ସାଧକ ସ୍ଵପ୍ନରାଜ୍ୟକୁ (ସଂସାରକୁ) ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ 
( ପୁନର୍ଜନ୍ୟ) କରେ ନାହିଁ। 


ସହସ୍ରୟୁଗପର୍ୟନ୍ତମ୍‌ ଅହର୍ୟଦ୍‌ ମହର୍ୟଦ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଣୋ ବିଦୁଃ । 
ରାତ୍ରିଂ ୟୁଗସହସ୍ରାନ୍ତାଂ ତୈଃହୋରାତ୍ରବିଦୋ ଜନାଃ ॥୧୭॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସହସ୍ର-ୟୁଗ- ପର୍ୟ୍ଯନ୍ତମ୍‌ = ସହସ୍ର ଯୁଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ଅହଃ = ଦିନ, ୟାତ୍‌ = ଯାହା, ବ୍ରହୁଣଃ = 


ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର, ବିଦୁଃ- ଜାଣ, ରାତ୍ରିମ୍‌ = ରାତି, ୟୁଗ-ସହସ୍ର-ଅନ୍ତାମ୍‌ = ସହସ ଯୁଗରେ ଶେଷ 
ହେଉଥିବା, ତେ = ସେମାନେ, ଅହଃ ରାତ୍ର ବିଦଃ = ଦିନ ଓ ରାତି ଜାଣୁଥିବା, ଜନାଃ = ବ୍ୟ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟେ ସହସ୍ରୟୁଗପର୍ଯ୍ୟନ୍ତଂ ୟତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଣଃ ଅହଃ (ତତ୍‌ ଚ) ୟୁଗ ସହସ୍ରାନ୍ତାଂ ରାତ୍ରିଂ ବିଦୁଃ, ତେ 
ଜନାଃ ଅହୋରାତ୍ର ବିଦୁଃ ।୧୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ବହ୍ୁଳନ ରୋଟିଏ ଦିନ ସଂସଦ ନ୍ଦୁଗଣନେ ¿ ରୋଟିଏ ରାଜି ସହନ୍ଦର ନୂରଣନ 6ଶ ନୁଏ 
6 କାଳି ଦନ ୭ ଲଣନ, 6ଦୋମାଳନେ ଦିନ ରାଜି ଲଣୁଥିବା ଦୁଛୁଣ /¿ ୭/ 


॥ ୫୫୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆଇନ୍‌ଷ୍ଟାଇନ୍‌ଙ୍କ ‹ ଆପେକ୍ଷିକ ତତ୍ତ୍‌' ଏକ ରହସ୍ୟ ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରିଛି, ଯାହାକି ବର୍ତମାନ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ସ୍ଵୀକୃତ ହୋଇସାରିଛି । ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ଦେଶ ଓ କାଳର 
କଳ୍ପନାଗୁଡିକ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ତତ୍ତ୍ୁଗୁଡିକ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ, ଯାହାକି ଏହାର ମାପଦଶ୍ଡର 
ନିୟାମକ ହୋଇଥାଏ । ଯେତେବେଳେ ମନ କ୍ଷୁବ୍‌ଧ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସମୟର ବ୍ୟବଧାନ ଆମକୁ 
ଜଣାପଡେ | ମନ୍ଦଗତିରେ ସମୟ ଅତିବାହିତ ହେଉଥୁବାର ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ଯଦି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତ 
ଅନ୍ୟଜଣଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହ ଓ ବ୍ୟାକୁଳତାରେ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରି ରହିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସମୟର ଗତି 
ତୀବ୍ର ଜଣାପଡେ, ଯଦି ସେ ବିଶ୍ରାମ ଓ ସୁଖଦାୟକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ବସିରହି ମନୋରଞ୍ଜନ କରୁଥିବ | 
ତାସ୍‌ ଖେଳିବାରେ ମଗ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଦିନ କିପରି ବିତିଗଲା ଜଣାଯାଏ ନାହି । ମନର ପ୍ରତିକୂଳ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାବେଳେ ଅଥବା ଶରୀରରେ ପୀଡା ହେଉଥୁଲେ, ଏକ କ୍ଷଣ ମଧ୍ଯ ଯୁଗ ସଦୃଶ ଜଣାଯାଏ। 
ନିଦ୍ରାବସ୍ଥାର ଏକ ଅଖଣ୍ଡ ଅନୁଭବରେ କାଳର କୌଣସି କଳ୍ପନା ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଉପରୋକ୍ତ ଘଟଣାଗୁଡିକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରି ହିନ୍ଦୁଦାର୍ଶନିକମାନେ ଏହି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ନିଷ୍କର୍ଷରେ ପହଞ୍ଚୁଛନ୍ତି 
ଯେ ବାସ୍ତବରେ ଯାହାକୁ ଆମେ କାଳ କହିଥାଉ, ତାହା ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅନୁଭବ ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ଅନ୍ତରାଳର 
ଗଣନା ମାତ୍ର। ମନକୁ କ୍ଷୁବ୍‌ଧ କରୁଥିବା ଅନୁଭବଗୁଡିକର ସଂଖ୍ୟା ଯେତେ ଅଧ୍ରକ ହେବ, ସମୟର ଗତି 
ସେତେ ମନ୍ଦ ଅନୁଭବ ହେବ ଏକ ମାତ୍ର ଅନୁଭବ ଯଦି ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଳନାୟ ରହେ, ତେବେ ସମୟ 
ତୀବ୍ର ଗତିରେ ବ୍ୟତୀତ ହେବ । କେବଳ ଏକ ହିଁ ଅନୁଭବରେ କାଳର ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହି । ଯେପରି ଏକ 
ବିନ୍ଦୁରେ ଦୂରତା ଗଣନା ଅସମ୍ଭବ । କାରଣ, ଦୁଇଟି ବିନ୍ଦୁ ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ଅନ୍ତରାଳ ବା ବ୍ୟବଧାନକୁ ଗଣନା କରି 
ଦୂରତା ମାପ କରାଯାଇପାରେ। 


ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଆଧାର କରି କାଳର ଗଣନା କରିବା ପରେ ପୌରାଣିକ କବିମାନେ ଯେଉଁ ଘୋଷଣା 
କରିଛନ୍ତି ତଦନୁରୂପ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଘଡିର ଡାଇଲ୍‌ ପ୍ରସାରିତ ବଡ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନଙ୍କର ଏକ ଦିନ ମନୁଷ୍ୟ 
ଲୋକରେ ଏକ ସହସ୍ର ଦିନ ସହିତ ସମାନ । ଉପନିଷଦ୍‌ମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଆନନ୍ଦର ମୀମାଂସା କରାଯାଇଛି, 
ଯେଉଁଠି ମାନବୀୟ ଆନନ୍ଦଠାରୁ ସୃଷ୍ଟିକର୍ତାଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମିଳୁଥିବା ଆନୁପାତିକ ଆନନ୍ଦମାତ୍ରାର ପରିମାପକ 
ମାପଦଣ୍ଡକୁ ଆମେ ଦେଖୁବାକୁ ପାଇବା । ମର୍ତ୍ୟ ଲୋକଠାରୁ ଉର୍ଦ୍୍‌ରେ ଥିବା ଉଚ୍ଚତର ବିଭିନ୍ନ ଲୋକଗୁଡିକରେ 
ଆନନ୍ଦ ମାତ୍ରାରେ ବୃଦ୍ଧି, ସେହି ଲୋକଗୁଡିକରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଆନୁପାତିକ ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ସମତାକୁ ଦର୍ଶାଇଥାଏ | 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଏକ ଦିନ ମନୁଷ୍ୟ ଲୋକରେ ଏକ ସହସ୍ର ଯୁଗ ତଥା ଏକ 
ରାତ୍ରି ମଧ୍ଯ ସେହି ମାତ୍ରାରେ ଦୀର୍ଘ ହୋଇଥାଏ। 


*6 ୭ |ଳିଜାୟ ଜମନିଶଜ୍‌ର ୨ୟ ବଲୁ୍ୟ' ଜଜ ସୁ,ମୀଳୀ/କର ବଳିବ/ ଦଖବ/ / 


| ୫୫୬ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୭ 


କାଳବିତ୍‌ମାନେ ଯେଉଁ ଗଣନା କରିଛନ୍ତି, ତାହା ଆମର ୩୬୫ ଦିନର ଏକ ବର୍ଷ ଗଣନା ଅନୁସାରେ 
ହୋଇଥାଏ। ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ଏକ ବର୍ଷ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଏକ ଅହୋରାତ୍ର ସହ ସମାନ | ସେହିପରି 
ମନୁଷ୍ୟଙ୍କର ଗରୋଟି ଯୁଗ” ବିତିଗଲେ ଦେବତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଦିବ୍ୟଯୁଗ ହୁଏ । ଦେବତାଙ୍କ ଏକ ହଜାର 


୬୯୧ ୯୧ ୬୧୫ 


ଦିବ୍ୟଯୁଗରେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଦିନ (କଳ୍ପ) ହୁଏ ଓ ସେତିକି ଦିବ୍ୟଯୁଗରେ ଗୋଟିଏ ରାତ୍ର ( ପ୍ରଳୟ) ହୁଏ | 


ଏ ଶ୍ଳଵୋକରେ ଏବଂ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ବିଶ୍ବ-ପୁରୁଷର ଜୀବନ ଏବଂ ତାଂର କାଳ (ସମୟ) ର 
ଧାରଣା ବିଷୟରେ ନିଦେଶ ଦେବା ପାଇଁ ଯନ୍ଜ କରାଯାଇଛି । ବ୍ୟଷ୍ଟି ଏବଂ ସମଷ୍ଟି ମଧ୍ଯରେ ଏକତ୍ବ ଦେଖାଇବା 
ହେଉଛି ବେଦାନ୍ତର ମହତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ବିଶ୍ଵକର୍ତା ( ହିରଣ୍ୟଗର୍ଭ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ ବିଶ୍ଵର 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଅନ୍ତଃକରଣ ( ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି) ର ସମାହାର | 


ପୂଥବବୀର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅନୁନ୍ନତ, ମତାନ୍ଧ ଧର୍ମପରି ପୁରାଣ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏକ ସର୍ବଶକ୍ତିଶାଳୀ, ପ୍ରକୃତିର 
ନିୟନ୍ତା, ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସୁଖଦୁଃଖର କଉଁ, “ ଆକାଶର ଆରପାରି'ରେ ଥାଇ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଭାବେ 
ଶାସନ କରୁଥିବାର ଚିତ୍ରଣ କରିଥାଏ। ପୂଥ୍ଵବୀରେ ଏକମାତ୍ର ବେଦାନ୍ତ ହି ଏଇ କଳ୍ପନାର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି 
ଦେଖାଇ ଦେଇଛି ଯେ, ବାସ୍ତବରେ ବ୍ୟଷ୍ଠିର ଗଠନ ପ୍ରଣାଳୀରେ ହି ଭଶ୍ଵରତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରି ଆବିଷ୍କାର 
କରାଯାଇ ପାରିବ। 


ମନ ଯେଉଁ ରହସ୍ୟମୟ ଉପାୟରେ ବୈଷୟିକ ଜଗତର କଳ୍ପନା କରେ, ସେ ବିଷୟରେ ଗଭୀର 
ଭାବେ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ମନର ଅସୀମ କ୍ଷମତା ସହିତ ଏକମେବ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ଉପରେ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ 
ଏବଂ ମହେଶ୍ଵରଙ୍କର କଳ୍ପନା ବୁଝିହୁଏ। ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ମହିମା ଏବଂ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଏ ସୁକ୍ଷ୍ମ ବେଦାନ୍ତିକ ଧାରଣା 
(କଳ୍ପନା) ସହିତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପରିଚିତ କରାଇବା ପାଇଁ ଏ ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକ ଏଠାରେ ବିଶେଷ ଭାବରେ 
ଦିଆଯାଇଛି। 


ଯେଭଳି ବ୍ୟଷ୍ଟ ଏକକ (ମାପଦଣ୍ଡ) ହେବ, ସେହିଭଳି ସମଷ୍ଟି ଏକକ ହେବ। ବ୍ଯଷ୍ଠ (ଏକ) ମନ 
ସ୍ଵେଚ୍ଛାରେ ତା'ର ସୃଷ୍ଟି ରଚନା କରେ ଏବଂ ପୋଷଣ ମଧ୍ଯ କରେ। ତା'ପରେ ତାକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ। ପୁନଃ 
ନୂତନ ସୃଷ୍ଟ ରଚନା କରିବା ପାଇଁ ସୃଷ୍ଟି ଓ ଲୟର ଏହି ସତତ କାର୍ଯ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ କେବଳ ଦିନରେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତା'ର ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାରେ ହି କରେ। ଏହିପରି ମାନ୍ୟତା ରହିଛି ଯେ, ସମଷ୍ଟି ଜଗତରେ ମନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମା 
ଏହି ଚରାଚର ସୃଷ୍ଟିର ରଚନା କେବଳ ତାଙ୍କର ଜାଗ୍ରତାବସ୍ଥାରେ ( ଦିନରେ) କରିଥାନ୍ତି। ଦିନ ଶେଷରେ 
ପୁନଃ ରଚିତ ସୃଷ୍ଟି ଲୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 


* ( € ) ସନ/ମୁର - £ ୭, ୨/୮, ୦୦୦ କର୍ଷା (୨) 6୭ଜୟ/ ନୁର - ¢ ୨, ୯.୬, ୦୦୦ କର୍ଷା (୩) ନୃ 
ନ୍ଦୁଜ - / , ୬୪, ୦୦୦ ବର୍ଷ, (୩) କଳିଜୁଁକ - ୪, ୨୨୨, ୦୦୦ କର୍ଷ/ 


| ୫୫୭ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮, 


୧୯ / ଅଧାୟ [୮ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଶ୍ରୌକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


ଅବ୍ୟକ୍ତାଦ୍‌ବ୍ୟକ୍ତୟଃ ସର୍ବାଃ ପ୍ରଭବନ୍ତ୍ୟହରାଗମେ । 
ରାତ୍ର୍ୟାଗମେ ପ୍ରଲୀୟନ୍ତେ ତତ୍ତ୍ରୈବାବ୍ୟକ୍ତସଂଜ୍ଞକେ ॥୧୮॥ 


ଭୂତଗ୍ରାମଃ ସ ଏବାୟଂ ଭୂତଙ୍ଵା ଭୂତ୍ଵା ପ୍ରଲୀୟତେ। 
ରାତ୍ର୍ୟାଗମେଃବଶଃ ପାର୍ଥ ପ୍ରଭବତ୍ୟହରାଗମେ ॥୧୯॥ 


ଅବ୍ୟକ୍ତାତ୍‌ = ଅବ୍ୟକ୍ତରୁ, ବ୍ୟକ୍ତୟଃ = ବ୍ୟକ୍ତ, ସର୍ବାଃ = ସମସ୍ତ, ପ୍ରଭବନ୍ତି = ଉପ୍ନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, 
ଅହଃଆଗମେ = ଦିନର ଆଗମନରେ, ରାତ୍ରିଆଗମେ = ରାତିର ଆଗମନରେ, ପ୍ରଲୀୟନ୍ତେ = 
ଲୀନ ହୁଅନ୍ତି, ତତ୍ର = ସେଠାରେ, ଏବ = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ଅବ୍ଯକୁ-ସଂଜ୍ଞକେ = ଯାହାକୁ 
ଅବ୍ୟକ୍ତ କୁହାଯାଏ / ତାହାଠାରେ। 


ଭୂତ-ଗ୍ରାମଃ = ଭୂତଗଣ, ପ୍ରାଣୀମାନେ, ସଃ = ତାହା, ଏବ = ନିଶ୍ଚତ ଭାବରେ, ଅୟମ୍‌ = 
ଏହା, ଭୂତ୍‌ା ଭୂତ୍ବା = ପୁନଃ ପୁନଃ ଉପ୍ନନ୍ନ ହୋଇ, ପଲୀୟତେ = ଲୀନ ହୁଅନି, ରାତ୍ରିଆଗମେ 
= ରାତିର ଆଗମନରେ, ଅବଶଃ = ପ୍ରକୃତିର ପରବଶ ହୋଇ, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ପରଭବତି 
= ବ୍ୟଙ୍ତହୁଅନ୍ତି, ଅହଃ ଆଗମେ = ଦିନର ଆଗମନରେ | 


( ବ୍ରହ୍ମଣଃ୨ ଅହରାଗମେ ଅବ୍ଯକ୍ତାତ୍‌ ସର୍ବାଃ ବ୍ୟକ୍ତୟଃ ପ୍ରଭବନ୍ତି, ରାତ୍ର୍ୟାଗମେ ତତ୍ର 
ଅବ୍ୟକ୍ତସଂଞ୍ଞକେ ଏବ ପ୍ରଲୀୟନ୍ତେ ।୧୮। 


ହେ ପାର୍ଥ ! ସ ଏବ ଅୟଂ ଭୁତଗ୍ରାମଃ ଭୁତ୍ଵା ଭୁତ୍ଵା ରାତ୍ର୍ୟାଗମେ ପ୍ରଲୀୟତେ ଅହରାଗମେ 
ଅବଶଃ (ସନ୍‌) ପ୍ରଭବତି ।୧୯। 


ଚହଳ ଜିନନ ଥାନ ୭ନଲ/ମନେ ଥବ୍ଯକ୍ତନୁ ଏହି କଲ ଓନନଜନ କନ୍‌) 
ଜ୍ଦ୍ନୁ ଠୁଏ, ଏବଂ (ଚକ୍ୁଳଳକ) ରାନ୍ଚିନ ଥାଳମନଣନେ ବସେନ୍ଦି ସୂ୍ଧ ଦୁନି ଥବ୍ଯଳଳକୁ 
ହ/9 ତୁଏ /'¢/¬/ 


6£ ଯାର୍ଥ / ଜାହା © ଏକି ଜୁଚସଳଳ, ଯାରାଳି ଦୁଲଃ ଦୁଃ ନଦନକୁ ଯୋକ ଲ/ଳ ନୁଏ/ 
ନୂଢ଼ତିଜ ଯନଦଶ୍ଶ ଯେନ ୯୪ଏହି କୁଜନ୍ଥ୍ରୀମଃ ଜାଚଚିନ ଥାଳମନଣନେ ଳନ ଜଥାଯ ଜିନନ 
ଆରନନଳନେ ଦୁନଃ ବାଛ ହୋଳଥାଏ // ( ୯/ 


ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟଭାର ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟପ୍ରଣାଳୀ ତଥା ସୃଷ୍ଟିର ଉତ୍ପରି ଓ ଲୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହି 


ଉପରୋକ୍ତ ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ସାଧାରଣତଃ ଜଗତରେ ' ସୃଷ୍ଟି ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ କୌଣସି 


॥ ୫୫୮ [1 


ଅଧ୍ୟାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୮, ୧୯ 


ଏକ ନୂତନ ବସ୍ତୁର ନିର୍ମାଣକୁ ବୁଝାଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏହି ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଅଧକ ସୃକ୍ଷ୍ମ। 
ଜଣେ କୁମ୍ଭାର ଘଟ ନିର୍ମାଣ କରିପାରେ, କିନ୍ତୁ ବସ୍ତ୍ର କିମ୍ବା ଗହଣା ନୁହେଁ। ନିର୍ମାଣ କ୍ରିୟା କୌଣସି 
ପଦାର୍ଥ ବିଶେଷ (ଉପାଦାନ କାରଣ, ଯଥା ମାଟି) ଦ୍ଵାରା ଏକ ଆକାର ବିଶେଷ ତିଆରି ହୁଏ, ଯାହାର 
କିଛି ଗୁଣ ଧର୍ମ ଥାଏ। ବିଭିନ୍ନ ରୂପକୁ ନାମ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦିଆଯାଏ । ବିଚାର କଲେ ଜଣାଯିବ ଯେ 
ଯେଉଁ ସବୁ ନିର୍ମିତ ନାମ-ରୂପ ରହିଛି, ତାହା ଗୁଣ ସହିତ ପୂର୍ବରୁ ତା'ର କାରଣ ରୂପ ମାଟିରେ ଅବ୍ୟଯକୁ 
ଥିଲା । ମାଟିରେ “ ଘଟତ୍‌ ' ଥିଲା, କିନ୍ତୁ “ଘଟ ବା ବସୁତ୍‌” ନ ଥିଲା | ଅତଏବ, ବେଦାନ୍ତ] ଲୋକମାନେ 
ଏହି ନିଷ୍କର୍ଷରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ କି “ ସୃଷ୍ଟି "ର ଅର୍ଥ ଅବ୍ୟକ୍ତ ନାମ, ରୂପ ଓ ଗୁଣ ବ୍ୟକ୍ତ ହେବା! | 


ଯଦି କୌଣସି ଦର୍ଶନ “ ସୃଷ୍ଟିଂ ଶବ୍ଦର ବିସ୍ତୃତ ପରିଭାଷା ନ ଦିଏ, ତେବେ ସୂୃଷ୍ଟି ତତ୍ତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀମାନଙ୍କ ମନରେ ଦ୍ବନ୍ଦ୍ଵ୍‌ ସୃଷ୍ଟି ହେବ। 


ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ବର୍ତମାନ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଯେଭଳି ରହିବାର ଦେଖାଯୀଏ, ତାହା ତା'ର ବିଗତ ଅନୁଭୂତି 
ହୋଇଥିବା ଦିନଗୁଡ଼ିକର ପରିଣାମ ମାତ୍ର। ଅତୀତର ବିଚାର ଭାବନା ତଥା କର୍ମ ଅନୁସୀରେ ତା'ର ବଉଁମାନର 
ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି। ମନୁଷ୍ୟର ବୌଦ୍ଧିକବିଚାର ଏବଂ ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟ ଅନୁରୂପ ହେଉଥିବା କର୍ମର ସଂସ୍କର 
ସେ ନିଜର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଛାଡିଯାଏ। ଏହି ସଂସ୍କାର ତା'ର ଭବିଷ୍ୟତ ନିର୍ମାଣରେ ନିୟାମକ ହୋଇଥାଏ। 


ମ୍ମ ମୟ ୨୩୭ ୬" .୍ଵ 


ଯେପରି ବିଭିନ୍ନ ଜାତିର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଉପ୍ପଭ୍ତିରେ ସୃଷ୍ଟିର ବା ପ୍ରକୃତିର ବିଶିଷ୍ଟ ନିୟମ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, 
ସେହିପରି ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଲାଗୁ ହୋଇଥାଏ। ବେଙ୍ଗରୁ ବେଙ୍ଗ, ମନୁଷ୍ଯରୁ ମନୁଷ୍ଯ ତଥୀ ଆମ୍ବ 
ଟାକୁଆରୁ ଆମ୍ବର ଉପ୍ପତ୍ତ ହୁଏ । ସ୍ଵଜାତୀୟ ବିଚାର ଧାରା ଶୁଦ୍ଧ ମନରେ ପ୍ରବାହିତ ହେବ ଏବଂ ସେଥ୍ରରେ 
ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ବୃଦ୍ଧି ହୋଇ ଚାଲିବ । ମନରେ ଅଙ୍କିତ ଏହି ସବୁ ବିଚାରଗୁଡିକର ସଂସ୍କାର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରଡିକ 
ପାଇଁ ଅବ୍ୟକ୍ତ ରହେ ଏବଂ ପ୍ରାୟ ମନ-ବୁଦି ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି ଅବ୍ୟକ୍ତରୂପ 
ସଂସ୍କାର ହି ବିଚାର, ବାଣୀ ତଥା କର୍ମ ରୂପରେ ପୁନଃ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ସଂସ୍କାରଗୁଡିକର ଗୁଣ-ଧର୍ମ କର୍ମ 
ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ଯକ୍ତ ହୁଏ । 


ଉଦାହରଣାର୍ଥ, କୌଣସି ବିଶ୍ରାମ ଗୂହରେ ଚାରିଜଣ ବ୍ୟକ୍ତି, ଯଥା:- ଚିକିସକ, ଓକିଲ, ସନ ଏବଂ 
ଡାକୁ ଶୋଇଛନ୍ତି । ସେହି ସ୍ଦ୍ରତିରେ ଶରୀର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରେ ରକ୍ତ, ଶ୍ଵାସ, ତାପ, ମାଂସ, ଅସୁ ସମାନ 
ହୋଇପାରେ । ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପେ ଚିହ୍ନି ହୁଏ ନାହିଁ । ଯଦିଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତର 
ବିଶିଷ୍ଟତାକୁ ଆମେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଦେଖୂପାରି ନ ଥାଉ, ତଥାପି ଗୁଣରେ ଭିନ୍ନତା ବୀ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅବ୍ଯକ୍ତ 
ରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଏ। ସେହି ବ୍ୟକ୍ତମାନଙ୍କର ଅବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵଭାବ, କ୍ଷମତା ତଥା ପ୍ରବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ସେମାନେ 
ଜାଗ୍ରତ ହେଲା ପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ବିଶ୍ରାମଗ୍ଧହକୁ ଛାଡିବା ପରେ ସମସ୍ତେ ନିଜ ନିଜର ପ୍ରବୂଭି 


॥ ୫୫୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୯ / ଅଧାୟ ୮ 


ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଅବ୍ୟକ୍ତରୁ ଏହି ପ୍ରକାର ବ୍ୟକ୍ତ ହେବାକୁ ହିଁ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ର ଭାଷାରେ 
' ସୃଷ୍ଟିଂ କୁହାଯାଏ। 


ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ଜାଣିଲା ପରେ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ସୃଷ୍ଟି ଏବଂ ପ୍ରଳୟକୁ ମଧ୍ଯ ଆମେ 
ସରଳଭାବରେ ଜାଣି ପାରିବା । ସମଷ୍ଟି ମନ ( ବ୍ରହ୍ମା) ନିଜର ସହସ୍ରଯୁଗ ବ୍ୟାପୀ ଦିନର ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାରେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବ୍ୟକ୍ତ ସୃଷ୍ଟିକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି ଏବଂ ରାତ୍ରିର ଆଗମନରେ ଭୂତମାତ୍ର ପୁନଃ ଅବ୍ଯକ୍ତରେ ଲୟ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି, “ ସେହି ଭୁତଗଣ ପୁନଃ ପୁନଃ ପ୍ରକୃତିର ପରବଶ ହୋଇ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ଲୀନ ହୋଇଥାନ୍ତି ।' ସୁତରାଂ, ପ୍ରତ୍ୟେକ କଳ୍ପର ପ୍ରାରମ୍ବରେ ନୂତନ ଜୀବମାନଙ୍କର ଉପ୍ପଭି ହୁଏ 
ନାହି। ଏଥୁରୁ ଆମେ ସ୍ପଷ୍ଟ ବୁଝିପାରିବା କିପରି ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ବିଚାର ଏବଂ ଭାବନାରୂପ ବନ୍ଧନରେ 
ପଡେ | ଏପରି କଦାପି ହୋଇ ନପାରେ କି କୌଣସି ପଶୁ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ବ୍ୟକ୍ତି ଯିଏ ସତତ ବିଷୟୋପଭୋଗ 
ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରେ ଏବଂ ନିଜର ବାସନାପୂରି ପାଇଁ ନିର୍ମମ ତଥା କ୍ର କର୍ମ କରେ ସେ ହଠାତ୍‌ 
ରାତାରାତି ସର୍ବ ଶୁଭ ଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଯାଏ। ତାଂର ଗୁରୁ ଯେତେ ବଡ ମହାନ୍‌ ହେଲେ ଅଥବା 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶୁଭ ତିଥ୍ବରେ ଓ ପବିତ୍ର ସ୍ଥାନରେ କାଳରେ ସେ ଦେହ ତ୍ୟାଗ କଲେ ମଧ୍ଯ ଏଭଳି ହେବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ। 


ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶିଷ୍ୟ ଭିତରେ ଦୈବୀ ସଂସ୍କାର ଅବ୍ୟକ୍ତ ରୂପରେ ନାହି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ଗୁରୁ 
ତାଙ୍କର ଉପଦେଶ ଦ୍ଵାରା ସେହି ଶିଷ୍ୟକୁ ତତ୍କାଳ ସନ୍ଗ୍‌ ମହାତ୍ନା କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଯଦି କେହି ତର୍କ କରେ 
କି ପୂର୍ବ କାଳରେ କୌଣସି ଶିଷ୍ୟର କୌଣସି ବିଶିଷ୍ଟ ଗୁରୁଙ୍କ ଦ୍ବାରା ତକ୍ରାଳ ଏଭଳି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ 
ପରିବର୍ତନ ହୋଇପାରିଥୁଲା, ତେବେ ଆମେ କୌଣସି ଯାଦୁଗର ଦ୍ଵାରା ମାଟିରୁ ଲଡ଼ୁ ତିଆରି କରିବାର 
ଘଟଣାକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଆମେ ଜାଣୁ ଯେ ଯେତେବେଳେ ଯାଦୁଗର ମାଟିରୁ ଲଡ଼ୁ ତିଆରି 
କଲା, ତାହା କେବଳ ଦୃଷ୍ଟିଭ୍ରମ ଥୁଲା, ପ୍ରକୃତରେ ମାଟିରୁ ଲଡ଼ୁ ତିଆରି ହୋଇ ନ ଥିଲା | ସେହିପରି ଯେଉଁ 
ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ଲୋକ ଜୀବନର ବିଜ୍ଞାନକୁ ଜାଣନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଧ୍ଧାମ୍ବ ଜ୍ଞାନକୁ ବୁଝନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଯାହାର ମନରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା-ଭକ୍ତି ଅଛି, ସେମାନେ ଏଭଳି ତର୍କକୁ କୌଣସି କପୋଳ- କହି ତ କାହାଣୀ ଠାରୁ 
ଅଧ୍ଵକ ମହତ୍ବ ଦେବେ ନାହି। ଏଭଳି କଥାକୁ କେବଳ କାବ୍ୟାମ୍ବକ ଅତିଶୟୋକ୍ତି ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇପାରେ, ଯେପରିକି ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ଗୁରୁଙ୍କ ସ୍ତୁତି କରାଯାଏ । 


' ଭୁତଗ୍ରାମ'ର ଅର୍ଥ ସେହି ବାସନାଗୁଡିକ, ଯାହାଠାରୁ ଜୀବ ଭିନ୍ନ ହୁଏ ନାହି | ବାସନା କ୍ଷୟ ପାଇଁ 
ଜୀବ ବିଭିନ୍ନ ଲୋକମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଶରୀର ଧାରଣ କରେ । ଏଥରେ ସେ ବିବଶ ହୁଏ, 


|॥ ୫୬୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୨୦ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରକାଶ ଆଡକୁ ପିଠି 
ଦେଖାଇ ଚାଲୁ, ସେତେବେଳେ ଆମ ଅତୀତର ଜୀବନ, ମାର୍ଗକୁ ଅନ୍କକାରମୟ କରି ଆମ ସହିତ ଚାଲେ | 
ଜ୍ଞାନର ପ୍ରକାଶ ଆଡକୁ ଚାଲିବା ଦ୍ଵାରା ସେହି ଭୂତକାଳ ( ଅତୀତ) ନମ୍ରତାପୂର୍ବକ ସଂରକ୍ଷକ ଦେବଦୂତ 
ସଦୃଶ ଆତ୍ଲାନ୍ଵେଷଣ ମାର୍ଗରେ ଆମକୁ ସହାୟକ ହୁଏ । ଗୋଟିଏ ଦେହକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଜୀବର ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ସେହି ପ୍ରକାର ରହେ, ଯେଭଳି ନାଟକର ସମାପ୍ରି ପରେ ରାଜାର ବେଶ ଅଭିନେତା ତ୍ୟାଗ କରେ | ତା'ର 
ପନ୍ନୀର ପତି ଓ ପିଲାମାନଙ୍କର ପିତା ରୂପେ ରହେ | ଏକ ଦେହ ବିଶେଷକୁ ଧାରଣ କରି କର୍ମ ରୂପରେ ନିଜ 
ମନର ବାସନାଗୁଡିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପରେ ବିଚାରଗୁଡିକର ଗୀତ ଗାଇବା ହି ' ସୃଷ୍ଟିଂ ଏବଂ ଉପାଧ୍ଗୁଡିକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରିବା ପରେ ବିଚାରଗୁଡିକ ଅବ୍ୟକ୍ତ ହେବା ହି “ ପ୍ରଳୟ” | ବୀଣା ବାଦକ ତା'ର ବାଦ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ 
ସଂଗୀତ ଜ୍ଞାନକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରେ । କିନ୍ତୁ ଯଦି ବୀଣାକୁ ବନ୍ଦ କରିଦିଆଯାଏ, ତେବେ ସେହି ବାଦକର ସଙ୍ଗୀତ 
ଜ୍ଞାନ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଯାଏ। 


ମନୁଷ୍ୟର ବାହ୍ୟ ଜଗତର ସମ୍ପର୍କ ଅଥବା ତା'ର ବାସନାଗୁଡିକରେ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ ହୋଇଥାଏ | 
ଏହି ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ ଏକ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ନିତ୍ୟ ଅବିକାରୀ ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ସତ୍ତା ବିନା ଜ୍ଞାତ ହୋଇ ନ 
ପାରେ | ସେହି ଅଧଷ୍ଠାନ ଉପରେ ଏହି ପରିବର୍ତନର ଆଭାସ ମାତ୍ର ହୋଇଥାଏ । 


ଯାହାଠାରେ ସୃଷ୍ଟିର ଏ ନାଟକ ଚାଲିଛି ସେହି ନିତ୍ୟ ଅଧ୍ରଷ୍ଠାନ କ'ଣ ? 


ପରସ୍ତସ୍ପାତ୍ତୁ ଭାବୋଃନ୍ୟୋଃ ବ୍ୟକ୍ତୋଃବ୍ୟକ୍ତାତ୍ସନାତନଃ | 
ୟଃ ସ ସବୈଷୁ ଭୂତେଷୁ ନଶ୍ୟତ୍‌ସୁ ନ ବିନଶ୍ୟତି ॥୨୦॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପରଃ = ଶ୍ରେଷ୍ଠତରଃ, ତସ୍କାତ୍‌ = ତାହାଠାରୁ, ତୁ = କିନ୍ତୁ, ଭାବଃ = ଭାବ, ଅନ୍ୟଃ = ଅନ୍ଯ, 
ଅବ୍ଯକ୍ତଃ = ଅବ୍ଯକ୍ତ, ଅବ୍ଯକ୍ତାତ୍‌ = ଅବ୍ଯକ୍ତଠାରୁ୬/ ସନାତନଃ = ସନାତନ, ୟଃ = ଯିଏ, 


ସଃ= ତାହା, ସବୈଷୁ = ସମସ୍ତଙ୍କଠାରେ, ଭୂତେଷୁ = ଭୁତଗଣକଠାରେ, ନଶ୍ୟସୁ = ନାଶ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ନ ବିନଶ୍ୟତି = ବିନାଶ ହୁଏ ନାହି । 


ଅନ୍ବୟଃ : ତସ୍କାତ୍‌ ଅବ୍ଯକ୍ତାତ୍‌ ପରଃ ଅନ୍ଯଃ ୟଃ ଅବ୍ଯକ୍ତଃ ସନାତନଃ ଭାବଃ, ସଃ ସବ୍ବେଷୁ ଭୂତେଷୁ 
ନଶ୍ୟତ୍‌ସୁ ନ ବିନଶ୍ୟତି ।୨୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କିନ୍ତୁ ଦେହି ଥବ୍ଯନ୍ତନ ନନ୍ଧୃଣଳ ଥନ ୦ଯନ୍ଦର ସନାତନ ଥକ୍ଯକ୍ତ ଭାବ ଥଛି ସମସ କୂଚରୁଜିନ 
ନଖ 6ଲ/ ଘଳ ମଷ 6ସେ ନଖ ହୁଏ ନାହି /୬୨୦/ 


॥ ୫୬୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପରସ୍ତସ୍ପାରୁ ଭାବୋଃନ୍ୟୋଃବ୍ୟକ୍ତୋଃବ୍ୟକ୍ତାତ୍‌ସନାତନଃ - ବିଦ୍ୟାଳୟ ଶ୍ରେଣୀ 
ଗୃହଗୁଡିକରେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ କଳାପଟା ଲଗାଯାଇଥାଏ, ଯାହାକୁ ପ୍ରତିଦିନ ଅନେକ ଶିକ୍ଷକ ବିଭିନ୍ନ 
ବିଷୟଗୁଡିକୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଉପଯୋଗ କରିଥାନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷକ ତାଙ୍କ ପୂର୍ବ ଶିକ୍ଷକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
କଳାପଟା ଉପରେ ଲେଖାଯାଇ ଥୁବା ଶବ୍ଦ, ବାକ୍ଯଗୁଡ଼ିକ ଲିଭାଇ ନିଜ ବିଷୟକୁ ଲେଖୁ ପିଲାଙ୍କୁ 
ବୁଝାଇଥାନ୍ତି । ସେହିପରି ଗଣିତ ଶିକ୍ଷକ ବିଭିନ୍ନ ଗଣନକ୍ରିୟା ବା ଜ୍ୟାମିତିକ ଚିତ୍ର କରନ୍ତି । ଭୂଗୋଳ 
ଶିକ୍ଷକ ନକ୍‌ସା ବା ମାନଚିତ୍ର କରନ୍ତି, ଯାହା ମାଧ୍ଯମରେ ନଦୀ, ପର୍ବତ, ଦେଶ ଇତ୍ୟାଦିର ଜ୍ଞାନ 
ଦିଆଯାଏ। ରସାୟନ ବିଜ୍ଞାନର ଶିକ୍ଷକ ରାସାୟନିକ କ୍ରିୟା ଏବଂ ସୂତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ବୁଝାଇଥାନ୍ତି ତଥା 
ଇତିହାସର ଶିକ୍ଷକ ଅତୀତର ବଂଶ ପରମ୍ପରାଗୁଡ଼ି କର ଜ୍ଞାନ ଦିଅନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷକ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର 
ଅଙ୍କ, ଆକୃତି, ଚିହ୍୍‌ ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ଵାରା ନିଜ ବିଷୟର ଜ୍ଞାନକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାନ୍ତି । ଯଦିଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ବିଷୟ 
ଚିତ୍ରର ଆକୃତି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, ତଥାପି ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଉପଯୋଗ କରାଯାଉଥିବା କଳାପଟା 
ମାତ୍ର ଏକ। 


ୟଃ ସ ସର୍ବେଷୁ ଭୂତେଷୁ ନଶ୍ଯତ୍‌ସୁ ନ ବିନଶ୍ଯତି - ସେହିପରି ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଅବ୍ଯକ୍ତ 
ଜଗତ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ରହିଛି ଏକ ଅପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନର ଆବଶ୍ୟକତା “ ଯିଏକି ସବୁ ଭୂତଗୁଡ଼ିକ ନଷ୍ଟ 
ହେଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହି ।” ସଂଧ୍ଯାକାଳରେ ଯେତେବେଳେ ସବୁ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ଓ ଶିକ୍ଷକ ନିଜ ନିଜର 
ଘରକୁ ଚାଲିଯାଆନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ସେହି କଳାପଟା ନିଜ ସ୍ତରାନରେ ସ୍ତ୍ରିର ରହେ। ଏହି ଚୈତନ୍ୟ 
ତତ୍ତ୍ଵ, ଯାହାକି ସ୍ଵୟଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦି ଦ୍ଵାରା ଅଗ୍ରାହ୍ୟ ହୋଇ “ ଅବ୍ୟକ୍ତ ' ବୋଲାଇଥାଏ, ତାହାହି ଏହି 
ଜଗତର ଅଧ୍ନଷ୍ଠାନ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି; “ ଏହି ଅବ୍ୟକ୍ତର ଉଦ୍ଧ୍ବରେ ଅନ୍ୟ ଏକ 
ସନାତନ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଭାବ ଅଛି।” (ସୁତରାଂ, ଏଠାରେ ବ୍ୟକ୍ତ ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ ତଥା ଚୈତନ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ ଉଭୟଙ୍କୁ 
ହିଁ ଅବ୍ୟକ୍ତ କୁହାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭେଦ ଏତିକି ଯେ ଚୈତନ୍ୟ ତତ୍ତ୍ବ କଦାପି ହେଲେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇ ପ୍ରମାଣଗୁଡିକର ବିଷୟ ହୁଏ ନାହି, ଯଦିଓ ସୃଷିର କାରଣ ଅବସ୍ଥା ଯାହାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କୁହାଯାଇଛି, କଳ 
ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ତଥା ସ୍ଥୁଳ ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ ।) 


ଅବ୍ୟକ୍ତ ( ବାସନାଗୁଡିକ) ବ୍ୟକ୍ତ ସୃଷ୍ଟିର ବୀଜାବସ୍ଥା, ଯାହାକୁ ବେଦାନ୍ତରେ “ ଅବିଦ୍ୟା” ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି | 
ଅବିଦ୍ୟା ଅଥବା ଅଜ୍ଞାନ ସ୍ଵୟଂ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାନ କୌଣସି ବିଦ୍ୟମାନ ବସ୍ତୁ ବିଷୟରେ 
ହି ହୋଇପାରେ । କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟକୁ ତା'ର ଲାଞ୍ଜ ବିଷୟକ ଅଜ୍ଞାନତା ହୋଇ ନ ପାରେ, କାରଣ ମନୁଷ୍ଯର 
ଲାଞ୍ଜ ନାହିଁ। ଏହା ଦ୍ଵାରା ଏକ ଭାବରୂପ ପରମାର୍ଥ ସତ୍ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ। ଯେଭଳି ଶ୍ରେଣୀଗ୍ଧହରେ 
ପଢ଼ାଯାଉଥୁବା ବିଷୟ ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ କଳାପଟା ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ, ଏହି ସତ୍ୟକୁ ନଜାଣିବା ହିଁ ଅବିଦ୍ୟା ବା ଅଜ୍ଞାନ। 
ବାରମ୍ବାର ସୃଷ୍ଟି, ସ୍ଥିତି ଓ ଲୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥବା “ ଏହି ଅବିଦ୍ୟାଜନିତ ସୃଷ୍ଟି ପରେ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ରହିଛି”, 
ତାକୁ ହିଁ ଏଠାରେ ' ଅବ୍ୟକ୍ତଂ ଶବ୍ଦଗୁଡିକ ଦ୍ଵାରା ସଂକେତ କରାଯାଇଛି। 


| ୫୬୨ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୮/ ଶ୍ଳୋକ ୨୧ 


ତାଂ ହେଲେ କ”ଣ ଏହି ଅବ୍ୟକ୍ତ ହିଁ ପରମତତ୍ତ୍ଵ ୮ ଅଥବା, ଏହି ସନାତନ ଅବ୍ଯକ୍ତର ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ରେ 
କୌଣସି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବ କ'ଣ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେବାକୁ ଯୋଗ୍ୟ ? 


ଅବ୍ୟକ୍ତୋଃକ୍ଷର ଇତ୍ୟୁକ୍ତସ୍ତମାହୁଃ ପରମାଂ ଗତିମ୍‌ | 
ୟଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ନ ନିବର୍ତନ୍ତେ ତଦ୍ଧାମ ପରମଂ ମମ ॥୨ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅବ୍ଯକ୍ତଃ = ଅବ୍ଯକ୍ତ,କ ଅକ୍ଷରଃ = ଅକ୍ଷର, ଇତି = ଏହିପରି, ଭକ୍ତଃ = କୁହାଯାଏ, ତମ୍‌ = 
ତାହା, ଆହୁଃ =କହନ୍ତି, ପରମାମ୍‌ = ପରମ, ଗତିମ୍‌ = ଗତି, ଲକ୍ଷ୍ୟ, ୟମ୍‌ = ଯାହା, ପ୍ରାପ୍ଯ 
= ଲାଭ କରି, ନ = ନାହି, ନିବର୍ତନ୍ତେ = ପତ୍ୟାବର୍ଭନ କରନି, ତତ୍‌ = ତାହା, ଧାମ = ଧାମ, 
ପରମମ୍‌ = ପରମ, ମମ = ମୋର | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : (ସଃ ଭାବଃ) ଅବ୍ୟକ୍ତଃ ଅକ୍ଷରଃ ଇତି ଉଲ୍ତଃ | ତଂ ପରମାଂ ଗତିଂ ଆହୁଃ | ୟଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ( ଜନାଃ) 
ନ ନିବର୍ତନ୍ତେ, ତତ୍‌ ମମ ପରମଂ ଧାମ ।୨ ୧ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଦାହାକୁ ଅକଳ ଥନ୍ଷନ କୁନାପାଳଛି ଚାରା @ ଜମ ଜି (ଲକ) / ଯାଯକୁ 9୨/9୨ 6ଯୋଳ 
(ସାଧ/କରଣ') ଦୁନ/ (ସଂସାଜକୁ) 6ଘଂଜନ ଲା, ଚନ ମାଜ ଯଜନମ ©¿/£ //୨ €// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଅବ୍ଯକ୍ତୋୱକ୍ଷର ଇତ୍ୟୁକ୍ତସ୍ତମାହୁଃ ପରମାଂ ଗତିମ୍‌ - ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ଯାହାକୁ ସନାତନ 
ଅବ୍ଯକ୍ତ ଭାବ କୁହାଯାଇଥୁଲା, ଯାହାକି ଅବିନାଶୀ ତାକୁ ହି ଏଠାରେ ' ଅକ୍ଷର” ଶବ୍ଦରେ ସୂଚିତ 
କରାଗଲା। ଅଧ୍ଧାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ କୁହାଯାଇଥିଲା ଯେ, ଅକ୍ଷର ତତ୍ତ୍ଵ ବହ୍ମ ଯାହାକି ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵର 
ଅଧ୍‌ଷ୍ଠାନ। “ ଓଁ ଅଥବା ପ୍ରଣବ” ସେହି ବ୍ରହ୍ମର ବାଚକ ବା ସୂଚକ, ଯାହାଜୁ ଆମେ ଧ୍ୟାନ କରିବା ପାଇଁ 
ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି। ଏହି ଅବିନାଶୀ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ହଁ ଅବ୍ୟକ୍ତ ପ୍ରକୃତିକୁ ସତ୍ତା ଏବଂ 
ଚେତନତା ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ ଯାହା ଯୋଗୁଁ ପ୍ରକୃତି ଏହି ବୈଚିତ୍ର୍ୟପୁଣ୍ଡ ସୃଷ୍ଟକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାରେ ସମର୍ଥ 
ହୁଏ। ମନୁଷ୍ଯର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଲା ଏହି ସନାତନ, ଅବ୍ଯକ୍ତ ତଥା ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା । 


୩୭୧୩ ୬୯୯୩ 


ସଂସାରରେ ଯେକୌଣସି ସ୍ଥିତି ବା ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆମେ ପ୍ରାପ୍ତ କରୁ, ସେଥରୁ ବାରମ୍ବାର ବିଚ୍ୟୁତ ହେବାକୁ 
ପଡେ। “ ସଂସାର” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି,- ' ଯାହା ନିରନ୍ତର ବଦଳିବାକୁ ଲାଗେ ବା ପରିବର୍ରିତ ହୋଇଥାଏ | 
' ନିଦ୍ରା--ଂ ଜୀବନର ଅନ୍ତ ନୁହେଁ, ବରଂ ଦୁଇଟି କର୍ମ ପ୍ରଧାନ ଅନୁଭବଗମ୍ୟ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ଯରେ ଥବା 
ବିଶ୍ରାମକାଳ। ସେହିପରି ମ୍ନତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ଜୀବନର ପରିସମାପ୍ତି ନୁହେଁ । ପ୍ରାୟ ତାହା ଜୀବର ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଶରୀର 
ଧାରଣ କରିବା ମଧ୍ଯରେ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଅବସ୍ଥାର ବିଶ୍ରାମ କାଳ। ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ 
ଲୋକଗୁଡ଼ିକ ପୁନରାବର୍ତୀ ଅଟନ୍ତି, ଯେଉଁଠାରୁ ଫେରିଆସି ଜୀବଗୁଡିକୁ ପୁନଃ ନିଜ ନିଜର ବାସନାଗୁଡ଼ିକ 


| ୫୬୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୧ / ଅଧ୍ାୟ ୮ 


କ୍ଷୟ କରିବା ଲାଗି ଶରୀର ଧାରଣ କରନ୍ତି  ପୁନର୍ଜନ୍ମକୁ “ ଦୁଃଖାଳୟ' କୁହାଯାଇଛି । ତେଣୁ ପରମ ଆନନ୍ଦର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ତାହାହିଁ ହେବ, ଯେଉଁଠାରୁ ସଂସାରର ପୁନରାବର୍ଭନ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଏ ପିଢିର ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକମାନେ ପ୍ରାୟ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରନ୍ତି; “ ଆତ୍ମସାକ୍ଷାକ୍ାର ପରେ ପୁନରାବର୍ଭନ କାହିକି 
ହେବ ନାହିଁ ?” ଯଦିଓ ଏଭଳି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ, ତଥାପି ସେଗୁଡିକ କ୍ଷଣକ ପାଇଁ ପରୀକ୍ଷକଙ୍କ 
ସମ୍ମୁଖରେ ରହିପାରେ ନାହିଁ। ସାଧାରଣତଃ, ସେହି ବସ୍ତୁର କାରଣ ଖୋଜାଯାଏ, ଯାହା ଉପ୍ରନ୍ନ ହୁଏ ଅଥବା 
ଯେଉଁ ଘଟଣା ଘଟେ ତାର କାରଣ ଖୋଜାଯାଏ। ଅଘଟିତ ଘଟଣା ଅଥବା ଅନୁପ୍ରନ୍ଜ ବସ୍ତୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କାରଣ 
ଖୋଜାଯାଏ ନାହିଁ। କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ମୋତେ ଉତ୍ସୁକତାପୂର୍ବକ ପଚାରନ୍ତି ନାହି କି, “ ମୁଁ କାହିକି ଡକ୍ତରଖାନାରେ 
ନାହିଁ।” ଅବଶ୍ୟ ଡ଼ାକ୍ତରଖାନାକୁ କେହି ଗଲେ, ତା'ର କାରଣ ପଚରା ଯାଇପାରେ। ଆମେ ଏହା ପଚାରିପାରିବା 
ଯେ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମ କିପରି ପରିଛ୍ଛିନ୍ନ ଜୀବ ହୋଇଗଲା କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର କୌଣସି ସଓ୍ଜଚିତ୍ୟ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ 
କି, “ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମ ପୁନଃ ପରିଛିନ୍ନ କାହିକି ହେବ ନାହିଁ ?” ତୁମେ କାହିଁକି ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜେଲ୍‌ ଯାଇନାହଁ ? 
ଏହି ପ୍ରଶ୍ନଟି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅସଙ୍ଗତ, କାରଣ ଜେଲ୍‌ ନ ଯିବାର କୌଣସି କାରଣ ଖୋଜାଯାଏ ନାହି, ଅବଶ୍ଯ 
କେହି ଜେଲ୍‌ ଯାଇଥ୍୍‌ଲେ ପଚରାଯାଇପାରେ ଯେ କେଉଁ କାରଣ ପାଇଁ ସେ ଜେଲ୍‌ ଯାଇଛି। ତେଣୁ ବସ୍ତୁ 
ଯଦି ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପ, ତେବେ ତାହା କଦାପି ପରିଛ୍ଛିନ୍ନ ହୋଇ ନ ଥୁଲା ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ଯ କଦାପି 
ପରିଛିନ୍ନ ହେବ ନାହିଁ। 

ଏକ ଛୋଟ ବାଳିକାକୁ ଆମେ ବୈବାହିକ ଜୀବନର ଶାରୀରିକ ମାନସିକ ସୁଖ ବିଷୟରେ ବଣ୍ଣ୍ରନା 
କରି କହିପାରିବା ନାହିଁ, ଅଥବା ବୁଝାଇପାରିବା ନାହିଁ| କାରଣ, ସେହି ବିଷୟକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ତା'ଠାରେ 
ଶାରୀରିକ ଏବଂ ମାନସିକ ପରିପକ୍ଵତା ହୋଇନଥାଏ । ଶୈଶବାସ୍ଥ୍ାରେ ସେ କେବଳ ଚାହେଁ କି ତା'ର ମା' 
ତାର ବିବାହ କରାଇଦି ଅନ୍ତୁ । କିନ୍ତୁ ସେହି ବାଳିକା ଯୁବାବସ୍ଥାରେ ପଦାର୍ପଣ କରିବା ପରେ ବୈବାହିକ ସୁଖ- 
ସମ୍ଭୋଗ ବିଷୟଜନିତ ସୁଖକୁ ବୁଝିବାକୁ ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । ଏହି କାରଣରୁ ଅନ୍ତଃକରଣର ଅଶୁଦଵିରୂପ 
ଗୋବରଗଦାର ଅଶୁଦ୍ଧ ବାତାବରଣରେ ପଡ଼ିରହିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ଖୋଲା ଆକାଶରେ ମନ୍ଦ ମନ୍ଦ ପ୍ରବାହିତ 
ସମୀରର ସୁଗନ୍ଧକୁ କଦାପି ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ। ଯଦି ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଉପଦିଷ୍ଟ ଧ୍ୟାନବିଧ୍ଧକୁ ଅଭ୍ୟାସ କରି 
ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଥ୍ଵବା ନିଜର ତାଦାମ୍ମ୍ୟକୁ ଦୂର କରିଦିଏ, ତେବେ ସେ ନିଜ ଶୁଦ୍ଧ ଅନନ୍ତସ୍ବରୂପ 
ଆମ୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରେ। ସ୍ଵପ୍ନରୁ ଜାଗ୍ରତକୁ ଆସିଲା ପରେ ହି ସ୍ଵପ୍ନର ମିଥ୍ୟାତ୍‌ ବୋଧ ହୁଏ, 
ଅନ୍ୟଥା ନୁହେଁ । ଥରେ ମାତ୍ର ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲାପରେ ସ୍ଵପ୍ନର ସୁଖ-ଦୁଃଖ ପ୍ରଭାବରୁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସବୁଦିନ ପାଇଁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 


ୟଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ନ ନିବର୍ତନ୍ତେ ତନ୍ଦୀମ ପରମଂ ମମ - ଏଠାରେ ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାକୁ ମହଷି 
ବ୍ୟାସ କାବ୍ୟାମ୍ବକ ଶୈଳୀରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନିବାସ ସ୍ଥାନ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି “ ତଦ୍ଧାମ ପରମଂ ମମ। ' 


॥ ୫୬୪ | 


ଅଧ୍କାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୨୨ 


ଗୀତାରେ ଅନେକ ସ୍ଥଳରେ ଏହାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃପ୍ତ ' ମୁଁ ' ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ 
ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରେ କରିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ' ଧାମ' ଶବ୍ଦ ଜୌଣସି ଏଁ ସାନ ବିଶେଷକୁ ସମ୍ନ୍ଧିତ 
କରେ ନାହିଁ, ବରଂ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ | ଏହି ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ହିଁ ସାଧକର ଲକ୍ଷ୍ୟ, ଯାହାକି 
ତା'ପାଇଁ ସର୍ବଦା ଉପଲବ୍ଧ ଧ୍ନାନ ଦ୍ଵାରା ପରମ ଦିବ୍ୟ ପୁରୁଷଙ୍କ ପ୍ରାପ୍ତି ପ୍ରକରଣରେ ବିସ୍ତୃତଭାବେ ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଇଛି। 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ସେହି ପରମ ଧାମର ଉପଲବ୍ଧି ପାଇଁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଉପାୟ କହୁଛନ୍ତି- 


ପୁରୁଷଃ ସ ପରଃ ପାର୍ଥ ଭକ୍ତ୍ୟା ଲଭ୍ୟସ୍ତ୍ନନ୍ୟୟା । 
ୟସ୍ୟାନ୍ତଃସ୍ଫାନି ଭୂତାନି ୟେନ ସର୍ବମିଦଂ ତତମ୍‌ ॥୨୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପୁରୁଷଃ = ପୁରୁଷ, ସଃ = ତାହା, ପରଃ = ପରମ, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ଭକ୍ାୟ = ଭକି ଦ୍ବାରା, 
ଲଭ୍ୟଃ = ଲଭ୍ଯ, ଲାଭ କରିବାର ଯୋଗ୍ଯ, ତୁ = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ଅନନ୍ଯୟା = ଅନନ୍ଯ 
ଦ୍ଵାରା, ୟସ୍ୟ = ଯାହାର, ଅନ ଃସୁାନି = ଅନ୍ତରରେ ରହୁଥୁବା, ଭୂତାନି = ଭୂତାନି = ଭୂତଗଣ, 
ୟେନ = ଯାହା ଦ୍ଵାରା, ସର୍ବମ୍‌ = ସମସ୍ତ, ଇଦମ୍‌ = ଏହା, ତତମ୍‌ 5 ବ୍ୟାପ୍ତ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ।! ଭୂତାନି ୟସ୍ଯ ଅନ୍ତଃସ୍ଥାନି ୟେନ ଇଦଂ ସର୍ବଂ ତତଂ ସଃ ପରଃ ପୁରୁଷଃ ତୁ 
ଅନନ୍ୟୟା ଭକ୍ତ୍ୟା ଲଭ୍ୟଃ । ୨ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6£ ାର୍ଥ/ ଦହ ଯଜମାନ୍ନାକ ଥନର୍ଜତ ସଳଳ ଭୁତ ଅଛନି, ଏକଂ ଯାଇରୁର/ ଏହ ସ୍ପୁର୍ଭ 
(ଳଜର୍‌) ବ//9, 6ଦେଳି ଯଜନ ଦୁହୁଶ ଥନନ/ କଛି ତୂର/ ଯ/9 କଣିକା ଯୋରାୀ 7୨ ୨୬ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କର କାବ୍ୟିକ କଳ୍ପନାରେ ଜୀବନର ଯେଉଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିର୍ଧାରଣ କରାଯାଏ । 
ବ୍ୟାବହାରିକ ବୁଝି- ସଂପନ୍ନ ଭାରତୀୟ ସାଧକ ଗଣ ତାହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହି। 
ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରିବା ପରେ ଅନ୍ତିମ ବିଚାରର ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଗତାତ୍ମାମାନେ କେଉଁ କୂଳର ବି ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ- ଏକଥା ବୁବିମାନ ଲୋକମାନଙ୍କର ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ ହେବ ନାହିଁ । ଭଶ୍ଵରବିଶ୍ଵାସୀ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ମନନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବାକୁ ହେଲେ ଏ ପ୍ରକାର ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍‌ ଦିଆଯିବ । ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ 
ହି କେବଳ ଏପରି ଦର୍ଶନରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବ। 


ପୁରୁଷଃ ସ ପରଃ ପାର୍ଥ ଭକ୍ତ୍ୟା ଲଭ୍ୟସ୍ତ୍ଵନନ୍ୟୟା - ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଉପଦେଷ୍ଟା ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଏଠାରେ ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ସାଧନ ମାର୍ଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହିଛନ୍ତି । ସେହି ସାଧନ ହେଉଛି- 
“ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତିଂ । ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ( ନିଷ୍କାମ ପ୍ରେମମ ସେତେବେଳେ ହି ବାସ୍ତବିକ ଓ ପୂର୍ଣ୍ର 


॥ ୫୬୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ହୋଇଥାଏ, ଯେତେବେଳେ ସାଧକ ଅନାସକ୍ତ ହେବା ଶିଖୂଯାଏ। ନିତ୍ଯ ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ 
ହୋଇଗଲେ, ମିଥ୍ୟା ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ୟ ସ୍ଵତଃ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରଖର ଜିଜ୍ଞାସାରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ 
ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵର ଅନ୍ଵେଷଣ ଓ ଏହି ଆମ୍ମା ମୁଁ ଏହି ଏକତ୍ବ ଅନୁଭୂତି ହେଉଛି ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି, ଯାହା ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
କୁହାଯାଇଛି। 


ଧ୍ଯାନାବସ୍ଥିତ ମନ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ଆତ୍ମାର ଅନୁଭୂତି ସ୍ଵସ୍ବରୂପ ରୂପେ ହୋଇଥାଏ, ତାକୁ କୌଣସି 
ପରିଛିନ୍ନ ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵ ବୋଲି ବୁଝିବା ଅନୁଚିତ । ଯଦିଓ ଆତ୍ମାର ଅନ୍ଵେଷଣ ଓ ଅନୁଭୂତି ସାଧକ ନିଜର 
ହୃଦୟରେ କରେ, ତଥାପି ତା'ର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ଯେ “ ଏହି ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆମ୍ମା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ବର ଅଧଷ୍ଠାନ | 
ଏହି ହୃଦୟସ୍ସ୍‌ ଆତ୍ମାର ଜଗଦଧୂୃଷ୍ଠାନ ସତ୍ତା ବ୍ରହ୍ମ ସହିତ ଏକତ୍ଵ ନିଦୈଶ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି- 
“ ଯେଉଁଠି ସକଳ ଭୂତ ସ୍ଥିତ ଏବଂ ଯାହାଦ୍ଵାରା ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତ ବ୍ୟାପ୍ତ ” ସେ ହି ପରମ ପୁରୁଷ। 


ମାଟିରୁ ନିର୍ମିତ ସବୁ ଘଟ ମାଟିରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ ତଥା ସେଗୁଡିକର ନାମ, ରୂପ ଓ ଆକାର ବିବିଧ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ମାଟି ସେସବୁରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ତରଙ୍ଗ, ଫେଣ, ଫୋଟକା ଇତ୍ୟାଦି ସମୁଦ୍ର ଜଳରେ 
ସ୍ଥିତ ଏବଂ ଜଳ ସେଗୁଡିକୁ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ରଖେ । ଘଟଗୁଡିକର ଭିତର ଓ ବାହାର ହେଉଛି ଏଗୁଡିକର 
ଉପାଦାନ କାରଣ ( ମୁଳସ୍ଵରୂପ) ମାଟି, ତଥା ସମସ୍ତ ବୃହତ୍‌ ଓ କ୍ଷୁଦ୍ର ଲହରୀର ମୁଳ- ସ୍ଵରୂପ ସମୁଦ୍ର ବ୍ୟତୀତ 
ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ। 

ୟସ୍ୟାନ୍ତଃସ୍କାନି ଭୂତାନି ୟେନ ସର୍ବମିଦଂ ତତମ୍‌ - ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ହିଁ ସନାତନ ସତ୍ୟ, 
ଯେଉଁଠୁ ଅବ୍ୟକ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । କୌଣସି ବସ୍ତ୍ର ଯେଉଁ ସୂତା ଦ୍ଵାରା ତିଆରି ହୋଇଥାଏ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ହେଉଛି କପା। ଶୁଦ୍ଧ ଚେତନତତ୍ତ୍ଵ ' ବାସନାଗୁଡିକ 'ର ବିବିଧ ଛାଞ୍ଚରେ ପଡି “ ଅବିଦ୍ଯା' ଦ୍ଵାରା 
ସ୍ଥୃଳସ୍ଵରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ଅସଂଖ୍ୟ ନାମରୂପମୟ ଜଗତ ରୂପେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ସର୍ବତ୍ର ସବୁ ଲୋକ 
ବିଷୟଗୁଡିକୁ ଦେଖ ଆକର୍ଷିତ ହୁଅନ୍ତି। ସେଗୁଡିକ ପାଇବା ପାଇଁ କାମନା କରନ୍ତି, ସଂଘର୍ଷପୂର୍ଣ କର୍ମ କରନ୍ତି | 
ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଆତ୍ମ ସାକ୍ଷାକ୍କାର କରେ, ସେ ଏହା ଜାଣିଯାଏ ଯେ ଏହି ନାନାବିଧ ସୃଷ୍ଟିର ଏକ ମାତ୍ର 
ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ଅଛି, ଯାହାର ଅଜ୍ଞାନରୁ ହି ଏହି ଜଗତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହେଉଅଛି । ଜୀବ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ଜଗତକୁ ସତ୍ୟ 
ଜାଣି ଜଗତର ମିଥ୍ୟା ଦୁଃଖ-ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ପୀଡିତ ରହେ । 


ବ୍ୟକ୍ତରୁ ଅବ୍ଯକ୍ତକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ କରିବାର ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ମାର୍ଗକୁ କହିବା ପରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ପରବର୍ତୀ ପ୍ରକରଣରେ ସାଧକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥୁବା ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଲକ୍ଷ୍ୟର ମାର୍ଗକୁ ବଣ୍ଟନା 
କରିଛନ୍ତି। ଜଣେ ସାଧକ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ସଂସାରକୁ ପୁନରାବର୍ଭନ କରେ ତଥା ଅନ୍ୟ ଜଣେ 
ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପୁନରାବର୍ଭନ କରେ ନାହିଁ। 


| ୫୬୬ || 


ଅଧ୍ଧାୟ ୮/ ଶ୍ଳୋକ ୨୩ 


ଏହି ଦୁଇ ମାର୍ଗ କ'ଣ ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 
ୟତ୍ର କାଲେ ତ୍ଵନାବୂୃତ୍ତିମାବୃତ୍ତିଂ ଚୈବ ୟୋଗିନଃ | 
ପ୍ରୟାତା ୟାନ୍ତି ତଂ କାଲଂ ବକ୍ଷ୍ୟାମି ଭରତର୍ଷଭ ॥୨୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ ଓ ୟତ୍ର = ଯେଉଁଠାକୁ, କାଲେ = ସମୟରେ, ତୁ = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ଅନାବୃୂଭିମ୍‌ = 
ଅପୁନରାବୃଭ୍ତି ( ପୁନର୍ଜନ୍ନୟ, ଆବୃତ୍ତିମ୍‌ - ପୁନରାବଭି, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ଏପରିକି, 
ୟୋଗିନଃ = ଯୋଗୀମାନେ, ପ୍ରୟାତାଃ = ମରଣ ପ୍ରାପ୍ତ, ୟାନ୍ତି = ଯାଆନ୍ତି, ତମ୍‌ = ତାହା, 
କାଲମ୍‌ = କାଳ ବା ସମୟ, ବକ୍ଷାମି = ( ମୁଁ) କହିବି, ଭରତର୍ଷଭ = ହେ ଭରତଶୋେଷ୍ଠ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଭରତବଷ୍ଷଭ ! ୟତ୍ର କାଳେ ପ୍ରୟାତାଃ ୟୋଗିନଃ ଅନାବୂୃଭିଂ ଚ ଆବୂଭ୍ତିଂ ଏବ ୟାନ୍ତି ତଂ 
କାଲଂ ବକ୍ଷ୍ୟାମି [୨୩ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ୭୭ ଜନଜଚ6୍ଜଶ / ନନ୍ଦ କାଳନେ ୯୮୮ନେ) ଶୟନ ନଜ କନ ନ୍ଦୋର୍ଳନ 
ଥହୁନନାବୂଳିକୁ ଏକଂ ନୁନରାଚୂଳିକୂ ୨୮୨ ଛୁଅନ୍କି ଦେନ୍ଦି କାଳକୁ ମୀର ର୍ୁଁ ଚମକୁ 
କହିକି // ୨୩7/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଏବଂ ନିଃଶ୍ରେୟସ - ଏହି ଦୁଇଟି ସେହି ଲକ୍ଷ୍ୟ, ଯାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ମନୁଷ୍ଯ ତାଂର ଜୀବନରେ ଚେଷ୍ଟା କରିଥାଏ। ' ଅଭ୍ୟୁଦୟ 'ର ଅର୍ଥ ଲୌକିକ ସମ୍ପଦ ତଥା ଭୌତିକ 
ଉନ୍ନତି ମାଧ୍ଯମରେ ଅଧରକାଧୂକ ବିଷୟଗୁଡିକର ଉପଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା । ଏହା ବାସ୍ତବରେ 
ସୁଖର ଆଭାସ ମାତ୍ର । କାରଣ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉପଭୋଗର ଗର୍ଭରେ ଦୁଃଖ ଲୁଚି ରହିଥାଏ | ' ନିଃଶ୍ରେୟସ'”ର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି- ଅନାମ୍ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି। ଏହି ସ୍ଵରୂପାନୁଭୂତିରେ ସଂସାରୀ ଜୀବର ସମାପ୍ତ ଏବଂ 
ପରମାନନ୍ଦର ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ଏହି ଦୁଇଟି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପରସ୍ପର ବିପରୀତ ଧର୍ମର ଅଟନ୍ତି । ଭୋଗ ଅନିତ୍ୟ ଓ ମୋକ୍ଷ ନିତ୍ୟ। ଗୋଟିକରେ 


ସଂସାରର ପୁନରାବର୍ତନ ତଥା ଅନ୍ୟଟିରେ ଅପୁନରାବୂଭି । ଅଭ୍ୟୁହୟରେ ଜୀବଭାବ ସତତ ରହେ, ଜ୍ଞାନରେ 
ଆତ୍ମଭାବ ଦୃଢ଼ ହୁଏ। ଆତ୍ମାନୁଭବୀ ପୁରୁଷ ନିଜର ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପକୁ ଅଖଣ୍ଡ ରୂପେ ଅନୁଭବ କରେ। 


ଯଦି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପରସ୍ପର ଠାରୁ ଭିନ୍ନ, ତେବେ ଉଭୟଙ୍କ ପ୍ରାପ୍ତ ମାର୍ଗ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହେବା ଉଚିତ । 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିଶ୍ଚୟ ପୂର୍ବକ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସେ ସେହି ଦୁଇଟି ମାରଗ- 
ଆବୃତ୍ତି ଓ ଅନାବୃଭ୍ତିକୁ ବଣ୍ଠନା କରିବେ। 


| ୫୬୭ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଏଠାରେ “ କାଳେ” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵୈତ ଅର୍ଥରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । “ କାଳେ 'ର ଅର୍ଥ ପ୍ରୟାଣ କାଳେ 
ଏବଂ ସେହିପରି ବର୍ଭମାନ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ତା'ର ଦ୍ବିତୀୟ ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ' ମାରଗ”ରେ | ସାଧକଗଣ ଦେହ 
ତ୍ୟାଗ ପରେ ଯେଉଁ ମାର୍ଗରେ ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚଥାନ୍ତି । 


ଅଗ୍ନିର୍ଜ୍ୟୋତିରହଃ ଶୁକ୍ଲଃ ଷଣ୍ମାସା ଉତ୍ତରାୟଣମ୍‌ | 
ତତ୍ର ପ୍ରୟାତା ଗଚ୍ଛନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ରହ୍ମବିଦୋ ଜନାଃ ॥ ୨ ୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଗ୍ନିଃ = ଅଗ୍ନି, ଜ୍ଯୋତିଃ ଇ ଜ୍ୟୋତି ବା ଆଲୋକ, ଅହଃ = ଦିନ, ଶୁକ୍ଲଃ = ଶୁକ୍ଳପକ୍ଷ, 
ଷଣ୍ଜାସାଃ = ଛ' ମାସ, ଉତ୍ତରାୟଣମ୍‌ = ଉତ୍ତରାୟଣ, ତତ୍ର = ସେଠାକୁ, ପ୍ରୟାତାଃ = ଶରଣ 
ପ୍ରାପ୍ତ, ଗଚ୍ଛନ୍ତି - ଯାଆନ୍ତି, ବ୍ରହ୍ମ = ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁକ ବ୍ରହ୍ମ”ବିଦଃ = ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍‌। ଜନାଃ = ଲୋକ 
( ବ୍ୟକି) | 


ଅନ୍ଵୟଃ : (ତ୍ର) ଅଗ୍ନିଃ ଜ୍ୟୋତିଃ ଅହଃ ଶୁକ୍ଳଃ ଷଣ୍ମାସା ଉତ୍ତରାୟଣଂ, ତତ୍ର ପ୍ରୟାତାଃ ବ୍ରହ୍ମବିଦଃ ଜନାଃ 
ବ୍ରହ୍ମ ଗଚ୍ଛନ୍ତି ।୨ ୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହଁ ବହୁଦିନ ସାଧଳଳନ ମରଣୋଘପନାନ୍ତ ଥଟ୍ନି ଳ୍ଯୋନି ଜିନ, ଝୁଁକ୍ୁୟୀଶ ଏବଂ ଜଳନରାୟଣନ 
ଛଥ ମାସ ଥକଧରୁଘ ମାରନେ ଯାଆଳି ସେମାନେ ଚହୁଙକୁ ୟା ରୁଅଛି / ? ୪/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଶ୍ଳୋକକୁ ଏବଂ ଏହାର ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକକୁ ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି । କେତେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ଏହାକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ବୁଝି ନ ପାରି ଭୁଲ ଅର୍ଥ କରିଛନ୍ତି, 
ଯାହାକି ପୂରା ଦୁବୋଧ୍ଯ। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଉପନିଷଦ୍‌ର ନିଗୂଢ଼ ସାଙ୍କେତିକ ଭାଷା ବ୍ଯବହାର 
କରାଯାଇଛି । ଉପନିଷଦ୍‌ ଅଧ୍ୟୟନ କରି ନ ଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ଏହାର କିଛି ଅର୍ଥ କରି ପାରିବେ ନାହି କିନ୍ତୁ 
ଆମେ ଭୁଲି ଯିବା ଉଚିତ ନୁହଁ ଯେ ଗୀତା ହେଉଛି ସବୁ ଉପନିଷଦ୍‌ରୁ ସଂଗ୍ଧୁହିତ ଦୁଗ୍ଧ | 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କ୍ରମମୁକ୍ତିର ମାର୍ଗକୁ ଦର୍ଶିତ କରାଯାଇଛି । ବେଦ ପ୍ରତିପାଦିତ କର୍ମ ଏବଂ ଉପାସନାର 
ସମୁଚଚୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉଭୟଙ୍କୁ ଏକ ସଙ୍ଗେ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରୁଥୁବା ସେହି ସାଧକ, ଯେଉମାନଙ୍କୁ ଏହି ଜୀବନକାଳରେ 
ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ ହୋଇନାହି, ଏପରି ଉପାସକ ଏହି କ୍ରମମୁକ୍ତିର ଅଧ୍ଵକାରୀ ହୁଅନ୍ତି । ଉପନିଷଦ୍‌ମାନଙ୍କ 
ଅନୁସାରେ ଏହି ସାଧକଗଣ ଦେହତ୍ୟାଗ ପରେ ଦେବଯାନ (ଦେବତାଙ୍କ ମାର୍ଗ) ରେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା ବ୍ରହ୍ମ୍‌ଲୋକକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ସେଠାରେ କଳ୍ପ ସମାପ୍ତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦିବ୍ୟ। ଅଲୌକିକ ବିଷୟ 


* ସରଚଘନଳିଶ6ଦ ଗା ରେନୁ.. ଜୀତ/ ଧାନ 6ଶ୍ୋଳ- ୪୮ 


॥ ୫୬୮ ॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୨୪ 


ଉପଭୋଗଜନିତ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରି ପ୍ରଳୟ ସମୟରେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ସହିତମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
ଉପନିଷଦ୍ମାନଙ୍କରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଶବ୍ଦଗୁଡିକୁ ଉପଯୋଗ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ଦେବଯାନକୁ ଇଙ୍ଗିତ 
କରିଛନ୍ତ। ରଷି ପ୍ରତିପାଦିତ ତତ୍ତ୍ଵବ-ଜ୍ଞାନର ଜିଜ୍ଞାସୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକ ବିଶେଷ 
ଅର୍ଥପୂଣ୍ଣ୍। ଏହି ଦୁଇ ମାର୍ଗର ବର୍ଣ୍ଣନା ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ ରଚିତ ` ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର '' ରେ କରାଯାଇଛିଂଂ ତଥା 
ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ, ବୂହଦାରଣ୍ୟକ, ପ୍ରଶ୍ନ ଓ କଠ ଉପନିଷଦ୍‌ମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଆଲୋକପାତ କରାଯାଇଛି | 


ଅଗ୍ନିର୍ଜ୍ୟୋତିରହଃ ଶୁକ୍ଲଃ ଷଣ୍ମାସା ଉତ୍ତରାୟଣମ୍‌ - ଅଗ୍ନି, ଜ୍ଯୋତିଃ, ଦିନ, ଶୁକ୍ଲପକ୍ଷ, ଉତ୍ତରାୟଣର 
ଛଅମାସ- ଏସବୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅଧ୍ବଷ୍ଠିତ “ଦେବଯାନ'କୁ ସୂଚିତ କରେ । ପ୍ରଶ୍ନୋପନିଷଦ୍‌ରେ ପରମ 
ସତ୍ୟରୁ ଉତ୍ପତ୍ତି ସୃଷ୍ଟିକୁ ବଣ୍ଟ୍ଚନା କରି ଏହି ଦୁଇଟି ମାର୍ଗକୁ ସ୍ପଷ୍ଫ କରାଯାଇଛି । ସେଠାରେ ଗୁରୁ କହିଛନ୍ତି ଯେ 
ସୃଷ୍ଟିକର୍ଭା ପ୍ରଜାପତି ବ୍ରହ୍ମା ସ୍ଵୟଂ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଚନ୍ଦ୍ର ହୋଇଗଲେ । ଆକାଶରେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଚନ୍ଦ୍ର କ୍ରମଶଃ 
ଚେତନ ଓ ଜଡ ତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରତୀକ ଅଟନ୍ତି * | 


ତତ୍ର ପ୍ରୟାତା ଗଚ୍ଛନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ରହ୍ମବିଦୋ ଜନାଃ - ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ତାଦାମ୍୍ୟ କରି, ଯେଉଁ 
ସତ୍ୟର ଉପାସକ ନିଜର ଜୀବନଯାପନ କରେ, ସେ ମରଣ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଆଜୀବନ କରିଥିବା ଉପାସନାର 
ଉପାସ୍ୟ ( ଧ୍ଯେୟ) ଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ ଓ ସ୍ମରଣ କରିଥାଏ। ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ, ଏଭଳି ଉପାସକ ନିଜର ଉପାସ୍ୟଙ୍କ 
ଲୋକକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। କାରଣ, “ ବୂଭି ଅନୁରୂପ ବ୍ୟଲି ହୋଇଥାଏ ” | ସମ୍ପୁର୍ଥ ଜୀବନ କାଳରେ ରଚନାମ୍କ, 
ଦୈବୀ ଏବଂ ବିକାଶଶୀଳ ବିଚାରଗୁଡିକୁ ଚିନ୍ତନ କରିବା ଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ଶରୀର ତ୍ୟାଗ 
ପରେ ବିକାଶ ତଥା ପ୍ରକାଶ ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବ। ଏହି ମାର୍ଗକୁ ଅଗ୍ନି, ଜ୍ୟୋତି, ଦିନ ଇତ୍ୟାଦି 
ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଲକ୍ଷିତ କରାଯାଇଛି। ସେହିପରି ଉପନିଷଦ୍‌ମାନଙ୍କର ବିଶିଷ୍ଟ ଭାଷ୍ୟରେ ବ୍ରହ୍ମ 
ଉପାସକମାନଙ୍କର ମୁକ୍ତିର ମାର୍ଗକୁ “ ଉତ୍ତରାୟଣ!” କୁହାଯାଏ | କ୍ରମମୁକ୍ତିକୁ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ରଷିମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାୟ “ ଉତ୍ତରାୟଣ” ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଥାଏ। 


ଏହି ମାର୍ଗର ବିପରୀତ ହେଉଛି, ଯେଉଁ ମାର୍ଗ ଲାଭ କରି ପୁଣି ସଂସାରକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ କରିବାକୁ 
ପଡିଥାଏ। ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ତାହାର ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି- 


"* ରନୁଛୁଁଛି ୪୮୨: ୦୭ @ ୨୦ 
* × କିଜ୍ଜୁତ ବ/୩/// ଯାଳ 96 ଶେଯନିଷଜ ଜଘଣନ ମମ/ଳ/ଳ ବଳିବ ଢରକ/ 


|| ୫୬୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫ / ଅଧ୍ାାୟ ୮ 


ଧୂମୋ ରାତ୍ରିସ୍ତଥା କୃଷ୍ଣଃ ଷଣ୍ମାସା ଦକ୍ଷିଣାୟନମ୍‌ | 
ତତ୍ର ଚାନ୍ଦ୍ରମସଂ ଜ୍ୟୋତିର୍ୟୋଗୀ ପ୍ରାପ୍ୟ ନିବର୍ତତେ ॥୨୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଧୂମଃ = ଧୂଆଁ, ରାତ୍ରିଃ = ରାତି, ତଥା = ମଧ, କୃଷଃ = କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ, ଷଣ୍ଲାସାଃ = ଛ'ମାସ, 
ଦକ୍ଷିଣାୟନମ୍‌ = ଦକ୍ଷିଣାୟନ, ତତ୍ର = ସେଠାରେ, ଚାନ୍ଦ୍ରମସମ୍‌ = ଚନ୍ଦ୍ରର, ଜ୍ୟୋତିଃ = 
ଜ୍ୟୋତି, ୟୋଗୀ = ଯୋଗୀ, ପ୍ରାପ୍ଯ = ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ, ଲାଭ କରି; ନିବର୍ତତେ = ପରତ୍ୟାବର୍ଭନ 
କରେ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : (ୟତ୍ର) ଧୁମଃ ରାତ୍ରିଃ ତଥା କୃଷ୍ଣଃ ଷଣ୍ଜାସାଃ ଦକ୍ଷିଣାୟନଂ, ତତ୍ର ( ପ୍ରୟାତଃ) ୟୋଗୀ ଚାନ୍ଦ୍ରମସଂ 
ଜ୍ୟୋତିଃ ପ୍ରାପ୍ୟ ନିବର୍ତତେ ।୨୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ¢ ରାଝି ନୁଷଯଶ ଏକଂ ଜଣିଣାୟନର ଛଥମାସ ଥକଧରୁଫ ମାରନେ ଚନଦଦମାଜ 6ଳ୍ଯୋଜିକୁ 
979 ଜଣ 6ଘରୀ/ (ସଂସାଜକୁ) ଦୁନର/ବର୍ଳ୍ନ କଳେ / ୨ ୫// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୁନରାବୃତ୍ତିର ମାର୍ଗକୁ ପିତୃ ଯାନ ( ପିତ୍ ଲୋକଙ୍କ ମାର୍ଗ) କହନ୍ତି। ଏହାର ଅଧୂଷ୍ଠାତା 
ଦେବତା ହେଉଛନ୍ତି- ଚନ୍ଦ୍ରମା, ଯିଏ ଜଡ ପଦାର୍ଥ ବା ଜଗତର ପ୍ରତୀକ । ଯେଉଁ ଲୋକ ଉପାସନା 
ରହିତ ପୂର୍ଣ୍ଣକର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଯଥା ସମାଜସେବା ତଥା ଯଜ୍ଞ ଯାଗାଦି କର୍ମ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ମରଣୋପରାନ୍ତ 
ପିତ୍ ଲୋକକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ଯାହାକୁ ପ୍ରଚଳିତ ଭାଷାରେ “ ସ୍ଵର୍ଗ”ଂ ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି । ପୁଣ୍ୟକର୍ମଗୁଡିକର 
ଫଳସ୍ଵରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ଏହି ସ୍ବର୍ଗଲୋକରେ ବିଷୟୋପଭୋଗ କରିବା ପରେ ଯେତେବେଳେ ପୁଣ୍ୟ କ୍ଷୀଣ 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଏହି ସ୍ଵର୍ଗର ନିବାସୀମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଅବଶିଷ୍ଟ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ଅନୁସାରେ 
ଉଚିତ୍‌ ଶରୀର ଧାରଣା କରିବା ପାଇଁ ପୁନଃ ସଂସାରକୁ ଆସିବାକୁ ପଡେ । ସେହି ଦେହରେ ସେମାନଙ୍କର 
ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ବ୍ୟକ୍ତ ଏବଂ ତୃପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 


ଧୂଆଁ, ରାତି, କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ ଓ ଦକ୍ଷିଣାୟନ- ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ହେଲେ ପିତୃଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତିର ମାର୍ଗ | ଚନ୍ଦ୍ରମା 
ଜଡ ପଦାର୍ଥର ପ୍ରତୀକ ଏବଂ ବିଷୟୋପଭୋଗର ଅଧୂଧପ୍ଠାତା ଦେବତା । ଏହାଙ୍କ ଅନୁଗ୍ରହରୁ କିଛି ସମୟ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ଵର୍ଗ ସୁଖ ଭୋଗ କରିବା ପରେ ଜୀବକୁ ପୁଣି ମର୍ତ୍ୟଲୋକକୁ ଆସିବାକୁ ପଡିଥାଏ । 


ସଂକ୍ଷେପରେ, ଏହି ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଗଲା ଯେ ନିଃଶ୍ରେୟସ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରଯନ୍ରଶୀଳ ସାଧକ 
ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ଭୋଗ କାମନା କରୁଥିବା ବ୍ୟଲ୍ତି ଭୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ ପରେ ପୁନଃ ଶରୀର ଧାରଣ 
କରେ।। ଏହି ମନୁଷ୍ୟ ଶରୀରରେ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଉତ୍ଥାନ କିମ୍ବା ପତନ କରିପାରେ । 


| ୫୭୦ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୨୬ 


ବିଷୟର ଉପସଂହାର କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ଶୁକ୍ଳଲଳ୍ପଷ୍ତେ ଗତୀ ହ୍ୟେତେ ଜଗତଃ ଶାଶ୍ଵତେ ମତେ । 
ଏକୟା ୟାତ୍ୟନାବୂତ୍ତିମ୍‌ ଅନ୍ୟୟାବର୍ତତେ ପୁନଃ ॥୨୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶୁକ୍କ କୃଷ୍ଣେ = ଶୁକ୍ଳ ଏବଂ କୃଷ୍ଣ, ଗତୀ = (ଦୁଇ) ମାର୍ଗ, ହି = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ଏତେ = 
ଏମାନେ, ଜଗତଃ = ଜଗତର, ଶାଶ୍ବତେ = ଶାଶ୍ବତ, ସନାତନ, ମତେ = କୁହାଯାଏ, ଏକୟା 
= ଗୋଟିକ ଦ୍ଵାରା, ୟାତି = (ସେ) ଯାଏ, ଅନାବୂଭିମ୍‌ = ଅନାବୃତ; ଅନ୍ଯୟା = ଅନ୍ଯ 
ଦ୍ଵାରା, ଆବର୍ତତେ = (ସେ) ପୁନରାବର୍ତନ କରେ, ପୁନଃ = ପୁନଶ୍ଚ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଏତେ ଶୁକ୍ଳଲକୃଷ୍ଣେ ଗତୀ ହି ଜଗତଃ ଶାଶ୍ଵତେ ମତେ, ଏକୟା ଅନାବୂଭ୍ରିଂ ୟାତି, ଅନ୍ଯୟା 
ପୁନଃ ବର୍ତତେ ।୨୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଖୁକ୍କ ୫ କଙ୍କ ଳଜନନ ଏହି ଦୁଳ ୟ଼ଳାନ ଚି (ମାର୍ଜଂକୁ - ସନଚନ ନାର୍ଜ ନୁ ମାନ୍ୟର/ 
ଜିଆଯାନଛି / ଏଥିକୁ ଲୋଚଟିଏ (ଝୁକୁ ମାର) କୁର (ସାଧକ) ଥହତୁନରାକୁକି ଜଥ/ ଥନ/ଟି 
(କୃଷ ମାର୍କ) କୂର/ ଦୁନନଚୁକିକୁ 9/9 ହୁଏ /୨୬/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ କୃଷ୍ଣ ଏବଂ ଶୁକ୍ଳମାଗଚ ଜଗତର ଏ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଗତିକୁ ସନାତନ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି। ସାଧକ ଶୁକ୍ଳଲମାର୍ଗ ଦ୍ଵାରା ଅପୁନରାବୃଭ୍ରି ଏବଂ କୃଷ୍ଣମାର୍ଗ ଦ୍ଵାରା ପୁନରାବୃଭି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ପୁର୍ବୋକ୍ତ ଦେବଯାନ ଓ ପିତୃଯାନକୁ ହି ଏଠାରେ କ୍ରମଶଃ ଶୁକ୍ଳଗତି ଓ କୃଷ୍ଣଗତି ରୂପେ କୁହାଯାଇଛି। 
ଲକ୍ଷ୍ୟର ସ୍ବରୂପ ଅନୁସାରେ ଏହିପରି ପୁନଃ ନାମକରଣ କରାଗଲା। ପ୍ରଥମମାର୍ଗ ସାଧକକୁ ଉତ୍‌ଥାନର 
ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଶିଖର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚାଇଥାଏ, ତଥା ଅନ୍ୟ ମାର୍ଗଟି ପରିଣାମସ୍ଵରୁପ ପତନର ଗର୍ଭକୁ ନେଇଯାଏ। 
ଏହି ଦୁଇଟି ମାର୍ଗକୁ ମଧ୍ଯ କ୍ରମଶଃ “ ମୋକ୍ଷ ମାର୍ଗ” ଏବଂ ' ସଂସାର ମାର୍ଗ” କୁହାଯାଇପାରେ | 


ମାନବର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପିଢ଼ିରେ ଜୀବନଯାପନର ପଦ୍ଧତି ଅଥବା ମାର୍ଗ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ, 
ଯଥା- ଭୌତିକ ଓ ଆଧ୍ାମ୍ବିକ। ଭୌତିକବାଦୀମାନଙ୍କ ମତାନୁସାରେ ମାନବର ଆବଶ୍ୟକତାଗୁଡ଼ିକ କେବଳ 
ଭୋଜନ, ବସ୍ତର ଏବଂ ଗୂହ। ସେମାନେ କହନ୍ତି, ଜୀବନର ପୁରୁଷାର୍ଥ ବୈଷୟିକ ସୁଖୋପଭୋଗ ଦ୍ଵାରା 
ଶରୀର ଓ ମନର ଉତ୍ତେଜନାଗୁଡ଼ିକୁ ଶାନ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । ଏହାଠାରୁ ଉଚ୍ଚତର ତଥା ଦିବ୍ୟ ଆଦଶୁ ପ୍ରତି 
ସେମାନଙ୍କର କୌଣସି ¦ ରୁଚି ଅଥବା ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୋଇନଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଆଧ୍ଯାମ ମାର୍ଗରେ ଯାଉଥବା ବିବେକୀ ଜନ 
ନିଜ ସମ୍ମୁଖରେ ଆକର୍ଷିତ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ଦେଖୁ ଲୁବ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନଙ୍କର ବୁଦି ଅଗ୍ନିଶିଖା ସଦୃଶ 
ସର୍ବଦା ଉର୍ଦ୍୍‌ଗାମୀ ହୋଇଥାଏ, ଯାହାକି ସତ୍ୟପଥରେ ଉଚ୍ଚ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଲକ୍ଷ୍ୟର ଅନ୍ଵେଷଣରେ ରମଣ କରେ। 


॥ ୫୭୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୭ / ଅଧ୍୍‌ାୟ ୮ 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି ଏ ଦୁଇଟି ମାର୍ଗ ସନାତନ ଏବଂ ଅନାଦି କାଳରୁ ଏଥରେ ଯାତ୍ରା କରୁଥିବା 
ଦୁଇ ପ୍ରକାର ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଲୋକ ଥାଆନ୍ତି । ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହି ଦୁଇଟିର ସମ୍ମିଳିତ ରୂପ ହେଉଛି- 
“ସଂସାର! | କିନ୍ତୁ ବେଦାନ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଉଛି, ଜୀବ ସାଂସାରିକ ଦୁଃଖରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇପାରେ । ଏହା 
ମୁନିରଷିମାନଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବ ଓ ଉଦ୍‌ଘୋଷଣା। 


ଜଣେ ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିଚାର କରିବା ପରେ, ଏହି ଶ୍ଳୋକର ସଫଳ ଉପଯୋଗ ହେବା ପାଇଁ 
ଦିଆଯାଇଥୁବା ନିର୍ଦେଶର ବୋଧ ହୋଇପାରେ । ବେଳେ ବେଳେ ସାଧନା ସମୟରେ ମନର ବହିମ୍ମୁଖୀ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେତୁ ସାଧକ ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ ହୋଇ ସେଥ୍ଵରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଏଭଳି ପରିସ୍ତିତିରେ 
ନିଜକୁ ନିଜେ ଧ୍ଵକ୍କାର କରିବା ଅନୁଚିତ୍‌ ଅଥବା ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟାନ୍ଵିତ ହେବା ଅନୁଚିତ୍‌ । ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି 
ଯେ, “ମନୁଷ୍ୟର ମନରେ ଉଚ୍ଚ ଜୀବନର ମହତ୍ଵାକାଂକ୍ଷା ଏବଂ ନିମ୍ନ ଜୀବନ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ”- ଏ ଦୁଇଟି 
ବିରୋଧ୍ବ ପ୍ରବୃତ୍ତି ସହିତ ଅନାଦି କାଳରୁ ସଂଘର୍ଷ ଚାଲି ଆସିଛି । ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଓ ସାହସର ସହିତ ଚେଷ୍ଟୀ କଲେ 
ନୀଚ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ବିଜୟ ଲାଭ କରାଯାଇପାରିବ । 


ଏହି ଦୁଇ ମାର୍ଗ ଏବଂ ଏମାନଙ୍କର ସନାତନ ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିବାର ଫଳ କ'ଣ ? 


ନୈତେ ସୂତୀ ପାର୍ଥି ଜାନନ୍‌ ୟୋଗୀ ମୁହ୍ୟତି କଶ୍ଚନ । 
ତସ୍ମାତ୍‌ ସର୍ବେଷୁ କାଲେଷୁ ୟୋଗୟୁକ୍ତୋ ଭବାର୍ଜୁନ ॥ ୨୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାହିଁ, ଏତେ = ଏମାନେ, ସୃତୀ = ଦୁଇ ମାର୍ଗ, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ଜାନନ୍‌ = ଜାଣି, 
ୟୋଗୀ = ଯୋଗୀ, ମୁହ୍ୟତି = ମୋହିତ ହୁଏ, କଶ୍ଚନ = କେହି ହେଲେ, ଚତସ୍ମାତ୍‌ = ତେଣୁ, 
ସର୍ବେଷୁ = ସମସ୍ତ, କାଲେଷୁ = କାଳରେ, ୟୋଗୟୁକ = ଯୋଗଯୁକଡ, ଭବ = ହୁଅ, ଅର୍ଜୁନ 
= ହେ ଅର୍ଜୁନ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ । ଏତେ ସୂତୀ ଜାନନ୍‌ କଶ୍ଚନ ୟୋଗୀ ନ ମୁହ୍ୟତି। ତସ୍କାତ୍‌ ହେ ଅର୍ଜୁନ! ତ୍ବଂ 
ସବୈଷୁ କାଳେଷୁ ୟୋଗଯୁକ୍ତଃ ଭବ ।୨୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଦାର୍ଥ / ଏହି ଢୁଳଟି ମାର୍ଜଳୁ ( ଚଜ୍ଞରୂଦ) ଜାଣଥିବ/ କୌଣସି 6ଯୋରୀ/ 6ମୋନିଜ ନୁଏ 
ନାଳି / 6ଚଣୁ, 6ହେ ଥର୍କୁନ / ତୁମ ସବୁ କାଳେ 6ଘୋଜନୁଳ ଛୁଅ / ୨ ୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ “ଶୁକ୍ଳ ଗତି ଏବଂ କୃଷ୍ଣ ଗତି”- ଏହି ଦୁଇଟିର ତାଜ୍ର୍ଵକ ଜ୍ଞାନର ଫଳ ହେଉଛି, ଏହାର 


ଜ୍ଞାତା ' ଯୋଗୀଂ କେବେ ମୋହିତ ହୁଏ ନାହି । ମନରେ ଉଠୁଥୁବା ନିମ୍ନ ସ୍ତରୀୟ ବିଚାର ଗୁଡ଼ିକ ଯୋଗୁଁ 
ଧୈର୍ଯ୍ୟ ହରାଇ ସେ କଦାପି ନିରାଶ ହୁଏ ନାହି। 


|॥ ୫୭୨॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୨୮ 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବର୍ଭମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୁନରାବୃତ୍ତି ଓ ଅପୁନରାବୃଭି ମାର୍ଗଗୁଡ଼ିକୁ ବଣ୍ଠରନା କଲେ ଏବଂ 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସେ ଜ୍ଞାନ ତଥା ତା'ର ଫଳକୁ ସଂଗୃହୀତ କରି କହୁଛନ୍ତି “ ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ତୁମେ ସବୁ 
କାଳରେ ଯୋଗୀ ହୁଅ। ”' ଯିଏ ଅନାମ୍ବାରୁ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ହଟାଇ ମନକୁ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ଏକାଗ୍ର କରିବା ଶିଖୂଛି, 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଯୋଗୀ ହୋଇପାରେ। 


ସଂକ୍ଷେପରେ, ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ାୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି 
ଯେ “ ଜଗତରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ରହି ମଧ୍ଯ ସେ ସର୍ବଦା ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷଙ୍କ ସହିତ ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ 
ସ୍ଥାପନ କରି ଆମ୍ମଜ୍ଞାନରେ ସ୍ତ୍ରିର ରହିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 


ପରିଶେଷରେ ଏହି ଯୋଗର ମାହାତ୍ମ୍ୟ ବଣ୍ଟ୍ଵନା କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 
ବେଦେଷୁ ୟଜ୍ଞେଷୁ ତପଃସୁ ଚୈବ 
ଦାନେଷୁ ୟତ୍‌ ପୁଣ୍ୟଫଲଂ ପ୍ରଦିଷ୍ଟମ୍‌ | 
ଅତ୍ୟେତି ତତ୍‌ ସର୍ବମିଦଂ ବିଦିତ୍ସଵା 
ୟୋଗୀ ପରଂ ସ୍ଫାନମୁପୈତି ଚାଦ୍ୟମ୍‌ ॥ ୨ ୮॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବେଦେଷୁ = ବେଦମାନଙ୍କରେ, ୟଜ୍ଞେଷୁ = ଯଜ୍ଞରେ, ତପଃସୁ = ତପରେ, ଚ = ଏବଂ, 
ଏବ= ମଧ୍ଯ, ଦାନେଷୁ = ଦାନରେ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ପୁଣ୍ୟଫଲମ୍‌ = ପୁଣ୍ୟଫଳ, ପରଦିଷ୍ଠମ୍‌ = 
କୁହାଯାଇଛି, ଅତ୍ୟେତି = ଉଲଂଘନ କରେ, ତତ୍‌ = ତାହା, ସର୍ବମ୍‌ = ସମସ, ଇଦମ୍‌ = 


ଏହା, ବିଦିତ୍‌୍ା = ଜାଣି, ୟୋଗୀ = ଯୋଗୀ, ପରମ୍‌ = ପରମ, ସୁାନମ୍‌ = ସୁନ, ଉପୈତି = 
ପ୍ରାପ୍ତ କରେ, ଚ = ଏବଂ, ଆଦ୍ୟମ୍‌ = ଆଦି (ସନାତନ) | 


ଅନ୍ଵୟଃ : (ନରଃ) ଇଦଂ ବିଦିତ୍ବା ବେଦେଷୁ, ୟଜ୍ଞେଷୁ, ଚ ତପଃସୁ ଚ ଦାନେଷୁ ୟତ୍‌ ପୁଣ୍ଯଫଲାଂ 
ପ୍ରଦିଷ୍ଟଂ ତତ୍‌ ସର୍ବଂ ଅତ୍ୟେତି ଚ ୟୋଗୀ (ଭୂତ୍ବା) ପରଂ ଆଦ୍ୟଂ ସ୍ଥ୍ରାନଂ ଉପୈତି ।୨୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦୋର ହୁରୁଝ ଏହିସବୁ (ଜନ କର୍ଯାକି ମାର୍ଜନ ନକ୍ଦୂଳୁ) କଣ ୦ବଦାଷଫଳ ଯାଞ୍ଚ ନନ୍ଦ 
ଏବଂ ଦାନ କଳଜିକଠଣେ ୦୧ନ୍ଦ ହୂଣ୍ୟ ଘଂଳ ବିଷୟଣନେ କୁନାଯାନଛି ଢୋ ସଚୁ ନନ୍ଲଵଂଯନ 
କଣିନ/ଏ ଏବଂ ଥ/ଜ/ (ନନ/ଚଳ), ଯାନ ଯୁନକୁ ଯ/9 ହୁଏ /୨/୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ବେଦେଷୁ ୟଜ୍ଞେଷୁ ତପଃସୁ ଚୈବ ଦାନେଷୁ ୟତ୍‌ପୁଣ୍ଯଫଲଂ ପ୍ରଦିଷ୍ଟମ୍‌ - ପବିତ୍ର 
ଉପନିଷଦୀୟ ଗ୍ରନ୍ଥର ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏବଂ ସ୍ବତି ବିଭାଗରେ କେତେକ କ୍ରିୟା-କଳାପ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । 


॥ ୫୭୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮ / ଅଧାୟ ୮ 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ଏହାକୁ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କର୍ମର ଫଳ 
ସ୍ବରୂପ କେତେକ ଭୌତିକ ଏବଂ ଏଶ୍ଵରିକ ଲାଭ ପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରତିଶ୍ଦୁତିର ଅତ୍ୟୁକ୍ତି କରାଯାଇଛି । 
ଅର୍ଜୁନ ଭଲ ଭାବରେ ବେଦର ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥୁଲେ । ଶୈଶବ ସମୟରେ ସେ କର୍ମକାଣ୍ଡର ସାରତତ୍ତ୍ଵ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିଥୁଲେ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ହଠାତ୍‌ ସ୍କରଣ ହୋଇଛି ଯେ ହୁଏତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 


ମନରେ ତଥାପି ସଂଦେହ ଥୁବ ଯେ କେବଳ ଧ୍ଯାନ ଦ୍ଵାରା ଯୋଗୀ ଏହି ପବିତ୍ର କର୍ମର ଫଳ ହୁଏତ 
ପାଇ ନ ପାରନ୍ତି । 


ଏହା ଅତିରଞ୍ଜତ ନୁହେଁ ଯେ ଅଧୁନାତନ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ କେତେକ ପଣ୍ଡିତ ଧ୍ଧାନ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ 
କରିବାକୁ ଭୟ କରନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ ମତରେ କର୍ମ ଏବଂ ଉପାସନା ବ୍ୟତୀତ ଧ୍ୟାନରେ ସଫଳତା ଲାଭ 
ହେବ ନାହିଁ। ଭକ୍ତିପୂର୍ଣ୍ ହୃଦୟରେ ନିଷ୍କାମ ଭାବରେ ପବିତ୍ର କର୍ମ କଲେ ଏବଂ ବିଗ୍ରହ ଉପାସନା କଲେ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧି ହୁଏ।ଏଥ୍ଵରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ଫଳତଃ ମାନସିକ ସମତା ଯୋଗୁଁ ଧ୍ୟାନାସନରେ ମନ 
ଏକାଗ୍ର ହୋଇ ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷଙ୍କ ପାଖକୁ ଉଡିଯାଏ। 


ଅତ୍ୟେତି ତତ୍‌ସର୍ବମିଦଂ ବିଦିତ୍ସା ୟୋଗୀ ପରଂ ସ୍ଫ୍ାନମୁପୈତି ଚାଦ୍ୟମ୍‌ - ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବିଶେଷରୂପେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ “ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଠାରେ କିଛି ମାତ୍ରାରେ ଯୋଗ୍ୟତା ଅଛି, ତାକୁ 
ଧ୍ଧାନାଭ୍ୟାସ କରିବା ଉଚିତ୍‌।” କାରଣ, ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ବେଦାଧ୍ୟଯୟନ, ଯଜ୍ଞ, ତପ ଏବଂ ଦାନ ଇତ୍ୟାଦି 
କର୍ମ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ପୁଣ୍ୟ ଫଳ ମିଳେ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି, ସେହି ଫଳଗୁଡ଼ିକୁ ଯୋଗୀ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ । 
କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ ଭଗବାନ୍‌ ବିଶେଷ ରୂପେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, “ ଯୋଗୀ ସେହି ଫଳଗୁଡ଼ିକୁ ଉଲ୍ଲଂଘନ 
କରିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌, ସବୋଚ୍ଚ ଫଳକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ।” ଧ୍ୟାନ ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସଂଗଠନ, ଉପରୋକ୍ତ 
ଯଜ୍ଞାଦି ସାଧନଗୁଡ଼ିକ ଅପେକ୍ଷା ଲକ୍ଷ ଗୁଣ ଅଧ୍ଵକ ସରଳତା ତଥା ଶୀଘ୍ରତାରେ ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 
ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେ, ଧାନମାର୍ଗର ସାଧକଠାରେ ଉପଯୁକ୍ତ ମାତ୍ରାରେ ବିବେକ ଓ ବୈରାଗ୍ୟ ଉଭୟ 
ଥାଏ। ସତତ ନିୟମ ପୂର୍ବକ ଧ୍ଯାନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଏହି ସବୁ ଗୁଣ ବିକଶିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହିପରି, ଯୋଗୀ 
ଧ୍ୟାନ ସାଧନ ଦ୍ଵାରା ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ଓ ଉପାସନାର ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ ତଥା ଧ୍ୟାନର ନିରନ୍ତରତା ବଜାୟ ରଖେ । 
ତେବେ ସେ ସଫଳତାର ଉଚ୍ଚତର ଶିଖର ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇ ପରିଶେଷରେ ଏହି ଆଦ୍ୟ, ଅକ୍ଷର 


ପୁରୁଷ ( ସ୍ଵରୂପ ଆମ୍ବାକୁ) ମୋର ପରମ ଧାମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପୁନଃ ଶରୀର ଧାରଣ କରି ସଂସାରକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ କରେ ନାହି। 


| ୫୭୪ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୮ / ଶ୍ଳୋକ ୨୮ 


ଓଁ ତସ୍ବଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତାସୂପନିଷସୂ୍ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁ ନସମ୍ବାଦେ ଅକ୍ଷରବ୍ରହ୍ମୟୋଗୋ ନାମ ଅଷ୍ଟମୋଃଧ୍ଯାୟଃ । 


ଏହି ପ୍ରକାର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାଜ୍ଜୁନ ସମ୍ବାଦ ରୂପରେ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ଵରୂପ 
ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତୋପନିଷଦ୍‌ର ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମଯୋଗ ନାମକ ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହେଲା। 


“ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମଯୋଗ'ଂର ଅର୍ଥ ହେଉଛି- ' ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ମାର୍ଗ” [ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର 
ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପଚରା ଯାଇଥୁବା ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତର ଦେବା ପରେ ସ୍ଵୟଂର ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେରଣାରେ 
ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରୟାଣକାଳରେ ପରମପୁରୁଷଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରୁଥିବା ସାଧକଗଣଙ୍କୁ ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପ 
କିପରି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ସେ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଭଵଶ୍ଵର ସ୍ମରଣ କରି ଜୀବନରେ ସଂଘଷିପୂର୍ଣ୍ ପରିସ୍ପିତି 
ଗୁଡ଼ିକୁ କୁଶଳତା ପୂର୍ବକ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି 


ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ ସାଧକଙ୍କ ମନକୁ ଏକାଗ୍ର କରିବା ପାଇଁ ଧ୍ଷେୟର ସ୍ଵରୂପ ବତାଇବା ଆବଶ୍ୟକ 
ଥିଲା। ତେଣୁ ନବମ ଏବଂ ଦଶମ ଏହି ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ ସେହି ଅନନ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵର ସ୍ବରୂପକୁ ଯେଉଁସବୁ 
ପାରିଭାଷିକ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ଯମରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି, ସେସବୁ ଲକ୍ଷଣା ବୃତ୍ତିରେ ସେହି ତତ୍ତ୍ବକୁ ବୋଧ କରାଇଛନ୍ତି | 
ଅନିର୍ବଚନୀୟକୁ ବଣ୍ଟ୍ରନ କରୁଥିବା ଏଗୁଡ଼ିକ ଅପ୍ରତିମ ଶ୍ଳୋକ। ତା” ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଉତ୍ତରାୟଣ ଏବଂ 
ଦକ୍ଷିଣାୟନ ଗତିର ବର୍ଣ୍ରନା କଲେ, ଯଦ୍ବାରା କ୍ରମଶଃ ବ୍ରହ୍ମ ଏବଂ ସଂସାର ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ଏହି 
ଅଧ୍ଧାୟର “ ଅକ୍ଷରବ୍ରହ୍ମ ଯୋଗ' ନାମ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୁକ୍ତ। 


- ହରି ଓ ତତ୍‌ ସତ୍‌ - 


॥ ୫୭୫ | 


ନବମ ଅଧ୍ଧାୟ 
ରାଜବିଦ୍ୟାରାଜଗୁହ୍ୟ ଯୋଗ 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନବଜୀବନଦାୟକ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଗ୍ରନ୍ଦୁ ହୋଇଥିବା ଯୋଗୁଁ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦଗୀତାରେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପଲନ୍ଷର କାରଣ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ସମାଜରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ଦୋଷ ଦୁର୍ବଳତାଗୁଡ଼ିକ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏଭଳି 
ସୁଧାରକ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାୟ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ହୋଇଥାଏ। ମୁଳଭୂତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ଯଥାବତ୍‌ ରଖୁ ଯେଉଁ ଧର୍ମକୁ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ଜୀବନ ସହିତ ଗତି ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ହୁଏ, ତାକୁ ବର୍ତମାନର ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକ ଏବଂ ରାଜନୈତିକ 
ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକରେ ନିଜର ଉପଯୋଗିତା ପ୍ରଦାନ କରିବା ପାଇଁ ସ୍ବୟଂକୁ ଆବଶ୍ୟକ ପରିବର୍ତନ କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ। ମହାଭାରତ କାଳରେ ଧର୍ମର ଲୋପ ହୋଇ ନ ଥ୍ବଲା। କିନ୍ତୁ ସେହି ଯୁଗର ଜୀବନ ସନ୍ଦର୍ଭରେ ବୈଦିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ଆପେକ୍ଷିକ ପରିବର୍ତନ ସହିତ ପୁନଃସ୍ଥାପନା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ଥିଲା। 


ଉପରୋକ୍ତ ସୁଧାରଗୁଡ଼ିକରେ ଯଦି ଧର୍ମର ଆଧାରଭୂତ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ମୁଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ତିଳେ ମାତ୍ର 
ଉଲ୍ଲଘଂନ ନ କରି ଯଥାବତ୍‌ ରଖ୍ବାକୁ ହୁଏ, ତେବେ ଜୀବନର ବିଜ୍ଞାନରୂପକ ଧର୍ମର ବିସ୍ତାର ଲାଗି କେବଳ 
ଗୋଟିଏ ପରିବର୍ତନ ସମ୍ଭବ | ସେହି ସମ୍ଭାବ୍ୟ ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି - ତତ୍ତ୍ଵ ଜ୍ଞାନର ବ୍ୟାବହାରିକ ଉପଯୋଗ 
ପାଇଁ ଅଧ୍ନକ ଉପଯୁକ୍ତ ସାଧନଗୁଡ଼ିକର ଅନ୍ଵେଷଣ କରିବା, ତଥା ତକ୍ଵାଳୀନ ଜୀବନ ପଦ୍ଧତି ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଉପଲବ୍ଧ 
ବିରୋଧ ଓ ସଂଘର୍ଷ ଭାଷାରେ ସେଗୁଡ଼ିକର ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଦେବା । ବିକାଶର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅବସ୍ଥାରେ ହି ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ଅନ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧାର ଅଦମ୍ୟ ଆକର୍ଷଣ ହୋଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତିର ବୁଦ୍ଧିରେ ପରିପକ୍ବତା ତଥା 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ଦୃଢତା ଆସିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେହି ପିଢିର ଅଦମ୍ୟ ଆବେଗକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ଓ ତାକୁ 
ଅନ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧାର ସୀମାରେ ବାନ୍ଧି ରଖବା କଦାପି ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। ତତ୍ତ୍ଵ ଚିନ୍ତକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିପାଦିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ 
ପୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ଅକାଟ୍ୟ ତର୍କ ଓ ପ୍ରମାଣ ଚାହାନ୍ତି । ଏଭଳି ସ୍ଥିତିରେ ଦର୍ଶନ ପ୍ରଣେତାଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା 
ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରର ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ସମୟର ଜନଜୀବନ ତଥା ପ୍ରଚଳିତ ବିଚାରଧାରର ଦିଗ ଓ ପ୍ରବାହକୁ ବୁଝି 


ସେହି ଅନୁକୂଳ ଶାସ୍ତ୍ରର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । 


ନିଃସନ୍ଦେହ ଏହି ନୂତନ, ବିଚାରପୁଣ୍ଣ୍ର ଏବଂ ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟାଖ୍ୟାଗୁଡ଼ିକ ସମାଜର କ୍ଷୀଣପ୍ରାୟ, ପ୍ରଭାବହୀନ 
ତଥା ଅନୁପଯୋଗୀ ଜୀବନ ମୂଲ୍ୟଗୁଡ଼ିକରେ ନୂତନ ଶକ୍ତିର ସଞ୍ଚାର କରିଥିଲା। ମରଣୋନ୍ଭଖ ଧର୍ମର ଶରୀରରେ 
ପୁନଃ ଯୌବନର ଜୀବନୀ ଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରବାହିତ କରି କାଳ ପ୍ରବାହରେ ଅବନ୍ନତିଶୀଳ ସନାତନ ହିନ୍ଦୁ ପରମ୍ପରାର 
ରକ୍ଷଣ ଏବଂ ଧାରଣ କରିଥିଲା। ଏହି ସନାତନ ବିଦ୍ୟାର କାୟାକଳ୍ପର ସର୍ବାଧ୍ୟକ ଓ ସଫଳ ଉପଗ୍‌ର ନିକଟ 
ଅତୀତରେ ମହପଷି ବେଦବ୍ୟାସଙ୍କ କରକମଳ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥଲା। ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାରେ ସେହି ଦିବ୍ୟ 
ଶଲ୍ୟ ଚିକିତ୍ସାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। 


॥ ୫୭୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ତତ୍ତ୍ଵ ଉପରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଲୋକପାତ କରିଛନ୍ତି | 
ତା'ପରେ ସେ ଜିଜ୍ଞାସୁମାନଙ୍କ କଲ୍ୟାଣାର୍ଥେ ଏକ ଗଣିତଜ୍ଞ ସଦୃଶ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସାଧନାଗୁଡ଼ିକର କ୍ରମବଦ୍ଧ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିଛନ୍ତି । କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର ଉପଦେଶରେ ଅଝ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖ୍ବାକୁ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିନାହାନ୍ତି । 
କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ବରଂ ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବୁଝାଇବା ସମୟରେ ତା'ର ପୁଷ୍ଟି ସାଧନା 
ନିମନ୍ତେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାବଧାନତାର ସହିତ ତର୍କ ଏବଂ ପ୍ରମାଣ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି। ଅତଏବ, ବେଦାନ୍ତର 
ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ପକ୍ଷଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରାମାଣିକତା ବିଷୟରେ କାହାରିକୁ ସନ୍ଦେହ ହୋଇ ନ ପାରେ | 


ଜୀବନର ନିଷ୍ପକ୍ଷ ବୈଚାରିକ ମୁଲ୍ୟାଙ୍କନର ସେହି ଲୟ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ। ଏହି 
ଅଧ୍ଧାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ସେ ତାଙ୍କର ଉପଦେଶରେ ଆଡ୍ନବିକାଶର କେବଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ତା'ର ଯଥାର୍ଥତାକୁ ମଧ୍ଯ ବଣ୍ଠରନା କରିବେ। ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ବେଦାନ୍ତ 
ସାହିତ୍ୟର କଠିନ ପାରିଭାଷିକ ଶବ୍ଦାବଳୀ ପ୍ରୟୋଗ କରି ନାହାନ୍ତି। 


ଏଠାରେ ବେଦାନ୍ତକୁ ସରଳ ଶବ୍ଦରେ ବୁଝାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି। ଯାହାଫଳରେ ସେହି ସମୟର 
ସାମାନ୍ୟ ଶିକ୍ଷିତ ବର୍ଗର ଲୋକମାନଙ୍କର ପ୍ରତିନିଧ୍ଵ ଅର୍ଜୁନ ତାକୁ ସହଜରେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିଥିଲେ । ଏହି 
ଜ୍ଞାନକୁ ଆଗାମୀ ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପାରମ୍ପରିକ ପରିଭାଷା ସହିତ କ୍ଷେତ୍ର, କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଚ, ପ୍ରକୃତି, ପୁରୁଷ ଆଦି 
ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ଯମରେ ବୁଝାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି । 


ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିରେ କୌଣସି ବିଷୟର ବିବେଚନକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଶୈଳୀରେ ନିମ୍ନାଙ୍କିତ ରୂପେ 
ବଣ୍ଠନା କରାଯାଏ- 


(କ) ବିବେଚ୍ୟ ବିଷୟର ମୁଖ୍ୟ ଭାଗଗୁଡ଼ିକରେ ବର୍ଗୀକରଣ 
( ଖ) ସେହି ଭାଗଗୁଡ଼ିକର ବିଶ୍ଳେଷଣାମ୍ବକ ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ 

(ଗ) ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାଗର ନିଶ୍ଚୟାମ୍ରକ ବିବେଚନ 

( ଘ) ବିଭିନ୍ନ ଭାଗଗୁଡ଼ିକର ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧ ଉପରେ ବିଚାର 
( ଙ) ସଂପୁଣ୍ଟ ଆଲୋଚନାର ସାର ସଂକ୍ଷେପ 


ଉପରୋକ୍ତ ବିଚାର ପଦ୍ଧତି ଦୃଷ୍ଟିରେ ଗୀତାକୁ କଦାପି ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ କୁହାଯାଇ ନପାରେ। କିନ୍ତୁ ବିଷୟ 
ପ୍ରତିପାଦନରେ ଗୀତାର କଥୋପକଥନ ଶୈଳୀରେ ନିଜସ୍ଵ ଏକ ବିଶେଷ ସ୍ପଷ୍ଟତା ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଯଥାର୍ଥତା 
ରହିଛି। ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ରାଜବିଦ୍ୟା ଏବଂ ରାଜଗୁହ୍ୟ ଆଖ୍ୟା ଦେଇଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଜାଗରୁକ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ସ୍ପଷ୍ଟରୁପେ ଏହା ଜାଣିପାରିବେ ଯେ ଗୀତାର ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏବଂ କ୍ରମବଦ୍ଧ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଆଉ କିଛି ଅପୂର୍ଣ୍ଣତା ( ସଂଶୟ) ରଖେ ନାହିଁ । 


|| ୫୭୭ | 


ଥଥ ନବମୋଃଧ୍ାୟଃ 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଟ 
ଇଦଂ ତୁ ତେ ଗୁହ୍ୟତମଂ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମ୍ୟନସୂୟବେ । 
ଜ୍ଞାନଂ ବିଜ୍ଞାନସହିତଂ ୟଜ୍ଜ୍ଞାତ୍ଵା ମୋକ୍ଷ୍ୟସେଃଶୁଭାତ୍‌ ॥ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇଦମ୍‌ = ଏହା, ତୁ = ବାସ୍ତବରେ, ତେ = ତୁମକୁ, ଗୁହ୍ୟତମମ୍‌ = ଗୁହ୍ୟତମ, ପରବକ୍ଷ୍ଯାମି = 
(ମୁ) କହିବି, ଅନସୂୟବେ = ଦୋଷ ଦୃଦଷ୍ଚି ରହିତଙ୍କୁ, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ ସହିତମ୍‌ = 
ବିଜ୍ଞାନ ସହିତ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଜ୍ଞାତ୍ବା = ଜାଣି, ମୋକ୍ଷ୍ୟସେ = ମୁକ୍ତ ହେବ, ଅଶୁଭାତ୍‌ = 
ଅଶୁଭରୁ । 

ଅନ୍ଵୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ ଉବାଚ | ଇଦଂ ତୁ ଗୁହ୍ୟତମଂ ବିଜ୍ଞାନସହିତଂ ଜ୍ଞାନଂ ଅନସୂୟବେ ତେ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି, 
ଯତ୍‌ ଜ୍ଞାତ୍ଵା ଅଶୁଭାତ୍‌ ମୋକ୍ଷ୍ୟସେ । ୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ରମ ଜନକନ କନିଳେ 
6 ଚୂଣି ନନ୍ଦିତ ନୁମ ଯାନ ନୁଁ କିଜ୍ଞନ ସଂନିତ ଏହି ରୁନଂଚମ କ@୮ନକୁ କନିକି ନଦୀ 
ଳଣଣଳ ଚୁଣନ ଥଞୁଦନତୁ ଓସଂସାନ ରଵନନ୍ତୁ) ନୁକ୍ତ ୦ନୋକନିବ ୨୦୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା :ଠ ଇଦଂ ତୁ ତେ ଗୁହ୍ଯତମଂ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମ୍ୟନସୂୟବେ - ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରୁ ହି ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରତିଶୃତି ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସେ ବିଜ୍ଞାନ ସହିତ ଜ୍ଞାନର ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ 
ଏହାର ଅନୁଭୂତିର ଉପଦେଶ ଦେବେ, କାରଣ ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଗୁହ୍ୟତମ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବାର ଅଧିକାରୀ 
(ଯୋଗ୍ୟ) । କୌଣସି କ୍ରାନ୍ତିର ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଫାରେ କ୍ରାନ୍ତିର ଦର୍ଶନ ସଂପର୍କରେ କିଛି ମାତ୍ରାରେ 
ଗୋପନୀୟତା ରକ୍ଷା କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 


ଏ ଗୁହ୍ୟତମ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ହେଉଛନ୍ତି ଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି, କାରଣ ନୂତନ ଦର୍ଶନ 
ପାଇଁ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ମନରେ ଅସୂୟା ଭାବ ରହିଛି, ସେମାନେ ନୁତନ ଚିନ୍ତାଧାରା ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅସମ୍ଭବ । 
ଯେଉଁମାନେ ସାମାନ୍ୟତମ ଦୋଷଡତୂଟିକୁ ଧରନ୍ତି ବା ତୁଚ୍ଛ ପ୍ରତିବାଦ କରନ୍ତି ବା ଭିଭିହୀନ ଯୁକ୍ତି କରନ୍ତି, 


॥ ୫୭୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୧ 


ସେମାନେ କୌଣସି ଦର୍ଶନ ବିଷୟରେ ଉପଯୁକ୍ତ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଆଗ୍ରହର ସହିତ ସେମାନେ 
ଏହି ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ଅନୁଗାମୀ ହୋଇପାରିବେ ନାହି । 


ଜ୍ଞାନଂ ବିଜ୍ଞାନସହିତଂ ୟଜ୍ଜ୍ଞାତ୍ଵା ମୋକ୍ଷ୍ୟସେଃଶୁଭାତ୍‌ - ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କଠାରେ ଏକ 
ମୁମୁକ୍ଷୁର ଲକ୍ଷଣ ଦେଖୁ ପାରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ପାଇଁ କେବଳ ଏପରି ଏକ ସହାୟତାର ଆବଶ୍ୟକ, ଯାହା ଦ୍ଵାରା 
ସେ ନିଜ ସାଧନମାର୍ଗର ପ୍ରାମାଣିକତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଦୂଢ ନିଶ୍ଚୟ ହୋଇପାରିବେ । ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ 
ଦୋଷଦୃଷ୍ଟ ରହିତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏକ ନୂତନ ଦର୍ଶନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହିବେ । ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଜ୍ଞାନର ( ଦର୍ଶନର) 
ଲାଭ ଏବଂ ବ୍ୟାବହାରିକ ଉପଯୋଗିତା ବିଷୟରେ କୁହାଯାଉଛି, “ ଯାହା ଜାଣି ତୁମେ ଅଶୁଭ, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବ । ” 


ଜୀବନ ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାରେ ମନୁଷ୍ୟର ଅକ୍ଷମତାର କାରଣ ହେଉଛି ବସ୍ତୁ ଏବଂ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତର ତୂଟିପୁର୍ଣ୍ଣ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା। ଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନ ସଂଗୀତର ଛନ୍ଦ ହରାଇ ବସେ । 
ନିଜର ଏବଂ ବାହ୍ୟଜଗତର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପକୁ ବୁଝିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଜଗତ୍‌ ସହିତ ସୁସ୍ତ୍ର ଏବଂ ସୁଖବର୍ଵକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁବାର ରହସ୍ୟ ଜାଣିବା । ସମଷ୍ଟି ସହିତ ଏକରୂପ ହେବାରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସକ୍ଷମ/ ଜୀବନରେ ସେ 
ନିଶ୍ଚିତ ସଫଳତା ଏବଂ ବିଜୟର ଭାଗୀଦାର ହୋଇଥାଏ। 


ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଦେଖାଯାଇଛି, ସେ ଯୁଗର ବୀର ଯୋଦ୍ଧା ଅର୍ଜୁନ ଆନ୍ତରିକ ବିଘଟନ 
ଯୋଗୁଁ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିପରି ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି । ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ଜୀବନର ସମସ୍ୟା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗମ୍ଭୀର । 
କଉଁବ୍ୟ ଅତ୍ଯନ୍ତ କଷ୍ଟଦାୟକ ଏବଂ ନିଜ ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ବହୁତ ବଡ ବୋଝ ପରି ଜଣା ପଡେ । ଜୀବନ 
ଇଂଜିନ୍‌କୁ ନିଜ ଉପରେ ଚାଲିବାକୁ ଦେଇ ଯେଉଁମାନେ ଛିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଯାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ସଂସାରୀ 
କୁହାଯାଏ। ଏହି ଜୀବନ ଇଂଜିନ୍‌ର ଚାଳକ ସ୍ଥ୍ରାନରେ ବସି ମାର୍ଗର ସମସ୍ତ ବିଘ୍ନ ପାର କରି ନିଜର ଗନ୍ତବ୍ୟ 
ସ୍ଥଳରେ ନିରାପଦରେ ପହଞ୍ଚୁ ପାରୁଥିବା ପୁରୁଷକୁ ଆମ୍ମଜ୍ଞାନୀ, ସନ୍ଗ୍‌ ଏବଂ ରଷି କୂହାଯାଏ। ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀର 
ଏହି ପଦ ମନୁଷ୍ୟର ଜନ୍ମଗତ ଅଧ୍ଵକାର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଜୀବନ ଉପରେ ବିଜୟ ଲାଭ କରିବାର ଉତ୍ସାହ ଏବଂ 
ସାହସ ଯାହାଠାରେ ଥାଏ, ଏ ପୁଥୁବୀରେ ଯିଏ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପରି ରହେ, ହସି ହସି ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିର ଶାସକ 
ହୁଏ, ସେହି ବିବେକୀ ପୁରୁଷ ହି କେବଳ ଏଇ ଉଭରାଧକାରର ଲାଭ ପାଆନୁ | ଏ ଅଧାୟରେ ଅର୍ଜୁନ 
ରୋଗର କୃଷ୍ଣ ଉପଚାର ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


ଜୀବନଯାପନର ଏହି କଳାପ୍ରତି ସାଧକ ମନରେ ରୁଚି ଏବଂ ଉତ୍ସାହ ଉପ୍ପନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ ଏ ଜ୍ଞାନର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


|॥ ୫୭୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ରାଜବିଦ୍ୟା ରାଜଗୁହ୍ୟଂ ପବିତ୍ରମିଦମୁତ୍ତମମ୍‌ । 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାବଗମଂ ଧର୍ମ୍ୟଂ ସୁସୁଖଂ କର୍ତୁମବ୍ୟୟମ୍‌ ।॥୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ରାଜବିଦ୍ୟା = ରାଜବିଦ୍ଯା, ରାଜଗୁହ୍ୟମ୍‌ = ରାଜଗୁହ୍ଯ, ପବିତ୍ରମ୍‌ = ପବିତ୍ର, ଇଦମ୍‌ = ଏହା, 
ଉତ୍ତମମ୍‌ = ଉତ୍ତମ, ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅବଗମମ୍‌ = ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାତ ହେବା, ଧର୍ମ୍ଯମ୍‌ = ଧର୍ମଯୁକ, 
ସୁସୁଖମ୍‌ = ବହୁତ ସହଜ, କର୍ତୁମ୍‌ = କରିବାକୁ, ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବ୍ୟୟ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଇଦଂ (ଜ୍ଞାନଂ) ରାଜବିଦ୍ୟା, ରାଜଗୁହ୍ଯଂ, ପବିତ୍ରଂଚ ଉତ୍ତମଂ, ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷାବଗମଂ, ଧର୍ମ୍ଯଂ, 
କର୍ରୁଂ ସୁସୁଖଂ ଚ ଅବ୍ୟୟଂ (ଭବତି) ।୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହି ଜ୍ଞାନ ରାଳକିଜ୍ୟା, ଲାଳଗୁହ କିଛ, ନବମ, 96 &6ଳ ଜ୍ଞାତ, ଧର୍ନନୁଳ, ସୁସାଥ/ 
ଏକଂ ଥବିଲାଶ/ / ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ରାଜବିଦ୍ୟା ରାଜଗୁହ୍ୟଂ ପବିତ୍ରମିଦମୁତ୍ତମମ୍‌ - “ ଧର୍ମ' ଶବ୍ଦର ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥ ହେଲା 
ସପ୍ତାହର କୌଣସି ଏକ ଦିନ ନିର୍ଵାରିତ ସମୟ ପାଇଁ ଦେବାଳୟ ଯାଇ ବ୍ରତ ପାଳନ କରିବା ବା 
ଉପାସନା କରିବା ଇତ୍ୟାଦି । ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବେଦାନ୍ତ କୌଣସି ଧର୍ମ ନୁହେଁ । ଯଦି ଧର୍ମକୁ ଆଦର୍ଶ ଜୀବନ 
ଯାପନର କଳା ବୋଲି ବୁଝାଯାଏ, ତେବେ ବେଦାନ୍ତ ହେଉଛି ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧର୍ମ କାରଣ ଏଥୁରେ ଆଦର୍ଶ 
ଜୀବନର ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରାଯାଇଛି । ରାଜବିଦ୍ୟା, ରାଜଗୁହ୍ୟ, ପବିତ୍ର ଏବଂ ଉତ୍ତମ ବୋଲି 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହାକୁ ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତି । 


ଅପରିଣାମଦର୍ଶୀ ପଣ୍ଡିତମାନେ “ ରାଜଗୁହ୍ୟ' ଶବ୍ଦକୁ ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର 
ଏପରି ପ୍ରଚାରର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ଆମ ସଂସ୍କୃତି ଅନେକାଂଶରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ରହସ୍ୟର ଅର୍ଥ ଏଠାରେ 
ଦୁବୌଧ୍ୟ ଭାବରେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ | ନିଉଟନ୍‌ଙ୍କର “ ଗତିର ନିୟମ” ବା “ଲ' ଅଫ୍‌ ମୋଶନ ” ପୁଥବୀର 
ଜଡ ବସ୍ତୁ ଓ ଜୀବନ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ଅଜ୍ଞ ଗ୍ରାମବାସୀ 
ପାଇଁ ଏହା ହେଉଛି ଏକ ରହସ୍ୟ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର ସାଧାରଣ ବୋଧଶକ୍ତି ପାଇଁ ଏହା ଦୁବୌଧ୍ଧ। 


ସେହିପରି, ଆଧ୍ାସ୍ଯୁବିଦ୍ୟା ବେଦାନ୍ତ ଅପରିପକ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ଦୁର୍ବୋଧ୍ୟ । ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା 
ରହସ୍ୟ ହୋଇପାରେ ।। ତେଣୁ ପାରମ୍ପରିକ ଭାବେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବୋଲାଉଥିବା ଆମ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନର ତତ୍ତ୍ଵାବଧାରକମାନେ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ସରଳ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଅଦ୍ୟାବଧ୍ଵ ଏହି କାମ କରିଆସୁଛନ୍ତି। 

ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାବଗମଂ ଧର୍ମ୍ୟଂ ସୁସୁଖଂ କର୍ୁମବ୍ୟୟମ୍‌ - ଯେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ରାଜବିଦ୍ୟା, ରାଜଗୁହ୍ଯ, 
ପରମ ପବିତ୍ର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ଅନୁଭବଗ୍ରାହ୍ୟ ନ ହୁଏ, ତେବେ ଏହା ପ୍ରାୟ ଅନୁପଯୋଗୀ ହୋଇପଡେ । 


॥ ୫୮୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ଜ୍ଞାନରେ ଏଭଳି ଦୋଷ ନାହିଁ । ଏହା ହେଉଛି, 
' ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାବଗମମ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାକୁ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରାଯାଇପାରିବ। 


ଏହି ଜ୍ଞାନ “ ଧର୍ମ', ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧର୍ମର ଅନୁକୂଳ ଅଥବା ଧର୍ମକଯୁକ | ' ଧର୍ମ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ପୂର୍ବରୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରାଯାଇଛି” | ଆମ୍ବଚୈତନ୍ୟ ଅଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ଥୂଳ ଓ ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପ ଜଡ଼ତତ୍ତ୍ଵର ସଂଘାତ ମାତ୍ର, ଯାହାକି 
ସ୍ଵତଃ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଅକ୍ଷମ ବା ଅସମର୍ଥ | ଏହି ଚେତନତତ୍ତ୍ଵ୍‌ ଆମ୍ମା ହି ମନୁଷ୍ୟର ବାସ୍ତବିକ ଧର୍ମ 
ବା ସ୍ଵରୂପ । ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନକୁ ଉପଦେଶ ଦେବେ, ତାହା କୌଣସି ଭୌତିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ 
ମନୋବିଜ୍ଞାନ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵରୂପ ଜ୍ଞାନ | 


' ସୁସୁଖଂ କର୍ତୁମ୍‌, - ଧର୍ମ କୌଣସି ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ କରାଯାଉଥୁବା କ୍ରିୟା ନୁହେଁ, ବରଂ ଆମ୍ବିକ 
ଉନ୍ନତିର ମାର୍ଗ, ଯାହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନୁସରଣ କରେ। ଯଦି ପ୍ରସ୍ତୁତ ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା କଠିନ 
ହେବ, ତେବେ ସେଥୁରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ପ୍ରବୂଭି ହେଉ ନ ଥିବାରୁ ତା'ର ବିଦ୍ୟମାନତା ବ୍ୟର୍ଥ ହେବ । 
ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କ ଏହା ଘୋଷଣା ଯେ ମଙ୍ଗଳଗ୍ରହରେ ସୁନାର ଅକ୍ଷୟ ଭଣ୍ଡାର ଉପଲବ୍ଧ, କିନ୍ତୁ ଦେଶର 
ଦରିଦ୍ରତା ଦୂର ହୋଇ ପାରିବ ନାହି | ଏହି ଜ୍ଞାନର କଷ୍ଟ ସାଧ୍ଯ ଉପଲନ୍ଧିକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଦୂରକରି ସାଧକ ମନରେ 
ଆଗ୍ରହ ସୃଷ୍ଟି କରାଇବା ପାଇଁ କହନ୍ତି, “ ଏହା କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସରଳ”' | ଅଧ୍ୟବସାୟୀ ଓ ଯୋଗ୍ୟ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ 
ପାଇଁ ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧି ଓ ତା' ମାଧ୍ଯମରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସରଳ କାର୍ଯ୍ୟ। 


କରିବାରେ ସରଳ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଯଦି ଏହି ଜ୍ଞାନର ଫଳ ଅନିତ୍ୟ ଓ ବିନାଶଶୀଳ ହେବ, ତେବେ 
କେହି ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତି ତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟିତ ହେବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ପ୍ରମାଣିତ 
କରିଛନ୍ତି କି ଏହି ଜ୍ଞାନର ଫଳ ହେଉଛି “ ଅବ୍ୟୟ | ଆମତ୍ବସାକ୍ଷାକ୍ଵାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ସ୍ଵୟଂ ଅନାଦି, ଅନନ, 
ଅବିନାଶୀ ଆତ୍ମା ହୋଇଯିବା, ଯାହାକି ଏହି ପ୍ରାକୃତିକ ଜଗତର ଅଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ରଷ୍ଠାନ ତତ୍ତ୍ଵ । 


ସାଧକଙ୍କ ବିପରୀତ, ଯେଉଁ ଲୋକ ଏହି ନିତ୍ୟ ବସୁ ପାଇଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି- 


ଂରୀଜ/ ୧ମ ଥମ, ନମଳନ ଚ଼ଖରଟ୍ୟ 


॥ ୫୮୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଅଶ୍ରଦ୍ଦଧାନାଃ ପୁରୁଷା ଧର୍ମସ୍ୟାସ୍ୟ ପରଂତପ । 
ଅପ୍ରାପ୍ୟ ମାଂ ନିବର୍ତନ୍ତେ ମୂତ୍ୟୁସଂସାରବର୍ମରନି ॥୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଶ୍ରଦ୍ଦଧାନାଃ = ଶ୍ରଦ୍ଧା ରହିତ, ପୁରୁଷାଃ = ଲୋକମାନେ, ଧର୍ମସ୍ଯ = ଧର୍ମର, ଅସ୍ଯ = 
ଏହାର, ପରନ୍ତପ = ହେ ପରନ୍ତପ, ଅପ୍ରାପ୍ଯ = ପରାପ୍ ନ ହୋଇ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ନିବର୍ତନ୍ତେ 
= ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ କରନ୍ତି, ମୃତ୍ୟୁସଂସାରବର୍ମୂନି = ମୂତ୍ୟୁରୂପକ ସଂସାର ପଥରେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପରନ୍ତପ ! ଅସ୍ୟ ଧର୍ମସ୍ୟ ଅଶ୍ରଦ୍ଦଧାନାଃ ପୁରୁଷାଃ ମାଂ ଅପ୍ରାପ୍ଯ ମୂତ୍ୟୁସଂସାରବର୍ତ୍କନି 
ନିବର୍ତନ୍ତେ ।୩ 


ଶ୍ନୋକାର୍ଥ : £ ଘଂଚ / ଏହି ଧର୍ନନେ ଶଵ/ଜନିତ କଛି 6ମାଚେ 979 ନ ନୋନ ନୃତୁ/ ସଂଶୟ 
ନ୍ଦୁକ୍ତ ନୂନର୍ଜକ୍ୂଜ ଯଥକୁ ୨୦/ବର୍ଞନ କନଛି /୩୨/୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅଶ୍ରଦ୍ଦଧାନାଃ ପୁରୁଷା ଧର୍ମସ୍ୟାସ୍ଯ ପରଂତପ - ନିତ୍ଯସିଦ୍ଧ ଆତ୍ମାକୁ ଅନାଦର କରି 
ବଞ୍ଚୁ ରହିଥୁବା ଲୋକ ନିଶ୍ଚିତ “ ନିତ୍ୟସ୍ବରୂପ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇ ସଂସାରକୁ ପୁନରାବର୍ଭନ 
କରନ୍ତି ।” ବହିମୁଁଖୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଲୋକମାନେ ସର୍ବଦା ବିଷୟ ଚିନ୍ତନ କରି ନିଜର ବୌଵିକ କ୍ଷମତା, 
ମାନସିକ ଶକ୍ତି ତଥା ଶାରୀରିକ ଶକ୍ତିକୁ ଅପବ୍ୟୟ କରିଥାନ୍ତି । ବିଷୟଭୋଗର ନିତ୍ୟ ନୂତନ ସାଧନ 
ଖୋଜିବାରେ ଲାଗି ରହିଥୁବା ଏହି ଲୋକମାନେ “ ମୃତ୍ୟୁରୂପୀ ସଂସାରରେ ହିଁ ଭ୍ରମଣ କରିଥାନ୍ତି ” | 


ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ଚିନ୍ତନ କରି ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ, 
ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଭୋଗଜନିତ ସୁଖଦୁଃଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ସେସବୁ ଅନିତ୍ୟ ହୋଇଥିବା ଯୋଗୁଁ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ଅନ୍ତିମ ପରିଣାମ କେବଳ ଦୁଃଖ ହୁଏ । ବିଡ଼ମ୍ବନା ଏହି କି ବ୍ୟକ୍ତି ସେଥିରେ ବାରମ୍ବାର ଅଧ୍ଵକରୁ 
ଅଧ୍ଵକ ଆସକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ସେହି ବ୍ୟକ୍ତ ପୂଜକ ହୋଇଯାଏ । ସମୁଦ୍ର 
ଯେତେ ବିଶାଳ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥ୍ବରୁ ଯେକୌଣସି ଉପକୂଳରୁ ଯଦି କିଛି ପାଣି ନିଆଯାଏ, ତେବେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜଳବିନ୍ଦୁ କେବଳ ଲୁଣିଆ ହି ଲାଗେ । ଏହିପରି ବିଷୟ ଭୋଗ ପଛରେ ଆମର ଯେକୌଣସି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥାଉ ନା କାହିକି, ଥରେ ବିଷୟ ଲୋଲୁପତା ଆସିଗଲେ ଆମେ ନିଶ୍ଚିତ ଦୁଃଖରୂପୀ ଲୁଣିଆ 
ଅଶ୍ରୁପାନ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେଉ, କାରଣ ଅନିତ୍ୟତା, ନଶ୍ବରତା ଆମର ' ପ୍ରେମାସ୍ପଦର” ସ୍ଵରୂପ । 

ନାମ-ରୂପମୟ ଏହି ଜଗତ ପରିଛିନ୍ନ ଏବଂ ନିତ୍ୟ ପରିବଉ୍ଭନଶୀଳ | ଏଠାରେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବସ୍ତୁ ବଦଳିଥାଏ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିବର୍ତନକୁ ବସ୍ତୁର ପୂର୍ବ ସ୍ଥ୍ରିତିର ' ମୃତ୍ୟୁ" କୁହାଯାଏ । ଏହିପରି ଏଠାରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଯୁକ୍ତ ' ମୃତ୍ୟୁ” ଶବ୍ଦକୁ ତା'ର ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ସଂକ୍ଷେପରେ, 
ବିଷୟ ଲୋଲୁପୀ ଲୋକ ସର୍ବଦା ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ର ମୂତ୍ୟୁ ଲୋକକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


॥ ୫୮୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 


ବାଟ ଭୁଲି, ଦକ୍ଷିଣାୟନ ଗତି କରି ପରିଶେଷରେ ପରିଛିନ୍ନତାର ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ 

କିପରି ଭ୍ରାନ୍ତ ମୂଲ୍ୟାୟନର ଶିକାର ହୁଅନ୍ତି, ତାହା ପ୍ରଥମ ପଂକ୍ତିରେ ସ୍ପଷ୍ଟରୁପେ ସୂଚିତ ହୋଇଛି | ଏହି ଧର୍ମ 

ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧାରହିତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଜୀବନର ମହାନ୍‌ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରାରେ ନିଶ୍ଚୟ ବାଟ ଟ ଭୁଲିବେ। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 

' ଶ୍ରଦ୍ଧାଂର ଅମାର୍ଜିତ ଅର୍ଥ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ । ଅଧୁନା ସମାଜରେ ପ୍ରାୟ 

ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ଯାଜକଶ୍ରେଣୀ ଏହି ଶସ୍ତା ବୁଦ୍ଧି ଗହିତ ଭାବପ୍ରବଣତାକୁ ଉତ୍ସାହିତ କରନ୍ତି । ସମଗ୍ର ସମାଜକୁ 

ଧର୍ମାନ୍ଦୃତାରେ ପରିବର୍ତନ କରି ଦିଅନ୍ତି । ଏହା ଧର୍ମପ୍ରାଣ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବିକାଶରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ 
ନାହିଁ। ଘୃଣା, ଭର୍ଷ୍ୟା, ବିବାଦ ଏବଂ ବିଶୃଙ୍ଖଳା ବ୍ୟତୀତ ସମାଜକୁ ଏହା ଆଉ କିଛି ଦେଇ ପାରେନାହି । 


ଯଦିଓ ବେଦାନ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ' ଶ୍ରଦ୍ଧା' ଶବ୍ଦ ଗୁରୁଦେବ ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଟାଗୋର୍‌ଙ୍କ ଭାବକୁ” ମଧ୍ଯ ସୂଚିତ 
କରେ, ତଥାପି ଏହି ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ଭାବୁକତାର କୁହେଳିକାରେ ଆଚ୍ଛାଦିତ ନୁହେଁ | ବରଂ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତତା 
ଜ୍ଞାନରେ ସ୍ଥିତ ପ୍ରକାଶ ଉପରେ ଆଧାରିତ । ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ପରିଭାଷା ଦେଇଛନ୍ତି । ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ 
ଉପଦେଶକୁ ସତ୍ୟବୁଦ୍ଧିରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ “ ଶ୍ରଦ୍ଧାଂ କୁହାଯାଏ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟ ବସ୍ତୁର ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୁଏ” * | ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେଉଛି ସେହି ଦୃଢ ବିଶ୍ବାସ, ଯାହାକି ଆମକୁ ମନ ଓ ବୁଵିର ଭର୍ବ୍ଵରେ ଥବା ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଦର୍ଶନ 
କରାଏ ଏବଂ ମର୍ତ୍ୟର ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ଜୀବଭାବରୁ ନେଇ ଅମପତସ୍ଵରୂପ ଅନନ୍ତ ସତ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚାଇ ଦିଏ। 


ଏହି ଧାରଣା ବ୍ୟତୀତ ଯେଉଁମାନେ ପରମା୍ଥ ସତ୍ୟାନୁଭୁତିର ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ଆଧ୍ଯାମ୍ିକ 
ଉନ୍ନତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଜଗତରେ ବାହ୍ୟ ଆଚରଣରେ ସ୍ଵଳ୍ପ ଅନୁଶାସନ ଲାଭ କରିବା ବ୍ୟତୀତ ସେମାନଙ୍କର 
ଧର୍ମଗତ ଲାଭ କିଛି ହୁଏ ନାହିଁ । ଧର୍ମର ପରିଭାଷା ପୂର୍ବରୁ” ** ଦିଆଯାଇଛି | ବେଦାନ୍ତ ଶାସ୍ତରେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ 
ରଷିମାନଙ୍କର ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମୁଖ୍ୟ ଉପଦେଶ ହେଲା ଯେ ସେମାନେ (ଶିଷ୍ୟମାନେ) କେବଳ ଶରୀର, 
ବିଚାର ବା ଭାବନାର ପୁଟୁଳି ନୁହନ୍ତ। ତତ୍ତ୍ଵତଃ ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ 
ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଥୂଳ ବା ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରର ସ୍ଥିତି ନାହି, କାର୍ଯ୍ୟ ନାହି, ଅନୁଭୂତି ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। ଯଥାର୍ଥ ଯୁକ୍ତି ଏବଂ 
ଉଦାହରଣ ଦ୍ଵାରା ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ରଷିମାନେ ଏହା ପ୍ରମାଣ କରି ଦେଖାଉଥ୍ଲେ। 


”*“ ଖଂ୫/ ଏକ ବିହନ୍ଦଂ ଦିଏ ୨ଳାଶକୁ ଥଳୁକଣେ 

ଚିନିଜଛନୁ 9 ଚୁ/#ଷ6ଜେ ବି ନିଏ ରୀନ ରାଂଏ/ - ଚୀାରୋଜ 
”*୨୧୧ ଖୀସ୍ତସ/ ଗୁଠୁକାଳୟସଂ ସଂଚୟବୁ//ବଥ୯/୭ଣ୮/ 

ସ/ ଶଵ/ ଳଥିଜ/ ସଦ୍‌କିର୍ୟନ/ ବସୁଯଲକ6ଜ / / - କିଣକେଳ ଚୂଜ଼ାନଣ ୨୫ ଚନ 6ଖ୍ୋଳ 
“୬୧୬୧ ରୀଜ/ ମୋ ଥର୍ଯାନ ଜମଳନମ ଦଖବୟ 


| ୫୮୩ ୌ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଧର୍ମ ତା'ର ଅସ୍ତିତ୍‌ ଅଟେ ଯାହା ବିନା ସେହି ବସ୍ତୁ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହି । ଯେଭଳି ଅଗ୍ନିର 
ଉଷ୍ମତା, ବରଫର ଶୀତଳତା ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରକାଶ ଯେଉଁ ଲୋକଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପର ଅସ୍ତତ୍ଵରେ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ହୁଏ ନାହିଁ, ସେମାନେ ତାଙ୍କର ଭାବନାର କୋଳାହଳ, ବୁଦ୍ଧିର ଗର୍ଜନ ଏବଂ ଦେହର ଫୁକାର ଦ୍ଵାରା 
ସହଜରେ ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାଠାରୁ ଅପହୃତ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି। ଯେଭଳି କୌଣସି ପାଗଳ ରାଜା ନିଜକୁ 
ନିଜେ ଭୁଲିଯାଇ ତା'ର ରାଜପ୍ରତିଷ୍ଠାକୁ ଧୂଳିରେ ମିଶାଇଦିଏ। ପୁନଃ ଏକ ନିରାଶ୍ରୟ ଭିକାରୀ ଭଳି ବ୍ୟବହାର 
କରି ଗଳି ଗଳିରେ ନଟଗ୍ନାବସ୍ଫ୍ାରେ ବୁଲିବାକୁ ଲାଗେ। ସେହିଭଳି ଏହି ଜୀବ ନାଳ- ନର୍ଦ୍ଦମାଗୁଡ଼ିକରେ ସୁଖ 
ଅନ୍ବେଷଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଘୂରି ବୁଲେ, ଯେପରି କି ସେ କୌଣସି ନାଳରେ ରହୁଥିବା କୀଟଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ନିକୃଷ୍ଟ । 

ସରଳତାର ଆଭାସ ନେଇ ଏହି ଶ୍ଳୋକ ବାସ୍ତବରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାରଗର୍ଭକ । ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକରେ 
' ଜ୍ଞାନମାର୍ଗକୁ' , “ ଅଜ୍ଞାନମାର୍ଗ” ଠାରୁ ଭେଦ ଦର୍ଶାଇ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବୁଵିରେ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗର 
ଉପାଦେୟତାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସିଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି । ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷଙ୍କ ସ୍ଵାନୁଭୂତିର ମାର୍ଗ | 


ନିମ୍ନୋକ୍ତ ଶ୍ଳେକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗର ମହିମା ଗାନ କରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏଇ ଧର୍ମ 
କ'ଣ, ଯାହାର ଅନୁସରଣ କରାଯିବା ଉଚିତ- 
ମୟା ତତମିଦଂ ସର୍ବଂ ଜଗଦବ୍ୟକ୍ତମୂର୍ଭିନା । 
ମତ୍ସ୍ଫାନି ସର୍ବଭୂତାନି ନ ଚାହଂ ତେଷ୍ଵବସ୍ଥିତଃ ॥୪॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମୟା = ମୋ ଦ୍ବାରା, ତତମ୍‌ = ବ୍ୟାପୂ, ଇଦମ୍‌ = ଏହା, ସର୍ବମ୍‌ = ସମସ୍ତ, ଜଗତ୍‌ = ଜଗତ୍‌, 
ଅବ୍ୟକ୍ତ ମୂତିନା = ଅବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵରୂପର, ମତ୍ସ୍ଫ୍ାନି = ମୋଠାରେ ସ୍ଥିତ, ସର୍ବଭୂତାନି = ସମସ୍ତ 


ଉୂତଗଣ, ନ = ନାହି, ଚ = ଏବଂ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ତେଷୁ = ସେମାନଙ୍କଠାରେ, ଅବସ୍ତିତଃ = 
ଅବସ୍ଥିତ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅବ୍ଯକ୍ତମୂତ୍ତିନା ମୟା ଇଦଂ ସର୍ବଂ ଜଗତ୍‌ ତତଂ, ସର୍ବଭୂତାନି ମତ୍ସ୍ତରାନି ଅହଂ ଚ ତେଷୁ ନ 
ଅବସ୍ତିତଃ ।୪। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହି ସମ୍ପୁର୍ଣ ଜଜଜ୍‌ 6ମୀଳ (ଯାନନାନ୍ାନ) ଥଦ/ଳ ସଜୁଣ ଭୁର/ କହ 6ୋଳଛି, ଜୁଜନାଚ 
6ମ/'୦/6@ ଛି / କିନ୍ତୁ ଯୁ 5୧ନ/ନନ୦/ଳ ବିନ ନକୁଣନେୈ/ //୪/ 

ବ୍ଯାଖ୍ଯା 2 ପୂର୍ବବର୍ତୀ ସମଗ୍ର ଅଧ୍ୟାୟରେ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ପରମ ଅବ୍ଯକ୍ତ ଅବ୍ଯୟ ଆତ୍ମା 


ହେଉଛନ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତ ଜଗତର ଅଧ୍ନଷ୍ଠାନ । ନିତ୍ୟ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ବଣ୍ଟ୍ରନା କରାଯାଉଛି । 
ଗୀତା ଅନୁସାରେ ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଏଠାରେ ' ମୁଁ” ପଦରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଛି । 


॥ ୫୮ ୪ | 


ଅଧ୍କାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୪ 


ମୟା ତତମିଦଂ ସର୍ବଂ ଜଗଦବ୍ୟକ୍ତମୂର୍ଭିନା - କୌଣସି ବସ୍ତୁର ସୃକ୍ଷ୍ମତା ତା'ର ବ୍ୟାପକତା ଦ୍ଵାରା 
ମପାଯାଏ ଏବଂ ଏଥୁଲାଗି ସୁକ୍ଷ୍ମତମ ବସ୍ତୁ ସର୍ବବ୍ୟାପକ ହେବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । ଦେଶକାଳ ଦ୍ଵାରା ପରିଛିନ୍ନ 
( ସୀମିତ) ସବୁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ଆକାର ତଥା ନାମ ରହିଥାଏ | ଅତଏଚ, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ବସୁ ନିରାକାର ତଥା 
ବିନାଶରହିତ ହେବା ଉଚିତ୍‌ ଏହି ପ୍ରକାର ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ତା'ର ମୂଳ ଅବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵରୂପରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତରେ 
ବ୍ୟାପ୍ତ, ଯେଭଳି ମାଟିରେ ତିଆରି ସବୁ ଆକାର ବିଶିଷ୍ଟ ମାଟିପାତ୍ର ଗୁଡ଼ିକରେ ମାଟି ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 


ଯଦି ଅନନ୍ତ ଅପରିଛିନ୍ନ ତତ୍ତ୍ଵ, ସାନ୍ତ ଓ ପରିଛିନ୍ନ ଜଗତକୁ ବ୍ୟାପ୍ତ କରିଛି/, ତେବେ ଏହି ଉଭୟଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ କିଛି ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି । କ'ଣ ଏହି ଜଗତ୍‌ ଅନନ୍ତତତ୍ତ୍ଵରୁ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି ? ଅଥବା, କ'ଣ 
ଅନନ୍ତ ସାନ୍ତକୁ ନିର୍ମାଣ କରିଛି ? କ'ଣ ଅନନ୍ତ ବସୁ ସ୍ବୟଂ ବିକାର ହୋଇ ଏହି ଢଗତରୂପ ଧାରଣ କରିଛି ? 
ଯେଭଳି ଦୁଧ ଦହି ହୋଇଯାଏ। କ'ଣ ଏହି ଉଭୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ପିତା- ପୁତ୍ର ଅଥବା ସ୍ଵାମୀ-ଭୂତ୍ୟ ସଦୃଶ ? ବିଶ୍ବର 
ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମରେ ଏଭଳି ପ୍ରଶ୍ନ ଭରପୁର ହୋଇ ରହିଛି । ଦ୍ଵୈତବାଦୀମାନେ ହିଁ ଅନନ୍ତ ଓ ସାନ୍ତ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲଶ୍ଵର 
ଓ ଜୀବ (ଭକ୍ତ) ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସମ୍ବନ୍ଧ କଳ୍ପନା କରି ସେଥୁରେ ରମଣ କରିପାରନ୍ତି କିନ୍ତୁ 
ଅଦ୍ବୈତବାଦୀ ଏଭଳି କୌଣସି ପ୍ରକାରର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିପାରିବେ ନାହିଁ, କାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧ କୌଣସି 
ଦୁଇଟି ପୂଥକ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ । ଯଦି ସେମାନଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାର କେବଳ ଆମ୍ବା ହଁ 
ଏକମାତ୍ର ଅଦ୍ବିତୀୟ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସତ୍ତା ଓ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ, ତେବେ ସମ୍ବନ୍ଧ କିଭଳି ହୋଇପାରିବ ? 


ମତ୍ସ୍ଫାନି ସର୍ବଭୂତାନି ନ ଚାହଂ ତେଷ୍ଵବସ୍ଥିତଃ - ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ସତ୍ୟ ଓ ମିଥ୍ୟା 
ମଧ୍ଯରେ ଏହି “ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବଣ୍ଚନା କରାଯାଇଛି । “ ସମସ୍ତ ଭୂତ ମୋଂଠାରେ ସ୍ଥିତ, 
କିନ୍ତୁ ମୁଁ ସେଗୁଡ଼ିକର ନାହି '- ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପଦ୍ଧତି ସହିତ ଅନଭିଜ୍ଞ ପାଠକଗଣଙ୍କୁ ଏହି କଥନ ଏକ ଅକଳନ 
ବିରୋଧାଭାସ ପରି ପ୍ରତୀତ ହେବ, ଯାହାକୁ ଅଥିଶୂନ୍ୟ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ବ୍ଯକ୍ତ କରାଯାଇଛି। କିନ୍ତୁ ଯିଏ 
ଅଧ୍ଯାସ- ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସମ୍ୟକ ପ୍ରକାରେ ବୁଝିପାରିଛି, ତା' ପାଇଁ ଏହି କଥନର ଅର୍ଥ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସରଳ । କୌଣସି 
ବସ୍ତୁର ଅଜ୍ଞାନରୁ ସେହି ବସ୍ତୁ ଉପରେ ଅନ୍ୟ ବସ୍ତୁର ଅନୁଭବ ବା କଳ୍ପନା କରିବାକୁ “ ଅଧ୍ଯାସ” କୁହାଯାଏ । 
ଯେଭଳି କି ଗୋଟିଏ ସ୍ତମ୍ଭ ଉପରେ ଭୂତର ଅନୁଭବ ବା ରହୁ ଉପରେ ସର୍ପର ଅନୁଭବ ଅଥବା ମରୀଚିକାରେ 
ଜଳର ଅନୁଭବ - ଏସବୁ ଅଧ୍ଧାସର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ । 


ବେଦାନ୍ତ ଭାଷାରେ ସ୍ତମ୍ଭକୁ, ରଜୁକୁ ଓ ମରୁଭୂମି ଅଥବା ମରୀଚିକାକୁ “ ଅଧଷ୍ଠାନ” କହନ୍ତି। ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରେ ସ୍ତମ୍ଭ (ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନଃ ବିନା ପ୍ରେତର ଆଭାସ ବା ଅଧ୍ୟାସ ଅସମ୍ଭବ। ସୁତରାଂ, ସ୍ତମ୍ଭ ଦୃଷ୍ଟରେ 
ତା'ସହିତ ଅଧାସ୍ତ ପ୍ରେତର ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ କିଛି ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି। ତେଣୁ ସ୍ତମ୍ଭରେ ପ୍ରେତ ଦେଖୁଥିବା ମୋହିତ 


± ଲଖାଚଣସ୍/6ଯ/ନିଶଜର 6 ମ ମନ୍ତ ନଘଣନେ ସୁମୀଳ/"ଳ କ୍ରଯ ଢଷକୟ 


॥ ୫୮ ୫ || 


ଶ୍ଳୋକ ୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସେହି ସ୍ତମ୍ଭ ନିଜର ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଉଦ୍ରେକ କରାଇ କହିବ ଯେ, “ ନିଃସନ୍ଦେହ ସେହି ପ୍ରେତ 
ମୋଂଠାରେ ସ୍ଥିତ, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ସେହି ପ୍ରେତରେ ନାହିଁ।” ଏହିପରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି, “ ମୁଁ ସ୍ଵତଃ 
ଅବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟକ୍ତ ଜଗତର ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ”” । ଯଦିଓ ପରମାତ୍ମା ଏହି ନାମରୂପମୟ 
ସୃଷ୍ଟିର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନନ ତଥାପି ସେ ଜଗତର ଗୁଣ-ଦୋଷ, ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ଜନ୍ମ-ମୃତ୍ୟୁ ଆଦିରେ ଲିପ୍ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ| କାରଣ “ ସେ ସେଥ୍ରେ ଅବସ୍ଥିତ ନୂହନ୍ତି ।” 


ଏହି ପଙ୍କ୍ତିରେ ପୂର୍ବଂ କଥତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହିଁ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୁଏ|. ଯେଉଠି ସମ୍ଭବତଃ ଅଧ୍ଯକ ସରଳ 
ଭାଷାରେ ତାହାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଥ୍ଲା, ' ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନାହିଁ, ସେମାନେ ମୋଂଠାରେ ଅଛନ୍ତି! | 
ସଂକ୍ଷେପରେ, ଏଠାରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛିକି ଜଡ଼ ଭପାଧ୍ ସହିତ ମିଥ୍ଯା ତାଦାତ୍ମ୍ଯ ହେତୁ ଆତ୍ମ 
ସେମାନଙ୍କଠାରେ ' ସ୍ଥ୍ରିତ ହୋଇଥ୍ବବା' ଦୁଃଖୀ ସଂସାରୀ ଜୀବ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି। ଏହି ମିଥ୍ୟା ତାଦାମ୍ମରୁ 


ନିବୃତ୍ତ ହେଲେ ଜୀବକୁ ବୋଧ ହୁଏ ଯେ ବାସ୍ତବରେ “ ମୁଁ ଅବିନାଶୀ, ଅବ୍ଯକସ୍ରୂପ ଆତ୍ମା ସେଥରେ ସ୍କରିତ 
ନୁହେଁ |” 


ଉପରୋକ୍ତ କଥନରୁ ମନରେ ଏହି ବିଚାର ଆସିପାରେ କି, ତେବେ ଅନନ୍ତ ତତ୍ତରେ ପରିଛିନ୍ନର 
ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର ଅସ୍ତିତ୍ବ ଥାଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 
ନ ଚ ମତ୍ପସ୍ଫାନି ଭୂତାନି ପଶ୍ୟ ମେ ୟୋଗମେଶ୍ବରମ୍‌ | 


ଭୂତଭୂନ୍ନ ଚ ଭୂତସ୍ଫୋ ମମାତ୍ମା ଭୂତଭାବନଃ ।।୫॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାସ୍ତି ଅର୍ଥରେ, ଚ = ଏବଂ, ମତ୍‌ ସ୍ଫ୍ରାନି = ମୋ ଠାରେ ରହି, ଭୂତାନି = ଭୂତଗଣ, 
ପଶ୍ଯ = ଦେଖ, ମେ = ମୋର, ୟୋଗମ୍‌ = ଯୋଗ, ଏଏଶ୍ବରମ୍‌ = ଭଶ୍ବରୀୟ, ଦିବ୍ୟ; 
ଭୂତଭୂନ୍ନ = ଭୂତଗଣଙ୍କୁ ଧାରଣ କରି, ନ = ନାହିଁ, ଚ = ଏବଂ , ଭୂତମ୍‌ = ଭୂତଗଣଙ୍କ ଠାରେ 
ଅବସ୍ଫ୍ାନ କରି, ମମ = ମୋର, ଆମ୍ମା = ଆତ୍ମା, ଭୂତଭାବନଃ = ଭୁତଗଣଙ୍କୁ ଉପ୍ନନ୍ନ କରି | 
ଅନ୍ଵୟଃ : ଚ ଭୂତାନି ମତ୍‌ସ୍ଫାନି ନ, ମେ ଏଶ୍ଵରଂ ୟୋଗଂ ପଶ୍ଯ, (ଅହଂ) ଭୂତଭାବନଃ ଭୂତଭୂତ୍‌ ଚ 
ମମ ଆତ୍ମା ନ ଭୂତସ୍ଥ୍‌ଃ ।୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏକଂ (ବଜୁତ#) ଭୁତମୀତ 6ମ':୦୫ନ ଛିଜ କୁଛଛି/ ମନୋଜ କଣ଼ଜ/ୟ 6 ରକୁ ଜେଜ / 
ଭୁଜଗୁଜ଼ିନୁ ଧାଜଣ କଳଜିଥିକା ଏବଂ 6ସେଗୁଜ଼ିକୁ ଜନଧନ କରୁଥିବନ ସବୁଜ ଲାଜଣ ନୁଁ 
6ସହି ଜୁଜଗୁଜିଳଣନେ ବିଚ କୁଳେ /୫୬/ 


”* ଜ/6/ ଅଷୟ- ୭, 6#ଶଖ୍ୌଳ- ¢ ୨ 


॥ ୫୮୬ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କେବଳ ବିରୋଧଭାସରେ ହି ବୁଝି ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣାର ପରିଭାଷା ଦେଇପାରିବ ଏବଂ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରିବ । ବଢନ୍ତା ପିଲାଟିଏ କଳ୍ପନା କରେ ଯେ ପ୍ରଜାପତିର ଡେଣାରେ ବସି ପରୀଟିଏ 
ରାତିରେ ତା ଝରକା ପାଖକୁ ଆସୁଛି - ରାତିର ସ୍ଵପ୍ନ ବୋଲି କହି ଏ କଥାକୁ ହସି ଉଡେଇ ଦେବା ପାଇଁ 
ତାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇପାରିବ । ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ଝରକା ଦେଇ ଆତ୍ମା ଯେଉଁ ନାନାରୂପ ଜଗତ୍‌ ଦେଖେ 
ଏବଂ ଅନୁଭବ କରେ, ବିରୋଧାଭାସର ଭାଷା ଦ୍ଵାରା ବୁଝାଇ ତାକୁ ଦୂର କରି ହେବ | ସେହି ଭାବରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ବୁଝାଇଛନ୍ତି | 


ନ ଚ ମତୁ୍‌ସ୍ଫାନି ଭୂତାନି ପଶ୍ୟ ମେ ୟୋଗମୈଶ୍ବରମ୍‌ - ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
କହିଥୁଲେ, “ ସମସ୍ତ ଭୂତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଚରାଚର ସୃଷ୍ି ତାଙ୍କଠାରେ ସ୍ର୍ରିତ । କିନ୍ତୁ ସେ ସେଗୁଡ଼ିକରେ ସ୍ଥିତ 
ନୁହନ୍ତି।୮” ସେହି ତର୍କକୁ ଆଗକୁ ବଢାଇ ବର୍ତମାନ କହୁଛନ୍ତି, “ ବସ୍ତୁତଃ, ସେହି ଭୂତଗୁଡ଼ିକ ମୋଂଠାରେ ସ୍ତ 
ନୁହଁନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନନ୍ତରୁ ସାନ୍ତର ଉପ୍ପଭି କଦାପି ହୋଇନାହିଁ।” ସ୍ତମ୍ଭ ଓ ପ୍ରେତ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତକୁ ପୁନଃ ଉପଯୋଗ 
କରି ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଉକ୍ତିକୁ ଦେଖୂଲେ ଏଥୁରେ ସତ୍ୟତା ମିଳେ। ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ 
ଏହି ନାନାତତ୍ତ୍ବପୂଣ୍ଠ୍ଡ ସଂସାରର ଅସ୍ତିତ୍ବ କଦାପି ନ ଥଲା, ବର୍ତମାନ ନାହିଁ ଏବଂ ଆଗକୁ ମଧ୍ଯ ରହିବା 
ଅସମ୍ଭବ; ଯେଭଳି ଜାଗ୍ରତ-ପୁରୁଷ ପାଇଁ ସ୍ଵବପୂର ଭୋଗ କଦାପି ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ ନାହି। ସଂକ୍ଷେପରେ, 
ଆତ୍ମାନୁଭବରେ ଏହି ନାନାବିଧ ସୃଷ୍ଟିର ଦର୍ଶନ ହୁଏ ନାହିଁ। ବର୍ଭମାନ ଏହାର ପ୍ରତୀତିର କାରଣ ହେଉଛି 
ଅଜ୍ଞାନରୂପକ ଆମୁବିସ୍ତୃତି । 


ଭୂତଭୂନ୍ନ ଚ ଭୂତସ୍ଫୋ ମମାତ୍ମା ଭୂତଭାବନଃ - “ ଏହି ଆମ୍ବା ଭୂତମାତ୍ରକୁ ଉପ୍ନ୍ନ କରେ ଏବଂ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ଧାରଣ ପୋଷଣ କରେ ” | ଯେଭଳି ସବୁ ତରଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକର ଜନ୍ମଦାତା ଓ ଧାରଣ-ପୋଷଣ କରା 
ସମୁଦ୍ରରେ ତରଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକର ଉପ୍ପତ୍ତି, ସ୍ଥିତି ଓ ଲୟ ହୋଇଥାଏ। ମାଟି ହେଉଛି ସମସ୍ତ ଘଟର ଆକାର ଓ 
ରୂପର ପୋଷକ ଓ ଧାରକ | ତଥାପି ସେଥୁମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଘଟ ଅଥବା ସବୁ ଘଟଗୁଡ଼ିକ ମାଟିକୁ 
ପରିଭାଷିତ କରିପାରେ ନାହିଁ। ଦିବ୍ୟ, ସନାତନ, ଶୁଦ୍ଧ-ଚୈତନ୍ୟ-ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମା ସେହି ଅଧପଷ୍ଠାନ ଅଟନ୍ତି, 
ଯିଏ କି ଏହି ନିତ୍ୟ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ନାନବିଧ ସୃଷ୍ଟିର ବିସ୍ତୁତିକୁ ଧାରଣ ଓ ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି । 


ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ବାହ୍ୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ମନରେ ବିଷୟାକାର ବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ଉପ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ, ଯାହାକୁ ସମସ୍ତ ରୂପରେ ସ୍ତ୍ରିତ ଚୈତନ୍ୟ-ଆତ୍ମା ପ୍ରକାଶିତ କରେ । ଯଦି ଏହି ଚୈତନ୍ୟ ସତ୍ତା ନ 
ଥାନ୍ତା ତେବେ ଆମକୁ ଅଖଣ୍ଡ ଅନୁଭବ ଧାରା ରୂପେ ଜୀବନର ଅନୁଭବ ହେଉ ନ ଥାନ୍ତା ? ଯେଭଳି 
ବସ୍ତ୍ରରେ କପା, ଆଭୂଷଣରେ ସୁନା ଓ ଅଗ୍ନିରେ ଉଷ୍ପତା, ସେହିପରି କ୍ଷର ସୃଷ୍ଠିରେ ଅକ୍ଷର ତତ୍ତ୍ଵ ରହିଛି । 
ଜାଗ୍ରତ- ପୁରୁଷ ବିନା ସ୍ଵପ୍ନ-ଦ୍ରଷ୍ଟା ଅସମ୍ଭବ । ଜାଗ୍ରତ-ପୁରୁଷ ସ୍ଵପ୍ନ ଜଗତକୁ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ରହିଥାଏ। କିନ୍ତୁ . ସେ 
ସ୍ଵପ୍ନ ଦ୍ଵାରା କଦାପି ଦୂଷିତ ବା ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହି। ଜାଗ୍ରତ- ପୁରୁଷ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସ୍ଵପ୍ନର ଅସ୍ତିତ୍ବ କଦାପି ନାହ । 


॥ ୫୮୭ | 


ଶ୍ଳୋକ ୬ / ଅଧ୍ଧାୟ ୯ 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଯେ, ଏଭଳି ବିରୋଧାଭାସ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଭଳି ସାମାନ୍ୟ 
ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ପ୍ରଶ୍ନବାଚୀ ସଦୃଶ । ତେଣୁ କରୁଣା ସାଗର ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ମନରୁ ଶଙ୍କା 
ଦୂର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଉଛନ୍ତି - 


ୟଥାକାଶସ୍ଥିତୋ ନିତ୍ୟଂ ବାୟୁଃ ସର୍ବତ୍ରଗୋ ମହାନ୍‌ | 
ତଥା ସର୍ବାଣି ଭୂତାନି ମତ୍ସ୍ହାନୀତ୍ୟୁପଧାରୟ ॥୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଥା = ଯେପରି, ଅକାଶସ୍ପିତଃ = ଆକାଶରେ ସିତ, ନିତ୍ଯମ୍‌ = ନିତ୍ଯ, ସର୍ବଦା; ବାୟୁଃ = 
ବାୟୁ, ସର୍ବତ୍ଗଃ =ସର୍ବତୃ ବିଚରଣ କରି, ମହାନ୍‌ = ମହାନ୍‌, ତଥା = ସେହିପରି, ସର୍ବାଣି = 
ସମସ୍ତ, ଭୂତାନି = ଭୂତଗଣ, ମତ୍‌ ସୁନି = ମୋ ଠାରେ ସିତ, ଇତି = ଏହିପରି, ଉପଧାରୟ 
= ଜାଣ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଥା ସର୍ବତ୍ରଗଃ ମହାନ୍‌ ବାୟୁଃ ନିତ୍ୟଂ ଆକାଶସ୍ଫିତଃ ( ଭବତି) ତଥା ସର୍ବାଣି ଭୁତାନି ମତ୍‌୍ୟସ୍ଥ୍ାନି 
ଇତି ଉପଧାରୟ ।୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜଳି ସବ କିଜନଣ ଳକୁଥୁକ/ ମହାନ୍‌ ରାଯୁ ସର୍କଦ/ ଆଳାଶନେ ଛିତ ରଣନ, 6ସେଳଳି 
ସଂମୁର୍ଵ ଜୁତଳୁଡ଼ିଳ 6ମ ' ୦6 ବିତ 6 ବୋଳି ତୁମେ ଲଣ //'୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ସମାଧାନ କରିବାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏକ ସୁନ୍ଦର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ, ତାକୁ କଳ୍ପନା କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ । କାରଣ, ସେଥୁରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ମ୍ରୁତି ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ତାହା ସ୍ଵୟଂ ସେସବୁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ଦୋଷରୁ ନିଲିପ୍ତ। ସାଧାରଣ 
ମନୁଷ୍ୟର ବୁଦ୍ଧି ଏହି ଜ୍ଞାନର ଉଚ୍ଚତାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରିବ ନାହି । ଶିଷ୍ୟର ଏଭଳି ବୌଵିକ ସ୍ଥ୍ରିତି ପାଇଁ 
ଏକ ଆଶ୍ରୟ ରୂପେ ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଛି, ତାହା ଦ୍ଵାରା ଶିଷ୍ଯ ଅନନ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵର ବିସ୍ତାରକୁ 
ଦର୍ଶନ କରିପାରିବ। 

ସ୍ଥୁଳ କଦାପି ସୃକ୍ଷ୍ମକୁ ସୀମିତ କରିପାରିବ ନାହି। ଯେଭଳି କବି ଗାଇଛନ୍ତି - “ ପାଷାଣର ପ୍ରାଚୀର 
କାରାଗୃହ ନିର୍ମାଣ କରେ ନାହିଁ” । କାରଣ, ଜଣେ ବନ୍ଦୀର ଶରୀରକୁ ସେଠାରେ ବନ୍ଦୀ କରିଦେବା ପରେ ମଧ୍ଯ 
ତା'ର ବିଚାର ନିଜର ବନ୍ଧୁ ଓ ଶତ୍ଦୁଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚୁବାରେ ନିତ୍ୟ ମୁକ୍ତ, ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର। ସୁଳ ପାଷାଣର ପ୍ରାଚୀର 
ତା'ର ସୁକ୍ଷ୍ମ ବିଚାରଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରତିବନ୍ଦଧ ଲଗାଇ ପାରିବ ନାହି । ଯଦି ଥରେମାତ୍ର ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଭଲଭାବରେ 
ଚୁଝିଯିବା, ତେବେ ଏହି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭାବ ବ୍ୟଞ୍ଜକ ହୋଇ ତା'ର ଗୂଢ ରହସ୍ୟକୁ ପ୍ରକଟ କରିଦେବ। 


ୟଥାକାଶସ୍ଥିତୋ ନିତ୍ୟଂ ବାୟୁଃ ସର୍ବତ୍ରଗୋ ମହାନ୍‌ - ବାୟୁର ପ୍ରବାହ, ଘୁର୍ଣ୍ଣନ - ଏସବୁ ଆକାଶରେ 
ହିଁ ହୋଇଥାଏ | ଆକାଶ ସେସବୁକୁ ଆଶ୍ରୟ ଦେଇ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ ରହେ। କିନ୍ତୁ ସେହି ବାୟୁ କୌଣସି 


॥ ୫୮୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


ପ୍ରକାରେ ଆକାଶକୁ ସୀମିତ କରିପାରେ ନାହି । ସାଧାରଣ ବୌଦିକ କ୍ଷମତା ସଂପନ୍ନ ସାଧକ ଯଦି ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତକୁ ମନନ କରେ, ତେବେ ସେ ଆମ୍ବା ଓ ଅନାମ୍ବା ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ବାସ୍ତବିକ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ବୁଝିପାରିବ ଓ 
ଏହାର ସଂଜ୍ଞା ନିରୂପଣ କରିପାରିବ । ସତ୍ୟ ବସ୍ତୁ ମିଥ୍ୟାର ଆଧାର ବା ଆଶ୍ରୟ ଅଟେ! ମିଥ୍ୟା ତାଦାମ୍ବ୍ୟରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ଅସଂଖ୍ୟ ଜୀବ ବଞ୍ଚୁଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ମିଥ୍ୟା ବସ୍ତୁ କଦାପି ସତ୍ୟକୁ ସୀମିତ ଅଥବା ଦୋଷଯୁକ୍ତ କରିପାରିବ 
ନାହି। 


ବାୟୁର ବିଚରଣ ଦ୍ଵାରା ଆକାଶରେ କୌଣସି ଚଳନ ହୁଏ ନାହିଁ| ଆକାଶ ବାୟୁର ସବୁ ଗୁଣ-ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକରୁ 
ମୁକ୍ତ ରହେ। ସର୍ବବ୍ୟାପକ ଆକାଶ ତୁଳନାରେ ଯେଉଁଠି ଅସଂଖ୍ୟ ଗ୍ରହ- ନକ୍ଷତ୍ର, ଗ୍ରହାଣୁପୁଞ୍ଜ, ଧୂମକେତୁ ଅମାପ 
ଗତିରେ ଘୁଣ୍ଠନ କରୁଛନ୍ତି, ଏହି ବାୟୁ ମଣ୍ଡଳର ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗତି ବା ବିସ୍ତାର ନାହି । ଏହାର ବିସ୍ତାର କେବଳ 
ପ୍ରଥବୀ ପୂଷ୍ଠରୁ କିଛି ମାଇଲ ଉଚ୍ଚତା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଅନନ୍ତ ସତ୍ୟର ବ୍ୟାପକତାରେ ଅବିଦ୍ୟାଜନିତ ମିଥ୍ୟା 
ଜଗତର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ରଙ୍ଗଭୁମି ଏକ ନଗଣ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ର ମାତ୍ର। ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ ଓ ମିଥ୍ୟା ମଧ୍ଯରେ ସେହି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ, ଯେଭଳି ଗତିଶୀଳ ବାୟୁ ଓ ଅନନ୍ତ ଆକାଶ ମଧ୍ଯରେ ଅଛି। 


ଏହି ଶ୍ଳୋକ କେବଳ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ସତ୍ୟକୁ ବର୍ଣ୍ରନା କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ । 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନା ଯେତେ ସତ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକଙ୍କୁ ଏହାର ଅର୍ଥ ଉପରେ 
ସ୍ବୟଂ ଚିନ୍ତନ- ମନନ କରିବାକୁ ହେବ । 
ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବଶ୍ଢିତ ପୁନର୍ଜନ୍ମର କ୍ରମବଦ୍ଧ ନିୟମ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଦିନରେ ହେଉଥୁବା ସୃଷ୍ଟି ଓ 
ରାତ୍ରରେ ହେଉଥିବା ପ୍ରଳୟ ଇତ୍ୟାଦିର ଚମକପ୍ରଦ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କଥା କ'ଣ ? ଏ ବିଷୟରେ ଶୁଣ- 
ସବଭୂତାନି କୌନ୍ତେୟ ପ୍ରକୃତିଂ ୟାନ୍ତି ମାମିକାମ୍‌ । 
କଲ୍ପକ୍ଷୟେ ପୁନସ୍ତାନି କଲ୍ପାଦୌ ବିସୂଜାମ୍ୟହମ୍‌ ॥୭॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବଭୂତାନି = ସମସ୍ତ ଭୂତ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୌନ୍ତେୟ, ପକୃତିମ୍‌ = ପ୍ରକୃତିକୁ, ୟାନ୍ତି = 
ଯାଆନ୍ତି, ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ମାମିକାମ୍‌ = ମୋର, କଲୁକ୍ଷୟେ = କଳର ଅନରେ, ପୁନଃ = ପୁଣି, 
ତାନି = ସେମାନଙ୍କୁ, କଲ୍ପାଦୌ = କଳ୍ପର ଆରମ୍ଭରେ, ବିସୃଜାମି = ସୂଜନ କରେ, 
ଅହମ୍‌ = ମୁଁ | 
ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ ! କଳ୍ପକ୍ଷୟେ ସର୍ବଭୂତାନି ମାମିକାଂ ପ୍ରକୃତିଂ ୟାନ୍ତି। କଳ୍ପାଦୌ ଅହଂ ପୁନଃ 
ତାନି ବିସୂଜାମି ।୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ 6ଳୌଣନ୍ତୟ / କୋଟିଏ ଳଛନ 6ଶେଷଣନ ସମସ୍ତ ଭୂଜଗୁଡ଼ିଳ ୩ନାଜ ଥବ୭ କୁଜି 
ଳଙ୍ଫ ନୋକନ୍ଦୀତ୍ତ ଏବଂ ଅନୟ କନ ନ୍ରୀନନ୍ଦରଣନ ସରୁକିକୁ ନୁ ନଃ ସୁକିଳନ ୭୮ 


॥ ୫୮୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ଵାମବଷ୍ଟଭ୍ୟ ବିସ୍ୂଜାମି ପୁନଃ ପୁନଃ । 
ଭୂତଗ୍ରାମମିମଂ କୃସ୍ମମବଶଂ ପ୍ରକୃତେର୍ବଶାତ୍‌ ॥ ୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ରକୃତିମ୍‌ = ପ୍ରକୃତି, ସ୍ଵାମ୍‌ - ମୋ ନିଳର, ଅବଷ୍ଠଭ୍ୟ = ଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରି, ବିସୃଜାମି 
= ସୃଜନ କରେ, ପୁନଃ = ପୁନଃ, ପୁନଃ = ପୁନଃ, ଭୂତଗ୍ରାମମ୍‌ = ଭୂତମାନଙ୍କୁ, ଇମମ୍‌ = 
ଏହି, କୃସ୍ମମ୍‌ = ସମସ, ଅବଶମ୍‌ = ନିରୂପାୟ (ଅବଶ), ପ୍ରକୃତେଃ = ପ୍ରକୃତିର, ବଶାତ୍‌ = 
ବଳରେ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ସ୍ଵାଂ ପ୍ରକୃତିଂ ଅବଷ୍ଟଭ୍ୟ ପ୍ରକୃତିଂ ବଶାତ୍‌ ଅବଶଂ ଇମଂ କୃସ୍ମଂ ଭୂତଗ୍ରାମଂ ପୁନଃ ପୁନଃ 
ବିସ୍ପଜାମି ।୮। 


ଶ୍ନୋକାର୍ଥ : 9ନ଼ଜିନ ଶଚି କ଼ର/ ଥବଣ ସମ୍ମଙ୍ଘ ଭୂତ ସମ୍ଦୁଜାୟଙ୍କୁ ଣନାଜ ଟିଜଳୟ ସୂଜବଳେ ମୁଁ ହୁନା 
ଦୁନଃ ସୁଳନ କଣନେ //୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୭ଶ ଏବଂ ୧୮ଶ ଏବଂ ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସମଷ୍ଟି ମନ କିପରି ଭାବରେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ବାସନାକୁ ଆଘାତ ସ୍ଥୁଳ ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରେ ଏବଂ 
ପ୍ରଳୟ ସମୟରେ କିପରି ସ୍ଥୁଳ ରୂପ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ଲୀନ ହୁଅଚତି । ଏହି ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ ପୁଣି 
ସେହି ବିଷୟ ବଣ୍ଡନା କରାଯାଇଛି। ଅଯଥାରେ ଏହାର ଦ୍ବିରୁକ୍ତି କରା ଯାଇନାହି। ପରମ ଅବ୍ଯକ୍ତ 
ଆମ୍ମଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରସାଦରୁ ହି ଭଶ୍ଵର କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ସମର୍ଥ - ଏଇ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ସୂଚନା ଦେବା 
ପାଇଁ ଏଇ ଦୁଇଶ୍ଳୋକର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି । 


ସର୍ବଭୂତାନି କୌନ୍ତେୟ ପ୍ରକୃତିଂ ୟାନ୍ତି ମାମିକାମ୍‌ - ସମଷ୍ଚି ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶରୀର ( ମନ-ବୁଦି) ରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହେଉଥିବା ଚୈତନ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଭଶ୍ଵର ( ସୃଷ୍ଟିକତ୍ତା) କହନ୍ତି। ଏକ ବ୍ୟଷ୍ଟ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରରେ ଉପାଧ୍ ବିଶିଷ୍ଟ ସେହି 
ବ୍ରହ୍ମକୁ ସଂସାରୀ ଜୀବ କୁହାଯାଏ। ସେହି ଏକ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବିଶାଳ, ସ୍ଵଚ୍ଛ ଓ ଶାନ୍ତ ସରୋବର ଜଳରେ ତଥା 
ମଇଳା ଜଳପୁର୍ଣ୍ଣ କୁଣ୍ଡରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ହୁଏ। ତଥାପି ଉଭୟ ପ୍ରତିବିମ୍ବରେ ଅନ୍ତର ଦେଖାଯାଏ । କାରଣ, 
ଉଭୟ ଜଳରେ ଭେଦ ଅଛି। ଏହି ଉଦାହରଣ ଜୀବ ଓ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଭେଦକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରେ । ଯେଭଳି ଆକାଶରେ 
ସ୍ଥ୍ରିତ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଏହା କହିପାରିବେ ଯେ ସରୋବରର ନିଶ୍ଚଳ ଓ ତେଜସ୍ଵୀ ପ୍ରତିବିମ୍ବ ତଥା ଜଳକୁଣ୍ଡର ଚଞ୍ଚଳ ଓ 
ମନ୍ଦ ପ୍ରତିବିମ୍ବର କାରଣ ହେଉଛି ମୁଁ। ସେହିପରି ବ୍ରହ୍ମସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଘୋଷଣା କରନ୍ତି, “ ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା ଓ ସୃଷ୍ଟ- 
ଜୀବମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଥ୍ରବା ଚେତନ ଆମତ୍ା ମୁଁ।' 


| ୫୯୦॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୮ 


କଲ୍ପକ୍ଷୟେ ପୁନସ୍ତାନି କଲ୍ପାଦୌ ବିସୂଜାମ୍ୟହମ୍‌ - ସମଷ୍ଟି ସୂକ୍ଷ୍ମ ଶରୀର ହେଉଛି ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ଅପରା 
ପ୍ରକୃତି । କଳ୍ପ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଅପରା ପ୍ରକୃତିରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଅବ୍ୟକ୍ତ ବାସନାଗୁଡିକ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ”, କଳ ସମାପ୍ରରେ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ପୁନଃ ସେହି ପ୍ରକୃତିରେ ଲୟ ( ଅବ୍ୟକ୍ତ ଅବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ) ହୁଏ । 


ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ଵାମବଷ୍ଟଭ୍ୟ ବିସୂଜାମି ପୁନଃ ପୁନଃ - ପ୍ରକୃତି ବୃଦ୍ଧିପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ସଂସାର ବୃକ୍ଷର ରୂପଧାରଣ 
କରେ। ଯଦି ପରମ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵଗୂପ ବ୍ରହ୍ମ, ପ୍ରକୃତି ( ମାୟା) ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ନ କରିବ ଅଥବା ସେଥ୍ଵରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ନ ହେବ, ତେବେ ସେହି ପ୍ରକୃତି ସ୍ଵତଃ ଜଡ଼ରୂପୀ ହୋଇଥବା ଯୋଗୁଁ କୌଣସି ଜୀବଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ ନାହି । 
ବାସନାରୂପ ଏହି ସଂପୂଣ୍ଣ ଭୂତ ସମୁଦାୟକୁ ପୁନଃ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ବ୍ରହ୍ମ ହୁ ଏକ ମାତ୍ର କାରଣ। ଆଡ୍ନା (ବ୍ରହ୍ମର 
ଚେତନତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲାପରେ ଭୁତମାତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି । କାରଣ, ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନରେ ଅଛନ୍ତି; 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନୁହଁନ୍ତ। 
ପ୍ରାୟ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରେ ରଷିଗଣ ବିଶ୍ଵର ଉପ୍ରତ୍ତିକୁ ସମଷ୍ଟି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବଣ୍ଟନ କରନ୍ତି। ଯାହା ଫଳରେ 
ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କୁ କିଛି କଠିନତା ଅନୁଭବ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ତାଂର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ( ବ୍ୟଷ୍ଟି) ଦୃଷ୍ଟିରେ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ, ସେ ଏହି ସୂଷିଠିକୁ ସହଜରେ ବୁଝିପାରେ | ଏହିପରି 
ବ୍ୟଷ୍ଟି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ କଥନ ସତ୍ୟ ପ୍ରମାଣିତ ହେବ । ଅପରା ବା ନିମ୍ନ ପ୍ରକୃତିର 
ଅଂଶରୂପ ମନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିରେ ଆତ୍ନଚେତନାର ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ନ ହେଲେ, ଆମ ଭିତରେ ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଗୁଣଧର୍ମୀ 
ଜୀବନର ଉତ୍ପଭି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏହି ଜୀବ ହି ତା'ର ସଂସାରୀ ଜୀବନର ଦୁଃଖ-କ୍ଳେଶଗୁଡ଼ିକୁ ଭୋଗ 
କରିଥାଏ। 


ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ଦେଖସାରିଛେ କି ନିଦ୍ରାବସ୍ଥାରେ ମନବୁଦ୍ଧି ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ଅଭାବରୁ ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଦୁଷ୍ଟ ବ୍ୟନ୍ତି ଓ ଏକ ମହାତ୍ନା ଉଭୟ ଏକ ସମାନ ଦେଖାଯାଇଥାନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଜାଗ୍ରତାବସ୍ଥାରେ ଉଭୟ ନିଜ୍‌ 
ନିଜର ସ୍ଵଭାବକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି। ଦୁଷ୍ଟ ବ୍ଯକ୍ତି ସାଧୁବ୍ୟକ୍ତି ସଦୃଶ କ୍ଷଣମାତ୍ର ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହାର କରିପାରେ ନାହିଁ 
ଏବଂ ସାଧୁ ଦୁଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତିଭଳି ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହାର କରେ ନାହି । କାରଣ, ଉଭୟେ ନିଜର ପ୍ରକୃତି ଅଧୀନରେ ରହି 
ବ୍ୟବହାର କରିଥାନ୍ତି, ଅନ୍ୟଥା ବ୍ୟବହାର ଅସମ୍ଭବ । ଭୂତସମୁଦାୟର ସୃଷ୍ଟି ଏବଂ ପ୍ରଳୟର ଏହି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ନାଟକ ଅପରିବତ୍ତନଶୀଳ, ଅକ୍ଷର, ଅବ୍ଯୟ, ନିତ୍ୟ ଆତ୍ତତ୍ତ୍ଵଙ୍କର ରଙ୍ଗମଞ୍ଚରେ ମଞ୍ଚସ୍ତ୍ ହୋଇଥାଏ। 


“ ମୁଁ ପୁନଃ ପୁନଃ ଏହାକୁ ସୁଜନ କରେ | ” ଏଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବା କଥା ଯେ ବୈଦାନିକ ସିଦ୍ାନତର 
ବହୁଳାଂଶର ସାରାଂଶ ଏଠାରେ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ ଲେଖନୀ ବ୍ୟତୀତ 
ଏପରି ବିଚକ୍ଷଣ ସାରାଂଶ ଆଉ କାହାରି ଲେଖନୀରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ପାରି ନ ଥାନ୍ତା | 


* 7 6 ମାନୁ ଦୁନଃ ଜଣ କଳେ ' / ଧର୍ନଶାଳଳନେ ନିଢିଚ ଗାଳିଳଣ କ୍ଭିବ ଗଛ ଦଵଖବକ#/ ରୀଜ/, ଥମ 
ଅଖୀୟ, ¿/ ୩ ¿ ( ୯ଵ ୍ଳୋଳ / 


|॥ ୫୯୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ାୟ ୯ 


କର୍ମ-ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବିବାଦାତୀତ: ଯେଭଳି କର୍ମ ସେଭଳି ଫଳ । ଯଦି ଆତ୍ମା ଭୂତମାତ୍ରର ସୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରଳୟକର୍ମର 
କର୍ତା ହୁଏ, ତେବେ କ'ଣ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମ ରୂପ ବନ୍ଧନ ଅନୁଭବ ହୁଏ ? ଏହି ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି - 


ନ ଚ ମାଂ ତାନି କର୍ମାଣି ନିବଧ୍ମନ୍ତି ଧନଞ୍ଜୟ । 
ଉଦାସୀନବଦାସୀନମସକ୍ତଂ ତେଷୁ କର୍ମସୁ ।୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାହିଁ, ଚ = ଏବଂ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ତାନି = ଏହି, କର୍ମାଣି = କର୍ମସବୁ, ନିବଧୁନ୍ି 
= ବନ୍ଧନ କରନ୍ତି, ଧନଞ୍ଜୟ = ହେ ଧନଞ୍ଜୟ, ଉଦାସୀନବତ୍‌ = ଭଦାସୀନ ପରି, ଆସୀନମ୍‌ 


= ବସି (ସ୍ତିତହୋଇ), ଅସକ୍ମ୍‌ = ନିରାସକ, ତେଷୁ = ସେମାନଙ୍କଠାରେ, କର୍ମସୁ = କର୍ମ 
ସମୂହ। 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ଧନଞ୍ଜୟ ! ତେଷୁ କର୍ମସୁ ଅସକ୍ତଂ ଚ ଉଦାସୀନବତ୍‌ ଆସୀନଂ ମାଂ ତାନି କର୍ମାଣି ନ 
ନିବଧ୍ଵନ୍ତି ।୯। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଧନଞ୍ଞୟ / 6ସେନ୍ଦିସଚୁ କର୍ନଗୁଡ଼ିଳନନ ଥାସଲି ଜନ୍ଦିତ ଏବଂ ଜଦାସ୍ନ ସଂଦୂଶ ବ୍ରିତ 
6ମାନ (ପଜମାଜ଼ାକୁ)6 ସେଳ କର୍ନଗୁଜିଳ ଚାଵଳ ନାନି /୯'/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ନ ଚ ମାଂ ତାନି କର୍ମାଣି ନିବଧ୍ମନ୍ତି ଧନଞ୍ଜୟ - ଏକ ପରିଛଚ୍ଛିନ୍ନ ଜୀବକୁ ତା”ଂର 
ଅହଂକାରମୂଳକ କର୍ମ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସଂସ୍କାର ଅଙ୍କିତ କରି କାଳାନ୍ତରରେ ଫଳୋନୁୁଖୀ ହୋଇ ତାକୁ 
ଉପ୍‌ୀଡିତ କରନ୍ତି; ଯେପରି ଅହଂକାର ଜନିତ କର୍ମ ନିଜର କୁରୂପୀ ପଦଚିହ୍ନଗୁଡ଼ିକୁ ମନ ( ବାସନା) ରୂପୀ 
ସମୁଦ୍ର ତଟ ଉପରେ ଅକ୍କିତ କରନ୍ତି। ସେହିପରି ନିରହଂକାର ଓ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ଭାବରେ କରାଯାଉଥିବା 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକ କୌଣସି ସଂସ୍କାର ଉତ୍ପନ୍ନ କରନ୍ତି ନାହି । ଯେଭଳି ଆକାଶରେ ବିଚରଣ କରୁଥୁବା ପକ୍ଷୀ 
ତାଙ୍କର ପଦଚିହ୍ନ ଛାଡନ୍ତି ନାହି । ଏକ କୃତଘ୍ସ ପୁତ୍ର ତାଂର ପିତା ଉପରେ ପଦାଘାତ କରେ। ଏହାକୁ 
ତୁଳନା କରନ୍ତୁ ଯେ ଖେଳରେ ମଗ୍ନ ଗୋଟିଏ ନିଷ୍ପାପ ଶିଶୁ, ଯିଏ କି ତାର ଛୋଟ ଛୋଟ ପାଦଦୁଇଟି 
ଦ୍ଵାରା ପିତାଙ୍କୁ ମାରୁଛି। ଯଦିଓ ପଦାଘାତଜନିତ କ୍ରିୟାରେ ସମାନତା ଅଛି, ତଥାପି ଉଭୟରେ ଥବା 
ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଆମକୁ କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକର ସୃକ୍ଷ୍ମ ଦୃଷ୍ଟି ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇ ନଥାଏ | ଯଦି 


କେଉଁଠି ବା କଦାପି ଅହଂକାର ପ୍ରେରିତ ହୋଇ କର୍ମ କରାଯାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକ ନିଶ୍ଚୟ ଦୁଃଖଦାୟକ 
ବାସନାଗୁଡ଼ିକୁ ଜନ୍ମ ଦେବେ। 


॥ ୫୯୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୯ 


ପ୍ରକୃତିକୁ ଚେତନା ପ୍ରଦାନ କରିବାରେ ଏବଂ ଭୂତସମୁଦାୟକୁ ପୁନଃ ପୁନଃ ସ୍ପଷ୍ଟିକରିବାରେ ପରମ 
ପୁରୁଷଙ୍କର କୌଣସି ଆସକ୍ତି (ରାଗ) ଅଥବା ଦ୍ଵେଷ ନ ଥାଏ। ଏହି ସୃଷ୍ଟିଚକ୍ରକୁ ଚଳାଇବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗତିଶୀଳ 
ରଖୁବା ପାଇଁ ସେହି ସନାତନ ପରମ ପୁରୁଷ କଦାପି ପ୍ରଭାବିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । କାରଣ ଏହି କି, ସେ କର୍ମ 
ଅହଂକାରଜନିତ ବା ସ୍ଵାର୍ଥ ପ୍ରେରିତ ନୁହେଁ। 


ଚଳଚ୍ଚିତ୍ର ଗୃହର ଶ୍ଵେତ ପରଦା ଉପରେ ଦେଖାଯାଉଥିବା ଚଳଚିତ୍ର ( ସିନେମା) ଯେତେ ଦୁଃଖପ୍ରଦ 
ତଥା କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ତା'ର କାହାଣୀ ଯେତେ ଅଶ୍ରୁପୂର୍ଣଚ ଓ ଉଦାସୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ଯେତେ ଝଡ- 
ତୋଫାନ, ବର୍ଷାର ଦୃଶ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ସେଥୁରେ ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ - ସିନେମା ଶେଷରେ ସେହି ଶ୍ଵେତ ପରଦା 
ରକ୍ତରଞ୍ଜତ, ଅଶ୍ରୁରେ ଓଦା ଅଥବା ତୋଫାନ ଦ୍ଵାରା ନଷ୍ଟ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ତଥାପି ଆମେ ଜାଣୁ କି ସେହି 
ସ୍ଥିର ଅପରିବତ୍ତିତ ପରଦା ବିନା ପ୍ରୋଜେକ୍ଟର ( ପ୍ରକ୍ଷେପକ ଯନ୍ତ୍ର) ମାଧ୍ୟମରେ ଚଳଚିତ୍ର ପ୍ରଦର୍ଶନ ଅସମ୍ଭବ । 
ସେହିପରି, ନିତ୍ଯ, ଶୁଦ୍ଧ-ଅନନ୍ତ- ଆତା ହେଉଛି ସେହି ସିର ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ, ଯାହା ଉପରେ ଦୁଃଖପୁଣ୍ଠ୍ର ଜୀବନ- 
ନାଟକ ଅନେକତ୍ଵର ଭାଷାରେ ଅସଂଖ୍ୟ ଜୀବମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିରନ୍ତର ଅଭିନୀତ ହେଉଅଛି । ଯେଉଁଠି ଜୀବ 


“\) ଏ ଥୀ 


ତା'ର ପୂର୍ବାର୍ଜିତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ବିବଶ ହୋଇ ନିର୍ଵାରିତ ଭୁମିକାଗୁଡ଼ିକରେ ଅଭିନୟ କରିଥାଏ। 


ରେଳ ତାର ଧାରଣାରୁ ଖସିଯିବା ଯୋଗୁଁ ହେଉଥୁବା ଭୟଙ୍କର ଦୁର୍ଘଟଣା ପାଇଁ ଇଞ୍ଜନର ବାଷ୍ପକୁ 
ଦଣ୍ଡିତ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ ଅଥବା ରେଳ ତାର ଗନ୍ତବ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିର୍ଧାରିତ ସମୟରେ ସୁରକ୍ଷିତ 
ପହଞ୍ଚୁବା ଯୋଗୁଁ ତାକୁ ଅଭିନନ୍ଦନ କରାଯାଏ ନାହି । ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ, ସେହି ବାଷ୍ପ ବିନା ଦୁର୍ଘଟଣା ହୋଇ 
ନ ଥାଆନ୍ତା ଏବଂ ଗନ୍ତବ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ରେଳଗାଡ଼ି ପହଞ୍ଚୁପାରି ନ ଥାନ୍ତା। କାରଣ, ବାଷ୍ପ ବିନା ଇଞ୍ଜନ୍‌ ନିଷ୍ତିୟ 
ହୋଇଥାଏ। ରଚନାତ୍ମକ କିମ୍ବା ବିଧ୍ଵଂସାତ୍ନକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଶକ୍ତି ଇଞ୍ଜନ୍‌କୁ ବାଷ୍ପରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 
ତେଣୁ ଏସବୁ ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ଅନୁଧ୍ଯାନ କରିବା ପରେ ସେହି ଇଞ୍ଜନ୍‌କୁ ବାଷ୍ପ ଚଳାଇବାରେ ରାଗ ଅଥବା 
ଦ୍ଵେଷ ରଖୁ ନ ଥାଏ। ଏଥଲାଗି ବାଷ୍ପକୁ ଏସବୁ ଘଟଣାର ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ବ ଦିଆଯାଇ ନ ପାରେ। କର୍ମର 
ପ୍ରେରକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହିଁ କର୍ମଫଳକୁ ନିଶ୍ଚିତ କରେ। 


ଉଦାସୀନବଦାସୀନମସକ୍ତଂ ତେଷୁ କର୍ମସୁ - ସଂପୁର୍ଷ୍ଵ ଶକ୍ରିର ଉତସ୍ସ ହେଉଛି ଆତ୍ଲା। ତାହା ମନକୁ 
ଶକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନ ବାସନାଗୁଡ଼ିକର ଘନୀଭୂତ ରୂପ। ଶୁଭ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ସଂସ୍କାରିତ 
ମନ ଆନନ୍ଦ ଓ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟର ଗୀତ ଗାଏ କିନ୍ତୁ ଅଶୁଭ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ମନକୁ ଦୁଃଖରେ ଭାଙ୍ଗି ପଡିବାକୁ 
ବାଧ୍ଯ କରନ୍ତି। ଗ୍ରାମଫୋନ୍‌ ରେକର୍ଡର ଛୁଞ୍ଚ୍‌ ରେକର୍ଡରୁ ବାଜୁଥିବା ସଂଗୀତ ପାଇଁ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ହୁଏ ନାହି । 
ଯେଭଳି ରେକର୍ଡ ସେଭଳି ସଂଗୀତ । ସେହିପରି ଆଡ୍ନା ସନାତନ ଓ ନିଲିପ୍ତ ହୋଇଥିବାରୁ, ତାକୁ ଏହି ଚିନ୍ତା 
ହୁଏ ନାହିଁ କି କେଉଁ ପ୍ରକାର ଜଗତର ଉପ୍ପଭ୍ଭି ହେଲା । ଜଗତରେ ହେଉଥିବା ପରିବର୍ଭନଗୁଡ଼ିକ ଆତ୍ଲାରେ 


| ୫୯୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


କୌଣସି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସୃଷ୍ଟି କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେଥ୍ବରେ କୌଣସି ବ୍ୟାକୁଳତା ହୁଏ ନାହି । ଜଗତରେ ହତ୍ୟାକାଣ୍ଡ 
ହେଉ ଅଥବା ଯଜ୍ଞକର୍ମ ହେଉ - ଉଭୟକୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ କରେ। ସୂର୍ଯ୍ୟର ସମ୍ବନ୍ଧ ହତ୍ୟାକାରୀର ଅପରାଧ 
ଅଥବା ଯଜ୍ଞକର୍ତାର ଗୌରବ ସହିତ ନ ଥାଏ। ଶୁଦ୍ଧଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ଲା ବାସନାରୂପୀ ପ୍ରକୃତିକୁ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିବାକୁ କ୍ଷମତା ପ୍ରଦାନ କରେ। ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ଅନାସକ୍ତ ଓ ଉଦାସୀନ ହୋଇ ସମତ୍ବ ଭାବରେ 
ସ୍ଥିତ ଆତ୍ମାକୁ କର୍ମ ବାନ୍ଧିପାରେ ନାହି। 


ଅନନ୍ତ ଓ ସାନ୍ତ ମଧ୍ଯରେ କି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ? ଅନନ୍ତ ଆମ୍ମାଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ସାନ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିଥାଏ, 
ତଥାପି ଆତ୍ମା ଉଦାସୀନ ରହନ୍ତି କିପରି ? ଭଗବାନ୍‌ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି - 


ମୟାଧ୍ଯକ୍ଷେଣ ପ୍ରକୃତିଃ ସୂୟତେ ସଚରାଚରମ୍‌ । 
ହେତୁନାନେନ କୌନ୍ତେୟ ଜଗଦ୍‌ବିପରିବର୍ତତେ ॥୧୦॥ 


ଶବ୍ଦାଥ : ମୟା = ମୋ ଦ୍ଵାରା, ଅଧ୍ୟକ୍ଷେଣ = ଅଧ୍ୟକ୍ଷତାରେ, ପ୍ରକୃତିଃ = ପ୍ରକୃତି, ସୂୟତେ = ଉତ୍ପନ୍କ 
କରେ, ସଚରାଚରମ୍‌ = ଚରାଚର, ହେତୁନା = କାରଣରୁ, ଅନେନ = ଏହା ଦ୍ଵାରା, କୌନ୍ତେୟ 
= ହେ କୌନ୍ତେୟ, ଜଗତ୍‌ = ଜଗତ୍‌, ବିପରିବର୍ତତେ = ପରିବଭିତ ହେଉଥାଏ, ଘୂରୁଥାଏ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ ମୟା ଅଧ୍ୟକ୍ଷେଣ ପ୍ରକୃତିଃ ସଚରାଚରଂ ( ଜଗତ୍‌) ସୂୟତେ ଅନେନ ହେତୁନା 
ଜଗତ୍‌ ବିପରିବର୍ତତେ ।୧୦। 


ଶ୍ନୋକାର୍ଥ : ହେ ଳୌଛେୟ / 6ମାଜ ଅଷଶର6ନେ 9ଳୁଜି ଜରାଚନ କଳତକୁ ସୁଣି ଳେ / ଏହି କାଳଣନୁ 
ଏ ଳରନଜ୍‌ ଦଳିକିତ 6ହେନ୍ଥା/ଏ // £ ୦// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବେଦାନ୍ତରେ ଅକଉ୍ତା ଆତ୍କା ଓ କ୍ରିୟାଶୀଳ ଅନାତ୍ଳାର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଅନେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଏହି “ ସମ୍ବନ୍ଧରହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ' କୁ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ପ୍ରକାଶିତ କରେ। 


ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ କିରଣ ଯେଉଁସବୁ ଝୁ ବସ୍ତୁ ଉପରେ ପଡେ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଉଷ୍ଣ କରିଦିଏ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାଧ୍ଯମରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟକିରଣ ଆସେ ତାହା ଉଷ୍ଣ ହୁଏନାହି । ଆତ୍ଲା ମଧ୍ଯ ତା'ର ଅନନ୍ତ ବୈଭବରେ ସ୍ଥିତ ରହେ ଓ ତା'ର 
ସାନ୍ଧିଧରେ ଅନାତ୍ନା ଚେତନବତ୍‌ ବ୍ୟବହାର କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥାଏ। ଅନାତ୍କା ଓ ପ୍ରକୃତି 
ପର୍ଯ୍ୟାୟବାଚୀ ଶବ୍ଦ । 


କୌଣସି ରାଜାଙ୍କ ମନରେ ସଂକଳ୍ପ ଉଠିଲା କି ଆଗାମୀ ମାସର ପୂର୍ଣ୍ରିମା ଦିନ ଏକ ବିଶେଷ ତୀର୍ଥ 
କ୍ଷେତ୍ର ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଯିବା ଉଚିତ୍‌ | ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କୁ ଏହି ସଂକଳ୍ପ ବତାଇବା ପରେ ରାଜା ତା 'କୁ ଭୁଲିଗଲେ । 
କିନ୍ତୁ ପୂର୍ଣ୍ଣିମାର ଏକଦିନ ପୂର୍ବରୁ ମନ୍ତ୍ରୀ ରାଜାଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚୁ ତାଙ୍କୁ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ବିଷୟରେ ସ୍ଲରଣ 


॥ ୫୯୬୪ ॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


କରାଇଦେଲେ । ଯେତେବେଳେ ରାଜା ରାଜପ୍ରାସାଦରୁ ବାହାରକୁ ଆସି ଯାତ୍ରା ପ୍ରାରମ୍ଭ କରନ୍ତି/ ସେତେବେଳେ 
ଦେଖନ୍ତି କି ସମ୍ପୂଣ୍ଟ୍ ମାର୍ଗରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଜା ଏକତ୍ର ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ସ୍ଥାନ ସ୍ଥାନରେ ତୋରଣ ନିର୍ମାଣ 
କରାଯାଇଛି । ରାଜାଙ୍କ ଏହି ତୀର୍ଥ ଦର୍ଶନ ଏବଂ ଫେରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ କରାଯାଇଥୁଲା, 
ତାକୁ ଉସ୍ବାହର ସହିତ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରାଗଲା । ସମସ୍ତ ରାଜକୀୟ ଅଧ୍ବକାରୀମାନେ ତଥା ପ୍ରଜାମାନେ 
ତାଙ୍କର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କ୍ଷମତା ତଥା ପ୍ରଚେଷ୍ଟାକୁ ସମର୍ପିତ କରିଥଲେ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ରାଜାଙ୍କ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ସଫଳ 
ହୋଇପାରିବ। 


ଏସବୁ ଉତ୍ତେଜନାପୁର୍ଣ କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କର୍ମର ଅଧ୍ଵକାର ଓ ଶକ୍ତି ରାଜାଙ୍କ ଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥିଲା । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ରାଜାଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ଓ ରାଜାଙ୍କ ପାଇଁ ଏସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଇଥୁଲା; 
କିନ୍ତୁ ରାଜା ଏଥୁରେ ବିଦ୍ୟମାନ ନ ଥୁଲେ ଅଥବା ଏଥୁରେ ଲିପ୍ତ ନ ଥିଲେ। ରାଜାଙ୍କ ଆଜ୍ଞାକୁ ସମସ୍ତେ 
ନିଷ୍ଠାପୂର୍ବକ ପାଳନ କରିଥୁଲେ । ଯଦି କେବଳ ମନ୍ତ୍ରୀ ଏହି ଯାତ୍ରାର ଆୟୋଜନ କରିବାକୁ ଚାହିଥାନ୍ତେ, 
ତେବେ ସେ କଦାପି ସଫଳ ହୋଇପାରି ନ ଥାନ୍ତେ। ସେହିପରି ଆତ୍ନାର ଉପସ୍ଥିତି ଯୋଗୁଁ ପ୍ରକୃତି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମତା 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ସୃଷ୍ଟି ରଚନା କରେ। 


ମୟାଧ୍ଯକ୍ଷେଣ ପ୍ରକୃତିଃ ସୂୟତେ ସଚରାଚରମ୍‌ - ବ୍ୟଷ୍ଟି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆଉ 
ଅଧୂକ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ। ଆତ୍ନା କେବଳ ତା'ର ଉପସ୍ଥିତି ଯୋଗୁ ହି ମନ ଓ ବୁଵିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ। 
ସେଥରେ ସ୍ତ୍ରିତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ତଥା ପୂର୍ଚି ପାଇଁ ବାହ୍ୟ ଭୌତିକ ଜଗତ୍‌ ଏବଂ ତା'ର ଅନୁଭବ 
ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ କମୈନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକର ରଚନା କରେ। “ ମୋ” ଅଧ୍ଯକ୍ଷତାରେ ପ୍ରକୃତି ଚରାଚର 
ଜଗତକୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ। ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତିର ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ଅବ୍ୟକ୍ତ | 


ହେତୁନାନେନ କୌନ୍ତେୟ ଜଗଦ୍‌ବିପରିବର୍ତତେ - ଆମ୍ବାର ଉପସ୍ଥିତିରେ ହି ପରିବର୍ଭନ ଓ ବିନାଶର 
ଲୟ ସହିତ ନାନାତ୍ଵରେ ପରିପୁର୍ଣ୍ର ଜଗତର ଏହି ନୃତ୍ୟ ଚାଲିଥାଏ । “ ଏହି କାରଣରୁ ସଂସାର ଚକ୍ତ ଘୂରୁଥାଏ। ” 
ଉପରୋକ୍ତ ବିଚାରର ଅନ୍ତିମ ନିଷ୍କର୍ଷ ଏହି କି ଆତ୍ଗା ସଦା ଅକର୍ତା ରହେ । ଆତ୍ନାର ସାନ୍ନିଧ୍ଯ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରକୃତି 
ଚେତନତା ପ୍ରାପ୍ତକରି ସୃଷ୍ଟି କରେ। ପ୍ରକୃତରେ ସତ୍ତା ଓ ଚେତନତା ଆତ୍ନାରୁ ଆସିଥାଏ। ଆଡ୍ନା ଓ ଅନାତ୍ନା, . 
ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଏହା ହି ସମ୍ବନ୍ଧ । 


ସ୍ତମ୍ଭ ଉପରେ ଅଧ୍ଯସ୍ତ ପ୍ରେତର ଦୃଷ୍ଟୀନ୍ତରେ, ସ୍ତମ୍ଭ ଓ ପ୍ରେତର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ବିଗ୍୍‌ର କରିବା ପରେ, ଜିଜ୍ଞାସୁ 
ସାଧକକୁ ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଧ୍ଵକ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ଜ୍ଞାତ ହୁଏ । 


ଯଦି ନିତ୍ୟମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତର ମୁଳସ୍ଵରୂପ, ତେବେ କେଉଁ କାରଣରୁ ସକଳ ଜୀବ ନିଜର 
ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିପାରୁ ନାହାନ୍ତି ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ଭୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଦେଉଛନ୍ତି - 


॥ ୫୯୫ || 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଅବଜାନନ୍ତି ମାଂ ମୁଢା ମାନୁଷୀଂ ତନୁମାଶ୍ରିତମ୍‌। 
ପରଂ ଭାବମଜାନନ୍ତୋ ମମ ଭୂତମହେଶ୍ବରମ୍‌ ॥ ୧୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅବଜାନନ୍ତି = ଅନାଦର କରନ୍ତି, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ମୂଢାଃ = ମୂଢମାନେ, ମାନୁଷୀମ୍‌ = 
ମନୁଷ୍ଯ, ତନୁମ୍‌ = ଶରୀର, ଆଶରିତମ୍‌ = ଆଶ୍ରୟ ନେଇ, ପରମ୍‌ = ପରମ, ଭାବମ୍‌ = ଭାବ, 
ଅଜାନନ୍ତଃ = ନ ଜାଣି, ମମ = ମୋର, ଭୂତମହେଶ୍ବରମ୍‌ = ଭୂତମାନଙ୍କର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ବର | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଭୂତମହେଶ୍ଵରଂ ମମ ପରଂଭାବ ଅଜାନନ୍ତଃ ମୂଢ଼ାଃ ମାନୁଷୀଂ ତନୁଂ ଆଶ୍ରିତଂ ମାଂ 
ଅବଜାନନ୍ତି ।୧ ୧। 


ଶ୍ଳଵୋକାର୍ଥ : ସମର ଜୂଚନ୍ଦୁଜିଳନ ମହାନ୍‌ କଣ ରୁ 6ମୋଜ ଯନମ ଭାବକୁ ନ ଲାଣି ନଳୁଷ ଶଳ୍ନଧାରୀ 
ନୁଜୀଂ ଲୋକମାନେ ମାନେ (ଯାନମାରୁଙୁ) ଅନାଦର କରଛି //€ €// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅବଜାନନ୍ତି ମାଂ ମୂଢା ମାନୁଷୀଂ ତନୁମାଶ୍ରିତମ୍‌ - ସପ୍ତମ ଅଧାୟରେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ପରା ଓ 
ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ବଣ୍ଟନା କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହା ଘୋଷଣା କରିଥୁଲେ କି ' ମୂଢ ଲୋକ ମୋର 
ଅବ୍ୟୟ ଓ ପରମ ଭାବକୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହି ଏବଂ ପରମାର୍ଥତଃ ଅବ୍ୟକ୍ତସ୍ବରୂପ ମୋତେ ବ୍ୟକ୍ତ ରୂପେ ମାନନ୍ତି ।” 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ନିଜକୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଆତ୍ନା କହି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୁନଃ ସେହି କଠୋର ଶବ୍ଦ ' ମୂଢ'କୁ ପ୍ରୟୋଗକରି 
ସେହି ଲୋକଙ୍କର ନିନ୍ଦା କରନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ତତ୍ତ୍ବକୁ ଛାଡି କେବଳ ରୂପକୁ ହି ଦେଖନ୍ତି ବା ନାମରୂପରେ 
ଆସକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି। “ମୋର ପରମ ସ୍ଵରୂପକୁ ନ ଜାଣି ମୂଢ ଲୋକମାନେ ମୋତେ କୌଣସି 
ଦେହବିଶେଷରେ ସ୍ତ୍ରିତ ବୋଲି ମାନନ୍ତି ।! 


ସଂସାର-ସାଗର ପରପାରିରେ ଥିବା ଅନନ୍ତ ତଟଭୂମିରେ ପଦାର୍ପଣ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତିମା ପୂଜା 
ସସୀମ ମନ-ବୁଛି ପାଇଁ ଏକ ସହଜ ଉପାୟ - ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି | ବର୍ତମାନ କରା ଯାଉଥବା ପ୍ରତିମା 
ପୂଜାର ଜନ୍ମଦାତା ହେଉଛନ୍ତି ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସଦେବ, ଯଦିଓ ବୈଦିକ ଯୁଗର ଆରମ୍ଭରେ ଏହି ବିଧୂର ମୌଳିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଫ୍କା ଦେଖାଯାଏ। ସେହି ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବ୍ୟକ୍ତି ରୂପ ଦ୍ଵାରା ଅବ୍ୟକ୍ତକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଉଥୁଲା। ବୈଦିକ 
ଯୁଗରେ ଯାଗ ଏବଂ ଯଜ୍ଞ ସମୟରେ ଅଗ୍ନିକୁ ପୂଜା କରାଯାଉଥ୍ଲା ଏବଂ ଉପାସନା ପାଇଁ ଗୁରୁ ରୂପେ ପୂଜ୍ୟ 
ରଷିମାନଙ୍କୁ ଦେବତା ବିଚାର କରାଯାଉଥ୍ଵଲା। 


* ଏହାଜ ଏଫ ଥର୍ଥ ବି 6ଳଯୀନେ- 6ମୋଣଚ ସମସ ମାନବ-ଅବରଜଣନ ଜିନିଯାକୁ ନ ଥିର/ ୧ମଣୟ ମୁକ୍‌ 
6ନୋଜ ଜକ ଜନ ଯରକ୍ଦନକୁ ସମ୍ମାନ ୦୧୫କ ଦେଘନିକି ସହି ଅନ୍ଯ ଦଳ ନୁଁ £ ଥଟେ ନ୍ଦାନା ଭୂରା ନୁଁ ବଇ / 


|॥ ୫୯୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


ବର୍ତମାନ ସମୟର ପ୍ରତିମା ପୂଜା ଏହାର ଏକ ସଂପ୍ରସାରଣ ଏହି ପୂଜାର ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର 
ବିସ୍କରଣ ହେଲେ ପରବର୍ତୀ ମାନବ ସମାଜରେ ନାନା ପ୍ରକାର ସମ୍ଭାବ୍ୟ ବିପଦ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇପାରେ | ଏହି 
ପ୍ରତିମା ପୂଜାର ଜନକ ମହଷି ବ୍ୟାସଦେବ ସ୍ବଷ୍ଟରୁପେ ଏହା ଦେଖପାରିଥୁଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଆଶଙ୍କା 
ସତ୍ୟରେ ହି ପରିଣତ ହେଲା। ତେଣୁ, ଭଚିତ ସମୟରେ ସେ ସାବଧାନତାର ସହିତ ଥବା ବିପଦ ଗୁଡ଼ିକର 
ସୂଚନା ଦେଇ ଭକ୍ତିମାର୍ଗର ପଥ୍ନକମାନଙ୍କୁ ସାବଧାନ କରାଇ ଦେଇଛନ୍ତି | 


ଏହି ଶ୍ଳୋକଟିକୁ ବିଶେଷ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ସାଧାରଣ ଦାର୍ଶନିକ ଅର୍ଥ ବିଶିଷ୍ଟ ଚମକ୍ଵାର ଶବ୍ଦ ଚୟନ କରି 
ଏପରି ସଜିତ କରାଯାଇଛି ଯେ ଉପରୋକ୍ତ ବିପଦ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାହା ଆମକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ସାବଧାନ କରାଇଦିଏ । 


ପରଂ ଭାବମଜାନନ୍ତୋ ମମ ଭୂତମହେଶ୍ଵରମ୍‌ - ପ୍ରତିମାକୁ ହି ଭଗବାନ୍‌ ମାନିବା ଅଥବା ଗୁରୁଙ୍କ 
ଶରୀରକୁ ଅନନ୍ତ ପରମାତ୍ମା ମାନିବା ସେହି ପ୍ରକାର ତୁଟି ଅଥବା ବିପରୀତ ଜ୍ଞାନ ହେବ, ଯେପରିକି ଘଟକୁ 
ସେଥରେ ନିହିତ ବସ୍ତୁ (ମୂଭିକା) ରୂପେ ମାନିନେବା। ମୁଭ୍ଭି ହେଉଛି ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଗୋଚର ସୁକ୍ଷ୍ମ ସତ୍ୟର 
ପ୍ରତୀକ ମାତ୍ର। କ୍ଷୁଧାତୃଷାରେ ପ୍ରପୀଡିତ ହୋଇ କେବଳ ଦୂଧ ବୋତଲ ଧରି ଖେଳିଲେ, ସେଥିରେ ଆମର 
କ୍ଷୁଧାତୃଷା ମେଣ୍ଟବ ନାହିଁ ଅଥବା ଶାରୀରିକ ବଳ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ନାହିଁ । ବାସ୍ତବରେ କ୍ଷୁଧାଉଁ ଅବସ୍ତାରେ ଥାଳି 
ଉପରେ ଚାମଟଚ୍‌ ପିଟିଲେ ସନ୍ତୋଷ ମିଳେ ନାହିଁ । ପ୍ରତୀକକୁ ଧେୟ ବୁଝିବାର ଅର୍ଥ - ସାଧନକୁ ସାଧ୍ଯ 
ମାନିନେବାର ଭୁଲ୍‌ କରିବା। ଏଭଳି ବିପରୀତ ଧାରଣାଗୁଡ଼ିକ ଧାମିକ କଠୋରତା ବା ଅସହିଷ୍ଣୁତାକୁ ଜନ୍ମ 
ଦିଏ, ଯାହାକି ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଶତ୍ରୁତା ଏବଂ ଭର୍ଷାର ମଞ୍ଜ ବପନ କରେ। ଏହି ବୀଜଗୁଡ଼ିକରୁ 
ସମୟ ଆସିଲେ କେବଳ ବିପରଭି ତଥା ବିନାଶ ରୂପୀ ଫସଲ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏ ସବୁକିଛି ବିଭିନ୍ନ 
ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କର ନିଜ ନିଜର ପାଷାଣ ଦେବତା, କାଷ୍ଠ ଦେବତା ଏବଂ ପିତଳର ତିଆରି ଭଗବାନ୍‌ 
ହୋଇଥାନ୍ତି । ଖଦୀରେ ତିଆରି ତ୍ରିରଙ୍ଗ ପତାକା ରାଷ୍ଟରୀୟଧ୍ଵଜା ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ତାହା ରାଷ୍ଟ୍ର ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ 
ଯେତେବେଳେ ଧ୍ଵଜାରୋହଣ କରାଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଆମେ ଯେଉଁ ମୁଣ୍ଡ ନୁଆଇ ପ୍ରଣାମ କରୁ ବା 
ସମ୍ମାନ ଦେଉ, ତାହା ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରତି ଆମର ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜଳି ମାତ୍ର । ସେହି ପତାକା ଆମ ରାଷ୍ଟ୍ରର ପ୍ରତୀକାତ୍ଳକ ସଂସ୍କୃତି 
ଓ ମହତ୍ବାକାଂକ୍ଷାଗୁଡ଼ିକୁ ସୂଚିତ କରେ । 


ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଧ୍ୟାନରେ ରଖ ଶ୍ଳୋକକୁ ଅଧ୍ଯୟନ କରିବା ପରେ ତା'ର ଅର୍ଥ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । 
ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି କି “ ସାଧାରଣ ଭଲ୍ତଜନ ମୋତେ ଭୁତମାତ୍ରର ମହେଶ୍ଵର ରୂପେ ଜାଣନ୍ତି ନାହି ଏବଂ 
ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀର ଧାରଣ କରିବା ଯୋଗୁଁ ମୋର ଅନାଦର କରନ୍ତି। 


କାହିକି ସେହି ମୂଢ ଲୋକମାନେ ଆତ୍ନାର ସମ୍ୟକ୍‌ ପରିଚୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ ହୁଅନ୍ତି ? 


|॥ ୫୯୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨, ୧୩ / ଅଧ୍ାୟ ୯ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ମୋଘାଶା ମୋଘକର୍ମାଣୋ ମୋଘଞ୍ଞାନା ବିଚେତସଃ | 
ରାକ୍ଷସୀମାସୁରୀଂ ଟୈବ ପ୍ରକୃତିଂ ମୋହିନୀଂ ଶ୍ରିତାଃ ॥୧୨॥ 
ମହାତ୍ନାନସ୍ତୁ ମାଂ ପାର୍ଥ ଦୈବୀଂ ପ୍ରକୃତିମାଶ୍ରିତାଃ । 
ଭଜନ୍ତ୍ୟନନ୍ୟମନସୋ ଜ୍ଞାତ୍ଵା ଭୂତାଦିମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥୧୩॥ 


: ମୋଘାଶା = ବୃଥା ଆଶା, ମୋଘକର୍ମାଣଃ = ବୃଥା କର୍ମ, ମୋଘଜ୍ଞାନାଃ = ବୃଥା ଜ୍ଞାନ, 


ବିଚେତସଃ = ବିଚାରବିହୀନ, ରାକ୍ଷସୀମ୍‌ = ରାକ୍ଷସ, ଆସୁରୀମ୍‌ = ଅସୁର, ଚ = ଏବଂ, ଏବ 
= ନିଶ୍ଚତ ଭାବରେ, ପରକୃତିମ୍‌ = ସ୍ଭାବ, ମୋହିନୀମ୍‌ = ମୋହିତ କରୁଥିବା, ଶିତାଃ = 
ଆଶରତ ରହନି | ||୧୨॥ 


ମହାମ଼ାନଃ = ମହାମ୍‌| ପୁରୁଷ, ତୁ = କିନ୍ତୁନ ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ଦୈବୀମ୍‌ 
= ଦୈବୀ, ପ୍ରକୃତିମ୍‌ = ସ୍ବଭାବ, ଆଶ୍ରିତାଃ - ଆଶ୍ରୟ କରି, ଭଜନ୍ତି = ଭଜନ କରନ୍ତି, 
ଅନନ୍ୟମନସଃ = ଅନନ୍ୟ ମନ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ, ଜ୍ଞାତ୍‌ା = ଜାଣି, ଭୂତାଦିମ୍‌ = ଭୂତମାନଙ୍କର 
ଆଦି କାରଣ, ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବ୍ୟୟ | ॥୧୩॥ 


: ରାକ୍ଷସୀଂ ଚ ଆସୁରୀଂ ଏବ ମୋହିନୀଂ ପ୍ରକୃତିଂ ଶ୍ରିତାଃ ( ଅତଏବ) ମୋଘାଶାଃ ମୋଘକର୍ମାଣଃ 


ମୋଘଜ୍ଞାନାଃ ବିଚେତସଃ ( ମାଂ ଅବଜାନନ୍ତି) ।୧ ୨। 


ହେ ପାର୍ଥ! ଦୈବୀଂ ପ୍ରକୃତିଂ ଆଶ୍ରିତାଃ ମହାତ୍ମାନଃ ତୁ ମାଂ ଭୂତାଦିଂ ଅବ୍ଯୟଂ ଜ୍ଞାତ୍ଵା 
ଅନନ୍ୟଚେତସଃ ଭଜନ୍ତି ।୧୩। 


ଚଗଥ/ ଥାଶା, ଚୂଥ/ କନ © ବୃଥ/ #ନନୁଛଳ ଥବିଚାନ/6ନଲୋକ ଲାନ୍ଧସ 6 ଥସୁନଜନ 6ମୋହ9 
ନୁଜ/ବନ ଥାଶିନ ଜହି //¢ ୨/ 


6ହ ଯାର୍ଥ / କିନ୍ତୁ 6ଜିବ/ 9ଳୁଜିନ ଆଣିଚ ମହଳୁଳନ ମୀ ସନସ ଜୁଜରୁନିଳନ ମୁଳଳାନଣ 
¿ ଥବୟମୃରୁଫଘ ଲଣି ଥନନ୍ୟମନନେ ନୁକ୍ତ ୦ଯୋଳ ମୀନ ଜଳନ କନନ୍ତ ୯୨୮୮ 


କୌଣସି ତର୍କକୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରାୟ ଦୁଇଟି ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ 


ତଥ୍ୟକୁ ଗୋଟିଏ ସ୍କୁଳରେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ସମୟରେ ବତାଇବା ପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ; ଯାହାଦ୍ଵାରା ଗୋଟିଏ 
ଅନ୍ୟଟିର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ରହି ଉଭୟର ଜ୍ଞାନ ହୋଇପାରିବ । ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ସେହି ମୋହଗ୍ରସ୍ତ 
ଲୋକଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କର ନିମ୍ନ ସ୍ତରର ପ୍ରକୃତିଗୁଡ଼ିକୁ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି । 


॥ ୫୯୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୧୨, ୧୩ 


ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ସେହି ମହାତ୍ତାମାନଙ୍କର ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି, ଯେଉ ମାନେ ସମସ୍ତ 
ଦିବ୍ୟଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ମୋଘାଶା ମୋଘକର୍ମାଣୋ ମୋଘଜ୍ଞାନା ବିଚେତସଃ - ବ୍ୟର୍ଥ ଆଶାଗୁଡ଼ିକରେ ମୋହିତ ହୋଇ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବ୍ୟର୍ଥ ନିକୃଷ୍ଟ ଚେଷ୍ଟାଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା କ୍ଳାନ୍ତ ହେଉଥିବା ମୂଢ ଲୋକମାନେ 
ବିଚାର କରିବାରେ ସର୍ବଦା ବିଚଳିତ ହୋଇଯାନ୍ତି। ଏଭଳି ଲୋକ ଜଗତ ଆଡକୁ ଦେଖୁବାର ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟିକୁ 
ହରାଇ ତାଙ୍କର କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ' ଦ୍ଵାରା ରାକ୍ଷସ-ପ୍ରବୂତ୍ତି ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଯାନ୍ତିଂ । ସବୁବେଳେ ତାଙ୍କର କାମୁକ ଓ 
ଆସୁରୀ ସ୍ଵଭାବକୁ ହି ପ୍ରଦର୍ଶିତ କରନ୍ତି। ରାବଣର ପରମ୍ପରାରେ ଏହି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ ରାକ୍ଷସ ଓ 
ଅସୁର କୁହାଯାଇଛି । 


ଭୌତିକ ଲାଭ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସୁଖରେ ଏହିପରି ଭାବରେ ମହି ରହି ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ମହତ୍‌ 
ପ୍ରେରଣା ହରାଇ ମାନବ ସଭ୍ୟତା ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି, ସେଥିରେ ଧନ ଜୀବନର ପବିତ୍ରତା ନ ଥାଏ ଏବଂ ଅସ୍ତ୍ରାୟୀ 
ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପଦାର୍ପଣ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ଅତୀବ ନିକୃଷ୍ଟ ଉପାୟ ଅବଲମ୍ବନ କରିଥାନ୍ତି । ଏପରି ଲୋକ 
ଶାସକ ହେଲେ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଏବଂ ଜଗତର ସ୍ଵଭାବ କ'ଣ ହେବ, ସେ କଥା ବୁଝିବା ପାଇଁ କୌଣସି 
କଳ୍ପନା ଶକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। ଏପରି ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଅନୁସରଣ କଲେ ଯୁଦ୍ଧ ଏବଂ ମହାମାରୀ, 
ଅପରାଧ ଏବଂ ରୋଗ, ଧନ ଏବଂ ସୁଯୋଗର ଅସମତା, ସଂକ୍ଷେପରେ କେବଳ ବିଷୟାସକ୍ତ (ଜଡ 
ବାଦୀ) ଲୋକଙ୍କର ହି ପାଳନ ପୋଷଣ କରାଯିବ । 


କାମନା ହେଉଛି ଏହି ପତନର କାରଣ। ଆତ୍ମବିକାଶ ବିଦ୍ୟାର ଅଭାବରେ ଏପରି ସ୍ଥୁଳ, ବିପଜ୍ଜନକ 
କାମନା ପୋଷଣ କରାଯାଇଥାଏ। ବୁଦ୍ଧି ସ୍ତରରେ ଥୁବା କାମନା, ମନର ବିଚାରର ନିୟାମକ ଏବଂ ବାହ୍ୟ 
ଜଗତରେ ଏହା କର୍ମ ରୂପରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ। ତେଣୁ, ବୃଥା ଆଶା, ବିଫଳ ବିଚାର ସୃଷ୍ଟ କରି ବାହ୍ୟ 
ଜଗତରେ ଧ୍ଵଂସାମ୍ବକ କର୍ମ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ବର୍ତମାନ ସମୟରେ କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ ମନୁଷ୍ୟର ମନରେ ସେହି କର୍ମଜନିତ ବାସନା ଉପ୍ରନ୍ନ 
କରେ, ଯାହାର ଅନୁରୂପ ସେହି ମନୁଷ୍ୟର ଇଚ୍ଛା ଓ ବିଚ୍‌ର ହୋଇଥାଏ। ବୃଥା ଓ ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା 
ନକାରାତ୍ନକ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ବୃଦ୍ଧି ହୋଇ ମନ୍ଦବୁଦ୍ଧି ବ୍ୟଲ୍ତିର ବୁଦ୍ଧିକୁ ଅଧକ ସ୍ଥୁଳ କରିଦିଏ। ଜ୍ଞାନୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ମିଥ୍ୟା ଓ ଅଶୁଭତାରୂପୀ ଏହି ଖାଇରେ ରହୁଥିବା ମନୁଷ୍ୟ ଏକ ଦୈତ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ। 


ମହାତ୍ପାନସ୍ତୁ ମାଂ ପାର୍ଥ ଦୈବୀଂ ପ୍ରକୃତିମାଶ୍ରିତାଃ - ରାକ୍ଷସୀ ସଂସ୍କୃତିର ଏହି ଲୋକମାନଙ୍କ 
ବିପରୀତ ଦୈବୀ ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ ମହାତ୍ଳା ଅଟନ୍ତି । ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ଲୋକ ଆମକୁ ସୂଚିତ କରେ କି ଏହି ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ 


× ଏହି ଭ/ବଳ/ ରୀଜ/ ୭ମ ଥଷ/ୟ ¢ ୬ଶ 6ଵ୍ଳଳଜେ ସମାନଣୁଣନ ନାକ ବଣନ/ କଲ(ନାନଛି / 


॥ ୫୯୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଅନୁଭବ ଓ କର୍ମ କିପରି ହୋଇଥାଏ। ଏହି ଉଭୟଙ୍କ ପ୍ରଭେଦ ବିଗ୍ର କରି ଆତ୍ମୋନ୍କତିର ସାଧକମାନେ 
କର୍ମରେ ଉଚିତ୍‌ ଭାବନା ଓ ଜଗତକୁ ଦେଖୁବାର ଉଚିତ୍‌ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 


ଦୈବୀ ଗୁଣରେ ସମ୍ପନ୍ନ ମହାତ୍ନା ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ ମୋତେ ଅନନ୍ତ ଅମୂତସ୍ଵରୂପରେ ହି ସାକ୍ଷାକ୍ଵାର 
କରିବାକୁ ଚାହାଁନ୍ତି। ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି, “ ମୁଁ ହେଉଛି ଭୂତମାତ୍ରର ଆଦିକାରଣ |” ତେଣୁ ଯେଉଁ ଲୋକ 
ମାଟିକୁ ଜାଣନ୍ତି, ସେମାନେ ମାଟିରୁ ନିର୍ମିତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘଟଗୁଡ଼ିକରେ ବା ମାଟି ପାତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ସେହି 
ମାଟିକୁ କେବଳ ଦେଖନ୍ତି । ଏହିପରି ହେଉଛନ୍ତି ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ସେହି ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ସୁପୁତ୍ର, ଯେଉଁମାନେ 
କି ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମାକୁ ଏହି ଜଗତର ଆଦିକାରଣ ରୂପେ ଜାଣି ସମାଜର ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ନିଜ ସମାନ 
ଦେଖନ୍ତି ତଥା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆଦର କରନ୍ତି । ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵରେ ଏହିପରି ଅଧକ ମହାନ୍‌ ଓ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ସମାଜବାଦ 
କଦାପି ପଢାଯାଇ ନାହିଁ ଅଥବା ପ୍ରଚାରିତ ହୋଇ ନାହି। ଯଦି ବର୍ତମାନର ମନୁଷ୍ୟସମାଜ ଏହି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ସମାଜବାଦକୁ ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ, ଅଥବା ପସନ୍ଦ କରେ ନାହିଁ, ଯାହାକି ବିଶ୍ବର ସମସ୍ତ ବ୍ୟାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ତଥା 
କୁସଂସ୍କାର ପାଇଁ ଏକମାତ୍ର ରାମବାଣ ଞଷଧ, ତେବେ ତା'ର କାରଣ ଶ୍ଵୋକରେ ବର୍ଣିତ- “ ଲୋକମାନେ 
ଆସୁରୀ ଓ ରାକ୍ଷସୀ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭାବରେ ମୋହିତ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ” 


ମହାତ୍ମା ପୁରୁଷ ଅନନ୍ୟଭାବେ ମୋତେ ଭଜନ କରନ୍ତି - କିପରି ? 


ସତତଂ କୀର୍ତୟନ୍ତୋ ମାଂ ୟତନ୍ତ୍ଚ ଦୃଢ଼ବ୍ରତାଃ । 
ନମସ୍ୟନ୍ତଶ୍ଚ ମାଂ ଭକ୍ତ୍ୟା ନିତ୍ୟୟୁକ୍ତା ଉପାସତେ ॥ ୧୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସତତମ୍‌ = ସର୍ବଦା, କୀର୍ତୟନ୍ତଃ = କୀର୍ତନ କରିଥ ମହିମା ଗାନ କରିନ ମାଂ = ମୋତେ, 
ୟତନ୍ତଃ = ଯନ୍ଶୀଳ, ଚ = ଏବଂ, ଦୃଢବ୍ରତାଃ = ଦୃଢବ୍ରତ ବ୍ୟଲି, ନମସ୍ଯନ୍ତଃ = ନମସ୍କାର 
କରି, ଚ = ଏବଂ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଭକ୍ୟଯ୍ଯା = ଭଲିର ସହିତ, ନିତ୍ୟଯୁକ୍ାଃ = ନିତ୍ୟଯୁକ୍, 
ଉପାସତେ = ଉପାସନା କରନ୍ତି | 


ଅନ୍ବଧୟଃ :ଓ ସତତଂ କୀର୍ତୟନ୍ତଃ ଚ ଦୃଢ଼ବ୍ରତାଃ ୟତନ୍ତଃ ଚ ଭକ୍ତ୍ୟା ମାଂ ନମସ୍ୟନ୍ତଃ ନିତ୍ୟୟୁକ୍ତାଃ ( ସନ୍ତଃ) 
ମାଂ ଉପାସତେ ।୧ ୪ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସଚ 6ମୋଜ କାର୍ଜନ କରି, 9 0ଚୁଶୀଳ, ତୃଢବଚ କଛି ମୀ 9606 କଳି, ନିନ/ନୁଳ 
6 ହୋଳ ଜଲିଠୁବଳ 6ମୋଜ ଜପାସନ/ କଳଛି // ¿ ୪୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ମହାତ୍ମାମାନଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ବେଳେ “ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ ”ର ସଂକେତଞ୍ଚ 
କରାଯାଇଥିଲା। ବର୍ଭମାନ ଏଠାରେ ଆତ୍ମସଂଗଠନ ଏବଂ ଆତ୍ମବିକାଶର ଦୁଇଟି ଅନ୍ୟ ମୁଖ୍ୟ ମାର୍ଗ 
ନିର୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି - (କ) ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତ ଓ (ଖ) ଯଜ୍ଞ ଭାବନାରେ କରାଯାଉଥିବା ନିଷ୍କାମ କର୍ମ | 


॥ ୬୦୦ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୧୪ 


ସତତଂ କୀର୍ତୟନ୍ତୋ ମାଂ ୟତନ୍ତଶ୍ଚ ଦୃଢ଼ ବ୍ରତାଃ - “ସତତ ମୋର ମହିମା ( କୀଉଁନ) ଗାନ 
କରି” - ସାଧାରଣତଃ କୀରଉ୍ଭନ ନାମରେ ବିନା ସ୍ଵର ତାଳ, ଛନ୍ଦ, ଲୟରେ ବାଦ୍ୟ ସହିତ ସମାନ ଶବ୍ଦରେ 
ଲୋକମାନେ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରରେ ଗଳା ଫଟାଇ ଭଜନ କୀର୍ଭନ କରନ୍ତି । ଏହା କୀଉଁନର ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିକୃତ ରୂପ। 
କୀଉଁନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏହାଠାରୁ କେତେ ଅଧକ ପବିତ୍ର | ବାସ୍ତବରେ, ଶ୍ରଦ୍ଧା-ଭକ୍ତି ପୂର୍ବକ ନିଜର ଆଦର୍ଶ 
ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ପୂଜା କରିବା ଏବଂ ତାଙ୍କର ଯଶ-କୀଭି-ବଳକୁ ଗାୟନ କରିବା | ଯିଏ ବିକଶିତ ହୋଇ ତା'ର 
ଆଦର୍ଶକୁ ସମ୍ୟକ୍‌ ରୂପେ ବୁଝିପାରିଛି ତଥା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଗୌରବ ଗାନ କରିବାକୁ ଶିଖିଛି, କେବଳ ସେ ହଁ 
ଶାନ୍ତ ଚିତ୍ତରେ ଏଭଳି କ ମୌନ କୀର୍ଭନ କରିପାରିବ | ଅନେକ ଲୋକ ଦିନସାରା ବ୍ୟ ( ନିଷିଦ୍ଧ) କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ 
ବ୍ୟସ୍ତ ରହନ୍ତି ଏବଂ ରାତ୍ରିରେ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଏକ ତ୍ରିତ ହୋଇ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରରେ କିଛି ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଜନ 
କୀର୍ଭନ କରନ୍ତି। ତାଂପରେ ପୁନଃ ସେମାନେ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଏହି ଲୋକଙ୍କ କୀଉ୍ନ 
ଅପେକ୍ଷା ସାମାଜିକ କର୍ମକର୍ତାମାନଙ୍କର ସମାଜ ସେବା ଓ ଜ୍ଞାନୀର ହୃଦୟରେ ପ୍ରାଣୀମାତ୍ରଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରକଟିତ 
ପ୍ରେମ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଧୁକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ କୀଉଁନ ହୋଇପାରେ | 


“ ୟତନ୍ତଶ୍ଚ ଦୃଢବ୍ରତାଃ” (ଦୂଢନିଶ୍ଚୟ ସହକାରେ ଯନ୍ନକରି)- ଏହି ସରଳ ଏବଂ ସାମାନ୍ୟ ତର୍କସଂଗତ 
ତଥ୍ୟ ଉପରେ ଧ୍ୟାନ ଦିଆଯାଏ ନାହି । ଫଳତଃ ସାଧକଗଣ ନିଜ ହାତରେ ନିଜ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସଫଳତାର 
କବର ଖୋଳିଥାନ୍ତି । ଅଧ୍ଯକତର ଲୋକଙ୍କ ଧାରଣା ଥାଏ ଯେ, ସପ୍ତାହରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଦିନ କେବଳ 
ଶରୀର ଦ୍ଵାରା ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ପୂଜନ- ଅର୍ଚ୍ଚନ ବ୍ରତ- ଉପବାସ ଆଦି କରିବା ଫଳରେ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଦାୟିତ୍ବ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ। ସେମାନଙ୍କୁ ଏତିକି କରିବା ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଜଣାଯାଏ । ପୁନଃ ଅବଶିଷ୍ଟ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କର 
କାଳ୍ପନିକ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ସେମାନେ ଛାଡ଼ି ଦିଅନ୍ତି, ଯିଏ କି ସାଧନାର ଫଳ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ଦେବତାମାନେ 
ଏମାନଙ୍କୁ ପରିବେଷଣ କରିବେ, ଯାହାକୁ ଏମାନେ ଭୋଗ କରିପାରିବେ | ଏଭଳି ବିବେକହୀନ, ଅନ୍ଧ- 
ଶ୍ରଦ୍ଧାଯୁକ୍ତ ଧାରଣାର ଆମୋନ୍ନତି ବିଜ୍ଞାନ ସହିତ କିଜଞ୍ଚୁତ୍‌ ମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ । ବାସ୍ତବରେ ଧର୍ମ ହେଉଛି 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ବ୍ୟାବହାରିକ ପକ୍ଷ | 


ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ବର୍ତମାନ ଜୀବନ ଏବଂ ଆଚରଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଭୁଲ୍‌ ବିଗ୍ରଧାରା ଏବଂ ମୁଲ୍ୟାଙ୍କନରୁ 
ଦୂରେଇ ଯାଇ ଆତ୍ନୋନ୍ନଜତି ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ଚାହେଁ, ତେବେ ତା'ପାଇଁ ସତତ ଓ ସଜାଗ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ। ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ଜୀବନରେ ଯେଉଁ ଅସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅନୁଭବ କରେ ଏବଂ ତା'ର ମନରୂପୀ 
ବୀଣାରେ ଜୀବନର ପରିସ୍ତ୍ତିତିଗୁଡ଼ିକ ଯେଉଁ ବର୍ଜିତ ସ୍ଵରଗୁଡ଼ିକ ସ୍ପନ୍ଦିତ କରେ - ଏସବୁର କାରଣ, ତା'ର 
ଅନୁଭବର ଉପକରଣଟୁଡ଼ିକ ( ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ, ମନବୁଦ୍ଧି) ର ଅବ୍ୟବସ୍ଥା ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପୁନର୍ବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରିବା 
ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାବଧାନତା, ନିରନ୍ତର ଚେଷ୍ଟା ଓ ଦୃଢ ନିଶ୍ଚୟତାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି | 


ଏହିପରି ଆମ୍ମୋଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ବେଳେ ଶାରୀରିକ କାମନା ବାସନାଗୁଡ଼ିକୁ ଉଦ୍ଦୀପ୍ତ 
କରୁଥିବା ପ୍ରଲୋଭନ ସାଧକ ପାଖକୁ ଆସି ପ୍ରଲୋଭିତ କରି ତାକୁ “' ନିଷିଦ୍ଧ ଫଳ 'କୁ ଚାଖିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରିତ 


॥ ୬୦୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪ / ଅଧାୟ ୯ 


କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏଭଳି ପ୍ରବଳ ପ୍ରଲୋଭନଗୁଡ଼ିକର ଉପସ୍ଥିତିରେ ସାଧକକୁ ମିଥ୍ୟା ତ୍ୟାଗକରି ସତ୍ୟମାର୍ଗରେ 
ସ୍ତ୍ର ହୋଇ ଚାଲିବାକୁ ଦୃଢ ନିଶ୍ଚୟ ( ଦୃଢବ୍ରତାଃ) କରିବା ଉଚିତ୍‌।| 


ନମସ୍ୟନ୍ତଶ୍ଚ ମାଂ ଭକ୍ତ୍ୟା ନିତ୍ୟୟୁକ୍ତା ଉପାସତେ - ' ଭର ସହିତ ମୋତେ ନମସ୍କାର କରି” 
ଅଜାଣତରେ ହିନ୍ଦୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ଯେଉଁ କେତୋଟି ଛଶ୍ଵର ନିନ୍ଦା ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ, ମିଥ୍ଯା 
ନମସ୍କାର ହେଉଛି ଅନ୍ୟତମ । ଭଗବାନଙ୍କୁ ବା ଗୁରଜନଙ୍କୁ “ ନମସ୍କାର” କରିବା ପରି ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ଶବ୍ଦକୁ ଏପରି ଭୁଲ ଭାବରେ ବୁଝାଯାଇନାହି। ଆଜିକାଲି ନମସ୍କାର ଯେମିତି ଭାବରେ କରାଯାଏ, 
ମନେହୁଏ ଗୁରୁ ଚାଲୁଥ୍ଵବା ଅବସ୍ଥାରେ ତାଙ୍କର ଗୋଡ ଭିଡି ପକେଇ ଦେବା ପାଇଁ ଶିଷ୍ୟର ଦୂରଭିସନ୍ଧି 
ରହିଛି। 

ନମସ୍କାର ଏକ ଶାରୀରିକ କ୍ରି ୟା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଶରୀର ଇତ୍ୟାଦି ଜଡ 
ଉପାଧ୍ଵ ସହିତ ଥୁବା ତାଦାତ୍ମ୍ୟକୁ ସମର୍ପଣ କରିବା । ପ୍ରତୀକର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଭୁଲି ଯାଇ ଖାଲି କାର୍ଯ୍ୟଟିକୁ 
କରାଯାଉଛି । ଚଷୁ ବୁଣିଲେ ଧାନ କେବେ ବି ଫଳିବ ନାହି । 


ବିଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରେମ ହିଁ ବାସ୍ତବିକ ଭକ୍ତି। ପ୍ରେମିକ ପ୍ରେମିକା ଅଥବା ପ୍ରେମର ବିଷୟ ସହିତ ହୋଇଥୁବା 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ପ୍ରେମର ମାପଦଣ୍ଡ । ଭୂତମାତ୍ରର ଆଦିକାରଣ ଓ ଅବ୍ୟୟ ଆତଡ୍ନସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ବା ଆସକ୍ତିକୁ 
ଭକ୍ତି କୁହାଯାଏ । ଏହାର ସଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ଅନାତ୍କ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକରୁ ବୈରାଗ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାପରେ ହୋଇଥାଏ। 
ଅନାମ୍ମାରୁ ମନକୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବାର ସାଧନାକୁ ଏଠାରେ “ ମୋତେ ନମସ୍କାର କରି” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସୁଚିତ 
କରାଯାଇଛି । ଆମ୍ବସାକ୍ଷାକ୍ଵାରର ବିଧ୍ଵବତ୍‌ ସାଧନା ହେଉଛି କି, “ ସାଧକ ଏକାଗ୍ର ମନରେ ଆମ୍ବ ସ୍ଵରୂପକୁ 
ଚିନ୍ତନ କରି ପରିଶେଷରେ ସ୍ଵସ୍ଵରୂପାନୁଭୁତିରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ।' 


ଯେଉଁମାନେ ମୋ' ସହିତ ନିତ୍ଯଯୁଙ୍ତ ହୋଇ ମୋ'ର ଉପାସନା କରନ୍ତି'- ସେମାନେ ହି ମିଥ୍ଯା 
ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକରୁ ତାଙ୍କର ମନକୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ଆଡ଼୍ଚିନ୍ତନ ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ନସାକ୍ଷାକ୍କାର କରିପାରିବେ । 


ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ କର୍ମକାଣ୍ଡର ପୂଜା ଭଳି ପୁଷ୍ପ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ ଅଥବା ଚନ୍ଦନଚର୍ଚ୍ଚିତ କରାଯାଏ 
ନାହିଁ। ମନରେ ଆଡ୍ଲଚିନ୍ତନର ସଜାଗ ବୂଭ୍ତିପ୍ରବାହ ରଖ୍ନବା ହିଁ ପରମାତ୍ନାଙ୍କ ବାସ୍ତବିକ ପୂଜା । ଏହି ପୂଜା ଆମ 
ଅହଂକାରମୟ ଜୀବନର କଢ଼ିଗୁଡ଼ିକୁ ବିକଶିତ କରି ଭଶ୍ଵରରୂପୀ ଫୁଲକୁ ଫୁଟାଇ ପାରିବ ଏବଂ ତା'ର 
ପୁଣ୍ତିତାର ସୌରଭ ସର୍ବତ୍ର ପ୍ରବାହିତ ହୋଇପାରିବ । 


ଏ ଶ୍ଳୋକର ଶବ୍ଦମାନଙ୍କର ସାଧାରଣ ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କଲେ ମନେହେବ ଯେ ଏହା ଭକ୍ତି 
ଏବଂ କର୍ମ ସହିତ ଯୋଗ ସମୁଚ୍ଚୟର ଉପଦେଶ ଦିଏ। ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ଏହା 
ଜ୍ଞାନମାର୍ଗର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରେ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକଙ୍କ ପାଇଁ ଗୀତା ହେଉଛି ଏକ ବ୍ୟବହାରୋପଯୋଗୀ 


|॥ ୬୦୨॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୧୫ 


ଗ୍ରନ୍ଥ ହୋଇଥିବାରୁ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ଭାବରେ ସମସ୍ତ ବିଧ୍ଵର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । ତେଣୁ କର୍ମ, ଭକ୍ତି ଏବଂ 
ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ ମାଧ୍ୟମରେ ଏହା ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଵିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସମନ୍ବଵୟର ଉପଦେଶ 
ଦେଇଛି। 


ଅନ୍ୟମାନେ ଅନ୍ୟ ଉପାୟରେ ମୋତେ ଲାଭ କରନ୍ତି- 


ଜ୍ଞାନୟଜ୍ଞେନ ଚାପ୍ୟନ୍ୟେ ୟଜନ୍ତୋ ମାମୁପାସତେ | 
ଏକତ୍ସଵେନ ପୂଥକ୍ତ୍ଵେନ ବହୁଧା ବିଶ୍ଵତୋମୁଖମ୍‌ ॥୧୫॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ ଓ ଜ୍ଞାନୟଜ୍ଞେନ = ଜ୍ଞାନ ଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା, ଚ = ଏବଂ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ଅନ୍ୟେ = ଅନ୍ଯମାନେ, 
ୟଜନ୍ତଃ = ପୂଜାକରି, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଉପାସତେ = ଉପାସନା କରନ୍ତ, ଏକତ୍ଵେନ = 
ଏକତ୍ବ ଭାବରେ, ପୂଥକ୍ତ୍ବେନ = ପୂଥକ ଭାବରେ, ବହୁଧା = ବହୁତ ପ୍ରକାରରେ, 
ବିଶ୍ଵବତୋମୁଖମ୍‌ = ବିରାଟ ସ୍ଵରୂପ ।| 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅନ୍ୟେ ଏକତ୍ଵବେନ ଚ ପ୍ରୁଥକ୍‌ତ୍ଵେନ ବହୁଧା ବିଶ୍ବତୋମୁଖଂ ମାଂ ଜ୍ଞାନୟଜ୍ଞେନ ୟଚ୍ଚନ୍ତଃ 
ଉପାସତେ ।୧୫। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : କେନ୍ଦି 6ଳେଢ୍ଦି 6ମୋଃନେ ନ୍୮ନନ୍ଦନ୍ମ କୂନଃ ମୂଳନ କନ ଏକନୁକଦବନେ, 6କେଛି ହୂଥଳ 
ଜ/ବ6ଜ, 6ଳେନ୍ଦି ବନ୍ୁତ 9ଳାଳଣନେ 6ନାଜ ବିଲାଟ ମଜୁଘ (ବିଣୁନେ/ ନୁରମୃ)ଳୁ ଜମାସନ/ 
କଲଛ //€ #// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଦେବତାଙ୍କର ଆବାହନ ଏବଂ ତୁଷ୍ଟି ବିଧାନ ନିମିତ୍ତ ସମର୍ପିତ ଭାବରେ ପବିତ୍ର ଅଗ୍ନିକୁଣ୍ଡରେ 
କିଛି ଆହୁତି ପ୍ରଦାନ କରିବାର କ୍ରିୟାକୁ ଯଜ୍ଞ କୁହାଯାଏ | ଏହି କ୍ରିୟା ପଦ୍ଧତିରୁ ' ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ' ଶବ୍ଦ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଉଚିତ୍‌ ଜ୍ଞାନର ଆବାହନ ନିମିତା ଆମର ବିପରୀତ ଜ୍ଞାନକୁ ଉଚିତ 
ଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ନିଶିଖାରେ ସମୁଳେ ଆହୁତି ଦେବା। ଜ୍ଞାନର ଅଗ୍ନିଶିଖାରେ ଅଜ୍ଞାନର ବିନାଶକୁ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ 
କୁହାଯାଏ । ଯେପରିକି ଭୂଦାନ ଯଜ୍ଞ, ଶ୍ରମଦାନ ଯଜ୍ଞ ଆଦି | 


ଜ୍ଞାନୟଜ୍ଞେନ ଚାପ୍ୟନ୍ୟେ ୟଜନ୍ତୋ ମାମୁପାସତେ - ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞରେ କୌଣସି କର୍ମକାଣ୍ଡ ହୁଏ ନାହିଁ, 

ଏହି ଯଜ୍ଞରେ ଯଜମାନ ସାଧକର ଏକମାତ୍ର ଚେଷ୍ଟା ହୁଏ କି ଦୃଶ୍ୟମାନ ବିବିଧ ନାମ ରୂପଗୁଡ଼ିକରେ ଏକ 

ଅଖଣ୍ଡ ଅଦ୍ବିତୀୟ ଚେତନସତ୍ତା ଆତ୍ଲାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତକୁ ଦେଖ୍ଵବା ଓ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଆତ୍ନାରୁୂପେ ଅନୁଭବ କରିବା। 

ଏହି ସାଧନା ସେହି ସାଧକମାନେ କରିପାରିବେ, ଯେଉଁମାନେ ବେଦାନ୍ତର ଏହି ପ୍ରତିପାଦନକୁ ବୁଝିଛନ୍ତି କି 

ଅବ୍ୟୟ ଆତଡ୍ନା ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ ଏବଂ ତାଙ୍କର ସ୍ଵସ୍ଵରୁପରେ ଏହି ଦୃଶ୍ୟମାନ ବିବିଧତା ତଥା ବୈଚିତ୍ର୍ୟପୁର୍ଠ 
କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । 

॥ ୬୦୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟବସାୟିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ନିମିତ ଚକୋଲେଟ୍‌ର ଆକାର, ରଙ୍ଗ, ସ୍ଵାଦ, ମୁଲ୍ଯ 
ଇତ୍ୟାଦି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସବୁଗୁଡ଼ିକର ଗୋଟିଏ ନାମ ରଖାଯାଇଛି - “ ଚକୋଲେଟ” | ତେଣୁ ସବୁର 
ବାସ୍ତବିକ ଧର୍ମ ହେଉଛି - ' ମଧୁରତା' | ସେହି ମଧୁରତାକୁ ଚାହିଁଥିବା ପିଲାମାନେ ସବୁପକାରର ଚକୋଲେଟ୍‌କୁ 
ଆନନ୍ଦରେ ଖାଇଥାନ୍ତ। 


ଏହିପରି ଆତ୍ଲଞ୍ଞାନର ସାଧକ ସବୁ ନାମ ଓ ରୂପଗୁଡ଼ିକରେ, ସବୁ ପରିସ୍ଥିତି ଗୁଡ଼ିକରେ ଏକ 
ଆତ୍ନତତ୍ତ୍ଵର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଅବଲୋକନ କରେ, ନିରୀକ୍ଷଣ କରେ ଓ ଚିହ୍ଲନେ। ଯେଉଁ ଆଭୂଷଣଗୁଡ଼ିକରେ 
ହୀରାଖଚିତ ହୋଇଥାଏ, ହୀରା ବ୍ୟବସାୟୀ ପାଇଁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଆକର୍ଷଣର ବିନ୍ଦୁ ହୁଏ। ସେ ସେହି ହୀରାର 
ପ୍ରକାଶ ଅନୁସାରେ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ କରେ, ସେହି ଆଭୁଷଣଗୁଡ଼ିକର ଆକାର- ପ୍ରକାର ଦେଖ ନୁହେ | 


ନଦୀକୂଳରେ ବସି ଗୋପାଳ ବାଳକଟି ବଂଶୀ ମାଧ୍ଯମରେ ସଂଗୀତ ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଛି। ମହାର୍ଘ ଗାଲିଚା 
ଶୋଭିତ ବିଳାସପୂର୍ଣ୍ଣ ରାଜଦରବାରରେ ସର୍ବୋକୃଷ୍ଟ ଯନ୍ତ୍ର ମାଧ୍ୟମରେ ରାଜଗାୟକ ସଂଗୀତ ପରିବେଷଣ 
କରୁଛନ୍ତି। ସଂଗୀତ ରସିକ ପାଇଁ ଏ ଉଭୟ ପରିବେଶର ଭିନ୍ନତାର କିଛି ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ। 


ମଧୁର ସଂଗୀତର ମୁହ୍ଛନାରେ ଶାନ୍ତ, ଉଲ୍ଲସିତ ଆନନ୍ଦ ଅନ୍ବେଷଣ କରୁଥୁବା ସଂଗୀତପ୍ରେମୀ ପାଇଁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପକ୍ଷୀର କାକଳିରେ, ଗୋବର ପୋକର ଗୁଂଜନରେ, ବେଙ୍ଗର ରାବରେ, ପ୍ରବହମାନ ଝରଣାରେ, 
ସମୁଦ୍ରର ଗର୍ଜନରେ, ଏପରିକି ଶରତର ପତ୍ରହୀନ ଶାଖା ଦେଇ ବହି ଯାଉଥବା ମନ୍ଦ ପବନରେ ସଂଗୀତର 
ମଧୁର ମୁହ୍ଛନା ବିଦ୍ୟମାନ । 


ଆତ୍ନାନୁଭବୀ ବ୍ୟକ୍ତ ତା'ର ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପକୁ ସବୁପ୍ରକାରର କ୍ରିୟା, ବାଣୀ ଓ ବିଚାର ଗୁଡ଼ିକରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ଦେଖ ଜଗତରେ ବିଚରଣ କରେ।। ଯେଭଳି ସହସ୍ର ଦର୍ପଣ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ତ୍ରିତ ଗୋଟିଏ ଦୀପଜ୍ୟୋତିର କୋଟିଏ 
ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ଞଜ୍ଚାନୀ ଯେତେବେଳେ ଜଗତରେ ବିଚରଣ କରେ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ସର୍ବତ୍ର ତା'ର ଆତ୍ଲାକୁ ନୃତ୍ୟ କରୁଥିବାର ଦେଖେ । ଯିଏ କି ତା' ଉପରେ ବହୁ ପ୍ରକାର 
କଟାକ୍ଷ କଲା ଭଳି ତାକୁ ସର୍ବଦା ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ବର ଆନନ୍ଦରେ ହର୍ଷବିଭୋର କରିଥାଏ। 


ନୟନର ଦୀପ୍ତିରେ, ମିତ୍ରର ମନ୍ଦହାସ୍ୟ ଓ ଶତ୍ଦୃର କୃତ୍ରିମ ହାସ୍ୟରେ, ଭର୍ଷାପୁଣ୍ଚ୍ଣ କଠୋର ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକରେ 
ଏବଂ ପ୍ରେମପୂରିତ କୋମଳ ସ୍ଵରଗୁଡ଼ିକରେ, ଶୀତ ଓ ଉଷ୍ଣରେ, ଜୟ-ପରାଜୟରେ, ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ, 
ପଶୁ-ପକ୍ଷୀ, ବୃକ୍ଷ-ଲତା ତଥା ତରୁ-ତୃଣରେ, ପରିଶେଷରେ ଜଡ଼ ବସୁଗୁଡ଼ିକର ସଂଗରେ ସର୍ବତ୍ର ସେ 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ପରମାତ୍ନାଙ୍କ ମଙ୍ଗଳ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟକୁ ଦର୍ଶନ କରେ । ଏହାହିଁ ହେଉଛି - ' ଛଶ୍ଵର ଦର୍ଶନ”, ଯାହାର 
ଗୌରବ ବିଶ୍ଵର ସବୁ ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ଗାନ କରାଯାଇଛି ଅସଂଖ୍ୟ ନାମରୂପ ଗୁଡ଼ିକରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 


ଏ ୬୩୬୮ ୮୯୧୯ 


ମନ୍ଦହାସ୍ୟକୁ ଦେଖୁବା ଓ ଚିହ୍ନିବାର ଅଥ ହି ନିରନ୍ତର ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ଭାବନାରେ ବଞ୍ଚବା । 


॥ ୬୦୪॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୧୫ 


ସମସ୍ତ ରୂପଗୁଡ଼ିକରେ “ ତାଙ୍କର ' ପୂଜା କରିବା, ସମସ୍ତ ପରିସ୍ତିତିଗୁଡ଼ିକରେ “ ତାଙ୍କଂ ଧ୍ଧାନ 
କରିବା, ମନର ସବୁ ବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ‹ ତାଙ୍କୁ' ଅନୁଭବ କରିବା ହିଁ ଆତ୍ନାର ଅଖଣ୍ଡ ସ୍କରଣରେ 
ବଞ୍ଚୁବା। “ ଏଭଳି ମହାତ୍ଳା ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା ମୋର ଉପାସନା କରନ୍ତି | ” 


ଏକତ୍ଵେନ ପୂଥକ୍ତ୍ଵେନ ବହୁଧା ବିଶ୍ଵତୋମୁଖମ୍‌ - ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅବସ୍ଥାରେ ସର୍ବତ୍ର ଆତ୍ନଦର୍ଶନ 
ସାଧନା ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ପୂର୍ବକ ହେଉଥୁବା କାରଣରୁ ସେଥ୍ବରେ ସାଧକକୁ କଷ୍ଟ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଅନୁଭବ ହୋଇଥାଏ । 
କିନ୍ତୁ ଯେତିକି ଯେତିକି ସାଧକର ଅଧ୍ଷାତ୍ନ ଦୃଷ୍ଟି ବିକଶିତ ହେବାକୁ ଲାଗେ, ସେତିକି ଅଧ୍ଵକ ତା” ପାଇଁ 
ଏହି ସାଧନା ସରଳ ହୋଇଯାଏ। ସେ ଏକ ଆତ୍ନତତ୍ତ୍ଵରକୁ ଏହାର ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ବୈଭବର ଅସଂଖ୍ୟ 
ରୂପରେ ବିସ୍ତାରିତ ଦେଖେ | ଏହାହିଁ “ ବିଶ୍ବତୋ ମୁଖମ୍‌ ' ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବିରାଟ ସ୍ଵରୂପ | 


ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ବହୁବିଧ ଉପାଧ୍ର ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଲିପ୍ତ ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମାକୁ କେବଳ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବର 
ସେ ଏକଥା ଜାଣନ୍ତି ଯେ ବିଶ୍ଵର ନାନାବିଧ ଉପାଧ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ସେହି ଏକ ଆଡ୍ନା କ୍ରୀଡ଼ା କରୁଅଛି । ଆକାଶରେ 
ସ୍ଥିତ ସେହି ଏକ ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ ଚିହ୍ନିବା ପରେ ଯଦି ଆମେ ତା'ର ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରତିବିମ୍ବକୁ ଜଳ କିମ୍ବା ଦର୍ଘଣରେ 
ଦେଖୁ, ତେବେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସେହି ଏକ ରୂପ ପ୍ରତି ଭ୍ରମିତ ହେବା ନାହିଁ, ଅଥବା ଆମର ସେହି 
ଅଖଣ୍ଡ ଜ୍ଞାନ ଲୁପ୍ତ ହେବନାହିଁ। 


ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ମନର ଶାନ୍ତି ଓ ସମତାକୁ କେବଳ କୌଣସି ଏକାନ୍ତ ଶାନ୍ତ ସ୍ତ୍ରାନରେ ସ୍ରୁର 
ରଖପାରେ; ତେବେ ବେଦାନ୍ତ ଅନୁସାରେ, ତା'ର ଆଡ୍ାନୁଭବ କଦାପି ପୁର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି କୁହାଯିବ ନାହିଁ । ଯଦି 
କେବଳ ସମାଧ୍ଵ ସ୍ତ୍ରିତିର ବିରଳ ଶାନ୍ତ ସମାହିତ କ୍ଷଣରେ ହିଁ ତାକୁ ଆତ୍ନାନୁଭୂତି ହୁଏ, ତେବେ ସେ ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ 
ନୁହେ, ଯାହାକୁ ଉପନିଷଦ୍ର ରଷିମାନେ ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତି। ଏହା ହଠଯୋଗୀ ମାନଙ୍କର ମାର୍ଗ ହୋଇପାରେ | 
ଅନ୍ତର୍ବାହ୍ୟ ସର୍ବତ୍ର ଏକ ହିଁ ଆତ୍ନତତ୍ତ୍ଵକୁ ଦେଖୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବାସ୍ତବିକ ଜ୍ଞାନୀ। “ ଏକ ତତ୍ତ୍ଵ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ, କିନ୍ତୁ 
ତାକୁ କେହି ବ୍ଯାପ୍ତ କରିପାରେ ନାହିଁ '”- ଏଭଳି ଅନୁଭବୀ ମହାତ୍ନା ପାଇଁ କୌଣସି ବ୍ଯାପାରିକ କେନ୍ଦ୍ରର 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟସ୍ତ ଏବଂ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ବାତାବରଣ ଆତ୍ମଦର୍ଶନ ପାଇଁ ସେତିକି ଉପଯୁକ୍ତ ସ୍ଥୁଳ, ଯେତିକି ହିମାଳୟର 
ଉଚ୍ଚ ଘାଟିଗୁଡ଼ିକର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଶାନ୍ତ ଓ ଏକାନ୍ତ ଗୁମ୍ଫାଗୁଡ଼ିକ । ସେ ମହାତ୍କା ଚମ୍ମଚକ୍ଷୁ ଦ୍ଵାରା ନୁହେଁ, ବରଂ 


ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ ଦ୍ଵାରା ସର୍ବତ୍ର ଏକ ଅଖଣ୍ଡ ଅଦ୍ବିତୀୟ ଅନନ୍ତ ଆତ୍ଲାକୁ ଦର୍ଶନକରେ। 


ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଆତ୍ମାନୁଭବୀ ପୁରୁଷ ଆଖୁ ଖୋଲିବା ମାତ୍ରେ ନାମରୂପର ସମସ୍ତ ଜଗତ 
ଶୁନ୍ୟରେ ମିଳେଇ ଯିବ। ଆମମାନଙ୍କ ମନରେ ଏପରି ନିବୌଧ କଳ୍ପନା ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଛି । ପ୍ରାଚୀର 
ଉଭେଇ ଯିବ ଏବଂ ସାରା ଜଗତ ତାଙ୍କ ଚାରି ପାଖରେ ଘୁରି ଘୁରି ଶୂନ୍ୟ ହୋଇଯିବ। ଏହା ନିର୍ବୋଧ 
ଅଯୌକ୍ତିକ କଥା। ଦାୟିତ୍ଵ ସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଏପରି ଅର୍ଥହୀନ କଥା ପ୍ରଚାର କରନ୍ତି ଏବଂ ଏହା 
ସ୍ଵୀକାର କରୁଥୁବା ପଣ୍ଡିତ ବି ଅଛନ୍ତି । ଏହା ହି ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ପତନର ନୈରାଶ୍ୟଜନକ ପ୍ରମାଣ। 


|| ୬୦୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫ / ଅଧାୟ ୯ 


ମୋର ହାତ ଓ ପାଦଗୁଡ଼ିକରେ ମୁଁ ଏକ ସମାନ ବ୍ୟାପ୍ତ ରହେ। ମୁଁ ଜାଣେ କି ମୁଁ ସେସବୁରେ ଅଛି। 
କ'ଣ ଏହି ଜ୍ଞାନରୁ ମୋର ହାତପାଦ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ଯେଭଳି ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ପରେ କୁହୁଡ଼ି । ଯଦି କେହି 
ଏଭଳି କହେ, ତେବେ ଏହା ତା'ର ପାଗଳାମି ମାତ୍ର, କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେ । ଯେଭଳି ଏକ 
ସମୟରେ ମୁଁ ମୋର ଶରୀରକୁ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ ଅନୁଭବ କରୁଛି, ସେହିପରି ଆତ୍ଗଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷ ଜାଣେ ଯେ ତା'ର ଆତ୍ନା ହିଁ ଅନନ୍ତ ସାମ୍ରାଜ୍ୟରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵକୁ ବ୍ୟାପ୍ତ କରିଛି - ଏକ ରୂପରେ, 
ପୂଥକ୍‌ ରୂପରେ ଏବଂ ବିବିଧ ରୂପରେ।| 


ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରତିପାଦିତ ଦିବ୍ୟତ୍ବର ଦର୍ଶନ ଓ ଅନନ୍ତର ଅନୁଭବ ଅନ୍ତର୍ବାହ୍ୟ ଜୀବନରେ ହୁଏ । କୌଣସି 
ସଂଯୋଗବଶତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ଏହା କ୍ଷଣିକ ଅନୁଭବ ନୁହେଁ। ଏହା ଏଭଳି କୌଣସି କ୍ଷଣିକ ଅବସର ନୁହେଁ କି 
ଯାହାକୁ ଲଡ଼ୁ ବିତରଣ କରି ମନାଇବା ପରେ ସେହି ଅନୁଭବର ନିବୃତ୍ତି ହୋଇଯିବ । ଯେଭଳି ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଶିକ୍ଷାରେ ମନୁଷ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥ୍ବବା ଜ୍ଞାନ ସବୁକାଳ ଓ ପରିସ୍ତିତିଗୁଡ଼ିକରେ, ଏପରିକି ସ୍ବପ୍ନରେ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସହିତ ରହେ। ତା'ଠାରୁ କେତେଗୁଣରେ ଅଧ୍ବକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ, ଅଧ୍ଵକ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଏବଂ ଅଧକ ଦୃଢ଼ 
ଜ୍ଞାନୀର ଆତ୍ନାନୁଭବ । “ଆତ୍ନବିଦ୍‌ ଆତ୍ମା ହୋଇଯାଏ” । ବେଦାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିପାଦିତ ଏହି ସତ୍ୟର ପୁଷ୍ଟି 
ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ କରାଯାଇଛି କି “ ମୋର ବିରାଟ ସ୍ଵରୂପକୁ ସେ ଏକତ୍ଵ ଭାବରେ, ପୂଥକ ଭାବରେ ଏବଂ 
ଅନେକ ରୂପରେ ଉପାସନା କରେ' | 


ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଯେଉଁ ବିଗ୍୍‌ର କଲେ, ତାକୁ ଏଠାରେ ପ୍ରମାଣିତ କରାଯାଇଛି | ଏଥୁରେ 
କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ କି ଯେତେବେଳେ ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ମନ ପ୍ରଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ଏକ ଅଖଣ୍ଡ ଅଦ୍ବିତୀୟ ଆତ୍ନସ୍ଵରୁପ ଚୈତନ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ ହୁଏ। ମାଟିକୁ ଜାଣିଥିବା ଲୋକ ସମସ୍ତ ଘଟରେ 
ସହଜରେ ମାଟିକୁ ଚିହ୍ନି ପାରିବ। ଘଟର, ଆକାର, ପ୍ରକାର, ଏବଂ ରଙ୍ଗ ମାଟିକୁ ନଷ କରିପାରିବ ନାହି | 
ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟ ଉପରେ ଯେଉଁ ପ୍ରତୀକାତ୍ମକ ଓ ମିଥ୍ୟା ନାମରୂପ ଅଧ୍ଯସ୍ତ ହୋଇଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ଜ୍ଞାନୀର 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ସତ୍ୟକୁ କଦାପି ଆଚ୍ଛାଦିତ କରିପାରିବେ ନାହିଁ। ଏଠାରେ ‹“ ବିଶ୍ବତୋମୁଖ'ର ଅର୍ଥ ଯାହାର ମୁଖ 
ସର୍ବତ୍ର ଅଛି। କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଏହିକି ଆମ୍ମା ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଥିବାରୁ ସର୍ବଦା ଏବଂ ସର୍ବତ୍ର ଅନୁଭବଗମ୍ୟ | 


ମାଟିକୁ ଜାଣିଥିବା ଲୋକ ମାଟିଘଟର କେବଳ ଦକ୍ଷିଣ ପାଖର ତଳ ଅଂଶରେ ମାଟିକୁ . ଚିହ୍ନିପାରୁଛନ୍ତି 
ବୋଲି କହିବା ନିହାତି ଅସଂଯତ କଥା, ମାଟି ଘାଟରେ ସବେର୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ । ଯେଉଁଠି ମାଟି ନାହଁ, ସେଠି ଘଟ 
ମଧ୍ଯ ନାହି। ଆତ୍ମାଙ୍କର ଅଭାବରେ ସୃଷ୍ଟିର ବିବିଧତାର ପ୍ରତୀତି ବା ଦର୍ଶନ କଦାପି ସମ୍ଭବ ନୁହେ। 


ବିବିଧ ରୂପରେ, ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରରେ ଯଦି ପୁଜାର୍ଚ୍ଚା କରାଯାଥ, ତେବେ ତାହା ଏକ ପରମାଗ୍ବାଙ୍କର 
ପୂଜା କିପରି ହେବ ? 


॥ ୬୦୬॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୧୬ 


ଅହଂ କ୍ରତୁରହଂ ୟଜ୍ଞଃ ସ୍ଵଧାହମହମୌଷଧମ୍‌ । 
ୟା ହୁତମ୍‌ ॥୧୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : = ମୁଁ, କୁତୁଃ = କୁତୁ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ୟଜ୍ଞଃ = ଯଜ୍ଞ, ସ୍ଧା = ସ୍ଧା, ପିଣ୍ଡ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, 
ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ୭ଷଧମ୍‌ = 9ଷଧ, ମନ୍ତଃ = ମନ୍ତ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଏବ = ମଧ), 
ଆଜ୍ୟମ୍‌ = ଘିଅ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଅଗ୍ନିଃ = ଅଗି, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ହୁତମ୍‌ = ଆହୁତି | 

ଅନ୍ଵୟଃ : କ୍ରତୁଃ ଅହଂ ୟଜ୍ଞଃ ଅହଂ ସ୍ଵଧା ଅହଂ ୦ଷଧଂ ଅହଂ ମନ୍ତ୍ରଃ ଅହଂ ଆଜ୍ୟଂ ଅହଂ ଏବ, ଅଗ୍ନିଃଅହଂ 
ହୁତଂ ଅହଂ |୧୬। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ନୁଁ କତୁ, କ୍କ ସୂଧାକ ୩୫୪, ମନ୍ତ। ନିଅ, ଅକୁ ¢ ଥାନୁଠି ନଜାଯାକି ସଚୁଳିଛି। ଥର୍ଥାନ୍‌ 
ସଂଘୁର୍ଵ କନ୍ମଳର୍ନ ହେନଛି ନୁଁ /୧୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅହଂ କ୍ରତୁରହଂ ୟଜ୍ଞଃ ସ୍ଵଧାହମହମୌଷଧମ୍‌ - ଉକ୍ତ ବିଚାରକୁ ଏହା ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଏକ 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ଳୋକରେଂଂ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଛି । ହୋମ କ୍ରିୟା ତଥା ସେଥୁରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ବିବିଧ ସାମଗ୍ରୀଗୁଡ଼ିକର 
ରୂପକ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଆତ୍ମାର ସର୍ବରୂପତା ଏବଂ ସର୍ବାମ୍ବକତାକୁ ବୋଧ କରାଯାଇଛି । 
କର୍ମକାଣ୍ଡରେ ବର୍ଣ୍ଢିତ କର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ହିଁ ପୂଜାବିଧ୍‌ । ବେଦଗୁଡ଼ିକରେ ଉପଦିଷ୍ଟ ଯଜ୍ଞ କର୍ମକୁ ' କ୍ରତୁଂ ତଥା 
ସ୍ତିଗ୍ରଚ୍ଛଗୁଡ଼ିକରେ କଥ୍ବତ କର୍ମକୁ “ଯଜ୍ଞଂ କୁହାଯାଏ, ଯାହାର ଅନୁଷ୍ଠାନ ମହାଭାରତ କାଳରେ 
କରାଯାଉଥଲା । ପିତୃ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଦିଆଯାଉଥିବା ଅନ୍ନକୁ ' ସ୍ଵଧାଂ ଓ ଦେବତାଙ୍କୁ ଅପିତ ଆହୁତିକୁ “ ସ୍ବାହା” 
କୁହାଯାଏ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଉପଦେଶ ମାଧ୍ଯମରେ କହୁଛନ୍ତି କି ( ଉପରୋକ୍ତ ସମସ୍ତ 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ମୁଁ ଅଟେ” | 

ମନ୍ତ୍ରୋଁହମହମେବାଜ୍ୟମହମଗ୍ନିରହଂ ହୁତମ୍‌ - କେବଳ କର୍ମ-ବିଧ୍ ପରମାତ୍ମା ନୁହଁନ୍ତି, ବରଂ 
ସେଥୁରେ ବ୍ୟବହୃତ ଥିଷଧ, ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ରୂପେ ଅର୍ପିତ ଘୃତ, ଅଗିି, କର୍ମରେ ଉଚ୍ଚାରିତ ମନ୍ତ୍ର ଏବଂ 
ହୋମ କ୍ରିୟା - ଏସବୁ ବିବିଧ ରୂପରେ ଆତ୍ମାର ହି ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମାତ୍ର। ଯଦି ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣରୁ ଅନେକ ଆଭୂଷଣ ତିଆରି 
କରାଯାଏ, ତେବେ ସ୍ଵପ୍ଠ ନିଶ୍ଚିତ ଏହା କହିପାରିବ ଯେ ' ମୁଁ କୁଣ୍ଡଳ, ମୁଦି, କଙ୍କଣ, ହାର ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ ବା ସେସବୁରେ ମୁଁ ହି ଚମକୁଛି' | ସେହିପରି ଆତ୍ଲା ସବୁ ରୂପ, ଘଟଣା ଆଦିର ସାରତତ୍ତ୍ଵ 
ହୋଇଥିବା କାରଣରୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ କଥନ ଦାର୍ଶନିକ ବୁଦ୍ଧିରେ ସବୁ ପାଠକଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ ହେବ । 


* ଲଜ/ ଜଜୁର୍ଥ ଥୟ `? ୪୮ଜନମ 6ଣଖ୍ଳ୍ୋଳ 


॥ ୬୦୭ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭ / ଅଧାୟ ୯ 


ପୁନଣ୍ଚ- 
ପିତାହମସ୍ୟ ଜଗତୋ ମାତା ଧାତା ପିତାମହଃ । 
ବେଦ୍ୟଂ ପବିତ୍ରମୋଙ୍କାର ରକ୍‌ସାମ ୟଜୁରେବ ଚ ॥୧୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପିତା = ପିତା, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଅସ୍ଯ = ଏହାର, ଜଗତଃ = ଜଗତ, ମାତା = ମାତା, ଧାତା = 
ଧାତା, ପିତାମହଃ = ପିତାମହ, ବେଦ୍ଯମ୍‌ = ଜ୍ଞେୟ, ପବିତ୍ରମ୍‌ = ପବିତ୍ର, ଓକାରଃ = ଓଁ 
କାର, ରକ୍‌ = ରକ୍‌, ସାମ = ସାମ, ୟଜୁଃ = ୟଜୁ, ଏବ = ମଧ୍ଯ, ଚ = ଏବଂ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ଅହଂ ଅସ୍ୟ ଜଗତଃ ପିତା, ମାତା, ଧାତା, ପିତାମହଃ, ବେଦ୍ଯଂ, ପବିତ୍ରଂ, ଓକାରଃ, ରକ୍‌, 
ସାମ, ଯଜୁଃ ଏବ ଚ |୧୭। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ନୁଁ @ ଏହି ଜଗଚନ ଦିଜ/ ମାତ, ଧ/ତ/ (ଧରଣ, ପୋଷଣ କରା) ଏବଂ ଦିରାମହ/ ମୁଁ 
6ବଜ/ (ଲଣକାଳ ୋର୍ୟ) ବସୁ, ଯବିତ ଓଳାଜଳ, ଜଳଣେଦ, ସାମବେଦ ଏକଂ ୟଳୁର୍ଦ 
ନଖ / ୧ ୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପିତାହମସ୍ଯ ଜଗତୋ ମାତା ଧାତା ପିତାମହଃ - ଆତ୍ମା କୌଣସି ଅସ୍ପଷ୍ଟ, ଅଗୋଚର 
ତତ୍ତ୍ଵ ନୁହେଁ, ଯିଏକି ଭାବରହିତ, ସମ୍ବନ୍ଧରହିତ ଓ ଗୁଣରହିତ ହେବ | ଏହାକୁ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ 
କହନ୍ତି ଏହି ଆତ୍ଆା ଭଶ୍ଵର ରୂପେ ପରମ ପ୍ରେମସ୍ଵରୂପ” । ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ଜଗତ ସହିତ ତାଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକୁ 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି, ' ମୁଁ ଜଗତର ପିତା, ମାତା, ଧାତା ଓ ପିତାମହ | 


ଆତ୍ମାଙ୍କ ସ୍ବରୁପ ଏପରି ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ, ତାଙ୍କୁ ଜାଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବାର ଆବଶ୍ୟକ କ'ଣ ? 
ଜଗତରେ ଏପରି ଅନାଥ ବାଳକ ବାଳିକା ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କର ପିତାମାତାଙ୍କୁ କେବେହେଲେ 
ଦେଖୁ ମଧ୍ଯ ନାହାନ୍ତି। ସେମାନେ ସମ୍ଭବତଃ ଜାଣନ୍ତି ନାହି ଯେ କିଏ ତାଙ୍କର ଭରଣ-ପୋଷଣ କରୁଛି ଏବଂ 
ଶିକ୍ଷାର ଭାର ବହନ କରୁଛି କିନ୍ତୁ ତଥାପି ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ। ପିତା, ମାତା ଏବଂ ଧାତାଙ୍କୁ 
ନ ଜାଣିଥ୍ବଲେ ମଧ୍ଯ ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନଯାପନ କରିବାରେ କିଛି ବାଧା ନାହି। ତେବେ 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଜୀବନରେ ସବୁ କାରଣର କାରଣ ଓ ସବୁକିଛିର ଆଧାର ପରମସତ୍ୟକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ସାଧନା 
କରିବା କ'ଣ ଆବଶ୍ୟକ | 


ବେଦ୍ୟଂ ପବିତ୍ରମୋଙ୍କାର ରକ୍‌ସାମ ୟଜୁରେବ ଚ - ଏଠାରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଆଯାଇଛି କି 
“ଜାଣିବାର ଏକ ମାତ୍ର ଯୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁ ବେଦ୍ୟ ମୁଁ ( ଆତ୍ମା)୮' । ଏହି କଥନକୁ ସବୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ 
ବାରମ୍ବାର କୁହାଯାଇଛି ଯେ “ ଆମ୍ମା ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ, ଯାହାକୁ ଜାଣିବା ପରେ ଅନ୍ୟ ସବୁ କିଛି ଜ୍ଞାତ ହୋଇଯାଏ।” 


॥ ୬୦୮ | 


ଅଧ୍ଖାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୧୭ 


ଆତ୍ମବୋଧ ଦ୍ଵାରା ଅପୂଣ୍ଣ୍ରତା, ସଂସାରିକ ବନ୍ଧନ ଓ ଦୁଃଖ-ସନ୍ତାପଗୁଡ଼ିକର ଅନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଦେହଧାରୀ 
ଜୀବ ରୂପେ ବଞ୍ଚୁବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ନିଜର ଦୈବୀ ସାମର୍ଥ୍ୟରୁ ଅଲଗା ହୋଇ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିବା। 
ବାସ୍ତବରେ ଆମେ ସେହି ଦିବ୍ୟଶକ୍ତିର ଉତ୍ତରାଧ୍ଵକାରୀ। କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ଜୀବଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛୁ । 
ନିଜର ଏହି ପରମାନନ୍ଦସ୍ଵରୂପକୁ ସାକ୍ଷାକ୍ଵାର କରିବା ହି ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥ ହେବ, ଯାହାକି ଜୀବକୁ ପୂର୍ଣ୍ଠତଃ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିପାରେ। 


ସଂପୁଣ୍ଟ ବିଶ୍ଵର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ଆତ୍ମାକୁ ବେଦଗୁଡ଼ିକରେ “ଓକାର' ଦ୍ଵାରା ସୁଚିତ କରାଯାଇଛି । ଆମେ 
ଆମର ଜୀବନରେ ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ ତିନୋଟି ଅବସ୍ଥା ମାଧ୍ଯମରେ ଭୋଗକରୁ, ଯଥା- ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ଵପ୍ନ ଓ 


ସୁଷୁପ୍ତି। ଏହି ତିନି ଅବସ୍ଥାଗୁଡ଼ିକର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ଏବଂ ଜ୍ଞାତା ( ଅନୁଭବ କର୍ତା) ଏଥ୍ବରୁ ଅଲଗା ବା ଭିନ୍ନ ହେବା 
ଉଚିତ୍‌ । କାରଣ, ଜ୍ଞାତା, ଜ୍ଞେୟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକଠାରୁ ଓ ଅଧଷ୍ାନ, ଅଧସଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ | 


ଏହି ତିନି ଅବସ୍ଫାଗୁଡ଼ିକରୁ ଭିନ୍ନ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵକୁ, ଯିଏ ଏଗୁଡ଼ିକ ଧାରଣ କରି ରଖେ, ଉପନିଷଦ୍ର 
ରଷିମାନେ ତୁରୀୟ* ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚତୁର୍ଥ ଅବସ୍ଥା କହନ୍ତି | ଏହି ଗରି ଅବସ୍ଥାକୁ ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦରେ ବେଦଗୁଡ଼ିକରେ 
ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି, ତାହା ହେଉଛି “9” | “0” ହିଁ ଆତ୍ମା, ଯାହାକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଙ୍କ ରୂପେ ଭପାସନା 
କରିବାପାଇଁ ଶ୍ରୀମଦ ଭାଗବତ୍‌ରେ ଉପଦିଷ୍ଟ ହୋଇଛି । 


ଏହି ଓଁ ର ଅନ୍ୟନାମ ହେଉଛି - “ ପ୍ରଣବ” | ଏହାଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ ଆମ୍ମା ହିଁ ବେଦ୍ୟ ବସ୍ତୁ, ଯାହାକି 
ପରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟ ଅଟେ | ଯାହାକୁ କେବଳ ଅପରୋକ୍ଷ ରୂପେ ସାକ୍ଷାକ୍ଵାର ବା ଅନୁଭବ କରାଯାଇପାରେ । 
ତେଣୁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ' ମୁଁ ରକ୍ବେଦ, ସାମବେଦ ଓ ଯଜୁବୈଦଂ | 


ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା ଯେ ବେଦର ସଂକଳକ ଶ୍ରୀ ବ୍ୟାସଦେବ ଗୀତାରେ ପ୍ରଥମ ତିନିବେଦର 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ଯାନ୍ତ୍ରିକ ବିଦ୍ୟା ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଭୌତିକ ବିଜ୍ଞାନ ଥୁବା ଅର୍ଥବଣ ବେଦ ବିଷୟରେ ସେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରି ନାହାନ୍ତି । 


*ମୀଖୁଁଳ/ କାଜିଳ/, ମଳ ୭ ବ#// ଦଖକଂ 


॥ ୬୦୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ପୁନଶ୍ଚ- 
ଗତିର୍ଭତ୍ତା ପ୍ରଭୁଃ ସାକ୍ଷୀ ନିବାସଃ ଶରଣଂ ସୁହୃତ୍‌ | 
ପ୍ରଭବଃ ପ୍ରଲୟଃ ସ୍ଫାନଂ ନିଧାନଂ ବୀଜମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥ ୧୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଗତିଃ = ଗତି, ଲକ୍ଷ୍ୟ, ଭର୍ତା = ଭର୍ଭା, ଭରଣ- ପୋଷଣ କରିବାର ବ୍ୟକି, ପରଭୁଃ = ପ୍ରଭୁ, 
ସାକ୍ଷୀ = ସାକ୍ଷୀ, ନିବାସଃ = ନିବାସ, ଶରଣମ୍‌ = ଶରଣସ୍ୁନଳ, ସୁହୁତ୍‌ = ମିତ୍ର, ପଭବଃ = 
ଉତ୍ପଭ୍ତିର ସ୍ଥୁଳ, ପ୍ରଲୟଃ = ପ୍ରଳୟ, ସୁାନଂ = ସାନ, ଆଧାର; ନିଧାନମ୍‌ = ନିଧାନ, ଗନ୍ତାଘର, 
ବୀଜମ୍‌ = ବୀଜ, କାରଣ; ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବ୍ୟୟ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : (ଅହଂ ଅସ୍ୟ ଜଗତଃ) ଗତିଃ, ଭର୍ତା, ପ୍ରଭୁଃ ସାକ୍ଷୀ। ନିବାସଃ, ଶରଣଂ ସୁହୁତ୍‌, ପ୍ରଭବଃ, 
ପ୍ରଳୟଃ, ସ୍ରାନଂଂ ନିଧାନଂ ଅବ୍ୟୟଂ ବୀଜଂ (ଚ) |୧୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନୁଁ6ହଜଛି ଜଳି (ଲଶ), ଜଜଣ-6ଯୋଷଣକଲାର/ (ନର୍କ), ଯୁ (ସ/ 97), ସାନ, ନିକାସ, 
ଖଜଣୀସ୍କୂଳ, ନିତ, ଜହି, ହ଼ଳୟ, ହୁଁ/ନ (୮୪/୮୭), ନିଧନ ¢ ଥକ୍ୟ ଲଜଣ / ¿/”/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆତ୍ମସ୍ବରୂପର ଏଠାରେ ବିସ୍ତାରିତ ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। ଆମ୍ମା ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଦୃଶ୍ୟମାନ ନାନାବିଧ ଜଗତର ଅଧୂଷ୍ଠାନ, ଯାହାକି ଆମକୁ ଅଜ୍ଞାନ ଦଶାରେ ପ୍ରତୀତ ହେଉଅଛି । 
ବାସ୍ତବରେ ଏହି ଜଗତ ପରମ ସତ୍ୟ ଉପରେ ଆରୋପିତ । ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନେକ ସାଙ୍କେତିକ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ଯମରେ କରିଛନ୍ତି। ଏଭଳି ସାରଗର୍ଭକ 
ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ସମସ୍ତ ସାଧକକୁ ମନନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | 


ଗତିର୍ଭର୍ତା ପ୍ରଭୁଃ ସାକ୍ଷୀ ନିବାସଃ ଶରଣଂ ସୁହ୍ଦତ୍‌ - ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଗତି ( ଲକ୍ଷ୍ଯ) : ପୁର୍ଣ୍ରତ୍ବର 
ଅନୁଭବରେ ଆମର ସମସ୍ତ ଅଜ୍ଞାନ ନଷ୍ଟ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ଅହଂକାର ମଧ୍ଯ ବିନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ। କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ଅନାଦି କାଳରୁ ଆମର ଚାଲିଆସିଥୁବା ପରମ ଆନନ୍ଦର ଅନ୍ଵେଷଣ 
ମଧ୍ଯ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ରନ୍ଦୁ (ଦଉଡ଼ି) ଉପରେ ମିଥ୍ୟା ସର୍ପକୁ ଦେଖୁ ଭୟଭୀତ ହେଉଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ସାନ୍ତ୍ଵନା ଓ ସନ୍ତୋଷ ସେତେବେଳେ ମିଳେ, ଯେତେବେଳେ ରହୁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ସର୍ପଜନିତ ଭୟ ନିବୃତ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ। ଦୁଃଖପୁର୍ଣ୍ଚ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁବା ଏହି ଜଗତର ଅଧୂଧ୍ଠାନ, ଆତ୍ମା | ସେହି ଆତ୍ମାର ସାକ୍ଷାକ୍ବାର 
କରିବା ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସକଳ ବନ୍ଧନଗୁଡ଼ିକରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା। ସେହି ପରାମାର୍ଥ୍ରକ ଜ୍ଞାନକୁ ଏଠାରେ ଆତ୍ମା 
ରୂପେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି 


ମୁଁ ଭତ୍ତା (ପୋଷଣ କର୍ତା) : ଯେଭଳି ରାଜସ୍ତାନର ମରୁଭୂମିରେ ମରୀଚିକାର ମିଥ୍ୟାଜଳ ଜଣେ 
ତୃଷିତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର ହୁଏ ଏବଂ ତାଂର ଆଧାର ହେଉଛି ମରୁସ୍ରୁଳ । ସେହିପରି ଆତ୍ମା ସବୁ କିଛି 


॥ ୬୧୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୧୮ 


ଧାରଣ କରେ। ସତ୍ତାରୂପେ ସବୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୋଚର ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ । ସମସ୍ତ ପରିବର୍ତନଗୁଡ଼ିକୁ 
( ଅବସ୍ଥା ତ୍ରୟର) ଅନୁଭବ କରେ। ଏହା ଯୋଗୁଁ ଅନୁଭବର ଅଖଣ୍ଡ ଧାରାରୂପୀ ଜୀବନ ଆମକୁ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । 


ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରଭୁ ( ସ୍ଵାମୀ) : ଯଦି ଓ ସବୁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ, ଉପାଧ୍ଗୁଡ଼ିକ ମାଧମରେ ହୋଇଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵୟଂ ଜଡ଼ ହୋଇଥିବା ଯୋଗୁଁ ଆତ୍ମା ତାକୁ ଚେତନତା ପ୍ରଦାନ କରେ | ତେଣୁ ଆତ୍ନଚୈତନ୍ୟ 
ଅଭାବରେ ଜଡ଼ ଉପାଧ୍ରଗୁଡ଼ିକ କର୍ମକରିବାକୁ ଅସମର୍ଥ ହୋଇଥାନ୍ତି । ତେଣୁ ଆମ୍ମା ହି ଏମାନଙ୍କର ପ୍ରଭୁ ବା 
ସ୍ଵାମୀ । 


ମୁଁ ସାକ୍ଷୀ: ଯଦିଓ ଆତ୍ମା ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ହୋଇଥିବାରୁ ଜଡ଼ ଉପାଧ୍ଗୁଡ଼ିକୁ ଚେତନତା ପ୍ରଦାନ 
କରେ, ତଥାପି ସ୍ଵୟଂ ଆତ୍ମା ସଂସାରର ଆଭାସିକ ଓ ଭ୍ରାନ୍ତିଜନିତ ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖରେ ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଆତ୍ମା 
ସାକ୍ଷୀ ରୂପେ ରହେ । “ ସାକ୍ଷୀ' ତାକୁ କହନ୍ତି, “ଯିଏ କୌଣସି ଘଟଣାରେ ସଂପୁକ୍ତ ନ ହୋଇ ଘଟଣାକୁ 
ସମୀପରୁ ଦେଖେ। ' ବିନା କୌଣସି ରାଗ-ଦ୍ଵେଷରେ ସେ ସେହି ଘଟଣାକୁ ଦେଖିଥାଏ ( ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭକ୍ଷତେ 
ଇତି ସାକ୍ଷୀ) । ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାକୁ ସାକ୍ଷୀ କୁହାଯାଏ, କାରଣ ସେ ସ୍ଵତଃ ଅଲିପ୍ତ, ଅସଙ୍ଗ, ଅବିକାରୀ ରହି 
ବୁଵିର ବିଗ୍ର, ମନର କଳ୍ପନା, ଶରୀରର ବିଭିନ୍ନ ବିକାର ଏବଂ ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ଘଟୁଥିବା ଘଟଣାକୁ 
ପ୍ରକାଶିତ କରେ। 


ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କ ନିବାସ: ସକଳ ଚରାଚର ଜଗତର ନିବାସ ସ୍ତ୍ରାନ ଆତ୍ମା। ସଡ଼କ ପାର୍ଵ୍ଵରେ ଠିଆ 
ହୋଇଥିବା କୌଣସି ଏକ ସ୍ତମ୍ଭ ଉପରେ ଜଣେ ଯାତ୍ରୀ ବା ପଥିକ ଦାନ୍ତ ଦେଖାଉଥୁବା ଗୋଟିଏ ଭୂତ 
ଦେଖଲା। ଅନ୍ୟ କେତେକ ଲୋକ ସେହି ଭୂତକୁ ହସୁଥବା ଦେଖୁଲେ | ଅନ୍ୟମାନେ ସେହି ସ୍ଥାନରେ ନଗ୍ନ 
ବିକରାଳ ରୂପ ଧାରଣ କରି ଠିଆ ହୋଇଥିବା ଭୁତ ଦେଖଲେ, ଯାହାର ମୁହଁ ରକ୍ତରେ ଲତପତ ହୋଇଥଲା 
ଏବଂ ତା'ର ଆଖୁରୁ ଅଗ୍ନି ବାହାରୁ ଥଲା । ସେହିପରି ଆଉ କିଛି ଲୋକ ସେହି ଭୂତ ଶ୍ଵେତବସ୍ତ୍ର ପିନ୍ଧି ଥିବାର 
ଦେଖଲେ। ଗୋଟିଏ ସ୍ତମ୍ଭ ଉପରେ ସେହି ସମସ୍ତ ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିଜ ନିଜର ଭ୍ରମିତ କଳ୍ପନାଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରକ୍ଷେପଣ କରାଯାଇଥୁଲା। ତେଣୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କେବଳ ଭୂତରହିତ ସ୍ତମ୍ଭଟି ବିଭିନ୍ନ ଆକୃତି ଓ ବ୍ୟବହାର 
କରୁଥିବାର ଦେଖାଯାଉଥିଲା । ଏହି କାରଣରୁ ସେହି ସ୍ତମ୍ଭଟିକୁ ସେସବୁ ଭୂତମାନଙ୍କର ‹“ ନିବାସ ' କୁହାଯିବ | 
ସେହିପରି ଯେଉଁଠି ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଓ ମନକୁ, ବିବିଧତାପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତ ଆଭାସ ହୁଏ, ସେସବୁର ସୁରକ୍ଷା 
ଓ ଅସ୍ତିତ୍ବର “ ନିବାସ” ହେଉଛି ଆତ୍ମା | 


ମୁଁ ହେଉଛି ଶରଣମ୍‌ : ଶୋକ, ମୋହକୁ ଜନ୍ଦିଏ ଅଜ୍ଞାନ, ଯଦିଓ ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ଆନନ୍ଦ ବା ସୁଖ- 
ଶାନ୍ତିର ଜନକ । ମୋହଜନିତ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହି ସଂସାର ଦୁଃଖପୁର୍ଣ୍ଵ | ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ସଂସାର ସାଗରରେ ପର୍ବତାକାର 
ଉତ୍ତାଳ ତରଙ୍ଗମାଳାରୁ ଭ୍ରମିତ ଜୀବକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଜଗତର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ଆତ୍ମାଙ୍କର ବୋଧ ବା 


॥ ୬୧୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ଶାନ୍ତିର ଶରଣ ସ୍ଥୁଳ । ଥରେ ମାତ୍ର ଯଦି ଆତ୍ମା ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଦି ସହିତ ତାଦାମ୍ୟୁକରି 
ବ୍ୟଷ୍ଟି ଜୀବ ଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ କ୍ରୀଡା କରିବାକୁ ଯାଏ, ତେବେ ସେ ସାଗର ତଟର 
ସୁରକ୍ଷାରୁ ଦୂର ହୋଇ ତୋଫାନୀ ସମୁଦ୍ରରେ ଭ୍ରମିତ ବା ଦିଗହରା ହୋଇଯାଏ । ଜୀବର ଏହି ଜର୍ଜର ନାବକୁ 
ଯେତେବେଳେ ଉପରେ ଘେରି ରହିଥ୍ଵବା କଳା ବାଦଲ, ତଳେ ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ତରାଙ୍ଗାୟିତ ସାଗର, ଏବଂ 
ଗରିପାଖରେ ଭୟଙ୍କର ଗର୍ଜନ କରୁଥୁବା ତୋଫାନ ଭୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରେ, ସେତେବେଳେ ନାବିକ ପାଇଁ 
ଏକ ମାତ୍ର ଶରଣ ସ୍ଫ୍ରାନ ହେଉଛି ଆତ୍ମା ରୂପକ ଶାନ୍ତ ପୋତାଶ୍ରୟ । 


ଆତ୍ମାର ଉପରୋକ୍ତ ବଣ୍ଠନ ସତ୍ୟ ବିଷୟରେ ଏଭଳି ଧାରଣାକୁ ଜନ୍ମ ଦିଏ, ଯେପରିକି ସେହି ସତ୍ୟ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିଷ୍ଠୁର ଅଥବା ଏକ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଦେବତା କିମ୍ବା ଏକ ଅପ୍ରାପ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ତତ୍ବ। ଅଜୁନ ଭଳି ଭାବୁକ 
ସାଧକମାନଙ୍କର କୋମଳ ହୃଦୟରେ ଏହି ପ୍ରକାରର ଧାରଣାଗୁଡ଼ିକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେବା ଲାଗି ସେହି ସନାତନ 


ସତ୍ୟ, ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରିୟ ମିତ୍ର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ରୂପେ ସ୍ଵୟଂର ପରିଚୟ ଦେବାପାଇଁ ମାନବୋଚିତ, ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର 
ପ୍ରୟୋଗ କରୁଛନ୍ତି । 


ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କ ମିତ୍ର: ଅନନ୍ତ ପରମାତ୍ମା ପରିଛିନ୍ନ ଜୀବର ମିତ୍ର । ତାଙ୍କର ଏହି ମିତ୍ରତା ନମସ୍କାରରେ 
ସୀମିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାଙ୍କର ଆତୁରତା ନିଜ ମିତ୍ରର ସୁରକ୍ଷା ଓ କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରତ୍ୟୁପକାରକୁ 
ଅପେକ୍ଷା ନ କରି ମିତ୍ର ଉପରେ କୃପା କରୁଥ୍ବବା, ମିତ୍ରର ଉପକାର କରୁଥିବା ମନୁଷ୍ଯକୁ “ ସୁହୁତ୍‌' କୁହାଯାଏ | 


ପ୍ରଭବଃ ପ୍ରଲୟଃ ସ୍ଫାନଂ ନିଧାନଂ ବୀଜମବ୍ୟୟମ୍‌ - ମୁଁ ପ୍ରଭବ, ପ୍ରଳୟ, ସ୍ଥାନ ଓ ନିଧାନ: 
ଯେଭଳି ଆଭୂଷଣଗୁଡ଼ିକରେ ସୁବର୍ଣ୍ତ ଓ ଘଟଗୁଡ଼ିକରେ ମାଟି, ସେହିପରି ଆତ୍ମା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵରେ ବ୍ୟାପ୍ତ । 


ତେଣୁ ସବୁର ଉତପ୍ପତ୍ତ, ସ୍ପ୍ତ ଓ ଲୟ ସ୍ଥାନ ଆତ୍ମା ହ୍‌ଁ ହୋଇପାରିବେ । ଏହି କାରଣରୁ ତାଙ୍କୁ ଏଠାରେ 
“ ନିଧାନ” କୁହାଯାଇଛି, କାରଣ ସବୁ ନାମ, ରୂପ ଓ ଗୁଣ ତାଙ୍କଠାରେ ହି ନିହିତ ଅଛି। 


ମୁଁ ଅବ୍ୟୟ ବୀଜ : ସାମାନ୍ୟ ବୀଜ ଅଙ୍କୁରିତ ହୋଇ ଓ ବୃକ୍ଷକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇ ସ୍ଵତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 
କିନ୍ତୁ ଏହି ବୀଜ ସାମାନ୍ୟରୁ ସର୍ବଦା ଭିନ୍ନ। ଆତ୍ମା ନିଃସନ୍ଦେହ ଏହି ସଂସାର ବୃକ୍ଷର ବୀଜ, କିନ୍ତୁ ଏହି ବୃକ୍ଷର 
ଉତ୍ପଭିରେ ସ୍ଵୟଂ ଆତ୍ମା ପରିଣାମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ ଏହା ଅବ୍ୟୟ ସ୍ଵରୂପ। ଏଥିରେ କୌଣସି 
ବିକାର ଓ ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହି । ସାମାନ୍ୟ ଧାରଣା ଏହି ଯେ, ସନାତନ ସତ୍ୟ, ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇ ଏହି 
ଜଗତ ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଲା। ଏହା ମନୁଷ୍ୟର ତର୍କ ବୁଛି ପାଇଁ ଏକ କଳଙ୍କ ସଦୃଶ । ବେଦାନ୍ତ ଏଭଳି 
ଦୋଷପୁଣ୍ଣର ଅଯୌକ୍ତିକ ଧାରଣାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରେ । କିନ୍ତୁ ଦ୍ବୈତବାଦୀ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସମର୍ଥନ କରିଥାନ୍ତି । 
ଅନ୍ୟଥା ସେମାନଙ୍କର ତର୍କର ମହଲ ଶରତ ରତୁର ଆକାଶରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥ୍ବବା ମେଘମାଳାରେ ନିର୍ମିତ 
ଗନ୍ଧର୍ବ ନଗରୀ ପରି ଧରାଶାୟୀ ହୋଇ ଛିନ୍ନଭିନ୍ନ ହୋଇଯିବ । 


॥ ୬୧୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୧୯ 


ଯେଭଳି ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି, ଏହି ଶ୍ଳୋକ ସରଳ, କିନ୍ତୁ ସାରଗର୍ଭକ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକରେ ପୁର୍ଣ | ଏଥିରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦ ସାଧକର ମନନ ପାଇଁ ଛାୟାବୃଉ୍ତ ମାର୍ଗ ସଦୃଶ । ଏହି ମାର୍ଗରେ ଆନନ୍ଦପୂର୍ବକ ବୁଲିଚାଲି 
ସତ୍ୟର ଦ୍ଵାର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚୁ ହେବ। 


ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି - 
ତପାମ୍ୟହମହଂ ବର୍ଷଂ ନିଗହ୍ଣାମ୍ୟୁସ୍ପୃଜାମି ଚ | 
ଅମୂତଂ ଚୈବ ମୁତ୍ୟୁଶ୍ଚ ସଦସଚ୍ଚାହମର୍ଜୁନ ॥୧୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତପାମି = ଉତ୍ତାପ ଦିଏ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ବର୍ଷମ୍‌ = ବର୍ଷା, ନିଗୃହ୍ଣାମି = ନିଗ୍ରହ 
କରେ (ଧରିରଖେ), ଉସ୍ପଜାମି = ଉସ୍ସର୍ଚ୍ଚନ କରେ, (ବୃଷ୍ିିପାତ କରେ), ଚ = ଏବଂ, 
ଅମୂତମ୍‌ = ଅମୃତ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ମଧୟ ମୃତ୍ୟୁଃ = ମୃତ୍ୟୁ, ଚ = ଏବଂ, ସତ୍‌ = ସତ୍‌, 
ଅସତ୍‌ = ଅସତ୍‌, ଚ = ଏବଂ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ | 

ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ଅହଂ ତପାମି ଅହଂ ବର୍ଷଂ ନିଗ୍ଧହ୍ନାମି ଚ ଉତ୍ସ୍ଜାମି ଅମୃତଂ ଚ ମୃତ୍ୟୁ ଚ ସତ୍‌ ଚ 
ଅସତ୍‌ ଚ ଅହଂ ଏବ ।|୧ ୯| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଥଙ୍କୁଳ / ନୁଁ ନ (ଯୁର୍ନନୁଠଯ) ରାମ ଯଜଳଳ6ନେ, ମୁଁ ବର୍ଷାର ନିର © ଛହୁର୍ନ 
କଣରେ, ନୁଁ £ ଥମୁତ ଏକଂ ନୃତୁ ଚଥ/ ସଛ୍‌ 6 ଥସନ୍‌ / ¿ ୯/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ପରମାତ୍ମା କେବଳ ଦିବ୍ୟ କର୍ମରେ ଏବଂ ଉପାସନାର ଉପକରଣରେ ନିର୍ଯାସ ବା 
ସାରତତ୍ତ୍ଵ ନୁହନ୍ତି, ସେ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ୟମାନ ବସ୍ତୁ ଏବଂ ଘଟଣାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତତ୍ତ୍ଵ - ଏ 
ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦେବା ପାଇଁ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅବତାରଣା । 


ତପାମ୍ୟହମହଂ ବର୍ଷଂ ନିଗ୍ହ୍ଣାମ୍ୟୁସ୍ପୂଜାମି ଚ - ମୁଁ ହିଁ ଉତ୍ତାପ ପ୍ରଦାନ କରେ : ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଯଦି 
କହେ କି ସେ ହିଟରରେ ଉଷ୍ପତା, ବଲ୍ବରେ ପ୍ରକାଶ ଓ ଫ୍ରିଜ୍‌ରେ ଶୀତଳତା ପ୍ରଦାନ କରେ, ତେବେ ଏସବୁ 
ଉପକରଣ ଗୁଡ଼ିକରେ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ହିଁ ବିଭିନ୍ନ ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ସେହିପରି ଏକ ସତ୍‌- ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ନା, 
ଦୃଶ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ବସ୍ତୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ତାଦାତ୍କ୍ୟ କରି ସମସ୍ତ ଜଗତକୁ ଉଷ୍ପତା ବା ଉତ୍ତାପ ପ୍ରଦାନ 


କରିଥାଏ । 


ମୁଁ ବର୍ଷାର ନିଗ୍ରହ ଏବଂ ଉତ୍ସୂର୍ଜନ କରେ: ଏଭଳି ନୁହେଁ କି କେବଳ ଆଧୁନିକ ପାଣିପାଗ 
ବିଜ୍ଞାନର ବିଶେଷଜ୍ଞମାନେ ହଁ ଜଗତରେ ଜନଳନବାଯ୍ୁ ସ୍ତ୍ରିତିରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରଭାବକୁ ଜାଣିପାରିଛନ୍ତି । ପ୍ରାଚୀନ 
ରଷିଗଣଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ବ୍ୟବହାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପୂର୍ଣ ଜ୍ଞାନ ଥିଲା । ସେମାନେ ଜାଣିଥୁଲେ 


॥ ୬୧୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଯେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସ୍ମିତ ଜଳବାୟୁକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରେ, ଯାହାକି ଜଗତ ପାଇଁ କେବେ ବରଦାନ ଅଥବା କେବେ 
ଅଭିଶାପ ହୋଇ ଆସେ । ପୂଥବୀର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଅନୁଭବ-କ୍ଷେତ୍ରକୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ତଥା ପ୍ରଭାବିତ 
କରେ, କାରଣ, ସୂର୍ଯ୍ୟ ଜଳବାୟୁର ନିୟାମକ | ଯଦି ସୂର୍ଯ୍ୟର ଉଷ୍ପତାରେ କିଛି ମାତ୍ରା ବୃଦ୍ଧିପା, ତେବେ 
ବିଶ୍ଵର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବନସ୍ମତି ଏବଂ ପଶୁ ଜୀବନରେ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଯିବ । ସେହିପରି, ଯଦି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ 
ଉଷ୍ପତାରେ କିଛି ମାତ୍ରା କମ୍‌ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାହାଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ଭୟଙ୍କର ପରିବର୍ତନ ହେବ ବର୍ତମାନ 
ଜଗତର ରୂପ ସଂପୂଣ୍ଣ ବଦଳିଯିବ । ତତ୍କାଳ ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣ ମେରୁରୁ ମନୁଷ୍ୟ ଓ ଚରାଚର ଜୀବ ସମୂହ 
ପୂଥ୍ଵବୀର ମଧ୍ଯଭାଗ ବିଷୁବ ରେଖା ଆଡକୁ ଅଗ୍ରସର ହେବେ, ଯେଉଁଠି ଅତ୍ୟଧୂକ ଜନସଂଖ୍ୟାର ଚାପରେ ଓ 
ଖାଦ୍ୟର ଅଭାବରେ ଦୁଃଖ- ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବୃଦ୍ଧିପାଇବ । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ନିହିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟକୁ ସାଧକଙ୍କର ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରାଇବା ପାଇଁ ଏସବୁ କାଳ୍ପନିକ 
ସମ୍ଭାବନା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ଜ୍ଞାନଗର୍ବୀ ଆଧୁନିକ ମାନବ ଏହାକୁ କାବ୍ୟିକ କଳ୍ପନା ଭାବରେ ଉପେକ୍ଷା 
କରିପାରେ । ସାବଧାନତାର ସହିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବା କଥା ଯେ, ପ୍ରାଚୀନ ସାହିତ୍ୟର ରଷିମାନେ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ସତ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ କାବ୍ୟର ସହଜାତ ଭାଷା ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରୁଥିଲେ । ପୂଥିବୀର ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ଦେଶର ଲୋକମାନେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ପରି ପଦାର୍ଥ ବିଜ୍ଞାନନ ରସାୟନ ବିଜ୍ଞାନ, ୭ାଷଧ ଏବଂ ଗଣିତ ପରି 
ବିଶିଷ୍ଟ ବିଜ୍ଞାନକୁ ଛନ୍ଦୋବଦ୍ଧ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କରି ନାହାନ୍ତି । 


ଅମୃତଂ ଚୈବ ମୃତ୍ୟୁଶ୍ଚ ସଦସଚ୍ଚାହମର୍ଜୁନ - ମୁଁ ଅମୃତ ଓ ମୃତ୍ୟୁ : ମୃତ୍ୟୁର ଅର୍ଥ ଏକ ବିଶେଷ 
ପରିବର୍ଭନ । ଚୈତନ୍ୟ ବିନା ଏହି ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଜଗତର ସତ୍ତା ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ହେବ ନାହିଁ । 
ଅତଏବ, ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି, ' ମୁଁ ମୃତ୍ୟୁ, | ପୁନଃ ଏହି ପରିବର୍ଭନଗୁଡ଼ିକର ଯିଏ ପ୍ରକାଶକ ଆତ୍ନା, 
ତାହା ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ସେହି ଆତ୍ନା “ଅମୃତ” । ଆତ୍ମା ସ୍ଵତଃ ଅମୃତ ରହି ମୃତ୍ୟୁକୁ 
ପ୍ରକାଶିତ କରେ । 


ମୁଁ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌: କୌଣସି ବସୁ ' ଅଛି' ଓ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ' ନାହି, ଏହି ଉଭୟ ସତ୍‌ (ଅଛି) 
ଏବଂ ଅସତ୍‌ (ନାହି) ର ଏକ ଭାବସ୍ଵରୂପ ପ୍ରକାଶକ ରହିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । ତାହା ବିନା ଏହାକୁ ଅନୁଭବ 
କରିବା ଅସମ୍ଭବ । ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ଅଭାବକୁ ଜାଣିବା ଅଥବା ଅନୁଭବ କରିବା ଅସମ୍ଭବ । 


ଏହି ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଆଧ୍ୟାତ୍ଵିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଅତିରିକ୍ତ ଏହି ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦ- ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ର ସରଳ ଅର୍ଥ ମଧ୍ଯ 
ଅଛି । ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଗୋଚର, ସ୍ଥୁଳ ବ୍ୟକ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ “ ସତ୍‌' ତଥା ସୁକ୍ଷ୍ପ, ଅବ୍ୟକ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ “ ଅସତ୍‌' କୁହାଯାଏ । 
ବେଦାନ୍ତରେ ଏହି ଦୁଇଟି ଶିବ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣକୁ ମଧ୍ଯ ସୂଚିତ କରେ । ପ୍ରକାଶକ ଚୈତନ୍ୟ । ଆତ୍ା ବିନା 
ସତ୍‌ (ବାହ୍ଯ ବିଷୟ) ଏବଂ ଅସତ୍‌ (ମନର ବିଚାରବୃଭି) ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ | ଅତଏବ 


।॥ ୬୧୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୨୦ 


ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି, ଏହି ଉଭୟର ମୁଳ ସ୍ଵରୂପ ହେଉଛି ଆତ୍ନା । ଯେଭଳି ମାଟି ବିନା ଘଟଗୁଡ଼ିକର 
କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ବ ନ ଥାଏ, ସେହିପରି ମାଟି ଦାବୀ କରିପାରେ ଯେ “ ସବୁ ଆକାର, ରଙ୍ଗ ଓ ରୂପବିଶିଷ୍ଟ 
ଘଟଗୁଡ଼ିକ ହ ମୁଁ | 


ନ୍ପାନାଭ୍ୟାସ ବେଳେ ସାଧକଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ଶ୍ଳୋକ ସାରା ଜୀବନ ପ୍ରେରଣାଦାୟକ ହୋଇପାରେ । 
ଯେଉଁ ଅଜ୍ଞାନୀ ଲୋକ ସକାମ ଭାବନାରେ ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ପୁଜା କରନ୍ତି, ସେମାନେ ନିଜର ଇଷ୍ଟଫଳକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରନ୍ତି କିପରି ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


ତ୍ରୈବିଦ୍ୟା ମାଂ ସୋମପାଃ ପୂତପାପା 
ୟଜ୍ୈରିଷ୍ଟା ସ୍ଵର୍ଗତିଂ ପ୍ରାର୍ଥୟନ୍ତେ । 
ତେ ପୁଣ୍ୟମାସାଦ୍ୟ ସୁରେନ୍ଦ୍ରଲୋକମ୍‌ 
ଅଶ୍ଵନ୍ତି ଦିବ୍ୟାନ୍‌ଦିବି ଦେବଭୋଗାନ୍‌ ॥ ୨ ୦॥ 


ତ୍ରୈ ବିଦ୍ୟା = ତିନି ବେଦର ଜ୍ଞାତା, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ସୋମପାଃ = ସୋମ ପାନ କରୁଥିବା 
ଲୋକ, ପୁତପାପା = ପାପରୁ ପବିତ୍ର ହୋଇଥିବା ଲୋକ, ଯଜ୍ଞୈଃ = ଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା, ଇଷ୍ଟା = ପୁଜା 
କରି, ସ୍ବର୍ଗତିମ୍‌ = ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି, ପ୍ରାର୍ଥୟନ୍ତେ = ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି, ତେ = ସେମାନେ, ପୁଣ୍ଯମ୍‌ = 
ପୁଣ୍ୟ, ଆସାଦ୍ୟ = ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ, ସୁରେନ୍ଦ୍ରଲୋକମ୍‌ = ଇନ୍ଦ୍ରଲୋକ, ଅଶ୍ଵନ୍ତି = ଭୋଗ କରନ୍ତି, 
ଦିବ୍ୟାନ୍‌ = ଦିବ୍ୟ, ଦିବି = ସ୍ବର୍ଗରେ, ଦେବଭୋଗାନ୍‌ = ଦେବ ଭୋଗ | 

ତ୍ରୈବିଦ୍ୟାଃ ସୋମପାଃ ପୂତପାପାଃ ମାଂ ଯଜ୍ଞୈଃ ଇଷ୍ଟା ସ୍ଵର୍ଗତିଂ ପ୍ରାର୍ୟୟନ୍ତେ। ତେ ପୁଣ୍ୟଂ 


୬୬) ୫୧)୭୩ ୬୧୭ 


ସୁରେନ୍ଦ୍ର ଲୋକଂ ଆସାଦ୍ୟ ଦିବି ଦିବ୍ୟାନ୍‌ ଦେବଭୋଗାନ୍‌ ଅଶ୍ନଟ୍ତି । ୨ ୦। 


ଚିନି ଦେଜରୁଜିଳନ @/6ଚ/ (ବେଳ ସଳାନ"ଳର୍ନ କୁଥିକ/ ବ/ଭ) ସୋନଘଯାନନରୁ ଏବଂ 
ଠାକୁ ନବିନ ନୋକଥରା ଦ୍ଯଲି ଯକ୍ଷ ହୂ ମାନ ନପାସନା କଳି ସମର୍ନନ/@ ନିମଠଣନ୍ତ 
ଡାର୍ଥନ/ କଳଛି/ ସମାନେ ନାଳନ ହୂଣ୍ୟଙ୍କଳ ଭୂର/ ନଦଣଶଲଳକୁ ଠୀ କଳି ସୂରଳନେ 
ଜିବ / 6ଦବଜ/ମ/ନନଳ ଜର ବିଷମ ଜେରଳକଳଳେ //୨୦/ 


ଯେଉଁମାନେ ତିନି ବେଦଗୁଡ଼ିକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥିବେ ଏବଂ ଯିଏ 


ସ୍ବର୍ଗାଦି ଫଳ ପ୍ରାପକ ଯୋଗଯଜ୍ଞାଦିର ବିଧ୍ଵବି ଧାନ ଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ଜାଣିଥରିବେ, ଏଭଳି ଲୋକ ଯଦି ସକାମ 
ଭାବନାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରନ୍ତି ତେବେ ସେମାନେ- “ ସ୍ଵର୍ଗ ଲୋକକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରି ସେଠାରେ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । ' 


॥ ୬୧୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ସୋମ ନାମକ ଏକ ଲତା ଅଛି, ଯାହାର ଦୁଧୂଆରସ ଯଜ୍ଞ କର୍ମରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ ଏବଂ ଯଜ୍ଞ 
ସମାପ୍ତି ପରେ ଅଳ୍ପ ମାତ୍ରାରେ ତୀର୍ଥପାନ ସଦୃଶ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଏହିପରି “ ସୋମପାଃ” ଶବ୍ଦର 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯଜ୍ଞ କର୍ମର ସମାପ୍ତି ପରେ ପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରସାଦ ରୂପେ ଯାହା ପାନ କରାଯାଏ । ସକାମ ଭାବନାରେ 
କରାଯାଇଥିବା ଏହି ଯଜ୍ଞକର୍ମ ଅନ୍ୟ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରେ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି କି, “ ସ୍ବଗଁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ଜୀବ ପୁଣ୍ୟ ସମାପ୍ତ ହେଲାପରେ ପୁନଃ ମୃତ୍ୟୁ ଲୋକରେ ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି । ” 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ : 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ତେ ତଂ ଭୁକ୍ସା ସ୍ବର୍ଗଲୋକଂ ବିଶାଲଂ 

କ୍ଷୀଣେ ପୁଣ୍ୟେ ମର୍ତ୍ୟଲୋକଂ ବିଶନ୍ତି । 
ଏବଂ ତ୍ରୟୀଧର୍ମମନୁପ୍ରପନ୍ନା 

ଗତାଗତଂ କାମକାମା ଲଭନ୍ତେ ॥ ୨ ୧॥ 


: ତେ = ସେମାନେ, ତମ୍‌ = ତାହା, ଭୁଲ୍ଲ୍ା = ଭୋଗ କରି, ସ୍ବର୍ଗଲୋକମ୍‌ = ସ୍ବର୍ଗଲୋକ, 


ବିଶାଲମ୍‌ = ବିଶାଳ, କ୍ଷୀଣେ = କ୍ଷୀଣ ହେଲେ, ପୁଣ୍ୟେ = ପୁଣ୍ଯ (ରେ), ମର୍ତ୍ୟଲୋକମ୍‌ = 
ମୃତ୍ୟୁ ଲୋକ, ବିଶନ୍ତି - ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି, ଏବମ୍‌ = ଏହିପରି, ତ୍ରୟୀ ଧର୍ମମ୍‌ = ତିନି 
ବେଦରେ କୁହା ଯାଇଥୁବା ଧର୍ମ, ଅନୁପ୍ରପନ୍ନା - ଶରଣ ନେଇ, ଗତଆଗତମ୍‌ = ଗତାଗତ, 
କାମ କାମାଃ = ଭୋଗର କାମନା, ଲଭନତେ = ଲାଭ କରନ୍ି | 


ତେ, ତଂ ବିଶାଲଂ ସ୍ଵର୍ଗଲୋକଂ ଭୁକ୍ଟ୍ା ପୁଣ୍ୟେ କ୍ଷୀଣେ (ସତି) ମର୍ତ୍ୟଲୋକଂ ବିଶନ୍ତି; ତ୍ରୟୀଧର୍ମଂ 
ଅନୁପ୍ରପନ୍ନାଃ କାମକାମାଃ ଏବଂ ଗତାଗତଂ ଲଭନ୍ତେ ।୨ ୧। 

6 ସମାନ 6ସଂନି କିର୍ାଳ ମୁର୍ଜଳଲାକକୁ 6ଜୋଜକଳୈ ଦୁଣୀ 1 6ଲ/ଘ6ନଜ ମୂଚୁ/ଲ/କକୁ 
9୨ ହୁଅନି / ଏଠି ଠଳାର ଚିନି ବଦେଜନ ନିରଜେନ କନ୍ନରୁଢକ଼ିକୁ ଅଥଳୁଶନ କି ଓ 
6ଜ/ଜଳାମନ/ ଜହୁଥିବ/ ୬ଲ/କମାନେ ନରାଜ (ଆଜମନ-ତକବୁ/ନ)କୁ 9/9 ଛୁଅଳ //୨ €// 


ଏଭଳି ଅବିବେକୀ ସକାମୀ ଲୋକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଗବାନଙ୍କ ବିରକ୍ତ ତାଙ୍କର ବ୍ଯଗକ୍ତ 


ଶବ୍ଦରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁମେୟ କି ବେଦୋକ୍ତ କର୍ମ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରି, ଭୋଗ କାମନା ରଖୁଥୁବା ଲୋକମାନେ, 
ବାରମ୍ବାର ସ୍ଵର୍ଗକୁ ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ମର୍ତ୍ୟକୁ ଫେରନ୍ତି ।! 


କିନ୍ତୁ ନିଷ୍କାମୀ ଓ ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି- 


॥ ୬୧୬॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୨୨ 


ଅନନ୍ୟାଶ୍ଚିନ୍ତୟନ୍ତୋ ମାଂ ୟେ ଜନାଃ ପର୍ଯୁପାସତେ । 
ତେଷାଂ ନିତ୍ୟାଭିୟୁକ୍ତାନାଂ ୟୋଗକ୍ଷେମଂ ବହାମ୍ୟହମ୍‌ ॥୨୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅନନ୍ୟା = ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ, ଚିନ୍ତୟନ୍ତଃ = ଚିନ୍ତାକରି, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ୟେ = ଯେଉଁ, 
ଜନାଃ = ଲୋକମାନେ, ପର୍ଯୁପାସତେ = ଉପାସନା କରନ୍ତି, ତେଷାମ୍‌ = ସେମାନଙ୍କର, 
ନିତ୍ୟାଭିୟୁକ୍ତାନାମ୍‌ = ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତଙ୍କର,/ ୟୋଗ = ଅପ୍ରାପ୍ତକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଇବା, କ୍ଷେମମ୍‌ = 
ଯାହାକିଛି ପ୍ରାପ୍ତ ତାହାର ସଂରକ୍ଷଣ, ବହାମି = ବହନ କରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ୟେ ଜନାଃ ଅନନ୍ୟାଃ ଚିନ୍ତୟନ୍ତଃ ମାଂ ପର୍ଯୁପାସତେ, ତେଷାଂ ନିତ୍ୟାଭିୟୁକ୍ତାନାଂ ୟୋଗକ୍ଷେମଂ 
ଅହଂ ବହାମି ।୨୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥଳଳ/ ଜ/ବଣନ 6ମୋଜ ଚିନ୍ତନ କଳି ଦେହ ନଲଯମାନେ 6ମୋଜ ଛ ଜଯାସନ/ ଜନଳି, 62େଛି 
ନିନତହୁଇ୍ ଜଳ ନ୍ଦାନା ଠ଼ୀଣ ଳି ନାରନକ ଜନ ୮୫ ¿ ନଦୀର 9୨ କଣିଛନ୍ତି ଜାନ 
ସଂଜକ୍ଷଣନ ଜାନିନୁ ନୁଁ କବନ୍ଦନ କଜେ //୨ ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେମାନେ ଗୀତାର ପ୍ରାୟ ଅର୍ଵାଂଶ ଶୁଣିଅଛୁ। ଜୀବନ ଏବଂ ଏହାର 
ସମସ୍ୟା ଉପରେ ଭାବଗର୍ଭକ ଉପଦେଶର ଏହା ହେଉଛି ମଧ୍ଯବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକ । ମାନବଧର୍ମର ଏହି ବିଚିତ୍ର, 
ଅତୁଳନୀୟ ଗ୍ରନ୍ମ୍‌ ଜଗତ୍‌ ଏବଂ ଏହାର ସମସ୍ୟା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛି । ତେଣୁ ଇହଲୋକ ଏବଂ 
ପରଲୋକରେ ସଫଳତାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରିବା ପାଇଁ ଏହା ଆମକୁ ମାର୍ଗ ଦେଖାଇବା ଉଚିତ । 
ଜୀବନ କ'ଣ ଏବଂ କେଉଠାରୁ ଆସିଛି ବୋଲି କହିଲେ ବା ଅନନ୍ତ ଅନନ୍ୟାନୁଭୂତିର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
କଲେ ଧର୍ମର କାର୍ଯ୍ୟ ଶେଷ ହୋଇ ଯାଏ ନାହି । ଏକ ଚିରନ୍ତନ ଧର୍ମ ଜୀବନଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀ, ଜୀବନର 


ବାସ୍ତବିକତା ତଥା ଦୈନନ୍ଦିନ ସମସ୍ୟାକୁ ଦକ୍ଷତାର ସହ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାର ଆଭାସ ଦିଏ। 


ଏହି ଶ୍ଳୋକ ସେହି ରହସ୍ୟକୁ ଅନାବୃତ୍ତ କରେ, ଯାହାକୁ ଜାଣି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଓ ଭୌତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ 
ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ଖୁବ୍‌ ସଫଳତା ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । ଏଠାରେ ଧ୍ଧାନ ଦେବା ଯୋଗ୍ୟ କି, “ ଏହି ଶ୍ଳୋକକୁ 
ପ୍ରାୟତଃ ଗୀତାର ମଧ୍ଯବିନ୍ଦୁ ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ” ।” ଆମେ କ୍ରମଶଃ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଓ ଭୌତିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏହାର ଅଥ ବିଚାର କରିବା। 


× ଏହାକୁ ସନ୍ପୁର୍ଶ 'ର/ତାଜ ରୀଣଚିଳ ଳକେ୍ଦକିନୁ ' କଳିକ/ ଜରିଚ ନୁହ ଲଜଣ 6ମାଟ ୭୦ € 6ଷ୍ଳଳ ମଝରୁ 
ଏହ 6ଵ୍ଜୈଳଚିନ ସଂଖ" 7୨୬୦ / ଜଥାଳ ଏହି ଧାଜଣ/ ଯାଠକନ ମନ ଚଳି ହୋନନାନୟି ବ/ଳ୍ୟଳର 
ମାଳନକଠ/ୁ ଝୁଣୁ କଳ/ନକ/ 


॥ ୬୧୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଅନନ୍ୟାଶ୍ଚିନ୍ତୟନ୍ତୋ ମାଂ ୟେ ଜନାଃ ପର୍ଯ୍ୁପାସତେ - ଯେଉଁ ଲୋକ ଜାଣେ ଯେ ଏକମାତ୍ର ଆଡତ୍ନା 
ହିଁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵର ଅଧ୍ଵଷ୍ପାନ ଏବଂ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସତ୍ୟ ସେମାନେ ମୋତେ ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପରେ ଧ୍ୟାନ କରନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ କହୁଛନ୍ତି, ' ସେହି ନିତ୍ଯଯୁଲ୍ତ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଯୋଗ 
ଏବଂ କ୍ଷେମ ମୁଁ ବହନ କରେ ।” ଯୋଗର ଅର୍ଥ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ବକ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଶାନ୍ତି ଏବଂ କ୍ଷେମର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ଅଧ୍ଯାମ୍ବର ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ- ପରମାନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତି । ଏହି ଉଭୟ ଯୋଗ ଓ କ୍ଷେମକୁ ଭଗବାନ୍‌ ହି ପୂରଣ 
କରନ୍ତି । 


ଯଦି ଏହାକୁ ଆମେ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜଗତର ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ଦିନରାତି ପରିଶ୍ରମ କରୁଥିବା 
ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସଫଳତାର ରହସ୍ୟ ବତାଉଥୁବା ମନ୍ତ୍ର ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ତେବେ ଏହି ଶ୍ଳୋକ 
ସେହି ରହସ୍ୟକୁ ବତାଏ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ସଂସାରୀ ଲୋକ ଜୀବନର ପୁର୍ଣ୍ଣ ସଫଳତା ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି । ଯେକୌଣସି 
କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଧ୍ୟାନରେ ରଖି ତା'ର ସଂକଳ୍ପ ଶକ୍ତି ଉପଯୋଗ କରିବ, 
ତେବେ ସଫଳତା ନିଶ୍ଚିତ ମିଳିବ । କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ଏହି କି ସାଧାରଣ ଲୋକ ଏକ ସଂକଳ୍ପକୁ ନିରନ୍ତର ସ୍ଫୁର 
ରଖିପାରନ୍ତି ନାହି । ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସର୍ବଦା ପରିବର୍ତିତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ଦୂର ହେବାକୁ ଲାଗେ । ଏହି ସ୍ଥିତିରେ ସେମାନଙ୍କର ସଂକଳ୍ପ ଦୃଢ଼ କିପରି ରହିପାରିବ ? ଏଭଳି କ୍ଷଣନିଶ୍ଚୟୀ 
ଲୋକ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉନ୍ନତି କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 


ଆମର ଏହି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଯୁଗରେ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଦୁଃଖ ହେଉଛି, ଆମେ ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ଏବଂ 
ସୁବୋଧ ତଥ୍ୟକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିଦେଉ କି, ‹ ବିଚାର ଦ୍ବାରା ହି ନିର୍ମାଣ କାର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ ।” ସଂକଳଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ହଁ 
କର୍ମବଳ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଯେତେବେଳେ ଶକ୍ତିଦାୟକ ସ୍ରୋତ ଶ୍ଵାସରୁଦନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଅଥବା ଖଣ୍ଡିତ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ବାହ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟଗୁଡ଼ିକରେ କାର୍ଯ୍ୟାନ୍ୟୟନ ଶକ୍ତି କ୍ଷୀଣ ଓ ପ୍ରଭାବହୀନ ହୋଇଥାଏ । ସଫଳତା 
ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଛି- ‹ ମନୁଷ୍ୟର ଏକାଗ୍ରତାପୁର୍ବକ ନିଶ୍ଚିତ କରିଥିବା ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରତି ସତତ 


ପ୍ରେରଣା, ଉସ୍ସାହ ଏବଂ ସାମର୍ଥ୍ଯ ସହିତ ଚିନ୍ତନ କରିବା ।” 


କେବଳ ବିଚାର କରିବା ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ହେବ ନାହିଁ । କର୍ମର ଆବଶ୍ୟକତା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ବର୍ଭମାନ 
ସମାଜର ଅନେକ ନବଯୁବକ ଯଦିଓ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ନିରନ୍ତର ସ୍ଥିର ରଖିବାରେ ସକ୍ଷମ, ତଥାପି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିବା ପରେ ସଫଳତା ପାଇଁ ଯଥାସମ୍ଭବ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିବାରେ ଯେତିକି ତପ୍ପରତା ରହିବା 
ଆବଶ୍ୟକ, ସେତିକି ସେମାନଙ୍କଠାରେ ଅଭାବ ଦେଖାଯାଏ । “ ଉପାସନା' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି- ପୁଜା | 
ପୂଜା ମାଧ୍ଯମରେ ଆମେ ଦେବତାଙ୍କୁ ଆବାହନ କରିଥାଉ । “ ଦେବତା” ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରର 
ଫଳ ପ୍ରଦାନକାରୀ ସାମର୍ଥ୍ୟଂ । ଏଠାରେ “ ଉପାସତେ” କ୍ରିୟାପଦକୁ “ ପରି” ଉପସର୍ଗ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ 


* ରୀ୭/ ଜଜୁର୍ଥ ଅଷାୟ6ନରେ ନନ ଥର୍ଥନେ ନିଁ କର୍ନ ଳନିକ ନିମେ କର୍ଶଳ/ କଲାଯାଳଛି 


॥ ୬୧୮॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୨୨ 


କରାଯାଇଛି । ଯାହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ' ସଂପୁର୍ଣ ପ୍ରଚେଷାାଂ | ନିଜର ନିର୍ଵାରିତ କାର୍ଯ୍ୟର ସଫଳତା 
ପାଇବାକୁ ହେଲେ ସଂପୂଣ୍ଣ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଆବଶ୍ୟକ । 


ତେଷାଂ ନିତ୍ୟାଭିୟୁକ୍ତାନାଂ ୟୋଗକ୍ଷେମଂ ବହାମ୍ୟହମ୍‌ - ବର୍ଭମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ସଫଳତାର ରହସ୍ୟ 
ପାଇଁ ତିନୋଟି ଉପାୟ ବତାଯାଉଛି, ଯାହା ବିନା କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇପାରେ ନାହି । ସେହି 
ତିନୋଟି ଉପାୟ ହେଉଛି- 


( ୧) ସଂକଳ୍ପର ଦୂଢତା 


( ୨) ଏକ ନିଶ୍ଚିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପାଇଁ ନିଜର ସମସ୍ତ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅର୍ପଣ କରିବା । ଏବଂ ତୃତୀୟ ମୁଖ୍ୟ 
ଉପାୟ ହେଉଛି- 


( ୩) ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତତା ଅର୍ଥ ଆତ୍ମସଂଯମ ବା ଏକାଗ୍ରତା । ଜୀବନରେ ଦର୍ଶନୀୟ ଏବଂ ଗୌରବମୟ 
ସଫଳତା ପାଇବା ପାଇଁ ଆଡତ୍ଲସଂଯମ ଆବଶ୍ୟକ । 


ଯେତେବେଳେ ଜୀବନରେ କୌଣସି ଏକ ମହତ୍ତ୍ରାକାଂକ୍ଷାକୁ ନେଇ ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ଜୀବନ ପଥରେ 
ଅଗ୍ରସର ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଅନେକ କଠିନତା ବା ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ପଡ଼େ । 
ତା'ର ଲକ୍ଷ୍ୟରୁ ଭିନ୍ନ ଅନେକ ଆକର୍ଷକ ଏବଂ ପ୍ରଲୋଭନକାରୀ ଯୋଜନାମାନ ଆଗକୁ ଆସେ, ଯାହାର 
ଚିନ୍ତନରେ ସେ ତା'ର ଶକ୍ତିର ଅପବ୍ୟୟ କରି ଥକିଯାଏ । ଏହି ପ୍ରକାର ନିଶ୍ଚିତ କରାଯାଇଥୁବା କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ମଧ୍ଯ ସଫଳତାପୁର୍ବକ ସଂପୂର୍ଣ୍ବ କରିବାରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଅସମର୍ଥ ହୁଏ । ଉନ୍ନତିରେ ବାଧକ ଏଭଳି ବିଘ୍ନରୁ ସୁରକ୍ଷିତ 
ରହିବା ପାଇଁ ଆତ୍ଲସଂଯମ ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ । 


ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଯୋଗକ୍ଷେମର ଅର୍ଥ ଏହିପ୍ରକାର ବତାଇଛନ୍ତି କି, “ ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା 
ଯୋଗ ଏବଂଂ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁର ରକ୍ଷଣ କରିବାକୁ କ୍ଷେମ କହନ୍ତି ” “ ଯୋଗୋଃପ୍ରାପ୍ତସ୍ଯ ପ୍ରାପଣଂ , 
କ୍ଷେମସ୍ତଦ୍‌ରକ୍ଷଣମ୍‌' । ପ୍ରସ୍ତୁତ ପ୍ରସଙ୍ଗର ଆଲୋଚନା ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଏହି ଅର୍ଥ ମଧ୍ଯ ଉପଯୁକ୍ତ ଓ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । 
ଜୀବନରେ ଯେକୌଣସି ରୂପରେ ବିରୋଧ ଓ ପ୍ରତିସ୍ପର୍ଧା, ସଂଘର୍ଷ ଓ ଦୁଃଖ ଆସେ । ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ଯକ୍ତି ପାଇଁ ସ୍ଥାନ ସ୍ଥାନରେ ଏବଂ ବେଳେବେଳେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ହୋଇଥାଏ । ମନୁଷ୍ଯର ଏହି 
ସଂଘର୍ଷକୁ ମୁଖ୍ୟତଃ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭାଜିତ କରାଯାଇପାରେ ଯଥା : (କ) ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ସଂଘଷ୍ଷ ଓ ( ଖ” ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁର ରକ୍ଷଣ ଲାଗି ପ୍ରଚେଷ୍ଟା । ଏହି ଦୁଇଟିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜୀବନର ଶାନ୍ତି ଏବଂ 
ଆନନ୍ଦକୁ ନୁ ଛିନ୍ନଭିନ୍ନ୍‌ କରିଦିଏ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଦୁଇଟି ଚିନ୍ତାରୁ ମୁକ୍ତ, ସେ ସବୁଠାରୁ ଭାଗ୍ୟବାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି । 
କାରଣ, ସେ ସର୍ବତ୍ର ସର୍ବଦା କୃତକୃତ୍ୟ, ଚିନ୍ତା ରହିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଦୁଇଟିର ଅଭାବରେ ସେହି 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନରେ ଦୁଃଖର ଗନ୍ଧମାତ୍ର ଅନୁଭବ ହୁଏନାହି ଏବଂ ସେ ଅକ୍ଷୟ, ଅବ୍ୟୟ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ । 


॥ ୬୧୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଉପରୋକ୍ତ ସଫଳତାର ତିନୋଟି 
ଉପାୟକୁ ଜାଣି ଉଦ୍ୟମପୂର୍ବକ ପାଳନ କରିବ, ତେବେ ତାକୁ ଯୋଗ ଓ କ୍ଷେମ ଚିନ୍ତା କରିବା ଅନାବଶ୍ୟକ | 
କାରଣ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାର ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ' ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌” ସ୍ଵେଚ୍ଛାପୂର୍ବକ ବହନ କରନ୍ତି । ଏଠାରେ 
“ ଭଗବାନ୍‌' ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି- ଏହି ଜଗତ୍‌ ଓ ସେଥୁରେ ଘଟୁଥୁବା ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ପଛରେ ଯେଉଁ 
“ ଶାଶ୍ବତ ନିୟମ” କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି । ଜଳସେଚନ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଯଦି ଜଳକୁ ଉଚ୍ଚ ସ୍ତ୍ରାନରୁ ନିମ୍ନ ଆଡ଼କୁ 
ପ୍ରବାହିତ କରାଯାଏ, ତେବେ ଇଚ୍ଛିତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତା'ର ପ୍ରବାହ ପାଇଁ ଆମକୁ କେବଳ ସଠିକ ଦିଗ ପ୍ରଦାନ 
କରିବାକୁ ହୁଏ । ତା'ପରେ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଅନୁସାରେ ସେହି ଜଳ ସ୍ଵତଃ ଉଚ୍ଚରୁ ନିମ୍ନକୁ ପ୍ରବାହିତ 
ହେବ । ସେହିପରି, ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉପରୋକ୍ତ ବଣ୍ଢିତ ନିୟମ ଅନୁସାରେ 


୬୨୭ ୬୯୩ ୨୮ 


ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଵିକ ସ୍ତରରେ କାର୍ଯ୍ୟକଲେ, ପରିସୁତିର ଏହି ଜାଗ୍ରତ ଶାସକର ଚରଣକୁ 
ସଫଳତା ସ୍ପର୍ଶ କରିବ। 


ବର୍ତମାନ ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକରଣ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରାଯାଉଛି, ଯେଉଁଠି ସେହି ସାଧକମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ବିଚାର କରାଯାଇଛି, ଯେଉଁମାନେ ବିପରୀତ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ହେତୁ ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ଶକ୍ତି ଏବଂ ଅନିତ୍ୟ ଫଳର 
ଅଧ୍ବଷ୍ଠାତା ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ପୁଜା କରନ୍ତି - 


ୟେ ପ୍ୟନ୍ୟଦେବତା ଭକ୍ତା ୟଜନ୍ତେ ଶ୍ରଦ୍ଧୟାନ୍ସିତାଃ । 
ତେଏପି ମାମେବ କୌନ୍ତେୟ ୟଜନ୍ତ୍ୟବିଧ୍ଵପୂର୍ବକମ୍‌ ॥ ୨ ୩॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟେ = ଯିଏ, ଅପି = ମଧ, ଅନ୍ୟଦେବତା = ଅନ୍ୟ ଦେବତା, ଭକ୍ତାଃ = ଭକଗଣ, ୟଚନେ 
= ପୂଜା କରନ୍ତି, ଶୁଦ୍ୟା = ଶା ସହିତ, ଅନ୍ତିତାଃ = ଯୁଙ୍, ତେ = ସେମାନେ, ଅପି = ମଧ, 


ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଏବ = କେବଳ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୌନ୍ତେୟ, ୟଜନି = ପୂଜା କରନ୍ତି, 
ଅବିଧ୍ଵପୂର୍ବକମ୍‌ = ଅବିଧୋ ପୂର୍ବକ | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ । ୟେ ଅନ୍ୟ ଦେବତାଭକ୍ତାଃ ଅପି ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ଅନ୍ଵିତାଃ ୟଜନ୍ତେ, ତେ ଅପି ମାଂ 
ଏବ ଅବିଧ୍ପୂର୍ବକଂ ୟଜନ୍ତି ।୨୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : % କୁନ/ଦୁଚ / ଶାନୁଳଲ ଯୋଳ 6ଦେଜ ଜଳ ଥଳ/ 6ଜେକଜାଙୁ ଦୁଳା କଳଳି 6 ମାନେ 
ମଷ 6ମାେ ନି ଥକିଧମୁର୍କଳ ନୁଳା କଳିଥାଳ /' ୨୧ / 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବିଶ୍ଵର ସବୁଲୋକ ଏକ ପୂଜା ସ୍କୃଳରେ ପୂଜା କରନ୍ତି ନାହି । ଏହା କେବଳ ଶାରୀରିକ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ବରଂ ମାନସିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ଏହା ତର୍କ ସଂଗତ ନୁହେଁ । କାରଣ, ସବୁ 
ଲୋକଙ୍କର ଅଭିରୁଚି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । 


॥୬୨୦॥ 


ଅଞ୍ଯାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୨୩ 


ୟେଏପ୍ୟନ୍ୟଦେବତା ଭକ୍ତା ୟଜନ୍ତେ ଶ୍ରଦ୍ଧୟାନ୍ସିତାଃ - ଭକ୍ତଗଣ ଯେତେବେଳେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦେବ 
ସ୍ଥଳମାନଙ୍କୁ ଯାଇ ପୂଜା କରନ୍ତି। ସେତେବେଳେ ଏକ ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵର ଆରାଧନା କରନ୍ତି, ଯିଏ କି ଏହି 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସୃଷ୍ଟିର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ । ଯଦି ଆମେ ସ୍ଵୀକାର କରୁ ଯେ ଅନନ୍ତ ସତ୍ୟ ଅଦ୍ବିତୀୟ, ଯିଏକି ଭୂତ, 
ବର୍ତମାନ ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତ କାଳରେ ଏକ ସଦୃଶ ରହେ, ସେତେବେଳେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ କି ସବୁ ମୁନି 
ରଷି, ସାଧୁ ସନ୍ଥ, ଅବତାର ତଥା ଭଶ୍ବରୀୟ ଦୂତମାନଙ୍କର ଉପାଧ୍ଗୁଡ଼ିକରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥୁବା ଆତ୍ନଚୈତନ୍ୟ 
ସେହି ଏକ ମାତ୍ର ଅଟନ୍ତି । 


ସହିଷୁତା ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପ୍ରାଣ । ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ବିଚାର କରିସାରିଛୁ କି ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟକୁ ଅନନ୍ତ ବୋଲି 
ସ୍ଵୀକାର କରୁଥୁବା ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀ କିପରି ସହିଷ୍ଣୁ ହୋଇଥାଏ । ଅସହିଷ୍ଣୁତା ସେହି ଧର୍ମରେ ଦେଖାଯାଏ, 
ଯେଉଁଠି କୌଣସି ଦେବଦୂତଙ୍କୁ ହି ଭଶ୍ଵର ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ । ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରାୟ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ପନ୍ଛା ଓ ସଂପ୍ରଦାୟର ମତାବଲମ୍ବୀ ନିର୍ଦ୍ଦୟତାର ସୀମାପାର କରିଯାନ୍ତି । ଅସଭ୍ୟତାର କିଛି ଏଭଳି 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମଧ୍ଯ ଅଛି, ଯେଉଁଠି ଜଣେ ଭକ୍ତର ଏହି ଧାରଣା ଥାଏ କି, ଅନ୍ୟ ଲୋକଙ୍କ ଦେବତାଙ୍କୁ ନିନ୍ଦା କରି 
ନିଜର ଇଷ୍ଟ ଦେବତାଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି ଓ ଭକ୍ତି କରିବା ଉଚିତ । କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରକାରର ମତ ବିକୃତ, ଘୂଣିତ ଏବଂ 
ଅଶିଷ୍ଟ, ଯାହାକୁ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ତରେ କୌଣସି ସ୍ଵୀକୃତି ନାହି ଅଥବା ରଷିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରବର୍ଭିତ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପରମ୍ପରାରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ କୌଣସି ସ୍ତ୍ରାନ ଦିଆଯାଇ ନାହି। 


ତେ ପି ମାମେବ କୌନ୍ତେୟ ୟଜନ୍ତ୍ୟବିଧ୍ଵପୂର୍ବକମ୍‌ - ଉଦାର ହୃଦୟ, କରୁଣାସାଗର, ପ୍ରେମସ୍ଵରୂପ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଘୋଷଣା କରନ୍ତି, “ ଏହି ଭକ୍ତମାନେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ମୋତେ ହିଁ ପୂଜା କରନ୍ତି, ଯଦିଓ 
ସେହି ପୁଜା ଅବିଧ୍ଵପୂର୍ବକ ହୋଇଥାଏ ।” ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅଭିପ୍ରାୟ 
ହେଉଛି, ପରମାନନ୍ଦ ସ୍ବରୂପ ପ୍ରାପ୍ତିକୁ ଛାଡ଼ି ଯେଉଁ ଲୋକ ସାଂସାରିକ ବିଷୟ ଭୋଗ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟିତ, 
ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ଆଡ୍ନକୃପାକୁ ହି ଆହ୍ଵାନ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଅବିଧ୍ଵପୂର୍ବକ । 


ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଷୟୋପଭୋଗୀ ବ୍ଯକ୍ତ ମଧ୍ଯ ଯଦି ଧନ ଅର୍ଜନ, ରକ୍ଷଣ ଏବଂ ବ୍ଯୟଚ୍ଚନିତ 
ଯୋଜନାମାନ ତିଆରି କରେ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ ନିତ୍ଯ ନୂତନ ବିଷୟ ଭୋଗଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ, 
ତେବେ ସେ ମଧ୍ୟ ନିଜ ଭିତରେ ସ୍ଥିତ ଅବ୍ୟକ୍ତ କ୍ଷମତାଗୁଡ଼ିକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାକୁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରେ । 
ଆତ୍ନକା ବିନା କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ପାପ ଅଥବା ପୁଣ୍ୟ କର୍ମ କରିପାରେ ନାହିଁ । ଆତ୍ଲହତ୍ୟା ଭଳି ଜଘନ୍ୟ 
କ୍ରର କର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଜୀବନୀ ଶକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ନିଜ ପାଇଁ ଶସ୍ତ୍ର ଉଠାଇବାରେ ସେହି 
ବ୍ୟକ୍ତ ଆତ୍ନଚେତନାର ଦୂରୁପଯୋଗ କରିଥାଏ । 


ଏହି ସନ୍ଦର୍ଭରେ  ଅବିଧ୍ଵପୂର୍ବକ ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ “ ଅଜ୍ଞାନପୂର୍ବକ ,, ଯାହାର ଅନ୍ତିମ ପରିଣାମ ଦୁଃଖ ଓ 
ଶୋକ, ଏବଂ ସାଧକ ଆଡ୍ଲାର ପରମ ଆନନ୍ଦରୁ ବଞ୍ଚୁତ ରହିଯାଏ । 


॥ ୬୨୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪ / ଅଧାୟ ୯ 


ଏହି ଭକ୍ତଙ୍କର ପୂଜନକୁ ଅବିଧ୍ଵପୁର୍ବକ କାହିକି କୁହାଯାଇଛି ? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା - 


ଅହଂ ହି ସର୍ବୟଜ୍ଞାନାଂ ଭୋକ୍ତା ଚ ପ୍ରଭୁରେବ ଚ । 
ନ ତୁ ମାମଭିଜାନନ୍ତି ତତ୍ସ୍ନେନାତଶ୍ଚ୍ୟବନ୍ତି ତେ ॥ ୨ ୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅହମ୍‌ - ମୁଁ, ହି = ନି୍ଚିତ ଭାବରେ, ସର୍ବୟଜ୍ଞାନାମ୍‌ = ସବୁ ଯଜ୍ଞର, ଭୋକା = ଭୋକ୍ା, ଚ 
= ଏବଂ, ପରଭୁଃ = ପ୍ରଭୁ, ଏବ = କେବଳ, ଚ = ଏବଂ, ନ = ନାହି, ତୁ = କିଂତୁ, ମାମ୍‌ = 
ମୋତେ, ଅଭିଜାନନ୍ତି = ଜାଣନ୍ତି, ତତ୍ତେନ = ତତ୍ବତଃ, ଅତଃ = ତେଣୁ, ଚ୍ଯବନ୍ତ = ପତିତ 
ହୁଅନ୍ତି, ତେ = ସେମାନେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅହଂ ହି ସର୍ବୟଜ୍ଞାନାଂ ଭୋକ୍ତା ଚ ପ୍ରଭୁଃ ଏବ, ତେ ତୁ ମାଂ ତତ୍ତ୍ରେନ ନ ଅଭିଜାନନ୍ତି ଅତଃ 
ଚ୍ୟବନ୍ତି ।୨ ୪ 


ଶ୍ଵୌକାର୍ଥ : ଲଜଣ, ୧ଟଚୁ ଯଜ୍ଚୁତ଼ିଳର 6ଜୋଇ/ © ମମ/ 6ହେଳଛି ମୁଁ / କିନ୍ତୁ ଦଳି ଜଳନମାଣନେ ଣମାତେ 
ଚଜ୍ଷୁତଃ ଲଣଳି ନନ୍ଦ ଣୁ ୧ଦେମାନନ ଥଥୋପରିନ ଛୁଅନି, ଥର୍ଥାନ୍‌ ସଂସନକୁ ଠୀତ 
6ହଳଥାଳ ` / ? ୪// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏସବୁ ପୂଜନକୁ ' ଅବିଧୂ ପୂର୍ବକ” କାହିକି କୁହାଯାଇଛି, ଏବଂ ବିଧବିଧାନ ମାଧମରେ 
ଲବ୍ଧ ଅନିତ୍ୟ ପୁଣ୍ୟଫଳ ଉପଭୋଗ କରିବା ପରେ ଏହି ଅବିଧ୍ଵପୂର୍ବକ ପୂଜନର ପୂଜକମାନେ କାହିକି 
ସଂସାରକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ କରନ୍ତି ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ତାହା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି । 


ଅହଂ ହି ସର୍ବୟଜ୍ଞାନାଂ ଭୋକ୍ତା ଚ ପ୍ରଭୁରେବ ଚ - ସବୁ ଯଜ୍ଞଗୁଡ଼ିକର ଭୋକ୍ତା ଓ ସ୍ଵାମୀ ଏକ ହିଁ 
ଆତ୍ନା । ଆତ୍ନା ହି ବିଭିନ୍ନ ଦେବତା ଶରୀରରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି, ଯେଉଁ କାରଣରୁ ସେହି ଦେବତାମାନଙ୍କୁ 
ନିଜ ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି । ସେମାନଙ୍କର କୃପା ପ୍ରସାଦ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଭକ୍ତମାନେ ସେମାନଙ୍କର 
ଆରାଧନା କରନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ କହନ୍ତି କି ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଏହି ପୂଜକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁସବୁ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ 
ଯଜ୍ଞାଦିରେ ଆହ୍ଵାନ କରାଯାଏ, ସେମାନଙ୍କର ମୁଳ ଅବ୍ୟୟସ୍ବରୂପ “ ମୁଁ | ଏହି ପୂଜା, ମନ୍ଦିରରେ ହେଉ 
ଅଥବା ମସ୍‌ଜିଦରେ, ଗୀର୍ଜାଘରେ ହେଉ ଅଥବା ଗୁରୁଦ୍ଵାରାରେ । କିନ୍ତୁ ସେହି ପୂଜକମାନେ “ ମୋର ପରିଛିନ୍ନ 
( ସୀମିତ) ଶକ୍ତିର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତା ଦେବତାମାନଙ୍କର ହିଁ ପୂଜା କରନ୍ତିଂ । ତେଣୁ “ ସେମାନେ ମୋତେ ତାଙ୍କର 
ଆତ୍ନା ରୂପେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, ଯିଏ କି ଅନନ୍ତସ୍ବରୂପ” । ପରିଣାମରେ ସେମାନେ ପୁନଃ ଏହି ସଂସାରର 


ଶୋକ-ମୋହ ଓ ଅସଂଖ୍ୟ ବନ୍ଧନଗୁଡ଼ିକରେ ପତିତ ହୁଅନ୍ତି । 


॥ ୬୨୨॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୨୪ 


ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବ୍ୟବହାରିକ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କଲେ ଜଣାଯିବ ଯେ ସେହିସବୁ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ଯେଉଁଠି ଲୋକ ପରିଶ୍ରମ ( ଯଜ୍ଞ) କରନ୍ତି ତାହା କେବଳ କୌଣସି ନା କୌଣସି 
ଅନିତ୍ୟ ଲାଭ ଅଥବା ଫଳ (ଦେବତା)କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହିଁ ହୋଇଥାଏ । ସେମାନେ ଆଧ୍ଷାଡ୍ମିକ 
ବିକାଶ ପାଇଁ ପରିଶ୍ରମ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ଯାହାଦ୍ଵାରା କି ସେମାନେ ତାଙ୍କର ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ପାରିବେ 
କାମୁକତାର ଖସଡ଼ା ରାସ୍ତାରେ ଚାଲିବା ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ କ୍ରୁର ପାଶବିକ ସ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପତିତ ହୋଇଥାନ୍ତି, 
ଯାହାକି ମନୁଷ୍ୟର ପଦ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଉପରେ ବଡ଼ କଳଙ୍କ ସଦୃଶ । 


ନ ତୁ ମାମଭିଳାନନ୍ତି ତତ୍ତ୍ଵେନାତଶ୍ଚ୍ୟବନ୍ତି ତେ - ପୂର୍ଣ୍ଣ ସୁଖ ଓ ସନ୍ତୋଷ, ପରମ ଶାନ୍ତି ଏବଂ 
ସମାଧାନ ଇତ୍ୟାଦି ହୃଦୟର ଅନ୍ତରତମ ପ୍ରଦେଶରେ ସ୍ଥିତ । ଏହା ବାହ୍ୟ ଜଗତର ଲାଭ ଓ ସଫଳତାରେ, 
ଯଶ ଓ କୀର୍ଭିରେ ନାହି। ହୃଦୟରେ ସ୍ଥିତ ଏହି ଶାଶ୍ବତ ଲାଭ ଆଡ଼କୁ ଧ୍ଯାନ ନ ଦେଇ କାମନାରୂପୀ ବିଛାଗୁଡ଼ିକ 
ଦ୍ଵାରା ଦଂଶିତ ଅବିବେକୀ ମନୁଷ୍ୟ ଏଣେତେଣେ ଦୌଡ଼ିଥାନ୍ତି। ଏହିପ୍ରକାର ତାଙ୍କ ସହିତ ସେହି ମାର୍ଗରେ 
ଚାଲୁଥିବା ଅନ୍ୟ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏବଂ ଦୁଃଖ ଉତ୍ପନ୍ନ କରନ୍ତି । ସେତେବେଳେ ଏଭଳି 
ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ଲୋକମାନଙ୍କର ସମାଜ ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦତାକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରି ଉପଭୋଗପୁର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନଯାପନ କରନ୍ତି । 
ଏକକ୍ଷଣ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ କରିବାକୁ ଧ୍ଯାନ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । ସେତେବେଳେ 
ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ସେହି ସମାଜର ଇତିହାସ ବିସ୍ଫୋଟିତ ଜଗତର ମୁହଁରେ, ସେହି ବିସ୍ତୋଟନରେ ମୂତ ଓ 
ଅପାଙ୍ଗ ହୋଇଥୁବା ଲୋକଙ୍କ ରକ୍ତରେ ଲେଖାଯାଏ। ଯାହା ପୁତ୍ରମାନଙ୍କଠାରୁ ଓ ପତିମାନଙ୍କଠାରୁ ବିଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବା ମାତାମାନଙ୍କ ଓ ବିଧବାମାନଙ୍କର ଅଶ୍ରୁ ମିଶ୍ରିତ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ନିଶ୍ଚିତ ସେମାନେ ମର୍ତ୍ୟ 
ଲୋକର ଦୁଃଖ ପୁନଃ ପୁନଃ ଭୋଗକରନ୍ତି । 


॥ ୬୨୩॥ 


୧ଶ୍ଟାଵ ୧୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 
ଏ ”>”ମଓˆ୍‌୍‌ମ.&ଭମ”ମ%ˆ”ˆ” 88 ୯ ˆବˆ୬ˆ“ˆ୬ମମ୬ୟଙ¬>_”ˆ>୬>୬୧>_ଉ>୬୬&ˆବˆˆଓˆ୬ˆ୬୬”୬ˆ୬ˆ_ଓ`__୧ଯଡ ରା 


ଧବିଧ୍ଵପୂର୍ବକ ପୂଜନ କଲେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତଗଣ କୌଣସି ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି ବୋଲି ଆମେ କି 
ବହିପାରିବା ? ସେ ବିଷୟରେ ଶୁଣ - 


ୟାନ୍ତି ଦେବବ୍ରତା ଦେବାନ୍‌ ପିତ୍ଛୁ ନ୍ୟାନ୍ତି ପିତୃବ୍ରତାଃ । 
ଭୂତାନି ୟାନ୍ତି ଭୂତେଜ୍ଯା ୟାନ୍ତି ମଦ୍‌ୟାଜିନୋଃପି ମାମ୍‌ ॥୨୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟାନ୍ତି = ଯାଆନ୍ତି, ଦେବବ୍ରତା = ଦେବପୂଜକ, ଦେବାନ୍‌ = ଦେବତାମାନଙ୍କ ପାଖକୁ, ପିତୃ ଜ୍‌ 
= ପିତୃଲୋକକୁ, ୟାନ୍ତି = ଯାଆନ୍ତି, ପିତୃବ୍ରତା = ପିତୃପୂଜକ, ଭୂତାନି = ଭୂତଲୋକବୂ, 
ୟାନ୍ତି - ଯାଆନ୍ତି ଭୂତେଜ୍ଯା = ଭୂତ ପୂଜକ, ୟାନ୍ତି = ଯାଆନ୍ତି ମଦ୍ଯାଜଳିନଃ = ମେଚ 
ପୂଜକ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଦେବବ୍ରତାଃ ଦେବାନ୍‌ ୟାନ୍ତି, ପିତୂବ୍ରତାଃ ପିତ୍ତ ନ୍‌ ୟାନ୍ତି, ଭୂତେଜ୍ୟାଃ ଭୂତାନି ୟାନ୍ତି, ମଦ୍ଵାଜିନା 
ଅପି ମାଂ ୟାନ୍ତି ।୨୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦେଚନାମାନଙ୍କ ନୂଳଳ ଦେବତାନ୍ୀନଙ୍କୁ ୨୨ ଛୁଅକି ନିନ଼ୁମାନନ୍କ ନୂଳଳ ଦିନ଼ଇଲୋକକୁ 
ନ୍ାଆନ୍ତ, ଛୂଚରୁଜ଼ିକୁ ଯୁଳନ କଳୁଥିକା 6ଲେଳନୀଳନ ଜୁତକୁତିକୁ 9/9 ତୁଅଡ ଏବଂ 6ମେେ 
ନୁଁଳ' କନୁଥିକ/ ଜଳଯା6ନ ନୋ @97 ଛୁଅଛି //୨ ୬// 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ୟାନ୍ତି ଦେବବ୍ରତା ଦେବାନ୍‌ ପିତୁ,ନ୍ୟାନ୍ତି ପିତୃବ୍ରତାଃ - ଜୀବନର ଏହା ଏକ ଶୀତ 
ନିୟମ, “ ଯେଭଳି ତୁମେ ବିଚାର କରିବ ସେଭଳି ତୁମେ ହୋଇଯିବ ”- “ ଜୈସା ମନ୍‌ ଞ୍ବେସା ମନୁଷ୍ୟ 
ଏବଂ ଜୈସୀ ବୃଭି ନ୍ବେସା ବ୍ୟକ୍ତି † ବେଳେବେଳେ କରାଯାଉଥିବା ବିଚାରଗୁଡ଼ି କ ଅନୁସାର ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଭାବି ଚରିତ୍ରର ରେଖାଚିତ୍ର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଅଙ୍କିତ ହୋଇଯାଏ । ଏହା ଏକ ଏଭଳି ତଥ୍ଯ, ଯାହାର 
ସତ୍ୟତାକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ତାଙ୍କ ଜୀବନରେ ଅନୁଭବ କରିପାରିବେ । ମନୋବିଜ୍ଞାନର ଏହି ନିୟମବୁ 
ଆତ୍ଲବିକାଶର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ କରି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି, “ ଦେବତାମାନଙ୍କର ପୂଜଦ 
ଦେବତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ।' ଦେବତା, ପିତୃ, ଭୂତଗୁଡ଼ିକର ପୂଜକ ଯେତେବେଳେ ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯନ୍ତ 
ଏକାଗ୍ରଚିତ୍ତରେ ନିଜର ଇଷ୍ଟଙ୍କୁ ପୂଜା ଓ ଭକ୍ତି କରନ୍ତି ସେତେବେଳେ ତା'ର ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ ସେମାନଙ୍କ 
ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକ ପୁର୍ଣ୍ଣହୁଏ । 


ପୁରାତନ ଢଙ୍ଗରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ କହିଥାନ୍ତି ଯେ କୌଣସି ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦେବତାଙ୍କର ପୂଜକ 
ସେହି ଦେବଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଏପରି ସଂକୁଚିତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଶ୍ଳୋକଟିକୁ ରହସ୍ୟମୟ କରିଦିଏ। ଖୋଲାଖୋଲି 
ଭାବେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କଲେ ଏହା ଗଭୀର ଭାବେ ହୃଦ୍‌ ବୋଧ ହେବ। 


॥ ୬୨୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୨୫ 


ଦେବତା ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାତା ଅଟନ୍ତି । ଆମକୁ ଜଗତର ଅନୁଭବ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ 
ଦ୍ଵାରା ହୋଇଥାଏ । ଏଠାରେ “ ଦେବତାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ଅନୁଭୂତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୌତିକ 
ଜଗତ । ଯେଉଁ ଲୋକ ନିରନ୍ତର ବାହ୍ୟ ଜଗତର ସୁଖ, ଯଶ କାମନା ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, 
ସେମାନେ ତାଙ୍କର ଇଚ୍ଛିତ ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକର ବିଷୟ ଓ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


ପିତୃଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା ପୂର୍ବପୁରୁଷ | ନିୟତ କର୍ମ କରି ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କଲେ ଲୋକ ଯେଉଁ ପୁଣ୍ୟ 
ଲାଭ କରନ୍ତି, ଭୌତିକ ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କଲା ପରେ ସେହି ପୁଣ୍ୟ ଉପଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ସମୟ ପାଇଁ ସେମାନେ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ଆନନ୍ଦର ଜଗତରେ ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି। ଏହି ଜଗତକୁ ପିତୂଲୋକ 
କୁହାଯାଏ। ପୁଣ୍ଯକ୍ଷୟ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ଜଗତରେ ଉପଭୋଗ କରିବା ପରେ ସେମାନେ ପୁଣି 
ମର୍ତ୍ୟଲୋକକୁ ଫେରି ଆସନ୍ତି ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଏ। ପରଂପରାବାଦୀ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ ଏପରି ଅର୍ଥ 
କରିଥାନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏ ଶ୍ଳୋକର ଏପରି ଅର୍ଥ କଲେ ଉଚ୍ଚମାନର ସଂସ୍କୃତି ପାଇଁ ଗୀତା ଶାସ୍ତର ଉପଦେଶର 
ମହତ ସୂଚନା ଲୋପ ପାଇଯାଏ। 


“ ପିତୃବ୍ରତାଃ' ଶବ୍ଦ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସେହି ଲୋକମାନେ, ଯେଉଁମାନେ ନିଜ ନିଜର ପିତରଙ୍କ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଶୁଦ୍ଧତା ଓ ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ସଜାଗ ତଥା ଯେଉଁମାନେ ସେହି ଆଦର୍ଶଗୁଡ଼ିକ ଅନୁରୂପ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିବାକୁ 
ଉତ୍ସାହପୁଣ୍ଠ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଆଧ୍ୟାତ୍ଵିକ ଭାରତର ପ୍ରାଚୀନ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ 
ବଞ୍ଚୁବାକୁ ସତତ ଚେଷ୍ଟିତ, ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ପରିଣାମତଃ ଏହି ଶୁଦ୍ଧତା ଏବଂ ପୁର୍ଣ୍ଣତାର ଅତ୍ୟୁତ୍ତମ ଜୀବନର 
ସୁନ୍ଦରତା ଓ ଆଭା ପ୍ରାପ୍ତ କରେ । 


ଭୂତାନି ୟାନ୍ତି ଭୂତେଜ୍ଯା ୟାନ୍ତି ମଦ୍ୟାଜିନୋଃପି ମାମ୍‌ - ଭୂତଗଣଙ୍କୁ ପୂଜା କରୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି 
ଭୂତଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । “ପ୍ରକୃତି ଲୟ” ନାମକ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ନିମ୍ନମାନର ଯେଉଁ ସାଧନା ବିଷୟରେ ସୂଚନା 
ଦିଆଯାଇଛି, ଏହି ପଂକ୍ତି ତାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରେ ଦୋଲି ସାଧାରଣତଃ କୁହାଯାଇ ଥାଏ। ଏହି ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ 
କଲେ ମନୁଷ୍ୟର ମୁକ୍ତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଗୀତା ଶାସ୍ତ୍ରର ଗୁରୁତ୍ବ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 


ଆମ ଭାରତ ଭୁମିର ପ୍ରାଚୀନ ରଷିମାନଙ୍କ ପରମ୍ପରାରେ ଏହି ତଥ୍ୟକୁ କଦାପି ଉପେକ୍ଷା କରାଯାଇ 
ନାହିଁ। କୌଣସି ସମାଜରେ ଆକ୍ଷାତ୍ମିକ ଆଦର୍ଶଗୁଡ଼ିକ ବ୍ୟତୀତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନ୍ବେଷଣ ତଥା ପ୍ରକୃତିର 
ଗର୍ଭରେ ନିହିତ ଅନେକ ନିୟମ ଏବଂ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ଆବିଷ୍କାର ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । ‹ ଭୌତିକ ବିଜ୍ଞାନଗୁଡ଼ିକ ” 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉଥ୍ବା ଅନ୍ଵେଷଣ, ଏବଂ ଅନୁସନ୍ଧାନ ମନୁଷ୍ୟ ମନର ଜିଜ୍ଞାସାର ହି ଏକ ଅଂଶ । ଅତଏବ, 
“ ଭୂତଗୁଡ଼ିକର ପୁଜକ ' ର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ସେହି ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ, ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତିକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ପରୀକ୍ଷିତ ନିୟମଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଗୀକରଣ କରି ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି । ଆଧୁନିକ 


॥୬୨୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଯୁଗରେ ପ୍ରକୃତି, ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାର ଜ୍ଞାନ ଯେଉଁ ଶାଖାଗୁଡ଼ିକର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
କରାଯାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି- ଭୌତିକ ଶାସ୍ତ, ରସାୟନଶାସ୍ତ, ଯାନ୍ତ୍ରିକ ବିଜ୍ଞାନ, କୃଷିବିଜ୍ଞାନ, ରାଜନୀତି 
ବିଜ୍ଞାନ ସାମାଜିକ ବିଜ୍ଞାନ ଭୂଗୋଳ, ଇତିହାସ, ଭୂତତ୍ତ୍ଵ ବିଜ୍ଞାନ, ଜ୍ୟୋତି ବିଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦି । ଏହି 
ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଶାଖା, ପ୍ରଶାଖା ରହିଛି, ଯାହାର ବିଶେଷ ଅଧ୍ଧୟନ କରି ଲୋକମାନେ ସେହି 
ଶାଖାର ବିଶେଷଜ୍ଞ ହୁଅନ୍ତି । ଅଥର୍ବ ବେଦର ଏକ ବହୁତ ବଡ଼ ଭାଗରେ ସେହି କାଳର ରଷିମାନଙ୍କୁ 
ଅବଗତ ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ବ୍ୟବହାରର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦିଆଯାଇଛି । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କଥୁତ 
ମନୋବିଜ୍ଞାନର ନିୟମ ମନୁଷ୍ୟର ସବୁ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ଲାଗିପାରେ ବା ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇପାରେ । 
ସେହି ନିୟମ ହେଉଛି- ' ଯେକୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମନୁଷ୍ୟ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଥିବା ଚେଷ୍ଟାଗୁଡ଼ିକର ସଫଳତା 
ତାକୁ ସମାନ ଅନୁପାତରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ।/ 


ଏହିପରି ଯଦି ଦେବତା, ପିତର ଓ ଭୂତଗୁଡ଼ିକର ପୁଜାକରିବା ଫଳରେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିରନ୍ତର ସେମାନଙ୍କର 
ଚିନ୍ତନ କରିବା ଦ୍ଵାରା କ୍ରମଶଃ ଦେବତା, ପିତୃପରମ୍ପରା ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ରହସ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ଜାଣି ଭୌତିକ 
ଜଗତରେ ସଫଳତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତେବେ ସେହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ଆମକୁ ଭଗବାନ୍‌ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରନ୍ତି ଯେ 
“ ମୋର ଭକ୍ତ ମୋତେ ହି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ।” ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତରେ ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପକୁ ନିରନ୍ତର ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଧ୍ଯାନ କରିବା ଫଳରେ ସାଧକ ତା'ର ସନାତନ, ଅବ୍ୟୟ, ଅବିନାଶୀ ସ୍ବରୂପକୁ ସଫଳତାପୁର୍ବକ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ଅନୁଭବ କରିପାରିବ । ସତତ ଅନୁସନ୍ଧାନର ଫଳସ୍ବରୂପ ପରିଶେଷରେ ଜୀବର ଆଡ୍ନସ୍ଵରୂପ ସହିତ ଏକତ୍ଵ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯିବ। ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରକରଣ ଗ୍ରନ୍ଦଗୁଡ଼ିକରେ “କୀଟ ଭ୍ରମର ନ୍ୟାୟ” ଦ୍ଵାରା ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ 
ପ୍ରମାଣିତ କରାଯାଇଛି । ଏହି ନ୍ୟାୟ ଅନୁସାରେ ଏକ କୀଟ ଭ୍ରମରକୁ ସତତ ଚିନ୍ତନ କରିବା ଫଳରେ ସ୍ଵୟଂ 
ଭ୍ରମର ହୋଇଥାଏ। ' 


ଆଧ୍ୟାମ଼୍ିକ ବିକାଶ ସାଧନ ଆରମ୍ଭ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତ ହେବା ନିମିତ୍ତ ପୁର୍ବରୁ ଅଜଜୁନଙ୍କୁ 
ଉପଦେଶ ଦିଆ ଯାଇଛି। ବିଭିନ୍ନ ଉପାୟରେ ଏପରି ଏକାଗ୍ରତା ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ପୁର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏପରି ଏକାଗ୍ର ମନ ନେଇ ବାହ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ କର୍ତବ୍ୟରତ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନଙ୍କର ନିରନ୍ତର ସ୍କରଣରେ ମନ ସ୍ତରର ରହିବ। 


ଗୀତାର ପ୍ରୟୋଜନ ପ୍ରଯତ୍ନ ଜ୍ଞାନ ସହିତ ବିଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁଭବକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦାନ କରାଇବା । ଏହି 
ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରୟୋଜନ ସାଧକଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ ଦିଏ ଯେ, ଏଠାରେ କଥିତ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ପରମ 
ପୁରୁଷାର୍ଥ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରେ । ଯେଉଁ ପ୍ରକାର ସମର୍ପିତ ହୋଇ ଭୌତିକ ଜଗତରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା 
ଦ୍ଵାରା ଭୌତିକ ସଫଳତା ମିଳେ, ସେହି ନିୟମ ଆନ୍ତରିକ ଜଗତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ଘଟିତ ହୋଇ ସତ୍ଯ 
ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ଏହାର ପର୍ଯ୍ୟବସାନ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସାକ୍ଷାକାରରେ ହୋଇଥାଏ । ସତତ ଧ୍ଯାନ ଅବଶ୍ୟ ଫଳଦାୟକ 
ହେବ- ଭଗବାନଙ୍କ ଏହି ଆଶ୍ଵାସନର ତର୍କ ସଂଗତ କାରଣ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଦିଆଯାଇଛି । 


॥ ୬୨୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୨୬ 


କ'ଣ ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ କରାଯାଉଥିବା ପୁଜା ମାତ୍ରରେ ଏଭଳି ପରମାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇପାରେ ? କ'ଣ 
ଆମକୁ ବେଦୋକ୍ତ କର୍ମକାଣ୍ଡର ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ନାହି, ଯାହାକୁ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ 
ବେଦଗୁଡ଼ିକରେ ଆଗ୍ରହ କରାଯାଇଛି ? ଏହି ଶଙ୍କା ନିବାରଣ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


ପତ୍ରଂ ପୁଷ୍ପଂ ଫଲଂ ତୋୟଂ ୟୋ ମେ ଭକ୍କ୍ୟା ପ୍ରୟଚ୍ଛତି । 
ତଦହଂ ଭକ୍କ୍ୟୁପହୃତମଶ୍ରାମି ପ୍ରୟତାତ୍ମନଃ ॥୨୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପତ୍ରମ୍‌ = ପତ୍ର, ପୁଷ୍ପମ୍‌ - ଫୁଲ, ଫଲମ୍‌ = ଫଳ, ତୋୟମ୍‌ = ପାଣି, ୟଃ = ଯିଏ, ମେ = 
ମୋତେ, ଭକ୍ତ୍ୟା = ଭଛିର ସହିତ, ପ୍ରୟଚଛତି = ଅର୍ପଣ କରେ, ତତ୍‌ = ତାହା, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, 
ଭକ୍ତି ଉପହ୍ୃତମ୍‌ = ଭକ୍ିର ସହିତ ଅର୍ପଣ କରାହୋଇଥିବା, ଅଶ୍ନାମି = ଭୋଗ କରେ, ଗ୍ରହଣ 
କରେ, ପ୍ରୟତ୍‌ ଆତ୍ମନଃ = ଶୁଦ୍ଧ ମନ ବିଶିଷ୍ଠ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ୟଃ ଭକ୍ତ୍ଯା ପତ୍ରଂ, ପୁଷ୍ପଂ, ଫଲଂ, ତୋୟଂ ମେ ପ୍ରୟଚ୍ଛତି, ପ୍ରୟତାତ୍ମନଃ ତତ୍‌ ଭକ୍କ୍ୟୁପହୂତଂ 
ଅହଂ ଅଶ୍ଵାମି ।୨୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 6ଳେନ୍ଦି ଜଇ୍ 6ନଂ ଠା ଯତ୍ର ନୂୁଷ୍କ ଘଂଳକ ଜଳ ନ୍ଯାକି ଜଭିଣନେ ଅର୍ପଣ କଳନ୍ତି 
6ଦନି ଖୁ ମନନ୍ୁୁର୍ତ ଜଲ୍ନ ଜଳିଛୁଚ ଥର୍ୟଣ ୯୮୭ମୁର୍ାକି।କୁ ନୁଁ ଭୋଗରେ ଅର୍ଥାତ 
ସକାଳ ଳ6ନେ //୨.୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବିଶ୍ଵରେ ଏଭଳି କୌଣସି ଧର୍ମ ନାହିଁ, ଯିଏ କି ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ୍‌ ଉପହାର 
ଦେବାର ମାନ୍ୟତା ଓ ପ୍ରୋସ୍ବାହନ ନ ଦିଏ। ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ବାସ୍ତବରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ କି 
ଅନନ୍ତ ପରମାତ୍ନାଙ୍କର ତାଙ୍କ ଦୀପ ପାଇଁ ତେଲ ଅଥବା ଏକ ମହମବତୀ ଅଥବା ରହିବା ପାଇଁ ମନ୍ଦିର 
ଅଥବା ମସଜିଦ୍‌ ରୂପେ ଏକ ଘର ଭଳି କ୍ଷୁଦ୍ର ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ଆବଶ୍ୟକତା କାହିକି ହୁଏ ? ବିପରୀତ 
ଧାରଣାଗୁଡ଼ିକର ବିଷରେ ବିଷାକ୍ତ ହୋଇ ଶୁଷ୍କ ଓ ଆନନ୍ଦହୀନ ବୁଦି ଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ନିର୍ଲ୍ଲଜତା ପୂର୍ବକ 
ଏହାକୁ ମଧ୍ଯ ଆଗ୍ରହ କରନ୍ତି କି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଏହି ଘରଗୁଡ଼ିକୁ ଚିକିସ୍ଵାଳୟଂ ବିଦ୍ୟାଳୟ, ତଥା ପ୍ରସୂତି 
ଭବନଗୁଡ଼ି କରେ ପରିବର୍ତନ କରିଦେବା ଉଚିତ୍‌ ।* 


”କସ୍ତବନନେ ବ୭ରତ ରୂ ନୋଜ ସେମାନଙ୍କ ଠୂନି ସନ୍କୁକୂତି ଅଛି/ ଏଜଳି ସମାଳନେ, ଠି ସୁନ୍ଦର 
6ଲୋକଙନ୍ଦ ଥାେଷ/ ଫରୀମାନନ  ସଂ୍// ଅଧକ, ଳଳୁ-ଚୁବିଜ ଯଜ କଛଲାର/ଜ, ଥଣକନନ ଥ6ଘଯେକ/ କୁଣଣନ 
ସଂଜ୍ୟ/ ଥଧ/ଳ ଏବଂ ବିବେଳୀନ' ଥଦେନ୍ଷା/ ଦାରଳ ଥଧୁକ ଥିକ / 6ଜଣକେ ଏହି ଲେକନ୍‌ ଯାନ ଥଧୂାନ ଚିକି୍ାଲୟ 
ଥାକି ନିମାଣ କଳିକାକୁ ନଳ/ ନାଯସମ'ଂଚ / ଜଣୁନାନନ ଅେଷ! ନିନୁମାନନ ଏହି ଲାକନ ସଲାଶେ ମଦିନଗୁଜିଳନ 
6ଲଳୌଣଂଦି ଥାବଣ୍ୟକର/ ନାହି / ଲିନ୍ଞିତ ରୁ 6ଦେମାନଙ ଜିଳିହାଳୟ, କିଜ॥ଳୟ 6 ହସୁଚି ଗୁହଗୁଜିଳନ ଥଧଳ 
ଥାବଶ୍ୟଳ / 


॥ ୬୨୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୬ / ଅଧ୍ାୟ ୯ 


କିନ୍ତୁ ମୋର ବିଶ୍ଵାସ ଅଛି, ମୁଁ ଏଭଳି ସମାଜକୁ ସମ୍ବୋଧ୍ଵତ କରୁଛି, “ ଯେଉଁମାନେ ନୈତିକ 
ଅଧଃପତନର ଅର୍ଵଁ ବିନ୍ଦୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଭମାନ ପହଞ୍ଚୁ ନାହାଁନ୍ତି। ଯେଉଁ ସମାଜରେ ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ଭାବନାପୂର୍ଣ୍ଣ 
ସୁସ୍ଥ ହୃଦୟଯୁକ୍ତ ବିବେକୀ ଲୋକ ରହନ୍ତି, ସେଠାରେ ନିଶ୍ଚିତ ମନ୍ଦିରଗୁଡ଼ିକର ପୂଜା, ଅନୁଷ୍ଠାନାଦିର ଆବଶ୍ୟକ 
ହୋଇଥାଏ। ଏହାକୁ ମଧ୍ଯ ଧ୍ଯାନ ଦେବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ ଏହି ମନ୍ଦିରଗୁଡ଼ିକରେ ବିଧ୍ଵବିଧାନର ଆଡମ୍ବର ଏବଂ 
ଧନର ପ୍ରଦର୍ଶନ ତାଂର ସଫଳତାର ମୁଳକାରଣ ନୁହେଁ। ଏପରିକି ପ୍ରତିଦିନ ସେଠାକୁ ଆସୁଥିବା ଦର୍ଶନାର୍ଥୀଙ୍କ 
ସଂଖ୍ୟା ଉପରେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ସଫଳତା ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ । ଗୀତାର ରଚନା କାଳରେ ବିଧ୍ବବିଧାନ ଏତେ 
ବିସ୍ତୃତ ( ଶ୍ରମସାଧ୍ଃ ହୋଇଥଲା ଯେ, ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଲଭ୍ୟ ହୋଇ ପାରୁ ନ ଥିଲା। 
ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଅନୁସନ୍ଧାନର କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ର ନ ଥୁଲା। ଅର୍ଜୁନ ହେଉଛନ୍ତି ତତ୍‌କାଳୀନ 
ସମାଜର ଜଣେ ମୋହିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଯାହାଙ୍କ ହୃଦୟରେ କର୍ମକାଣ୍ଡ ସଂପକିତ ବିଶ୍ଵାସ ଦାନା ବାନ୍ଧିଥିଲା। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆମ୍ବ ପ୍ରୟୋଗର ସରଳତମ ଉପାୟ ଜଣାଇବାବେଳେ ସେ ଅଧ୍ରକ ଭ୍ରମିତ ହୋଇଗଲେ। 
ବିଧ୍ଵବିଧାନ ବିହୀନ ଧର୍ମ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାୟ ଅର୍ଥହୀନ ମନେ ହେଉଥୁଲା। ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏବଂ ତାଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ 
ଗୀତାଧ୍ଯୟନକାରୀ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସାଧକଙ୍କୁ (ଭକ୍ତଙ୍କୁ) ଆଶ୍ବସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, “ ତୁମେ 
କ'ଣ ଅର୍ପଣ କଲ ବଡ କଥା ନୁହେଁ, କିପରି ଅର୍ପଣ କଲ ତା' ଉପରେ ସଫଳତା ନିର୍ଭର କରେ | ” 


ବର୍ତମାନ ଯୁଗରେ ସାରା ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ପୂଜା ବେଦୀରେ ନଶ୍ଵର ପୂଜକ ଜଣେ ସ୍ଥିର କରନ୍ତି ଯେ 
ଅବିନଶ୍ଵର ପ୍ରଭୁଙ୍କର କଣ ଦରକାର। ପ୍ରତିମା ସ୍ଥିତ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରୟୋଜନ (ଆବଶ୍ୟକତା) ନ ହୋଇ 
ପ୍ରାୟତଃ ଏହା ପୂଜକଙ୍କର ନିଜ କାମନାର ପରିପ୍ରକାଶ ହୋଇଥାଏ । କଣ କଲେ ତାଙ୍କୁ ପରମାନନ୍ଦ ମିଳିବ, 
ଗୀତାର ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ପରମପିତା ସ୍ଵୟଂ ନିଜର ଇଚ୍ଛା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି। 


ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାଷା ଓ ଶୈଳୀ ସ୍ପଷ୍ଟକରେ କି ବିଶ୍ଵପତି ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ଭୌତିକ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର କୋଣସି ମୁଲ୍ୟ ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ। ଭଗବାନ୍‌ କେବଳ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତର ପ୍ରେମ ଓ ଭକ୍ତି ସ୍ଵୀକାର 
କରନ୍ତି, ଯାହାଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ସେ ଅଳ୍ପ ଉପହାର ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରେ। ସେହି ଅପିତ ବସ୍ତୁ 
ପତ୍ର, ପୁଷ୍କକ ଫଳ, ଜଳ ଅଥବା ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣମହ୍ିର ହେଉଭ, ତାଂର କୌଣସି ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହି । ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି, 
' ଶୁଦ୍ଧଚିତ୍ତଯୁକ୍ତ ସେହି ଭକ୍ତ ଦ୍ଵାରା ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ଅପିତ ଉପହାର ମୁଁ ସ୍ଵୀକାର କରେ ।' 


ବଡ ଦୁଃଖର କଥା ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଉପହାର ଅର୍ପଣ କରି ଧନବାନ୍‌ ଭାବେ ଯେ ତାର ସ୍ବର୍ଣ୍ର, 
ହୀରକ ଉପହାର ଦ୍ଵାରା ସେ ଧନେଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କଲା । ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯଦି କ୍ରୟ କରା ଯାଇ ପାରୁଥାନ୍ତା, 
ତେବେ ଧନୀଲୋକ ମାନେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ସ୍ଵର୍ଗରେ ପ୍ରବେଶ କରି ପାରନ୍ତେ | 


×ଏ କଂ ଏଠ6ନ ମଧ 96କର୍ ନିକେଜ୍‌ର ଥଜ(ସଳ ମୁଳ/ 6ଘୋରୁଁ 6ଢମାଳନ୍ ମଧୁ କିଛି ନିକକୁ ଚାନିଦେ 
ନାହି: 9ଳାଜନ୍େ ନରକେ 96ବଣ ଲିମଃନେ ସମଛଙ୍କୁ ବିନ/ ନୁଲାଣନ ନିଳେନ୍‌ ନଯୀଲରକ୍‌ଥ/ / 


॥ ୬୨୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୨୬ 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ବିଶେଷ ରୂପେ କେତେକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି, ଯାହାକି ତ୍ୟାଗ 
ଓ ଅର୍ପଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରେ । ଏଥ୍ବରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି ଯେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ଵକୁ ପୁର୍ଣ 
କରିବା ପାଇଁ ଅଥବା ଅନନ୍ତ ବୈଭବକୁ ସତତ ବଜାୟ ରଖୁବାକୁ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଉପହାରଗୁଡ଼ିକର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହିଁ । ଭକ୍ତଗଣ ତାଙ୍କର ଇଷ୍ଟ ଦେବତାଙ୍କୁ କିଛି ନା କିଛି ଅର୍ପଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌। ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ଜଗତରୂପ ଉପବନର ହି ପୁଷ୍ପ ଏକ ବସ୍ତୁ, ଯାହାକୁ ଭକ୍ତଜନ ଉପଯୋଗ କରୁଛନ୍ତି । ଏକ 
ସାର୍ବଜନୀକ ଉପବନରେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ପ୍ରେମୀ ସେଠାରୁ ଫୁଲ ଛିଣ୍ଡାଇ ତା'ର ପ୍ରେମିକାକୁ ଭେଟି ଦିଏ । 
ଏହିପରି ଭକ୍ତ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପବନରୁ ବସ୍ତୁ ଚୋରାଇ ତାଙ୍କୁ ହି ପୁନଃ ଅର୍ପିତ କରେ । ବିଚାର କଲେ 
ଜ୍ଞାତ ହୁଏ କି ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କିଛି ଭେଟି ଦେବାରେ ଆମର ଅଭିମାନ କେତେ ନିରର୍ଥକ ଓ ଫମ୍ପା । 


ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସବୁ ପ୍ରକାର ପୂଜାରେ ତାଙ୍କୁ କିଛି ଅର୍ପଣ କରିବାର ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଧାନ 
ରହିଛି, ଯାହାକୁ ପାଳନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ବିଶେଷ ଲାଭ ହୁଏ| ପତ୍ର- ପୁଷ୍ପାଦି ଅର୍ପଣ କରିବାବେଳେ ଯଦି ଭକ୍ତ 
ବୁଝେ କି ସେ ସେହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ସମପିତ କରୁଅଛି, ତେବେ ସେ ଏହି ବିଧାନର ଦୂରୁପଯୋଗ କରୁଛି | 
ସେ ଅର୍ପଣର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଜାଣିନାହିଁ ବୋଲି କହିବାକୁ ହେବ। ଏଠାରେ ପୁଷ୍ପ ଆଦିର ପ୍ରୟୋଜନ ଏକ ଚାମଚ 
ସଦୂଶ। ଭୋଜନ କରିବା ବେଳେ ଚାମଚର ଉପଯୋଗ କେବଳ କୌଣସି ଖାଦ୍ୟ ପଦାର୍ଥକୁ ମୁହଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ନେଇ ଯିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । କିନ୍ତୁ ଭାଜନ ଉପରାନ୍ତ ଚାମଚ ଥାଳିରେ ପଡିରହେ |! ବଗିଗ୍ର କିମ୍ବା ମନ୍ଦିରରେ 
ଫୁଲ-ଫଳ ତ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ ଏହାକୁ ଛିଣ୍ଡାଇ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅପିଣ କଲାବେଳେ ଏହା ତାଙ୍କର ପ୍ରେମ ଓ 


ସମର୍ପଣର ମାଧ୍ଯମ ହୋଇଯାଏ। ସେହି କଥା ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଶୁଦ୍ଧବୁଦି ବିଶିଷ୍ଟ 
ଭକ୍ତ ଦ୍ଵାରା ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ଅପିତ ବସ୍ତୁକୁ ମୁଁ ଗ୍ରହଣ କରେ। 


ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ କିଛି ଅର୍ପଣ କରିବାର କ୍ରିୟା ପ୍ରଭାବପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବା ପାଇଁ ଦୁଇଟି ତଥ୍ୟର ଆବଶ୍ୟକ, 
ଯଥା (କ) ସେହି ଉପହାର ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ଅର୍ପଣ କରାଯିବା ଉଚିତ୍‌ ଏବଂ ଖ) ତାହା ଶୁଦ୍ଧଚିତ୍ତରେ ଅର୍ପିତ 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହି ଦୁଇଟି ବିନା ଅର୍ପଣ କେବଳ ଆର୍ଥିକ ଅପବ୍ୟୟ ଓ ଅକ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧା ତଥା ମିଥ୍ୟା - ବିଶ୍ଵାସ 
ମାତ୍ର ହୋଇଯିବ । ଯଦି ଏହାକୁ ଉଚିତ୍‌ ଅନୁସରଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ଆତମ୍ବବିକାଶର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ମାର୍ଗ ପାଇଁ 
ଏହା ଉପଯୁକ୍ତ ବାହନ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ - 


॥୬୨୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୭ / ଅଧୃାୟ ୯ 


ୟତ୍କରୋଷି ୟଦଶ୍ବାସି ୟଜ୍ଜୁହୋଷି ଦଦାସି ୟତ୍‌ | 
ୟତ୍ତପସ୍ୟସି କୌନ୍ତେୟ ତତ୍‌କୁରୁଷ୍କ ମଦର୍ଘଣମ୍‌ ॥ ୨ ୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତ୍‌ = ଯାହା କିଛି, କରୋଷି = ତୁମେ କର, ୟତ୍‌ = ଯାହା କିଛି, ଅଶ୍ନାସି = ତୁମେ ଭୋଜନ 
କର, ୟତ୍‌ = ଯାହା କିଛି, ଜୁହୋଷି = ହବନ କର, ଦଦାସି = ଦାନ କର, ୟତ୍‌ = 
ଯାହାକିଛି, ୟତ୍‌ = ଯାହାକିଛି, ତପସ୍ଯସି = ତପ କର, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର, ତ 
= ତାହା, କୁରୁଷ୍ଠ = କର, ମତ୍‌ ଅର୍ପଣମ୍‌ = ମୋ ପ୍ରତି ଅର୍ପଣ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ୟତ୍‌ କରୋଷି, ୟତ୍‌ ଅଶ୍ବାସି, ୟତ୍‌ ଜୁହୋଷି, ୟତ୍‌ ଦଦାସି, ୟତ୍‌ ତପସ୍ୟସି, 
ତତ୍‌ ମଦର୍ପଣଂ କୁରୁଷ୍ଵ ।୨୭। 


ଶ୍ନୋକାର୍ଥ : £ କୁନାୁତ / ତୁମ ଯାହା କିଛି କର୍ନ କରୁଛ, ନଇ କିଛି ଖଦୟ ଛକ, ଯହ କିଛି 
6 ହୋମ ନ୍ଦଞଜ କଳୁଛ, ଜନ ଦେଳଛି ଏକଂ ଦେହ ଜଯ ଳଣୁଛ, ସେସବୁ 6ମାଚ ଥର୍ଦଣ 
କଳ //୨୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟତ୍‌କରୋଷି ୟଦଶ୍ବାସି ୟଜୁହୋଷି ଦଦାସି ୟତ୍‌ - ଜୀବନରେ ସବୁ ପ୍ରକାରର କର୍ମ 
କରି ଆମେ ଭଶ୍ଵରାର୍ପଣ ଭାବନାରେ ରହିପାରିବା । ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୀତାରେ ଅସଂଖ୍ୟ ଥର ଏହା ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଆଯାଇଛି । କେବଳ ଶାରୀରିକ କର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଭଶ୍ଵରାର୍ଘଣ ଭାବନା ସର୍ବାଧ୍ଵକ ମହତ୍ତ୍ଵ ପୁର୍ଣ 
ଏବଂ ଏହା ଏଭଳି ଏକ ତଥ୍ୟ, ଯାହା ପ୍ରାୟ ସାଧକଗଣଙ୍କ ବିସ୍କରଣ ହୁଏ | 


ଅନେକ ଲୋକ ଅଭିଯୋଗ କରନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ରାଜ୍ୟଟିଏ ଦବା ପାଇଁ ମୋର ଇଚ୍ଛା, କିନ୍ତୁ 
ମୋର ରାଜ୍ୟ ନାହିଁ। ଏପରି ଅଯଥା ଅଭିଯୋଗକୁ ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି | 
ଭଗବାନ୍‌ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥର ସ୍ରଷ୍ଟା ଏବଂ ଦାତା। ଭଗବାନ୍‌ ଧନେଶ୍ବର ହୋଇଥିବାରୁ ମନୁଷ୍ୟ ତାଙ୍କୁ କିଛି ହଁ 
ଅର୍ପଣ କରିପାରିବ ନାହିଁ। ଭକ୍ତିପୂର୍ଣ ଭଶ୍ଵରାପିତ ଭାବର ବିନମ୍ର ହୃଦୟ ହି ତାଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକ । ତେଣୁ ସମସ୍ତ 


୬୭) ୨୬୩ ୬୫ 


ପରିସ୍ଥିତିରେ ଜୀବନର ସମସ୍ତ କର୍ମରେ ତାଙ୍କୁ ସ୍କରଣ ରଖୁବା ଉଚିତ | 


ଇଶ୍ଵରାପିତ ଭାବନାରେ ତାହା କରାଯାଇ ପାରିବ | ତାହା ଦ୍ଵାରା ଜୀବନର ଅଳୀକତା ମଧ୍ଯରେ ମଧ୍ଯ 
ନିରନ୍ତର ଇଶ୍ଵର-ସ୍କରଣ କରା ଯାଇ ପାରିବ । 


ୟତ୍ତପସ୍ୟସି କୌନ୍ତେୟ ତତ୍‌କୁରୁଷ୍ଵ ମଦର୍ପଣମ୍‌ - ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝି ସ୍ତରରେ ହେଉଥିବା 
ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଆମର ସମସ୍ତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରୂପ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ “ ଭଲ୍ତିପୂର୍ବକ ମୋତେ ଅର୍ପଣ 
କର” । କେବଳ ଏତିକି କରିବା ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃସାଧ୍ୟ । ଏକ ଆଡ୍ଗା ଛଶ୍ଵର, ଗୁରୁ ଓ ଭକ୍ତ ମଧ୍ଯରେ 


॥ ୬୩୦ | 


ଅଧ୍ଧାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୨୭ 


ରହିଛି। ଆମେ ଆମର ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଅସଂଖ୍ୟ ନାମରୂପ ସହିତ ବ୍ୟବହାର କରୁ | ଆମେ ଜାଣୁ କି 
ଏହି ସବୁକୁ ଧାରଣ କରିବା ପାଇଁ ଆମ୍ବସତ୍ତା ଆବଶ୍ୟକ । ଯଦି ଆମେ ଆମର ସମସ୍ତ ବ୍ୟବହାରରେ ଏହି 
ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ ସ୍ମରଣ କରିପାରିବା, ତେବେ ତାହା ଜଗତର ଅଧୂପଷ୍ବାନ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ମରଣ ହେବ | ଯଦି କୌଣସି 
ବସ୍ତ୍ର- ଦୋକାନରେ ବିଭିନ୍ନ ନାମ, ରୂପ, ରଙ୍ଗ, ବୁଣାଶୈଳୀ ଓ ମୁଲ୍ୟର ବସ୍ତ ଅଛି, ତେବେ ଦୋକାନୀକୁ ସ୍ଲରଣ 
ରଖ୍ରବାକୁ ପଡ଼େ ଯେ ସେ ସୂତା-ବସ୍ତ୍ର ବ୍ୟାପାର କରୁଅଛି । ଯେକୌଣସି ବ୍ୟାପାରୀକୁ ଏହି ସ୍ମରଣ ରଖୁବା କଠିନ 
ବୋଧ ହୁଏ ନାହି। ବାସ୍ତବରେ ଦେଖାଯାଏ, ଏଭଳି ସ୍ଲରଣ ରଖୁବା ଦୋକାନୀ ପାଇଁ ସୁରକ୍ଷିତ ଓ ଲାଭଦାୟକ 
ମଧ୍ଯ। ଅନ୍ୟଥା ସେ କେତେବେଳେ କୌଣସି ସୂତା-ବସ୍ତ୍ରର ମୁଲ୍ୟରେ ରେଶମବସ୍ତ ହିସାବରେ ଅତ୍ୟଧ୍ରକ ମୁଲ୍ୟ 
କହିପାରେ ଅଥବା ସେହି ବସ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ବସ୍ତା ସହିତ ଶସ୍ତା ଦାମ୍‌ରେ ବିକ୍ରି କରିଦେଇପାରେ । ଯଦି କୌଣସି 
ବଣିଆକୁ ଏହା ସ୍କରଣ ରଖୁବାକୁ କୁହାଯାଏ ଯେ, ସେ ସ୍ଵର୍ଣ ଦ୍ଵାରା ବିଭିନ୍ନ ଅଳଙ୍କାର କରୁଛି, ତେବେ ସେହି 
ଉପଦେଶ ତା'ପାଇଁ ଲାଭଦାୟକ । 


ଯେଭଳି ଆଭୂଷଣଗୁଡ଼ିକରେ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ଓ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରେ ସୂତା, ସେହିପରି ସବୁ ନାମ ଓ ରୂପଗୁଡ଼ିକରେ 
ଆତ୍ମା ହି ମୁଳ ତତ୍ତ୍‌। ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ତାଂର ଜୀବନର ସମସ୍ତ ବ୍ୟବହାରରେ ଏହି ଦିବ୍ୟ ତତ୍ତ୍ରକୁ ସ୍ମରଣ 
ରଖ୍ବପାରେ, ସେହି ପୁରୁଷ ଜୀବନକୁ ଆଦର ଓ ସମ୍ମାନ ଦେଇପାରେ । ଏହା ଏକ ନିୟମ ଯେ ତୁମେ 
ଜୀବନକୁ ଯାହା ଦେବ, ତାହା ତୁମେ ଜୀବନରେ ପାଇବ ତୁମେ ହସିବ ଯଦି ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ହସିବ | ତୁମେ 
କ୍ରୋଧ୍ବତ ହେଲେ ଜୀବନ ମଧ୍ଯ କ୍ରୋଧ୍ବତ ହେବ। 


ସମର୍ପଣ ଭାବନାରେ ସମସ୍ତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ କରିବା ଫଳରେ କେବଳ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମର ପ୍ରେମ 
ବଢେ ନାହି, ବରଂ ଆଦର୍ଶ ଜୀବନ ଓ ଦିବ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଆମର ଜୀବନ ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ । ଗୀତାରେ 
ଅନନ୍ୟ ଭାବ ଓ ସତତ ଆତ୍ମାନୁସନ୍ଧାନ ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଆଯାଇଛି । ଏହି ଶ୍ଲଳଲୋକରେ ଆମେ 
ଦେଖୁ ଯେ ଏଭଳି ଏକ ଉପାୟ ନିଦେୈଶ କରାଯାଇଛି, ଯାହାକୁ ପାଳନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସାଧକକୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅଖଣ୍ଡ ସ୍କରଣ ରହେ। ଏଥୁଲାଗି କୌଣସି ନିର୍ଜନ ସଘନ ବନକୁ ଅଥବା ଗିରି ଗୁମ୍ଫାକୁ ଯିବା ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହି। ଏହାକୁ ଆମେ ଆମର ନିତ୍ୟ ଜୀବନରେ ପାଳନ କରିପାରିବା। 


ଏପରି ସମପଣର ମନୋଭାବ ନେଇ ଜୀବନ ଯାପନ କଲେ କଣ ଲାଭ ହେବ ? ସେ ବିଷୟରେ 
ଶୁଣ- 


॥ ୬୩୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଶୁଭାଶୁଭଫଲୈରେବଂ ମୋକ୍ଷ୍ୟସେ କର୍ମବନ୍ଧନୈଃ । 
ସନ୍ନ୍ୟାସୟୋଗଯୁକ୍ତାମ୍ବା ବିମୁକ୍ତୋ ମାମୁପୈଷ୍ୟସି ॥ ୨ ୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶୁଭ-ଅଶୁଭଫଲୈଃ = ଶୁଭ ଅଶୁଭ ଫଳରୁ, ଏବମ୍‌ = ଏହିପରି ଭାବରେ, ମୋକ୍ଷସେ = 
( ତୁମେ) ମୁକ୍ତ ହେବ, କର୍ମବନ୍ଧନୈଃ = କର୍ମବନ୍ଧନରୁ, ସନ୍ନ୍ଯାସ- ୟୋଗ- ୟୁକ୍ାତ଼୍ା = ସନ୍ନ୍ୟାସ 
ଯୋଗରେ ଯୁକ୍ତଚିତ୍ତ, ବିମୁକ୍ତଃ = ବିମୁକ୍ତ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଉପୈଷ୍ୟସି = ( ତୁମେ) ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଶୁଭାଶୁଭଫଳୈଃ କର୍ମବନ୍ଧନୈଃ ଏବଂ ମୋକ୍ଷ୍ୟସେ, ସନ୍ନ୍ଯାସୟୋଗଯୁକ୍ତାତ୍ମା ( ତ୍ବଂ) ବିମୁକ୍ତଃ 
(ସନ୍‌) ମାଂ ଉପୈଷ୍ୟସି ।୨୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହି ଚନ ଚୂଣ୍ମ ଶୁଜାୁକ ଫଳସ୍ମଚୁଫ କର୍ମବନ୍ଧନଗୁଜିଳନୁ ନୂଲ୍ତ ନୋକଳନିବ ଏବଂ 
ସନ୍ଥ୍ଯାସଃନଦୋରଣନେ ନୁଇ୍ତନିକ ଯୋନୀ, ବିନ୍ଧୁକ୍ତ ଯୋକ ତୂ ନୋ ଠୀଣ କଳଜିବ /୮୨/୮୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯଦିଓ ଆଧ୍ାମ୍ବିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏକ, କିନ୍ତୁ ତା'ର ପ୍ରାପ୍ରିର ସାଧନମାର୍ଗ ଅନେକ | ଏହି ମାର୍ଗୁଡ଼ିକୁ 
ବାହ୍ୟିକ ଢଙ୍ଗରେ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ଫଳରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଅଥବା ବିପରୀତ 
ଜଣାପଡନ୍ତି । ତଥାପି ସେସବୁର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ଏକ, ଯାହାକି ସେସବୁର ଉପଯୋଗିତା ଏବଂ 
ଞ୍ଜଚିତ୍ୟକୁ ନ୍ୟାୟସଙ୍ଗତ ପ୍ରମାଣିତ କରେ । ଗୀତାରେ ଅନେକ ସ୍ଫୁଳରେ ,ଏହି ମୁୂଳଭୂତ ଆଧାରକୁ 
ସ୍ପଷ୍ଟତଃ ଦର୍ଶାଯାଇଛି | ଅନ୍ୟ କେତେକ ସ୍କୁଳରେ କେବଳ ସେଗୁଡ଼ିକର ସଂକେତ କରାଯାଇଛି, ଯାହାକୁ 
କି ଗୀତାର ସଜାଗ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ଚିହ୍ନିପାରିବେ । ପ୍ରସ୍ତୁତ ପ୍ରକରଣରେ ବିଚାର କରାଯାଇଛି ଯେ କିପରି 
ଅର୍ପଣ ଭାବନାରେ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କଲେ ମନୁଷ୍ୟ ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବ। ଯାହାକି 
ନିଦିଧ୍ଯାସନ ତଥା ଯଜ୍ଞ ଭାବନାର ନିଶ୍ଚିତ ଫଳ । 


%' ¿ ¬ ¿ପ ଏ < 


ଏହା ସର୍ବବିଦିତ ତଥ୍ୟ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର କର୍ତା ଥାଏ ଏବଂ ସେ ହିଁ କର୍ମ ଫଳର ଭୋକ୍ତା ହୁଏ । 
ଅତଏବ, ଯଦି ଆମେ କର୍ଭୁତ୍ବାଭିମାନରେ କର୍ମ କରିବା, ତେବେ କର୍ମଫଳ ଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଆମେ 
ବାଧ୍ଯ। ତେଣୁ ବେଦାନ୍ତର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏହି କି ନିରହଂକାର ଭାବରେ କର୍ମ କରାଯିବା ଦ୍ଵାରା ସେଥ୍ରୁ ଶୁଭ ଅଥବା 
ଅଶୁଭ ଉଭୟ ପ୍ରକାର ସଂସ୍କାର ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହ । 


ଶୁଭାଶୁଭଫଲୈରେବଂ ମୋକ୍ଷ୍ୟସେ କର୍ମବନ୍ଧନୈଃ - ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି, ' ତୁମେ ଶୁଭ- 
ଅଶୁଭରୂପୀ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ ।” କାରଣ, ଅହଂକାର ଅଭାବରେ ସାଧକ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଉଥବା 
ନୂତନ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ବାସନା ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ ନାହି ଏବଂ ସମକାଳରେ ପୁର୍ବର ସଞ୍ଚୁତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ଧୀରେ 


| ୬୩୨ | 


ଅଧ୍ଧାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୨୮ 


ଧୀରେ କ୍ଷୟ ହୋଇଯାଏ। ସଂକ୍ଷେପରେ, ସାଧକର ଚିତ୍ତଶୁଵି ହୋଇଯାଏ । ଯଦ୍ଦ୍ାରା ସାଧକର ଏକାଗ୍ରତା 
ଶକ୍ତି ବଢେ, ମନର ସମତା ଓ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


ସନ୍ଜ୍ୟାସୟୋଗଯୁକ୍ତାତ୍ମା ବିମୁକ୍ତୋ ମାମୁପୈଷ୍ୟସି - ବିକାଶର ପରବର୍ତୀ ସୋପାନ ହେଉଛି, ସାଧକର 
ଆତ୍ମାନାମ୍ନ ବିବେକ ସାମର୍ଥ୍ୟରେ ଅଭିବୃଦି। ତାଂପରେ ସାଧକ “ସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ ଯୋଗ'ର ଜୀବନଯାପନ 
କରେ। ଏହି ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦର ବିସ୍ତୃତ ବିବେଚନ ପୂର୍ବରୁ କରାଯାଇଛି । ସନ୍ନ୍ୟାସର ଅର୍ଥ ଭୌତିକ ଜଗତ୍‌ ତ୍ୟାଗ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଅହଙ୍କାର ପ୍ରେରିତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ତ୍ୟାଗ ଏବଂ କର୍ମଫଳ ପ୍ରତି ଥବା ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ | ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତି ପରିଶ୍ରମ ଓ ଉତ୍ସାହ ସହିତ ତା 'ର ଭକ୍ତି ଭାବକୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି କରି ସମର୍ପଣ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନଯାପନ କରେ, 
ତାକୁ ଏହି ଦୁଇଟି ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ପରିଶେଷରେ ସେ ସମସ୍ତ ଫଳକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ 
କରିଦିଏ। 

ଏହିପରି ସନ୍ନ୍ୟାସ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରି ଯେଉଁ ସାଧକ ବିବେକ ପୂର୍ବକ ଚିଭ୍ତଶୁଦ୍ି ପ୍ରାପ୍ତ କରିସାରିଛି, 
ତାକୁ ଆତ୍ମାନୁସନ୍ଧାନରୂପ ଯୋଗ ସହଜ ହୋଇଯାଏ। କାରଣ, ସେ ତା'ର ଦୈନିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଗୁଡ଼ିକରେ 
ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ ଆମ୍ବସ୍ଵରୂପକୁ ସତତ ସ୍ମରଣ କରିପାରେ | 


ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବେ ଏପରି ସାଧନ ସଂପନ୍ନ ଯୋଗ୍ୟ ଅଧ୍ରକାରୀ ଜାଣିପାରନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ଅଜ୍ଞାନ 
ଅବସ୍ତାର ମିଥ୍ୟା ଉପାଧ୍ଧ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ଏବଂ ତତ୍‌ଜନିତ ପରିଛ୍ଛିନ୍ନତା ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁର ଦୁଃଖ ସର୍ବତୋଭାବେ 
ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି । ସ୍ଵରୂପାନୁଭୂତି ତାଙ୍କ ପାଇଁ ସହଜସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। “ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଏବଂ ଯୋଗଯୁକ୍ତ 
ହୋଇ, ମୁକ୍ତ ହୋଇ ତୁମେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। ” 

ସାଧକଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଆମ୍ବସ୍ଵରୂପର ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ, ସେହି ଆତ୍ମାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ ? ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ 
ତାହା କହୁଛନ୍ତି- 


॥ ୬୩୩ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ସମୋଃହଂ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ନ ମେ ଦ୍ଵେଷ୍ୟୋଃସ୍ତି ନ ପ୍ରିୟଃ । 
ୟେ ଭଜନ୍ତି ତୁ ମାଂ ଭକ୍ତ୍ୟା ମୟି ତେ ତେଷୁ ଚାପ୍ୟହମ୍‌ ॥ ୨ ୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସମଃ = ସମାନ, ସମ; ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ସର୍ବଭୂତେଷୁ = ସମସ୍ତ ଭୂତଠାରେ, ନ = ନାହିଁ, ମେ 
= ମୋତେ, ଦ୍ଵେଷ୍ଯଃ = ଅପ୍ରିୟ, ଅସି = ଅଛି, ନ = ନାହିଁ, ପ୍ରିୟଃ = ପ୍ରିୟ ୟେ = 
ଯେଉଁମାନେ, ଭଜନ୍ତି = ଭଜନ କରନି, ତୁ = କିନ୍ତୁ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଭକ୍ତ୍ୟା = ଭକୁର 
ସହିତ, ମୟି = ମୋ ଠାରେ, ତେ = ସେମାନେ, ତେଷୁ = ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ, ଚ = ଏବଂ, 
ଅପି = ମଧ୍ଯ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ସର୍ବଭୁତେଷୁ ଅହଂ ସମଃ, ମେ ଦ୍ଵେଷ୍ଯଃ ନ ଅସ୍ତି, ପ୍ରିୟଃ ନ, ଯେ ତୁ ମାଂ ଭକ୍ତ୍ଯା 
ଭଜନ୍ତି, ତେ ମୟି, ତେଷୁ ଅପି ଅହଂ |୨ ୯| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନୁଁ ସମସ୍ତ ଭୂଜଗୁମ଼ିଳୟାନଁ ସମାନ ମୋର 6କଛି ଠି କା ଅଜି ନୁହି/ କିନ୍ତୁ ନିଏ 
6ମାଚେ ଜଜିଥୁକଳ ଜଳଛି, ସେମାନ 6ମେଂ୦୦ର ଏବଂ ନୁଁ ମଧ ସମୀନନ୍ଦଠନ 
ଜଣହ / 9 ୯/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅନ୍ୟ ସାଧାରଣ ଧର୍ମ ପରି ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ମାନସିକ ସାନ୍ତ୍ଵନା ପାଇଁ ଗୀତାରେ ଇଶ୍ଵରତତ୍ତ୍ଵର 
ଅନାବଶ୍ୟକ କଳ୍ପନା ନାହି । ମନୁଷ୍ୟର ଦୁର୍ବଳତା ପାଇଁ ବା ଭଗବାନଙ୍କର ମହିମା ପାଇଁ ଗୀତା ଉପାଦାନ 
ଯୋଗାଏ ନାହିଁ । ଭୟ ବା ଅନୁଗ୍ରହ ରହିତ ହୋଇ ଏହି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗ୍ରନ୍ଥ କେବଳ ପରମତତ୍ତ୍ଵଙ୍କର 
ବଣ୍ଠଢନା କରେ। ଆଲୋଚିତ ଶ୍ଳୋକ ତାହାର ଏକ ଜ୍ଵଳନ୍ତ ନିଦର୍ଶନ । 


ସମୋଃହଂ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ନ ମେ ଦ୍ଵେଷ୍ୟୋଃସ୍ତ ନ ପ୍ରିୟଃ - ଭୂତମାତ୍ରରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ଆତ୍ନା ଏକ । ସେହି 
ଏକ ଚେତନତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାଣୀ ମାତ୍ରର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଭାବନା ଓ ବିଗାରଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ । “ ମୁଁ ସମସ୍ତ 
ଭୂତଗୁଡ଼ିକରେ ସମାନ । ” ଏକ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଜଗତର ସବୁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ ଏବଂ ତା'ର କିରଣ ସାରା 
ବିଶ୍ଵରେ ବିସ୍ତାରିତ । ତାହା ନାଳନର୍ଦ୍ଦମାର ଜଳ ହେଉ ଅଥବା ଗଙ୍ଗା ଜଳ ହେଉ, ତାହା ସମତଳ ଭୂମି ହେଉ 
ଅଥବା ଗିରିକନ୍ଦର, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆଲୋକ ଦେଇଥାଏ | 


ଯଦି ଏକ ଆଡ଼୍ନା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଠାରେ, ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଶଙ୍କର ଏବଂ ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍, ଏକ ପାଗଳ ଓ 
ଏକ ହତ୍ୟାକାରୀ ଠାରେ ରମଣ କରେ, ତେବେ କେଉଁ କାରଣରୁ କେହି କେହି ଏହି ଆତ୍ମାକୁ ଚିହ୍ନିପାରୁଛନ୍ତି, 
ଅନ୍ୟମାନେ କାହିକି ନୁହନ୍ତି ? ଭକ୍ତିମାର୍ଗର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଥିବା ଭାବନା ପ୍ରଧାନ ସାହିତ୍ୟରେ ଉପରୋକ୍ତ 
ବୈଷମ୍ୟଗୁଡ଼ିକର ଭାବନାତ୍କକ ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଦିଆଯାଏ । ସେମାନଙ୍କ କହିବା ଅନୁସାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କୃପା 


॥ ୬୩୪ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୨୯ 


ହେତୁ କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟକଲ୍ତିଠାରେ ଦିବ୍ୟତା ଅଧ୍ଵକ ମାତ୍ରାରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ 
ସେହି ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଅଥବା ସନ୍ତୋଷଜନକ ହୋଇପାରେ ଯେଉଁମାନେ ଧର୍ମ ବିଷୟକ ଚର୍ଚ୍ଚାରେ 
ତାଙ୍କର ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷମତାକୁ ଅଧ୍ଵକ ଉପଯୋଗ କରନ୍ତି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ବୁଛିମାନ ବିବେକୀ ଲୋକଙ୍କୁ ଏହି 
ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଅସଙ୍ଗତ ଜଣାପଡେ | କାରଣ, ବିଚାରକଲେ ଜଣାଯାଏ କି ପରମାତ୍ନା କିଛି ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରତି 
ପକ୍ଷପାତ କରନ୍ତି । ଏହିପରି ଦୋଷଯୁକ୍ତ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ଖଣ୍ଡନ କରି ଓ ଶୁଦ୍ଧତର୍କସଙ୍ଗତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି କି ଆତ୍ମା ଭୂତମାତ୍ରରେ ସମଭାବରେ ସ୍ଥିତ । ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭର 
ଭେଦ ନାହିଁ। ଆତ୍ମାର କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ପ୍ରେମ ଅଥବା ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ଦ୍ଵେଷ ନ ଥାଏ । 


ଏହାର ଅର୍ଥ ଏଭଳି ବୁଝିବା ଅନୁଚିତ୍‌ କି “ଆତ୍ମା କୌଣସି ଶକ୍ତିହୀନ ଜଡ଼ ତତ୍ତ୍ଵବା।' ଏହି ଶ୍ଳୋକକୁ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉପମା ଦ୍ଵାରା ସମ୍ୟକ୍‌ ପ୍ରକାରରେ ବୁଝାଯାଇ ପାରିବ । ଯଦିଓ ଏକ ହି ସୂର୍ଯ୍ୟ ଜଗତର ବିବିଧ 
ପ୍ରକାର ବସ୍ତୁଗୁଡିକ ଉପରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ହୁଏ, ତଥାପି ଏହା ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ ଯେ ପ୍ରତିଫଳନର ପ୍ରକାଶର ସ୍ପଷ୍ଟତା 
ଓ ପ୍ରଖରତା ପରାବର୍ତନ ମାଧ୍ଯମର ଗୁଣ-ଧର୍ମ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ଏକ ଖଦଡା ପଥର ଉପରେ 
ପ୍ରକାଶର ନ୍ୟୁନତମ ମାତ୍ରା ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ସ୍ଵଚ୍ଛ ଚମକପ୍ରଦ ଦର୍ପଣ ଉପରେ ସର୍ବାଧ୍ଵକ 


ପ୍ରତିଫଳନ ସମ୍ଭବପର । 


ଏହି ଭେଦ ଯୋଗୁଁ ସୂର୍ଯ୍ୟ କିରଣ ଉପରେ ମିଥ୍ୟା ଆରୋପ କରାଯାଇ ନ ପାରେ କି ଦର୍ପଣ ପ୍ରତି 
ତାର ବିଶେଷ ପ୍ରେମ ଓ ପଥର ପ୍ରତି ଦ୍ଵେଷଭାବ ଅଛି। ଏହି ଦୃଷ୍କାନ୍ତକୁ ଆମର ଆନ୍ତରିକ ଜୀବନରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରି ଦେଖିଲେ ସ୍ବଷ୍ଟ ହେବ ଯେ, ଯଦି ଶୁଦ୍ଧ ଚିତ୍ତଯୁକ୍ତ କିଛି ବିରଳ ଲୋକଙ୍କଠାରେ ଆଧ୍ୟାଚ୍ଜିକ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅଧ୍ଵକ ମାତ୍ରାରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ ତଥା ଅନେକ ପାଷାଣ ହୃଦୟ ବା କଠୋର ଚିୟଯୁକ୍ତ 
ଲୋକଙ୍କ ଠାରେ ନୁହେଁ, ତେବେ ଏହାର କାରଣ ବିଭିନ୍ନ ଉପାଧ୍ଗୁଡ଼ିକ, ଆତ୍ନା ନୂୁହେଁ। ଆତ୍ଲା କାହାକୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍‌ ପ୍ରଦାନ କରେ ନାହି ଅଥବା କାହାକୁ ନୀଚକୁ ଠେଲିଦିଏ ନାହି | ଆମକୁ ଯେଉଁ ବିଷମତା ଦେଖାଯାଏ, 
ତାହା ଆମର ଅବିବେକତା ଯୋଗୁଁ 


ୟେ ଭଜନ୍ତି ତୁ ମାଂ ଭକ୍ତ୍ୟା ମୟି ତେ ତେଷୁ ଚାପ୍ୟହମ୍‌ - ପ୍ରଥମ ପଂକ୍ତିରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ 
ପକ୍ଷପାତରହିତ ସ୍ଵରୂପକୁ ସୂଚିତ କରାଗଲା ପୁନଃ ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି କି “ଯିଏ ମୋତେ 
ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ଭଜନ୍ତି। ସେମାନେ ମୋ'ଠାରେ ଏବଂ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କଠାରେ ରହେ | ' ଏହି ଦୁଇଟି ପଂକ୍ତିରେ 
ବିରୋଧାଭାସ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେଖାଯାଉଥ୍ବଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ନାହି । ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ କାହା ପ୍ରତି 
ରାଗ ବା ଦ୍ଵେଷ ନ ଥାଏ କିନ୍ତୁ ଲୋକମାନଙ୍କର ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ ହୋଇପାରେ । ଯାହାର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ବା ଭକ୍ତି ଅଛି, ସେମାନେ ପ୍ରଭୁଙ୍କର ନିକଟତର ହେବାକୁ ଚାହାଁନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନେ 
ତାଙ୍କଠାରୁ ଦୂରେଇ ରହନ୍ତି। ଏହିପରି ଯେଉଁମାନେ ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ଭଗବାନଙ୍କ ପୂଜା କରନ୍ତି, ସେମାନେ 


॥ ୬୩୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ପରିଶେଷରେ ତାଙ୍କର ପରମ ଆରାଧ୍ଯଙ୍କୁ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ସାକ୍ଷାକ୍ଵାର କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌, ସେମାନଙ୍କୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ହୁଏ ଯେ ବାସ୍ତବରେ ସେମାନେ ପରମାମ୍ମଙ୍କଠାରୁ ଅଲଗା ନୁହଁନ୍ତି, ଏକରୂପ ଅଟନ୍ତି । 


ଯେଉଁମାନେ ମୋତେ ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ଭଜନ୍ତି - ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଏହାର ଅର୍ଥ କର୍ମକାଣ୍ଡୀୟ ପୂଜାରୂପ ବିବିଧ 
ବିଧାନକୁ ସୂଚିତ କରିପାରେ। ତା'ର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଅଭିପ୍ରାୟକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ ଗମ୍ଭୀର ଅଧ୍ଯୟନ 
ଆବଶ୍ୟକ | ମୁଳତଃ ପୂଜା ହେଉଛି ସେହି ସାଧନ ପ୍ରକ୍ରିୟା, ଯାହାଦ୍ଵାରା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ “ ବୃତ୍ତିରୂପ ସୈନ୍ୟଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ 
କରି ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଧ୍ୟାନର ଦିବ୍ୟ ଧ୍ରେୟ ଆଡ଼କୁ ଉନ୍ମୁଖ କରାଯାଏ। ଏଥରେ ଏହି ଚେଷ୍ଟା ହୁଏ କି ଧ୍ଷେୟ 
( ସତ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆମ୍ମା) ସହିତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ତାଦାତ୍ମ୍/ ଏକତ ସ୍ଥାପିତ ହେବ। ଏହି ସାଧନା ପ୍ରେମଂଂ ପୂର୍ବକ କରିବା 
ଦ୍ଵାରା ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ତଥା ଧ୍ୟାତା ଖ୍ଧେୟ ସହିତ ତଦୂପ ହୋଇଯାଏ।” 


ଏହି ଅଭିପ୍ରାୟକୁ ଧ୍ଯାନରେ ରଖୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପୁନଃ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ଭଗବାନଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ 
ଉକ୍ତିର ଅର୍ଥ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ସତ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାଙ୍କର କାହାରି ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ବା ବିରାଗ ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
କେହି କେହି ଶୁଦ୍ଧାନ୍ତକରଣ ବିଶିଷ୍ଟ ଭକ୍ତ ନିଜର ପରମାମ୍ମାସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ପାରିବାର କାରଣ ହେଉଛି ଏହି 
ଦିବ୍ୟତ୍ବର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି 

ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ମଧ୍ଯ (କଠୋପନିଷଦ ୧. ୨. ୨ ୪ ) ଏହି ବିଷୟ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବେ ବରଣ୍ତନା କରାଯାଇଛି | 
ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କାହାକୁ ବାଛିବା ବା ନ ବାଛିବାର ଅଧ୍ଵକାର ଶାଶ୍ଵତ ଆତ୍ମାଙ୍କର ନାହିଁ । ଲୋକମାନେ 
ନିଜେ ହି ଆତ୍ମାବିଷ୍କାରର ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି କରିଥାନ୍ତି। ପଥପ୍ରାନ୍ତରେ ଫୁଟିଥିବା ଗୋଟିଏ ସୁଗନ୍ଧିତ ଫୁଲର 
ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ ( ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ) ଉଦାହରଣ ଦେଇ ବେଦାନ୍ତର ଗୁରୁ ଏହି ଭାବକୁ ବୁଝାଇଥାନ୍ତି। ସେହି ପଥ 
ଦେଇ ଗମନାଗମନ କରୁଥିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଥ୍ୁକ ନିମିତ୍ତ ଏ ଫୂଲଟି ଉପଲବ୍ଧ । ଅନେକ ପଥିକ ସେହି ପଥ 
ଦେଇ ଯାତାୟତ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଫୁଲଟିର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଦେଖୁ ପାରନ୍ତି ନାହି ବା ସୁଗନ୍ଧ ବାରି ପାରନ୍ତି ନାହି। 
କିନ୍ତୁ କେତେକ ବିରଳ ବ୍ୟକ୍ତ ଫୁଲର ସୁଗନ୍ଧ ବାରି ପାରି ତାହାର ଉତ୍ସ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରନ୍ତି ଏବଂ କଣ୍ଟାବୁଦାରେ 
ମୁଣ୍ଡ ହଲାଇ ନାଚୁଥ୍ବବା ନିଃସଙ୍ଗ ଫୁଲଟିର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, ସୁଗନ୍ଧ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି। ଏହି ଉପଭୋଗ ପାଇଁ 
ଯଦି କୁହାଯିବ ଯେ ଫୁଲଟିର କୃପା ଯୋଗୁ ଏହା ହୋଇପାରିଲା, ସେହିପରି କୁହାଯିବ ଯେ ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷ 
ଶାଶ୍ଵତ ଆତ୍ମାଙ୍କର କୃପା ଲାଭ କରନ୍ତି । 


ବାସ୍ତବରେ ପଥ୍କମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଯିଏ ନିଜ ସମସ୍ୟାରେ ନିବିଷ୍ଟଟିତ୍ତ ହୋଇଥିବେ, ସେ ଫୁଲର 
କୃପା ଲାଭ କରି ପାରିବ ନାହି । କିନ୍ତୁ ଯାହାର ମନ ସବୁପ୍ରକାର ନିବିଷ୍ଟତାରୁ ମୁକ୍ତ ଥିବ ଏବଂ ସବୁପ୍ରକାର 
ଅନୁଭୁତି ପାଇଁ ସଜାଗ ଥ୍ବବ, “ ଫୁଲର ବିଶେଷ କୃପା” ହେତୁ ସୁଗନ୍ଧି ଆଘାଣ କରିପାରିବ | 


*6ଯମ ଥନ୍/ ସହ ନିଳଜ ଯରିଜୟ ଥଣନୁଷଣ ମାଚ 


॥ ୬୩୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୩୦ 


ଅନାତ୍ଳା ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଆତ୍ମବୁଦ୍ଧି ଯୋଗୁଁ/ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଆସକ୍ତି ହେତୁ ଜୀବ ପୂର୍ଣ୍ତତ୍ଵର ଆନନ୍ଦ 
ଅନୁଭବ କରିପାରେ ନାହି । କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଏହି ଆସକ୍ତି ଓ ବହିମୁଁଖୀ ପ୍ରବୂଭିଗୁଡ଼ିକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିତ୍ୟାଗ 
କରିଦିଆଯାଏ, ସେତେବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତିର ଅଧ୍ରକାରୀ ହୋଇ ନିଜର ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ସହିତ ଏକରୂପ 
ହୋଇଯାଏ। ମନୁଷ୍ୟ ମନର ସ୍ତ୍ରିତି ତା'ର ବନ୍ଧନ ଅଥବା ମୁକ୍ତିର କାରଣ। ବହିମୁଁଖୀ ମନ ଅନିତ୍ୟ 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ସୁଖର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରି ତା” ସହିତ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ | ପ୍ରତିବଦଳରେ ଦୁଃଖ ଓ ନିରାଶାରେ 
କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗେ | ଯେତେବେଳେ ସେହି ମନ ଅନ୍ତମ୍ମୁଖୀ ହୋଇ ଆଡ୍ଲ-ଚିନ୍ତନ ଦ୍ଵାରା ସମତ୍ ସ୍ଥିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇ ଆଡତ୍ନାନୁଭବ କରେ, ସେତେବେଳେ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପରମ ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ପାଏ। 


ଶୀତ କାଳରେ ନିଜ କୋଠରିରେ ବସି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଅତ୍ୟଧ୍ରକ ଶୀତ ଅନୁଭବ କରେ ଯଦିଓ 
ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନେ ବାହାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଖୋଲା ପ୍ରକାଶରେ ବସି ଉତ୍ତାପର ଆନନ୍ଦ ନିଅନ୍ତି। ବାହାରେ 
ବସିଥିବା ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରତି ସୂର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରେମ ନ ଥାଏ ଅଥବା ଘର ଭିତରେ ବସିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ଦ୍ଵେଷ। ଏହି 
ଶ୍ଳୋକକୁ ଅର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂଲେ ଆମେ କହିପାରିବା ଯେ, “ ବାହାରେ ବସିଥିବା ଲୋକ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଅନୁଗ୍ଧହୀତ ଏବଂ ଭିତରେ ବସିଥିବା ଲୋକ ତାଙ୍କ କୃପାରୁ ବଞ୍ଚୁତ । 


ତ୍‌ ୭୩୩ ୭ 


ଯେ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଗୀତା ମନୁଷ୍ୟକୁ ପରିସ୍ଫିତିଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ମୁଖରେ ଅଥବା ନିଜର ଦୁର୍ବଳତା ଓ 
ଅଯୋଗ୍ୟତା ସମକ୍ଷରେ ଆତ୍ମ ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ ପ୍ରେରିତ କରେ ନାହି । ଏହି ଗୀତାଶାସ୍ତ୍ର କର୍ଭବ୍ୟ କର୍ମ ଓ 
ଆଶାବାଦୀ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାକୁ ପ୍ରୋସ୍ସାହିତ କରେ । ଗୀତା ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଏ କି ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ଦୁର୍ବଳତା ଏବଂ 
ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକର ଦାସ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵାମୀ । ଆତ୍ମସସାକ୍ଷାତକାରର ମାର୍ଗ କଣ କେବଳ ସାଧୁପୁରୁଷଙ୍କ 
ପାଇଁ ଉପଲବ୍ଧ ? ସେ ବିଷୟରେ ଶୁଣ- 


ଅପି ଚେତ୍‌ ସୁଦୁରାଚାରୋ ଭଜତେ ମାମନନ୍ୟଭାକ୍‌ । 
ସାଧୁରେବ ସ ମନ୍ତବ୍ୟଃ ସମ୍ୟଗ୍୍‌ବ୍ୟବସିତୋ ହି ସଃ ॥୩୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅପି = ହେଲେ ମଧ୍ୟ, ଚେତ୍‌ = ଯଦି, ସୁଦୁରାଚାରଃ = ଅତିଶୟ ଦୁରାଗ୍ରୀ, ଭଳତେ = 
ଭଜନ କରେ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଅନନ୍ୟଭାକ୍‌ = ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ, ସାଧୁଃ = ସାଧୂଃ ଏବ 
= ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ସଃ = ସେ, ମନ୍ତବ୍ଯଃ = ବିଚାର କରାଯିବ, ସମ୍ୟକ୍‌ = ଯଥାର୍ଥରେ, 
ବ୍ୟବସିତଃ = ଦୃଢ ନିଶ୍ଚୟ, ହି = ବାସ୍ତବରେ, ସଃ = ସେ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ସୁଦୁରାଚାରଃ ଅପି ଅନନ୍ୟଭାକ୍‌ ମାଂ ଭଜତେ ଚେତ୍‌ ସଃ ସାଧୁଃ ଏବ ମନ୍ତବ୍ଯଃ ହି ସଃ 
ସମ୍ୟଗ୍ବ୍ୟବସିତଃ ।୩୦। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ନଜ 6କନ୍ଦି। ଅଜିଶୟ ଦୁନନ୍ତନମ ୦୭ଯାନ ମଥ ଥଳନ୍ଯକଚଣନ ମୋନ ଜଳଳ କଣ, 6 
6 ମ/ˆ ମତେ ସାଥୁ// ଲଜଣ, ୭/'@ ଜଳିଜ/ବ ଯଥାର୍ଥ 6 ନୂଜ /?7୦/ 


॥ ୬୩୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୦ / ଅଧ୍ଧାୟ ୯ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯେଉଁ ବିଶେଷ ଅର୍ଥରେ ଭକ୍ତି ଶବ୍ଦ ଗୀତାରେ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି, ତାକୁ ଏଠାରେ ସ୍ତୁତି 
କରାଯାଇଛି | “ ଭକ୍ତି ' ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ଉପରେ ହେଉଥୁବା ପ୍ରଭାବକୁ ଦର୍ଶାଇ ଭକ୍ତି ର ମହାତ୍ମ୍ୟ 
ବତାଯାଇଅଛି। ଗୀତାରେ ବର୍ଣିତ ଭକ୍ତି ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି “ ଏକାଗ୍ରତା ଅଦ୍ଵୈତ ସ୍ଵରୂପ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ 
ଆତ୍ଲାରୂପେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକତ୍‌ ଭାବରେ ଧ୍ୟାନ କରିବାଂଂ । ଏହି ଭକ୍ତି ସାଧନାର ଅଭ୍ୟାସ ଦୀର୍ଘକାଳ 


ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ। ତୀବ୍ରତା ତଥା ନିଷ୍ଠାର ସହ ସାଧନ କରିବା ଫଳରେ ସାଧକର ଆଡ୍ଲବିକାଶ 
ସମ୍ଭବ | 


ସାଧାରଣତଃ, ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ ଏଭଳି କିଛି ଧାରଣା ରହିଯାଇଛି କି, ଜଣେ ଦୁଷ୍ଟ ପାପୀ 
ଅଥବା ହତୋତ୍ସାହିତ ଅପରାଧୀ କଦାପି ସ୍ଵର୍ଗ ଲାଭ କରିପାରିବ ନାହି। ଭ୍ରଷ୍ଟ ଅଥବା ଅନୈତିକ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଏଭଳି ନିନ୍ଦା କରିବା ଅର୍ଥ ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ମର୍ମକୁ ବିପରୀତ ବୁଝିବା । ବାସ୍ତବରେ ଏହା 
ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ। ବେଦରେ ପାପକୁ ନିନ୍ଦା କରାଯାଇଛି, ପାପୀକୁ ନୁହେଁ। ପାପୀର ପାପପୁର୍ଣ୍ଣ କର୍ମ ତାଂର 
ମନରେ ସ୍ତ୍ରିତ ଅଶୁଭ ବିଚାରଗୁଡ଼ିକର ହିଁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମାତ୍ର। ଅତଏବ, ଯଦି ବ୍ଯକ୍ତିର ବିଚାରଗୁଡ଼ିକର ଦିଗ 
ବା ଲକ୍ଷ୍ୟ ପରିବର୍ତନ କରାଯାଇପାରିବ, ତେବେ ତା'ର ବ୍ୟବହାରରେ ମଧ୍ଯ ନିଶ୍ଚିତ ପରିବର୍ଭନ ହେବ। 
ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସମ୍ପୂଦହ ହୋଇ ଭକ୍ତି ବାତାବରଣରେ ତା'ର ମନରେ ସତତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ କରିବାରେ 
ସଫଳ ହୋଇପାରିଲା, ତା'ର ମାନସିକ ଜୀବନର ପୁନର୍ବାସ ଏହି ପ୍ରକାର ସମ୍ପନ୍ନ ହୁଏ କି ତା'ପରେ ସେ 
ପୁନଃ ପାପପ୍ରବୃତ୍ତିରେ ରତ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଅପି ଚେତ୍‌ ସୁଦୁରାଚାରୋ ଭଜତେ ମାମନନ୍ୟଭାକ୍‌ - “ଯଦି ଅତିଶୟ ଦୁରାଗ୍ଧରୀ ମୋର 
ଭଜନ କରେ) - ଗୀତା କେବଳ ପାପୀ ପାଇଁ ହି ତା'ର ଦ୍ଵାର ଖୋଲା ରଖେ | ଏଥୁରୁ ଏଭଳି ଜଣାଯାଏ 
କି ଏହି ଦିବ୍ୟ ଗୀତାର ଗାୟକ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏକ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାରକ ଭଳି ଉତ୍ସାହର ସହିତ ସମସ୍ତ 
ପାପୀମାନଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ସୁଖୀ କରାଇବାକୁ ଗାହାଁନ୍ତି। କେବଳ ଜୀବନର ଅଶୁଦ୍ଧତା ଏବଂ 
ବିଗତ ସମୟର ହୀନ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ କାରଣରୁ ଅଧ୍ଯାଚ୍ଜିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ପାପୀମାନଙ୍କୁ ନିଷେଧ 
କରାଯାଇ ନାହିଁ । କେବଳ ଏତିକି ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଆଯାଇ କୁହାଯାଇଛି କି ସେହି ଭକ୍ତ ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ 
ଆତ୍ନପୂଜା ଓ ଚିନ୍ତନ କରିବା ଉଚିତ୍‌। ଏଠାରେ ' ଅନନ୍ୟ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ସାଧକର ମନ ତଥା ଧ୍ଯେୟ 
ସ୍ଵରୂପ। ଏହାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥ ଏପରି ହୋଇପାରେ କି, ଭକ୍ତିରେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଫଳ ସେତେବେଳେ ପ୍ରାପ୍ତ 


** ସ୍ମ/ ଚିଳୁୟ/ନଦନା କିଶବକ ଚୂଜ଼ାମଣ-୨7 ୧ 6୩୍ଳେଳର ବ୍/୩// ଦଖକ/ 
6ମୀକ୍ଷକରଣସୀମର୍ୟ/° ଜଲିନରେବ ରଜୀୟସ/ / 
ନ୍ମଟ୍ଗରୁଦନାଳୁସନ୍ଥ/ନଂ ଭରିନତକଧୀୀୟଣତ / / 


। ୬୩୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୩୦ 


ହେବ, ଯେତେବେଳେ ଭକ୍ତି ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତରେ ଅଦ୍ଵୈତ ଆତ୍ନତତ୍ତ୍ଵରକୁ ସବରୂପରେ ଧ୍ଯାନ କରିବ। ଏହି 
ଅଦ୍ଵୈତ ଆଡତ୍ନାକୁ ଭକ୍ତ ତା'ର ମୁଳ ସ୍ଵରୂପରୁ ଭିନ୍ନ ବୋଲି ବୁଝିବା ଅନୁଚିତ୍‌ । ଏହା ହି ଭକ୍ତର ଅନନ୍ୟଭାବ 
ବା ଅନନ୍ୟତା | 


ସାଧୁରେବ ସ ମନ୍ତବ୍ୟଃ ସମ୍ୟଗ୍‌ବ୍ୟବସିତୋ ହି ସଃ - ' ଏଭଳି ଅନନ୍ୟ ଭକ୍କୁ ସାଧୁ ମାନ୍ୟତା 
ଦିଆଯିବା ଉଚିତ '- ଭଳି ସାଧନାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପୁର୍ବରୁ କୌଣସି ବ୍ୟଛି ଯେତେ ଦୁଷ୍ଟ ଓ କୂର ହେଉ ନା 
କାହିଁକି ଅଥବା ତା'ର ଜୀବନ ଯେତେ ଅନିୟନ୍ତ୍ରିତ, କାମୁକତାପୁର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ, ଯେଉଁକ୍ଷଣ ସେ 
ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ଆତ୍ନଲଚିନ୍ତନ ମାର୍ଗରେ ପ୍ରଥମ ଚରଣ ରଖେ, ସେହି କ୍ଷଣ “ତାକୁ ସାଧୁ ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯିବା 
ଉଚିତ ” - ଏହା ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵମତ | ଏହି ପ୍ରକାରର ପୂର୍ବାନୁମାନିତ କଥନର ପ୍ରୟୋଗ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କରାଯାଏ । ଯେଭଳି - “ ରୁଟି ତିଆରି ହେଉଛି କିମ୍ବା ଚା' ତିଆରି ହେଉଛି” | ବାସ୍ତବରେ, କେବଳ ଅଟା 
ଚକଟା ଯାଉଛି ଓ ପାଣି ଗରମ ହେଉଛି। କିନ୍ତୁ ନିକଟ ଭବିଷ୍ୟତରେ କ୍ରିୟାର ପୁର୍ଣ୍ତତା ରୁଟି ତିଆରି କିମ୍ବା 
ଗାଂତିଆରିରେ ସମାପ୍ତ ହୁଏ । ତେଣୁ ଏଭଳି ବାକ୍ୟ କୁହାଯାଏ କି ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ତା'ର ଅବଗୁଣଗୁଡ଼ିକରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇ ପାପୀ ତା'ର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବୈଭବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିକାଶ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବ। ଏହାକୁ ପୂର୍ବାନୁମାନିତ କଥନ 
କୁହାଯାଏ | 


ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସାଧୁ ମାନିବାର କାରଣ, “ ସେ ଯଥାର୍ଥ ନିଶ୍ଚୟ କରିଛି' | ଏହି ଦିବ୍ୟ ଜୀବନରେ 
କେବଳ ଦିନଚର୍ଯ୍ୟା ଅପେକ୍ଷା ଯଥାର୍ଥ ଶୁଭ ନିଶ୍ଚୟ ଅଧ୍ଵକ ମହତ୍ତ୍ଵ ପୁଣ୍ଡ । ବହୁସଂଖ୍ୟକ ସାଧକ ଉଦାସ 
ଭାବରେ ଚିନ୍ତିତ ହୋଇ ନିଜ ମାର୍ଗରେ କେବଳ ଶ୍ରମପୁର୍ବକ ଏଭଳି ଚାଲନ୍ତି, ଯେଭଳି ଭୋକିଲା ପଶୁ ହତ୍ୟା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କଂସେଇଖାନା ଆଡକୁ ଅଗ୍ରସର ହେଉଥାଏ। ଏଭଳି ଖିନ୍ନ ଉଦାସ ଜୀବ କଂସେଇଖାନା 
ଅତିରିକ୍ତ ଅନ୍ୟତ୍ର ପହଞ୍ଚୁପାରେ ନାହିଁ, ଯେଉଁଠି କାଳ ତାକୁ ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ଡ କରିଦିଏ। ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ତରର ଏବଂ 
ଦୃଢ ନିଶ୍ଚୟ ପୂର୍ବକ, ସଜାଗ ଓ ଉତ୍ଵାହ, ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ ବୀରତ୍ବ ସହିତ ଏହି ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ, ସେ 
ନିଶ୍ଚିତ ସଫଳତାର ଗୌରବ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରେ । ଏଥୁଲାଗି ମୁରଲୀ ମନୋହର ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବିଶେଷ 
ଗୁରୁତ୍ବ ଦେଇ କହନ୍ତି ଯେ ସମ୍ୟକ୍‌ ନିଶ୍ଚୟ କରିବା ପରେ ଜଣେ ଦୁରାଗରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯ ସାଧୁ ମାନିବା 
ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଯାଏ। କାରଣ ଶୀଘ୍ର ସେ ଆତ୍ନାନୂଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବ। 


ଆପଣଙ୍କ କଥାରେ ଆମେ କିପରି ବିଶ୍ଵାସ କରିବୁ ? ଏପରି ଅନନ୍ୟ ଭ୍ରାନ୍ତିର ପ୍ରଭାବ କଣ ? 


॥ ୬୩୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


କ୍ଷିପ୍ରଂ ଭବତି ଧର୍ମାତ୍ନା ଶଶ୍ଵଚ୍ଛାନ୍ତିଂ ନିଗଳ୍ଛତି । 
କୌନ୍ତେୟ ପ୍ରତିଜାନୀହି ନ ମେ ଭକ୍ତଃ ପ୍ରଣଶ୍ୟତି ॥୩୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟିପୁମ୍‌ = ଶୀଘ, ଭବତି = (ସେ) ହୁଅନ୍ତି, ଧର୍ମାତ୍ା = ଧର୍ମାତ୍ା, ଶଶ୍ବତ୍‌ = ଶାଶ୍ବତ, ଶାନ୍ତିମ୍‌ 
= ଶାନ୍ତି, ନିଗଚ୍ଛତି - ଲାଭ କରେ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୌନ୍ତେୟ, ପ୍ରତିଜାନୀହି = ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବରେ ଜାଣ, ନ = ନାହି, ମେ = ମୋର, ଭକ୍ଃ = ଭକ୍ତ, ପ୍ରଣଶ୍ୟତି = ନାଶ ହୁଏ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : (ସଃ) କ୍ଷିପ୍ରଂ ଧର୍ମାମ୍ବା ଭବତି ଚ ଶଶ୍ବତ୍‌ ଶାନ୍ତିଂ ନିଗଚ୍ଛତି। ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ତ୍ବଂ ପ୍ରତିଜାନୀହି 
ମେଭକ୍ତଃ ନ ପ୍ରଣଶ୍ୟତି ।୩୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଳୌନ୍ତେୟ / 6 ଶୀହ୍ଧଁ ଧୀ୍ମାକୁଃ ୦୧୮ଳଘାଏ ଏବଂ ଶାଣୂତ ଶାଳିକୁ ଠୀଂଙ କରେ । 
ନିନ୍ଧିତ ଜଣକ ନୂ ଲଣ 62, 6ମୋଜ ଜଳୁ କଜାଦି କିନାଶକୁ 9/9 ହୁଏ ନାହି /?7 © / 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କ୍ଷିପ୍ରଂ ଭବତି ଧର୍ମାତ୍କା ଶଶ୍ବଚ୍ଛାନ୍ତିଂ ନିଗଚ୍ଛତି - ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ଦୃଢତାପୂର୍ବକ 
କରାଯାଇଥୁବାଂ ପୂର୍ବାନୁମାନିତ କଥନର ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତତାକୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । 
ଯେତେବେଳେ ଜଣେ ଦୁରାଗରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ତାଂର ଦୃଢ ସଂକଳ୍ପ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତିର 
ଆଶ୍ରୟ ନିଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ଶୀଘ୍ର ଧର୍ମାତ୍ନା ହୋଇଯାଏ। ‹ ବସ୍ତୁର ଅସ୍ତିତ୍‌ କାରଣକୁ ସେହି ବସ୍ତୁର 
ଧର୍ମ କୁହାଯାଏ।” ଯେଭଳି ଅଗ୍ନିର ଉଷ୍ପତା ଅଗ୍ନିର ଧର୍ମ, ଯାହା ବିନା ତା'ର ଅସ୍ତିତ୍ବ ରହେ ନାହି। 
ଏହିପରି ମନୁଷ୍ୟର ଧର୍ମ ଅଥବା ସ୍ଵରୂପ ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ନା, ଯାହା ବିନା କୌଣସି ଉପାଧଗୁଡ଼ିକ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ “ ଧର୍ମାତ୍ନା/ ଶବ୍ଦର ଅନୁବାଦ କେବଳ “ ସାଧୁପୁରୁଷଂ ହେଲେ ତା'ର ଅର୍ଥ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ ନାହିଁ। 


ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଓ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଦ୍ଵାରା ଏକାଗ୍ରତା ବିକଶିତ ହୁଏ । ଯାହାର ପ୍ରୟୋଜନ ହେଉଛି, ମନର 
ଶୁଦ୍ଧତା ଓ ବୁଦ୍ଧିର ସୃଷ୍ମ୍ୃପତାରେ ଅଭିବୃଦ୍ଧି। ଏଭଳି ମନ ଧ୍ୟାନର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ ସମତା ବଜାୟ 
ରଖେ। ଏହିଭଳି ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସନ୍ଦୁ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରି ତା'ର ଆଦର୍ଶ, ବିଚାର ତଥା କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା 
ଦିବ୍ୟତ୍ବର ସୁଗନ୍ଧକୁ ସବୁ ଦିଗରେ ପ୍ରସାରିତ କରିପାରେ। 


ପରବର୍ତୀ ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ନିଜର ଅନନ୍ତ ମହିମାର ଦିବ୍ୟ ଚୈତନ୍ୟାବସ୍ଥାାରେ ଦୁଢ ପ୍ରତିଷ୍ଠ ହୋଇ 
' ଶାଶ୍ବତ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରନ୍ତି।” ଶାନ୍ତି ହେଉଛି ଏପରି ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦ, ଯାହାର ଅଧୁନା ଅପବ୍ୟବହାର କରା 


× ମନୁର୍ବ 6ଵ୍ୋଳର ଶଖ୍ନୋକାର୍ଥ ଦବ 


॥ ୬୪୦ | 


ଅଧ୍ଧାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୩୧ 


ଯାଇଥାଏ । ବହୁଳ ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ କ୍ଵଟିତ୍‌ ବୁଝି ହୋଇଥାଏ | ଯୁଦ୍ଧର ସାମୟିକ 
ବିରତି ଶାନ୍ତି ନୁହେଁ, ଯଦିଓ ସାଧାରଣ ଭାବେ ଶାନ୍ତି ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଆମେ ଏହି ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଉ । 
ଗୋଟିଏ ଯୁଗର ଜନସଂଖ୍ୟାର ଅର୍ଦ୍ଵୈକ କ୍ଷତବିକ୍ଷତ ହେଲେ ଏବଂ ଆର ଅର୍ଵେକ ବିଜୟୀ ଜନତା ଏପରି 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରେ ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଵିକ ସ୍ତରରେ ଚୂର୍ଣ୍ଣ ବିଚୂଣ୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ବିଧ୍ଵସ୍ତ ହୋଇଗଲେ, 
ଅବସାଦଗ୍ରସ୍ତ ବିଷଣ୍ଠ ବିରତି ଆସିଥାଏ | ଏହି ବିରତି ସମୟରେ ବିଜୟୀ ଜନତା ମୃତମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶୋକ 
ଏବଂ ନିଜର କ୍ଷତଯନ୍ତ୍ରଣା ଯୋଗୁଁ ଆର୍ଭନାଦ କରିଥାନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ଅବସ୍ଥାକୁ ହିଁ ଆମେ ଶାନ୍ତି କହିଥାଉ । 


ଧର୍ମ ଜୀବନର ସୁସ୍ତ ଏବଂ ବ୍ୟାବହାରିକ ମୁଲ୍ୟାୟନ କରିଛି। ତେଣୁ ଦୁଇଟି ମୃତ୍ୟୁ-ନୃତ୍ୟ ମଧ୍ଯର 
ଏପରି ରକ୍ତାକ୍ତ ବିରତିକୁ ଜୀବନର ସନ୍ତୋଷଜନକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ବୋଲି ଧର୍ମ ବିନୀତ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ 
ନାହି। ଏଠାରେ ଶାନ୍ତି ଭାବରେ ଯାହାର ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି, ତାହା ହେଉଛି ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତି ଜୀବନର 
ସମସ୍ତ ଝଡଝଞ୍ଜାର ଅତୀତ | ଯେଉଁ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କଲେ ବ୍ୟକ୍ତି ମରୁଭୁମିର ମରୁଦ୍ଵୀପରେ ବା ଝଡଝଞ୍ଜା 
ମଧ୍ଯରେ ବି ପୋତାଶ୍ରୟରେ ଥବା ପରି ଅନୁଭବ କରେ କୁଶବିଦ୍ଧ କଲେ ବା ଖଣ୍ଡବିଖଣ୍ଡିତ କଲେ ବା 
ବନ୍ଧୁକମୁନ ସାମନାରେ ଠିଆ କରାଇଲେ ମଧ୍ଯ ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରେ। ସେହି ଶାଶ୍ବତ ଶାନ୍ତି ହିଁ କାମ୍ୟ । 


ସାଧାରଣତଃ, ଆମର ମନ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର କାମନା ଓ ଭୋଗର ଉତ୍ତେଜନାଗୁଡ଼ିକରେ ରମଣ 
କରେ। ମନ ଯେତେବେଳେ ଏହି ଭୋଗ ବାସନାରୁ ବିରତ ହୋଇ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ଆମେ ସେହି ପରମ ଶକ୍ତିକୁ ସାକ୍ଷାକ୍ଵାର କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେଉ । ଯିଏକି ଆମର ଜୀବନକୁ ସୁରକ୍ଷିତ ଓ 
ଶ୍ତିଶାଳୀ କରେ। ଏହି ଶାଶ୍ବତ ଶାନ୍ତି ହି ଆମର ମୁଳ ସ୍ଵରୂପ। ବିଶ୍ଵରେ ଏଭଳି କୌଣସି ଧର୍ମ ନାହିଁ, 
ଯେଉଁଠି ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇ ନାହିଁ। ସ୍ଥିର ଓ ଶାନ୍ତ ମନ ହେଉଛି ସେହି ଖୋଲା ଝରକା, 
ଯାହାର ମାଧ୍ଯମରେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜକୁ ସତ୍ୟର ଦର୍ପଣରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ହେଉଥ୍ବା ଦେଖେ । ଏଠାରେ ଆଶ୍ଵାସନା 
ଦିଆଯାଇଛି କି “ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଶାଶ୍ବତ ଶାନ୍ତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ।” କିନ୍ତୁ ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଏହି ଶାନ୍ତି 
ଆମଠାରୁ କୌଣସି ଏକ ଅଜ୍ଞାତ ଦୂର ସ୍ଥାନରେ ଗୁପ୍ତ ରହିଛି। ଏହି ଶାନ୍ତି ଆମର ନିତ୍ୟସିଦ୍ଧ ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପର 
ଅନୁଭୁତିରୁ ହି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ବେଦାନ୍ତରେ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପୂଣ୍ଟରତ୍୍‌୍‌ ଆମଠାରୁ ସେତିକି ଦୂର, ଯେତିକି ଆମର ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାରୁ ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥାର 
ଦୂରତା। ଏଠାରେ କେବଳ ମନକୁ ଏକାଗ୍ର କରିବାକୁ ଆବଶ୍ୟକ ପଡେ | ଯଦି କ୍ୟାମେରାର ଫୋକସ୍‌ ଠିକ୍‌ 
ଭାବରେ ସ୍ତରର କରାନଯାଏ, ତେବେ ସମ୍ମୁଖରେ ଥୁବା ସୁନ୍ଦର ଦୃଶ୍ୟ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇ ଚିତ୍ରରେ ଆସେ । 
ସେହିପରି ଅବ୍ୟବସ୍ତିତ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି, ଯାହାକି ନିରନ୍ତର ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥ୍ବବା ଇଚ୍ଛା ଓ ବିଚାରର ତରଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକ 
ଦ୍ଵାରା ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥାଏ, ଆଡତ୍ମଦର୍ଶନ ପାଇଁ ତାହା ଉପଯୁକ୍ତ ସାଧନ ନୁହେଁ। 


॥ ୬୪୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୧ / ଅଧ୍ାୟ ୯ 


କୌନ୍ତେୟ ପ୍ରତି ଜାନୀହି ନ ମେ ଭକ୍ତଃ ପ୍ରଣଶ୍ୟତି - ଏହି ଶ୍ଳଲୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତି ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଅତୁଳନୀୟ ଧର୍ମପ୍ରଚାରକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵକୁ ଜାଗ୍ରତ କରେ। “ଅତି ଦୁରାଚାରୀ ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତି ଓ 
ସମ୍ୟକ୍‌ ନିଶ୍ଚୟ ଦ୍ଵାରା ଶାଶ୍ବତ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ-- ଏଭଳି କହିବା ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପିଠି 
ଥାପୁଡାନ୍ତି ଓ ଘୋଷଣା କରନ୍ତି - “ ମୋ ଭକୁର କଦାପି ବିନାଶ ହୁଏ ନାହି | 


ନିକଟ ଅତୀତରେ ହିନ୍ଦୁ ଇତିହାସର ଦୁଃଖଦ ବିବରଣରେ ଏହି ପ୍ରଚାରକ ସୁଲଭ ଉତ୍ସାହକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରାଯାଇଛି ଏବଂ ଶିକ୍ଷିତ ପଣ୍ଡିତବର୍ଗଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବୈମାତୃକ ଭାବ ପୋଷଣ କରାଯାଇଛି । ଏହି ପଣ୍ଡିତବର୍ଗ 
ଭାବୁଛି ଯେ ଅନୁସରଣକାରୀଙ୍କୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରିବା ତାଙ୍କର ପରମ କରଉ୍ତବ୍ଯ। ଅତୀତର ଅପରିଣାମଦର୍ଶୀ 
ଧର୍ମୀୟ ନେତାମାନଙ୍କର ଭୁଲ ପାଇଁ ଆମକୁ, ତଥା ଏ ଯୁଗର ସନ୍ତାନମାନଙ୍କୁ ବହୁମୁଲ୍ୟ ଦେବାକୁ ପଡୁଛି। 
ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଇଛି ଯେ ଅର୍ଜୁନ ଯାହା ବୁଝିଲେ ସେ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିନା ଦ୍ବିଧାରେ ଘୋଷଣା କରିବାକୁ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କୁ ଜୋର୍‌ ଦେଇଛନ୍ତି । ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ମଧ୍ଯ ଶିକ୍ଷା ଶେଷରେ ଦୀକ୍ଷାନ୍ତ ଦିନ ସମାଜରେ 
ଜୀବନଯାପନ କରିବା ପାଇଁ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଗୁରୁ ବିଦାୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ଶିକ୍ଷାନୁଯାୟୀ ନିଜେ ଜୀବନ ଧାରଣ 
କରିବା ବ୍ୟତୀତ ଯାହା ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିଛନ୍ତି ତାହାକୁ ଜୀବନରେ ପାଳନ ଓ ତାହାର ପ୍ରଚାର କରିବା ପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଭାର ଅର୍ପଣ କରାଯାଇଛି ।* 


ରଷିମାନଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରି ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି କି ଅର୍ଜୁନ ଏହି ନିର୍ବୋଧ ସତ୍ୟକୁ ସର୍ବତ୍ର ଉଦ୍‌ଘୋଷ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ ( ପ୍ରତିଜାନୀହି) କି ଆଦର୍ଶପୂର୍ଣ୍ ମୂଲ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ଜୀବନରେ ପାଳନ କରୁଥିବା ସାଧକ କଦାପି 
ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି “ ପ୍ରତିଜାନୀହି” ଶବ୍ଦ ଆଦେଶାତ୍ମକ ପରମ ଆବଶ୍ୟକତା ଅଥବା ଶୀଘ୍ରତାକୁ ବ୍ଯକ୍ତ 
କରେ। ସଂସ୍କୃତର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ଏହି ଭାବକୁ ସରଳରେ ବୁଝିପାରିବେ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଏହି ଭାଷା ସହିତ 
ଅନଭିଜ୍ଞ ସେମାନେ ଏହି ଶବ୍ଦକୁ ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନ ଦେବା ଉଚିତ୍‌ | 


ସଂକ୍ଷେପରେ, ଏହି ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକର ସାରତତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି, ଯେଉଁବ୍ୟକି ତା'ର ମନର କୌଣସି ଏକ 
ଅଂଶରେ ମଧ୍ଯ ଶଶ୍ଵର ସ୍କରଣ ରଖ୍ଵପାରିଲେ ତା'ର ପ୍ରଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଯିବ। 
ସଡ଼କ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ଥୁବା ବତୀ ଖୁଣ୍ଟରେ ଲାଗିଥିବା ନୀଳରଙ୍ଗର ବଲ୍‌ବର ନୀଳ ପ୍ରକାଶ ତଳେ ଯେକୌଣସି 
ବ୍ୟକ୍ତି ଭିନ୍ନ ରଙ୍ଗର ବସ୍ତ୍ର ପିନ୍ଧି ଯାଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତାଂର ବସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ନୀଳରଙ୍ଗ ଦେଖାଯିବ । ସେହିପରି 
ହୃଦୟରେ ଆଡ୍ନଚୈତନ୍ୟର ସ୍କୃତି ବା ଜ୍ଞାନ ରହିବା ଫଳରେ ମନରେ ଉଠୁଥୁବା ଅପରାଧ ଓ ପାପପୂୁର୍ଣ୍ଣ 
ପ୍ରବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ସେହି ଦିବ୍ୟ ଆତ୍ଳଜ୍ୟୋତିର ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣମ ପ୍ରକାଶରେ ପ୍ରଭାବିତ ନ ହୋଇ ରହିପାରିବ ନାହି । 
ଯେଭଳି ବସ୍ତ୍ର ରହୁଥିବା ଆଲମାରୀରେ ରଖାଯାଇଥିବା କୀଟ ପ୍ରତିରୋଧକ ଗୋଲିଗୁଡ଼ିକ ସେଥୁରେ ଥ୍ଵବା 


± 6ିଜିଜାୟ ଶିଷ/ ବଲୁ/ ୯ ଏବଂ ¢ ¿ ଥଳୁଣ୍ଚଦ 


॥ ୬୪୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୩୨ 


ସବୁ ବସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ କୀଟଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରଭାବରୁ ରକ୍ଷାକରେ, ସେହିପରି ଆତ୍ନାର ଅଖଣ୍ଡ ସ୍ମରଣ ମନୁଷ୍ୟର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ବିନାଶକାରୀ ଆନ୍ତରିକ ଦୁଷ୍ପବୃତ୍ତିରୂପୀ କୀଟଗୁଡ଼ିକଠାରୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖେ । 


ପୁନଶ୍ଚ- 
ମାଂ ହି ପାର୍ଥ ବ୍ୟପାଶ୍ରିତ୍ୟ ୟେଃପି ସ୍ୟୁଃ ପାପୟୋନୟଃ | 
ସ୍ତ୍ରୀୟୋ ବୈଶ୍ୟାସ୍ତଥା ଶୂଦ୍ରାସ୍ତେଅପି ୟାନ୍ତି ପରାଂ ଗତିମ୍‌ ॥୩୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ହି = ପ୍ରକୃତରେ, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ବ୍ଯପାଶ୍ରିତ୍ୟ = ଆଶ୍ରୟ କରି, ୟେ 
= ଯେଉଁମାନେ, ଅପି = ଏପରିକି, ସ୍ୟୁଃ = ହୁଏତ, ପାପୟୋନୟଃ = ପାପଯୋନି ଜାତ, 
ସ୍ତ୍ରୟଃ = ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନେ, ବୈଶ୍ୟାଃ = ବୈଶ୍ୟମାନେ, ତଥା = ମଧ୍ୟ, ଶୁଦ୍ରାଃ = ଶୁଦ୍ରମାନେ, 
ତେ = ସେମାନେ, ଅପି = ମଧ, ୟାନ୍ତି = ପରାପ କରନ, ପରାମ୍‌ = ପରମ, ଗତିମ୍‌ = ଗତି | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ ! ୟେ ପାପୟୋନୟଃ ସ୍ୟୁଃ, ତେ ଅପି, ତଥା ସ୍ତୀୟଃ, ବୈଶ୍ୟାଃ, ଶୁଦ୍ରାଃ ଅପିଂ ମାଂ 
ବ୍ୟପାଶ୍ରିତ୍ୟ ପରାଂ ଗତିଂ ୟାନ୍ତି ।୩ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଯାର୍ଥ / ଝ/; 6ଚୈଶ# ଏକଂ ଝୁଢ - ଏହି ନ ଯାଯଠନଦୋନିରୁଜିଳ ମଥ 6ମେଃଂ ଯର 
ଥ/ଶ6 (6ମାନ ଶଜଣ 6ନେନ) ନୋନକ ଜନ ଜଠିକୁ ୮9 ହୁଅନି /?7୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : ପୁର୍ବ ଦୁଇଶ୍ଳୋକର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ପରିଶିଷ୍ଟ ରୂପେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି କି ବାହ୍ୟ ଜଗତର 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥି ତିଗୁଡ଼ିକର ଦୁଷ୍ମଭାବରେ ବଶୀଭୂତ ହୋଇ କେବଳ ଦୁରାଗ୍ନରୀ ଲୋକ ହି ଶଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅଖଣ୍ଡ ସ୍କରଣ ଦ୍ଵାରା ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ଏଭଳି ନୁହେଁ। ଯେଉଁ ଲୋକ ଜନ୍ମରୁ ହି ମାନସିକ ଓ 
ବୌଵିକ କ୍ଷମତାଗୁଡ଼ିକର ନ୍ୟୁନତା ଏବଂ ଆନ୍ତରିକ ଦୁର୍ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଶିକାର ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଆତ୍ନାର ଅଖଣ୍ଡ ସ୍କରଣ ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ସୁଗଠିତ କରିପାରିବେ । 


ପାରମ୍ପରିକ ବିଶ୍ଵାସ ମନକୁ କିପରି ମେଘାଚ୍ଛନ୍ନ କରି ଦେଇ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥିବା ବିଷୟ ପ୍ରତି 
ଅବିଦିତ ( ଅଜ୍ଞାତ) କରି ଦେଇ, ଶାସ୍ତ୍ରରେ ନ ଥୁବା ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରାଏ, ଏ ଶ୍ଳୋକ ତା'ର ଏକ ଉଦାହରଣ | 
ଅତୀତର କୌଣସି ଏକ ସମୟରେ ସୁସ୍ତ ଜାତି ବିଭାଗର ଅବନତି ଘଟିଥୁଲା ଏବଂ ସମାଜକୁ କଠୋର 
ଭାବରେ ବ୍ୟବଚ୍ଛେଦ କରି ସମାଜର ସୁସଂଗଠିତ ବିକାଶକୁ ଅସଂଗଠିତ କରି ଦେଲା। 


ଧୀରେ ଧୀରେ ଶାସ୍ତଜ୍ଞାନ ସ୍ଵଳ୍ସସଂଖ୍ୟକ ଲୋକଙ୍କର ଏକଗ୍‌ଟିଆ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ଧର୍ମ ସମାଜର 
ଗୋଟିଏ ଦଳ ଲୋକଙ୍କର ସ୍ଵତ୍ତ୍ଵାଧ୍ୂକାର ହୋଇଗଲା । ଅଟିରେ ନିଜର ଅଗୋଚରରେ ଏହି ଦଳର ଏପରି 
ନୈତିକ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ ପତନ ହେଲା ଯେ ନିଜର ପୂର୍ବ ବଦ୍ଧମୁଳ ଧାରଣାକୁ ସୁରକ୍ଷିତ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ 


॥ ୬୪୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୨ / ଅଧ୍‌ରାୟ ୯ 


ଶାସ୍ତ୍ରକୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ଏକଚାଟିଆ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରର ଅର୍ଥ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କଲେ। ବର୍ତମାନ 
ଗୀତାର ଯେତେ ପ୍ରକାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦେଖାଯାଏ, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅଧ୍ଵକାଂଶ ହେଉଛି ସେତେବେଳକାର 
ପ୍ରଚଳିତ ଅମୁଳକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର ପ୍ରତିଧ୍ଵନି । 


ଗୀତା ହେଉଛି ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ। ଏହା ଗୋଟିଏ ସଂପ୍ରଦାୟ ବା ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏକ 
ମତାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ କୁହାନଯାଇ ସର୍ବ ସାଧାରଣ ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି । ତେଣୁ ମାନବ ସମାଜର କୌଣସି 
ଏକ ଅଂଶ ପାଇଁ ଗୀତା ଅସହିଷ୍ଣୁତା ପୋଷଣ କରେ ବୋଲି କୁହା ଯାଇ ପାରିବ ନାହି । ପୂର୍ବ ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ 
ବଡ ଗର୍ବର ସହିତ ଘୋଷଣା କରାଯାଇଛି ଯେ ଗୀତା ବର୍ଣ୍ତିତ ଦିବ୍ୟ ଧର୍ମ ପାଳନ କଲେ ମହାପାପୀ, 


ଦୂରାଚାରୀ ବ୍ୟକ୍ତ ମଧ୍ଯ ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ ହେବ। ଏହାହି ସାର୍ବଜନୀନ କୃଷ୍ଣ ଧର୍ମର ସହିଷ୍ଣୁତା ଏବଂ ମହାନୁଭବତାର 
ପରିଚାୟକ । 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାର ସମ୍ପନ୍ନ ଗମ୍ଭୀର ଧର୍ମ ଗ୍ରନ୍ଦରେ ମୁଖ୍ୟ ବିଚାର ଧାରାରୁ ହଠାତ୍‌ ଓହରି ଯାଇ 
ସମାଜର ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସଂପ୍ରଦାୟକୁ ନିନ୍ଦା କରିବେ ନାହି। ତେଣୁ ପ୍ରଚଳିତ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ଆମକୁ ପରିତ୍ୟାଗ 
କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଏହି ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ବ୍ୟାସଦେବ ଯେଉଁ ଭାବ ବ୍ୟକ୍ତି କରିଛନ୍ତି, ତା'ର ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କରିବାକୁ ହେବ। 


ମାଂ ହି ପାର୍ଥ ବ୍ୟପାଶ୍ରିତ୍ୟ ୟେଃପି ସ୍ୟୁଃ ପାପୟୋନୟଃ - ଏଥୁରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହି ଯେ 
ଶ୍ରୁତି, ସ୍ବତି ଓ ପୁରାଣଗୁଡ଼ିକରେ ଏଭଳି ଉକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଅଛି, ଯାହାକି ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଭାବକୁ ପୁଷ୍ଟ କରେ। ସ୍ତ୍ରୀ, 
ବୈଶ୍ୟ, ଏବଂ ଶୁଦ୍ରମାନଙ୍କୁ ପାପଯୋନୀରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥିବାର କୁହାଯାଇ ନିନ୍ଦା କରିବାର ଅର୍ଥ ହେବ ଯେ 
ଧର୍ମର ଇଷ୍ଟ ପ୍ରଭାବ କେବଳ କିଛି ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ ଅଛି । ଏଭଳି ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେବ 
ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ଯେଉଁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବାରମ୍ବାର ପ୍ରତିପାଦନ କରି ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇଆସିଛନ୍ତି, ତାକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପରିଭାଷାର ବାସ୍ତବିକ ଅଭିପ୍ରାୟ ଆମକୁ ବୁଝିବାକୁ 
ହେବ। 


ଧର୍ମର ସାଧନା ଶାରୀରିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ ଅଥବା କେବଳ ଶାରୀରିକ ବିକାଶ ଦ୍ଵାରା 
ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି । ଧର୍ମ ଯାହାକୁ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଉନ୍ନତି ରୂପେ ଅଭିହିତ କରେ, ସେଥୁରେ 
ଶାରୀରିକ ଲିଙ୍ଗ, ଜାତି ଇତ୍ୟାଦିର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ଆଧ୍ୟାତ୍ଲିକ ସାଧନାଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରୟୋଜନ ମନ ଓ 
ବୁଛିକୁ ସୁଗଠିତ କରିବା, ଯାହାକି ବିକାଶର ପୁର୍ଣ୍ତା ଅବସ୍ଥ୍ଵାରେ ସ୍ଵୟଂ ସ୍ଥିର ହୋଇଯାଏ। ତା” ପରେ ଆତ୍ଲା 
ସବୋପାଧ୍ଵ ବିନିର୍ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସ୍ଵମହିମାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ରହେ। ଅତଏବ, ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ସ୍ତ୍ରୀ, ବୈଶ୍ୟ, ଶୁଦ୍ର 
ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଅନ୍ତକରଣର କେତେକ ବିଶେଷ ଗୁଣାବଳୀ ରୂପେ ବୁଝିବା ଉଚିତ; ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ 
ସମୟାନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଭିତରେ ନ୍ୟୁନାଧ୍ଲକ ତାରତମ୍ୟରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 


॥ ୬୪୪ | 


ଅଧ୍ଧାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୩୨ 


ସ୍ତ୍ରୀୟୋ ବୈଶ୍ୟାସ୍ତଥା ଶୂଦ୍ରାସ୍ତେଅପି ୟାନ୍ତି ପରାଂ ଗତିମ୍‌ - ଏଠାରେ ବିଶେଷତଃ ' ସ୍ତ୍ରୀ ଶବ୍ଦର 
ଅର୍ଥ - ସ୍ତ୍ରୀ ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ ମନ । ଏଭଳି ମାନସିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ଥିବା ଲୋକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭାବୁକ ପ୍ରବୃଭିର ହୋଇଥାନ୍ତି 
ତଥା ଜଗତର ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରେ ସେମାନଙ୍କର ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଆସକ୍ତି ହୋଇଥାଏ“ | 


ଏହି ପ୍ରକାର ସମାଜରେ ଅନେକ ଲୋକ ତାଙ୍କର ବିଚାର ଏବଂ କର୍ମରେ ‹ ବ୍ୟାପାରିକ ବୃଭି ' ସମ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥାନ୍ତି। ଏହି ଲୋକମାନେ ସେମାନଙ୍କର ଆନ୍ତରିକ ଜୀବନରେ ବୈଶ୍ୟ ଭଳି ରହନ୍ତି । ସେମାନେ 
ସର୍ବଦା ଏହି ଚିନ୍ତାରେ ରହନ୍ତି କି “ ଭଶ୍ଵର ସ୍ମରଣରେ ବା ପୂଜାରେ ସେମାନେ ଯେଉଁ ମନର ପୁଞ୍ଜ ବା ଶକ୍ତି 
ଉପଯୋଗ କରୁଛନ୍ତି, ତାହା ଦ୍ଵାରା କେତେ ସେମାନଙ୍କୁ ଲାଭ ହେବ ” | ଏଭଳି ଗଣନା କରୁଥିବା ଏବଂ 
ସର୍ବଦା ଅଧ୍ରକାଧ୍ଵକ ଲାଭ ଆଶା କରୁଥ୍ବବା ମନ “ଧ୍ଯାନଯୋଗ!” ଦ୍ଵାରା ବିକଶିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ମନକୁ 
ସ୍ଥିର କରି ଏକ କ୍ଷଣ ପାଇଁ ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟରେ ପ୍ରତିଷ୍ତିତ ହେବାର ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ ହେଉଛି - 
ସବୁକର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସମର୍ପଣ କରିଦେବା | ଏହିପରି ଯଦି ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବୈଶ୍ଯକୁ ନିନ୍ଦା କରାଯାଏ, 
ତେବେ ବାସ୍ତବରେ ଏହା ଆମ ମନରେ ଥୁବା ବୈଶ୍ୟବୂଭିର ନିନ୍ଦା ରୂପେ ବୁଝିବା ଉଚିତ୍‌ | ଏଭଳି ବୃତ୍ତିଥୁବା 
ବ୍ୟଲ୍ଜି ଏହି ଦିବ୍ୟ ମାର୍ଗରେ ପ୍ରଗତି ଆଶା କରିପାରେ ନାହିଁ। 


ପରିଶେଷରେ, ' ଶୁଦ୍ର' ଶବ୍ଦ ଦ୍ବାରା ଆଳସ୍ଯ, ପ୍ରମାଦ ଓ ନିଦ୍ରା ଭଳି ମନର ତାମସିକ ଜଡ଼ ବୂଭିଗୁଡ଼ିକୁ 
ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କ ସମୟର ସର୍ବ ପରିଚିତ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ଉପଯୋଗ କରି 
ଅନ୍ତଃକରଣର ବିଶେଷ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ସୂଚିତ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକୁ ଉପଯୁକ୍ତ ଅର୍ଥ ସହିତ ଯେତେବେଳେ 
ଆମେ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା, ସେତେବେଳେ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରକୃତ ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଜାଣିହୁଏ । ସେଗୁଡ଼ିକର 
ବିପରୀତ ଅର୍ଥ କରି ଗୀତାଶାସ୍ତ୍ରକୁ ତାଂର ଗୌରବର ଆଧାରରେ ପ୍ରାପ୍ତ ମନୁଷ୍ୟର ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ହେବାର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାରୁ ତଳକୁ ପକାଇବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି । ଏହି ଶ୍ଳୋକ ମାଧ୍ଯମରେ ଭଗବାନ୍‌ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି 
ଦିଅନ୍ତି କି ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ତଥା ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପର ସତତ ନିଦିଧ୍ଯାସନ ଦ୍ଵାରା କେବଳ ଦୁରାଗରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଜନ୍ମରୁ ପ୍ରାପ୍ତଥବା ମାନସିକ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ହୀନତାର ଶିକାର ହୋଇଥ୍ବବା ଲୋକ (ସ୍ତ୍ରୀ, ବୈଶ୍ୟ ଓ ଶୁଦ୍ର 
ବୃଭି ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ) ମଧ୍ଯ ସଫଳତାପୁର୍ବକ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରିବେ। 


“' ପାପ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହୋଇ' - ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵମୁଖନିଃସୂତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ତୀ ବୈଶ୍ଯ ଏବଂ 
ଶୁଦ୍ରଙ୍କ ପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ଏ ଶବ୍ଦ ଅଧ୍ଵକାଂଶ ମାନବଜାତି ପାଇଁ ଏକ ନିନ୍ଦାସୂଚକ ଅପବାଦ ଏବଂ ଏହା ଏକ 
ଅକ୍ଷମଣୀୟ ଅପରାଧ। ତଥାପି ଅନ୍ଧ ଭାବରେ ଏହାର ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ ନ କରି, ଏହାର ଦାର୍ଶନିକ 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ଏହି ବଦଳାଇ ହେଉ ନ ଥୁବା ବାକ୍ୟାଂଶ ହେଉଛି ସମଗ୍ର ବୈଦାନ୍ତିକ 


* ସ୍ମ /ଳ/ଟ ଳ ବିବେକ ଚଥୁଜ/ମଣ-6ଶଖୁଳ ୨ଜ ବ#୍୩// ଦଖକ/ 


॥ ୬୪୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ମତର ସାରସଂକ୍ଷେପ। ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ସ୍ତ୍ରୀ, ବୈଶ୍ୟ ଶୁଦ୍ରମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ “ ପାପୟୋନୟଃ” ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାରରୁ 
ମନର ଗୁଣାମ୍ବକ ଭାବ ବୋଲି ଏହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ଯଥାର୍ଥ ହୁଏ। ବେଦାନ୍ତ ଅନୁସାର, ପାପ-ମନର 
ଅଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରବୂତ୍ତି ଯାହାକି ତା'ର ଅତୀତକାଳର ନକାରାତ୍ନକ ତଥା ଦୋଷପୂଣ୍ଠି ଜୀବନଯାପନ କାରଣରୁ ମନରେ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ। ମନର ଏହିସବୁ କୁବାସନାଗୁଡ଼ିକ ଦୁନିବାର ହୋଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟକୁ ବଳପୂର୍ବକ 
ମିଥ୍ୟା ଆଦର୍ଶଗୁଡ଼ିକରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରି ଜୀବନ ବ୍ୟତୀତ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ କରାନ୍ତି। ଫଳତଃ, ସେହି 
ବ୍ୟକ୍ତିର ତଥା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଜୀବନରେ ଭ୍ରମ, ଅଶାନ୍ତି ଏବଂ ଦୁର୍ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ଏହି 
ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ହିଁ ଉପରୋକ୍ତ ସ୍ତ୍ର, ବୈଶ୍ୟ ତଥା ଶୁଦ୍ରବୃତ୍ରିଗୁଡ଼ିକର ମୁଳ ସ୍ରୋତ। କେବଳ ଜଣେ ମନ୍ଦ 
ବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ ପଣ୍ତିତଠାରେ ହିଁ ସେହି ଧୃଷ୍ଟତା ହେବ, ଯିଏ କି ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ବାଚ୍ୟାର୍ଥ ପ୍ରତି ଦୃଢ ନିଷ୍ଠା ରଖୁ ଏହି 
ଶ୍ଳୋକର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସେହି ଅନୁସାର କରିବାକୁ ମୁର୍ମିତା କରିବ। ଏଭଳି କରିବାରେ ସେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରିଭାଷିତ ବର୍ଣ୍ରାଶ୍ରମ ଧର୍ମର ଅର୍ଥକୁ ସହଜରେ ଭୁଲିଯିବ*ଂ | 


ସଂକ୍ଷେପରେ, ଯେତେବେଳେ ମନ ଏହିସବୁ ଦୁଷ୍ପବୃତ୍ଭିଗୁଡ଼ିକରେ ପୂରି ରହିଥାଏଥ, ସେତେବେଳେ 
ଏଭଳି ବାସନାଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ବେଦାଧ୍ଯୟନ କରିବା ନିରର୍ଥକ ହୁଏ। ଏହି କାରଣରୁ, କେବଳ କରୁଣାବଶତଃ 
ରଷିମାନେ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବେଦାଧ୍ଯୟନ ନିଷେଧ କରିଛନ୍ତି । ଏହାର ଅର୍ଥ ନ ଥୁଲା କି ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ 
ସର୍ବଦା ବେଦାଧ୍ଯୟନରୁ ବଞ୍ଚୁତ ରଖୂବା। ଏହି ପବିତ୍ର ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାର ସଫଳ ଅଧ୍ଯୟନ କରିବା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 
ଯୋଗ୍ୟତାଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ହି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସାଧନାଗୁଡିକର ବିଧାନ କରାଯାଇଛି। ଏଭଳି ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ସାଧନାଗୁଡ଼ିକରେ ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ସାଧନା ହେଉଛି - ' ଉପାସନା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭକ୍ତି ପୁଣ ହୃଦୟରେ 
ଭ୍ଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଖଣ୍ଡ ସ୍କରଣ କରିବା।” ବେଦାନ୍ତର ଘୋଷଣା ଏହି କି ଉପାସନା ଦ୍ଵାରା ମନର ଶୁଦ୍ଧି ହୁଏ । ମନର 
ଅଶୁଦ୍ଧିଗୁଡ଼ିକ ଅଥବା ନୀଚ ପ୍ରବୃଭିଗୁଡ଼ିକୁ ଏଠାରେ ' ସ୍ତ୍ରୀୟୋ ବୈଶ୍ଯାସ୍ତଥା ଶୁଦ୍ରା/' - ଏହି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା 
ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । 


ଥରେ ମାତ୍ର ଯଦି ଏହି ନକାରାତ୍ମକ ପ୍ରବୃତ୍ତ ଗୁଡ଼ିକ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ମନରେ ଏକାଗ୍ରତା, 
ଅନନ୍ୟତା ଏବଂ ଧ୍ୟାନର ସବୋଜଚ୍ଚ ସ୍ଦ୍ରିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ଲାଗି କ୍ଷମତା ଆସିଯାଏ | ଏହି ପ୍ରକାର ଯଦି ଯାତ୍ରା 
ପାଇଁ ବାହନ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଗନ୍ତବ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ଶୀଘ୍ର ହୋଇଯିବ । ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ବଚନ ଦିଅନ୍ତି 
“ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ପରମ ଗତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ।” 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆତ୍ଲସାକ୍ଷାକ୍ଵାର ମାର୍ଗରେ ଚାଲିବାକୁ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରେରିତ କରି 
କହୁଛନ୍ତି- 


× ରାଜୁଗରା/° ମୟ/ ସୁଖଂ ରୁଣଳର୍ନକିଭାଗଶ/- (ଗୀଶ/ ୪. ୧୩) 


॥ ୬୪୬ ॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୩୩ 


କିଂ ପୁନର୍ବାହ୍ନଣାଃ ପୁଣ୍ୟା ଭକ୍ତା ରାଜର୍ଷୟସ୍ତଥା । 
ଅନିତ୍ୟମସୁଖଂ ଲୋକମିମଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ଭଜସ୍ଵ ମାମ୍‌ ॥୩୩। 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କିମ୍‌ ପୁନଃ = ଆଉ କେତେ ଅଧ୍ଵକ, ବ୍ରାହ୍ମଣାଃ = ବ୍ରାହ୍ମଣ ପୁଣ୍ଯାଃ = ପବିତ୍ର, ଭକ୍ତାଃ = 
ଭକ୍ତମାନେ, ରାଜର୍ଷୟଃ = ରାଜର୍ଷି, ତଥା = ମଧ୍ଯ, ଅନିତ୍ଯମ୍‌ = ଅନିତ୍ୟ, ଅସୁଖମ୍‌ = ଅସୁଖ, 
ଲୋକମ୍‌ = ଜଗତ, ଇମମ୍‌ = ଏହା, ପ୍ରାପ୍ଯ = ଲାଭ କରି, ଭଳସ୍ବ = ଭଜନକର, ମାମ୍‌ = 
ମୋତେ। 


ଅନ୍ବୟଃ ଓ ପୁଣ୍ଯାଃ ବ୍ରାହ୍ମଣାଃ ତଥା ଭକ୍ତାଃ ରାଜର୍ଷୟଃ ପୁନଃ କିଂ ? ଇମଂ ଅନିତ୍ଯଂ ଅସୁଖଂ ଲୋକଂ 
ପ୍ରାପ୍ୟ ମାଂ ଭଜସ୍ଵ ।୩୩। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହୂଣ୍ଯକଳ୍‌ ଚହ୍ମଣ ୬ ନାଳର୍ଣି ଜକ୍ତମାନନ୍କ ଘନମ ନାଚି କିଷଶୟନେ କଣ ବକ ଥଥ୍ାଳ 
କୁଯଦାଳନା6ନ / (66୫ଣୁ) ଏ ଥଳିତ/ 6 ସୁଜଳନକିତ 6ଲକକୁ 99 ଯୋନ (ର୍ଜ୍ମୀଳ) 
ତୁମ ଜଲିନୁର୍ବଳ 6ମୋଜ କି ନୁଳ/ କଳ /?%7/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କିଂ ପୁନର୍ବାହ୍ନଣାଃ ପୁଣ୍ୟା ଭକ୍ତା ରାଜର୍ଷୟସ୍ତଥା - ଯଦି ପୂର୍ବ ଶ୍ଵୋକରେ ବଣ୍ଠିତ ଗୁଣହୀନ 
ଓ ସାଧନହୀନ ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରନ୍ତି, ତେବେ ପୁନଶ୍ଚ ସାଧନ 
ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପରମାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତ କେତେ ସରଳ ହେବ, ଏହା କହିବା କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକ 
ନାହି । ଏହି ସାଧନସମ୍ପନ୍ନ ଲୋକମାନେ ହେଉଛନ୍ତି, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୁଦ୍ଧାନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ 
ତଥା ରାଜାମାନେ; ଉଦାର ହୁଦୟ ଓ ଦୂରଦୃଷ୍ଟି ଯୁକ୍ତ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି । ଯେଉଁ ରାଜା ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତାପୂର୍ବକ 
ତାଙ୍କର ରାଜସତ୍ତା ଏବଂ ଧନ ବୈଭବକୁ ଉପଯୋଗ କରିଥୁବେ, ସେମାନେ ଆଡ୍ନାନୁସନ୍ଧାନ ଦ୍ଵାରା 
ବାସ୍ତବିକ ଶାନ୍ତିକୁ ଅନୁଭବ କରିପାରିବେ। ଏଭଳି ରାଜାମାନଙ୍କୁ “ ରାଜପି ' କହନ୍ତି | 


ସବୁ ପ୍ରକାରର ସମ୍ଭାବିତ “ବୁଦ୍ଧି ଓ ହୃଦୟ” ଯୁକ୍ତ ଲୋକଙ୍କ ବଣ୍ଟ୍ରନା କରି ତଥା ଆତ୍ଲଜ୍ଞାନ ପାଇଁ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଉପଯୁକ୍ତ ସାଧନାର ବିଧାନ କରିବା ପରେ, ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ପ୍ରକରଣର ଉପସଂହାର 
କରି କହୁଛନ୍ତି, “ ଏହି ଅନିତ୍ୟ ଓ ଅସୁଖ ଲୋକକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ତୁମେ ମୋର ଭଜନ କର |! ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଦିଆଯାଇଥ୍ଵବା ଉପଦେଶ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ହିଁ ଗ୍ରହଣୀୟ । କାରଣ, ଯଦି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆତ୍ଲାର ପ୍ରତିନିଧ୍ଵତ୍ବ 


କରନ୍ତି, ତେବେ ଅର୍ଜୁନ ମନୁଷ୍ୟ ଜାତିର ପ୍ରତିନିଧ୍ଵ, ଯିଏ ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମରେ ବିଭିନ୍ନ ବିପରୀତ ପରସ୍ତତଗୁଡ଼କୁ 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାରେ ନିଜକୁ ଅସମର୍ଥ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି। 


ଅନିତ୍ୟମସୁଖଂ ଲୋକମିମଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ଭଜସ୍ଵ ମାମ୍‌ - ଜଗତକୁ ଏଠାରେ ଯେଉଁ ଦୁଇଟି ସରଳ ମନେ 
ହେଉଥବା ସାଧାରଣ ପଦ ୯ ଅନିତ୍ୟ, ଅସୁଖ) ଦ୍ଵାରା ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି, ସେହି ପଦ ଦୁଇଟି ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର 


॥ ୬୪୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୩ / ଅଧ୍ାାୟ ୯ 


ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଦରେ ବହୁଳ ଭାବରେ ବ୍ୟବହୃତ । କିନ୍ତୁ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀମାନେ ଏହାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 
ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷେତ୍ରର ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସାମ୍ଭାବ୍ୟ ଅନୁଭୂତିକୁ ନେଇ “ଲୋକ? 
ଗଠିତ । ଅନୁଭୂତିର ସ୍ଵଭାବ ସବୁସ୍ଥାନ ସବୁ କାଳରେ ଏକା ପ୍ରକାରର - ଏହା କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ | 


ଏହା ବ୍ୟତୀତ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ( ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ, ବୌଦିକ) ଉପଲବ୍ଧ ଅନୁଭୂତି କଦାପି 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ସର୍ବୋଭମଭ୍ତାବେ ସନ୍ତୋଷଜନକ ହୋଇ ନ ଥାଏ। ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଜଣେ 
ବୁଦ୍ଧିମାନ ଲୋକକୁ ଅନ୍ୟ କିଛି ପୂର୍ଣ୍ଣ ସନ୍ତୋଷ ଦେଇ ପାରିବ ନାହି। ନିରନ୍ତର ଅନୁଭୂତି ମନର ବୃଭି 
ପ୍ରବାହକୁ ଦୂଢ କରିଥାଏ ଏବଂ ମନରେ ଉଠୁଥୁବା ବିକ୍ଷେପ ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟ ଉଦ୍‌ବେଗର ସ୍ତ୍ରିରାବସ୍ଥାକୁ ଆନନ୍ଦ 
କୁହାଯାଏ । ସାଧାରଣତଃ କେବେ କେମିତି ଉପଯୁକ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ- ଗ୍ରାହ୍ଯ ପଦାର୍ଥ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ସଂସ୍କର୍ଶରେ 
ଆସିଗଲେ ଏପରି ଆନନ୍ଦାବସ୍ତାର ସ୍ପଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ। 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାହ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ଲଭ୍ୟ ହେଲେ ଆନନ୍ଦାବସ୍ଥାର ଆବଶ୍ୟକୀୟ 
ପରିସ୍ପତି ସୃଷ୍ଟ କରିଥାଏ । ଆନନ୍ଦାନୁଭୂତି ଯୋଗାଉଥୁବବା ଏପରି କୃତ୍ରିମ ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା ( ସମତା) ଚିରସ୍ଫାୟୀ 
ରହେ ନାହିଁ, କାରଣ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବା ବିଷୟ ବା ମାନସିକ ଅବସ୍ଥାରେ ସାମାନ୍ୟତମ ବିକ୍ଷୋଭ ମନର ଭାରସାମ୍ୟ 
ନଷ୍ଟ କରି ଦେଇ ଏହାର ସମନ୍ଵୟରେ ଅସଙ୍ଗତି ସୃଷ୍ଟି କରିଦିଏ । 


ଅସଂଖ୍ୟ ବିଷୟ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଏବଂ ମନର ଭାବନା - ଏଗୁଡ଼ିକର ପରିପୁଣ୍ଠ ଜଗତରେ ହି ଆମକୁ 
ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ତିନୋଟି ସର୍ବଦା ପରିବଭ୍ଭିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ବିଷୟୋପଭୋଗ ଜନିତ ସୁଖ ଅନିତ୍ୟ ହେବ ଏବଂ ଦୁଇଟି ସୁଖ ମଧ୍ଯରେ ଆସୁଥିବା 
ଅନ୍ତରାଳ କେବଳ ଦୁଃଖପୂଣ୍ଠ । 


ଆଶାବାଦର ଯେଉଁ ସକାରାମ୍ବକ ଓ ଶକ୍ତିପ୍ରଦ ଜ୍ଞାନ ଗୀତା ଶିକ୍ଷାଦିଥ, ତାକୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି କି ଏହି ଜଗତ କେବଳ ଦୁଃଖର ଗଉ୍ତ ଅଥବା ନିରାଶାର ଖାଇ ଅଥବା ଏକ ସୁଖ ରହିତ 
କ୍ଷେତ୍ର ନୁହେଁ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ, ଏହି ଅନିତ୍ୟ ଏବଂ ସୁଖ ରହିତ 
ଲୋକକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ବର୍ଭମାନ ସେ ନିତ୍ୟ ଏବଂ ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାଙ୍କର ପୂଜାରେ ବ୍ଯାପ୍ପତ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଏହି ସାଧନାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହିତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ହି ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯେ ନୀଚଂ 
ଲୋକଙ୍କର ବିପରୀତ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଠାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏବଂ ରାଜଷ୍ରିଙ୍କ ଗୁଣ ରହିଛି ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସଫଳତା 
ସହଜ ଓ ନିଶ୍ଚିତ। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରୋତସ୍ଵାହିତ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ କହିଲେ, “ ତୁମେ ଭକ୍ତିପୁର୍ବକ 
ମୋର ପୁଜା କର” । ଏହାପରେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ଏ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଥିବ, “ ହେ ମୋର ପ୍ରଭୁ ! 


* ଯାରାକୁ ସ// 6ବୈଶା/ ଏବଂ ଖୁଦ ଶଦ ଦୃର/ ମାଳଦିକ ଥବସ୍ାକୁ ସୁଚିତ କଲାଯାନଛି 


॥ ୬୪୮ ॥ 


ଅଧ୍ମାୟ ୯ / ଶ୍ଳୋକ ୩୪ 


ଯେତେବେଳେ ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ ଶତ୍ଦୁମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛି, ସେତେବେଳେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର କିପରି 
ପୂଜା କରିପାରିବି ? ” 


ଏହି ଶଙ୍କା ଦୂରକରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ଭୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି - 


ମନ୍ମନା ଭବ ମଦ୍‌ଭକ୍ତୋ ମଦ୍‌୍ୟାଜୀ ମାଂ ନମସ୍ତୂରୁ | 
ମାମେବୈଷ୍ୟସି ୟୁକ୍ଦୈବମାତ୍ନାନଂ ମତ୍‌ପରାୟଣଃ ॥୩୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମନ୍ଜନାଃ = ମୋ ଠାରେ ମନ ଅର୍ପିତ କରି, ଭବ = (ତୁମେ) ହୁଅ, ମଦ୍‌ ଭକ୍ତଃ = ମୋର 
ଭକ୍ତ, ମଦ୍ୟାଜୀ = ( ମତେ) ପୂଜାକର, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ନମସ୍କୁରୁ = ନମସ୍କାର କର, ମାମ୍‌ 
= ମୋତେ, ଏବ = କେବଳ, ଏଷ୍ଯାସି = ପ୍ରାପ୍ ହେବ, ୟୁକା = ଯୁକ୍ତ ହୋଇ, ଏବମ୍‌ = 
ଏହିପରି, ଆମତ୍ମାନମ୍‌ = ଆତ୍ମା, ମତ୍‌ ପରାୟଣଃ = ମୋତେ ପରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ ମଣି | 


ଅନ୍ବଵୟଃ ଓ: ମନ୍ଜାନାଃ, ମଭକ୍ତଃ। ମଦ୍‌ଜାଜୀ ଭବ, ମାଂ ନମସ୍ୁରୁ, ଏବଂ ଆମ୍ମାନଂ ଯୁକ୍କ୍ଵାମପ୍ଵରାୟଣଃ 
(ସନ୍‌) ମାଂ ଏବ ଏଷ୍ୟସି ।୩୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଚମ) 6ନେ'©୦6ଜ ଚୂମଜ ମନଳୁ ଛନ କଣି, ମୋର ଦଲଣନାଳ 6ମୋଜ ଭୁଲା କଳ 6 
6ମୀ6ନ ଚୂନ ନନ, କନ / ଏହିଯଳନ 6ମନୋଚ ଯଜନ ଲକ୍ଷ ମଣ ଆନ୍ବାଳୁ 6ମ/ ' ସିତ 
ନ୍ଦୁଣ୍ତ ଜଳଳେ ତୂଣନମ ଣନୀାଣରେ ଯହ ଦବ /୩୪୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ୟାୟର ସାରାଂଶ ମାତ୍ର । କାରଣ, ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଅନ୍ୟ କେତେକ 
ଶ୍ଳୋକ ସହିତ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଛି । ଆମେ କହିପାରିବା ଯେ ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଅନେକ 
ଶ୍ଳୋକର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ନିର୍ଦ୍ଧାରଣ କରେ । 


ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରକରଣ ଗ୍ରନ୍ଛଗୁଡ଼ିକରେ ଆତ୍ଲବିକାଶ ଏବଂ ଆଡ୍ନାସାକ୍ଷାକ୍ଵାର ପାଇଁ ସମ୍ଯକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଓ 
ଧ୍ଧାନର ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି। ଧ୍ଯାନ ସ୍ଵରୂପର ପରିଭାଷା ଏହି ପ୍ରକାର ଦିଆଯାଇଛି; “ ସେହି ସତ୍ଯ ହଁ 
ଚିରନ୍ତନ, ସେହି ବିଷୟରେ କଥନ, ପରସ୍ପର ମଧ୍ୟରେ ତା' ବିଷୟକ ଚଚ୍ଚା କରି ମନ ତପ୍ପର ଅଥବା 
ତତ୍‌ସ୍ଵରୂପ ହୋଇଯିବାକୁ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ବ୍ରହ୍ମାଭ୍ୟାସଂଂ କହନ୍ତି ।” ବ୍ରାହ୍ମାଭ୍ୟାସର ଏହି ପରିଭାଷାକୁ ଧ୍ୟାନରେ 
ରଖ ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସ ବର୍ତମାନର ଶ୍ଳୋକରେ ଦୂଢତାପୁର୍ବକ ତାଙ୍କର ସୁନ୍ଦର ଭକ୍ତିମାର୍ଗର ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । ଏହି 
ବିଚାରକୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅନେକ ଅବସରରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଛି । 


“ ସବୁ କାଳରେ ଯେକୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହି ମଧ୍ଯ ମନକୁ ମୋ'ଠାରେ ସ୍ଥିର କରି ମୋର 
ଭକ୍ତ ମୋର ପୁଜନ କରେ ଏବଂ ମୋତେ ନମସ୍କାର କରେ । ” ସଂକ୍ଷେପରେ, ଜୀବନରେ ଆଧିକ ବିକାଶ 


॥ ୬୪୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ପାଇଁ ମନର ବିକାଶ ଏକ ମୁଳଭୂତ ଆବଶ୍ୟକତା | ଯଦି ବାସ୍ତବରେ ଆମେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ବିକାଶ କରିବାକୁ 


ଚାହୁଁ, ତେବେ ବାହ୍ୟ ପରିସ୍ତିତିଗୁଡ଼ିକ, ଆମର ' ଅଭ୍ୟାସଗୁଡ଼ିକ, ଆମର ବର୍ତମାନ ଜୀବନ ଅଥବା ଅତୀତ 
ଜୀବନ କୌଣସିଟି ବାଧକ ହୋଇପାରିବ ନାହି। 


ପ୍ରଚେଷ୍ଟାପୂର୍ବକ ନିରନ୍ତର ଭଶ୍ଵର ସ୍କରଣ ଅଥବା ଆଡ୍ଲଚିନ୍ତନ ହଁ ସଫଳତାର ରହସ୍ୟ | “ ଏହିପରି ଯଦି 
ତୁମେ ମୋତେ ତୁମର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବ, ତେବେ ତୁମେ ମୋତେ ହି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ” - ଏହା 
ଭଗବାନଙ୍କ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆଶ୍ଵାସନା ବାଣୀ। 


ବର୍ତମାନ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଆମର ଅସ୍ତିତ୍‌ ହେଉଛି ଆମ ବିଚାର ( ସଂସ୍କାର) ର ପରିଣାମ । ବିଚାର 
( ସଂସ୍କାର) ଯଦି ମହାନ୍‌ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ହେବ, ତେବେ ଆମେ ବି ମହାନ୍‌ ଓ ଦିବ୍ୟ ହୋଇଯିବା । 


ଓଁ ତସ୍ପଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତାସୁପନି ଷସ୍ପୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁ ନସମ୍ଲାଦେ ରାଜବିଦ୍ୟାରାଜଗୁହ୍ୟୟୋଗୋ ନାମ ନବମୋଃଧ୍ଯାୟଃ । 


ଏହି ପ୍ରକାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦ ରୂପୀ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀମଦଭଗବଦ୍‌ଗୀତା 
ଉପନିଷଦ୍‌ର ରାଜବିଦ୍ୟାରାଜଗୁହ୍ୟୟୋଗୋ ନାମକ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହୁଏ । 


ରାଜବିଦ୍ୟା ରାଜଗୁହ୍ୟ ଯୋଗ 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଉପଯୁକ୍ତ ନାମକରଣ କରାଯାଇଛି। ରାଜବିଦ୍ଯା ଏବଂ ରାଜଗୁହ୍ଯ ଶବ୍ଦ ଦୁଇଟିର 
ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭରେ ( ଶ୍ଳୋକ- ୨) ଆମେ ଜାଣିଲୁ ଯେ ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କର 
ଜ୍ଞାନାଲୋକରେ ହି ସମସ୍ତ ଞପାଧ୍ଵକ ବା ବୃତ୍ତିଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବପର । ତେଣୁ, ଏହି ପରମାର୍ଥ ତତ୍ତ୍ଵର ବୋଧକାରୀ 
ଏହି ବିଦ୍ୟାକୁ ରାଜବିଦ୍ୟା କହିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସମୀଚୀନ । ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଏହାକୁ ସମସ୍ତ ବିଦ୍ୟାର ବିଦ୍ୟାଂଂ 
କୁହାଯାଇଛି, କାରଣ, “ ଏହା ଜାଣିଲେ ଅନ୍ଯ କିଛି ଜାଣିବାର ଅବଶେଷ ରହିବ ନାହି” **। ଏହା 
ମୁଣ୍ଡକୋପନିଷଦର ଘୋଷଣା। 


- ହରି ଓଁ ତତ୍ସତ୍‌ - 


× ଦର୍କ ବିଜ#ଳାନ କିଜ|- ଯର/ ବିଜ#-ରାଳକିଜୟ 
× × ଳନ଼ୁଳ୍‌ କୁ ଜରଣକ ବିଜ୍ଞାଚେ ସର୍ବନିଜଂ ବିଜ୍ଞାତଂ ଜବନୀଚି-ମନୁଶଳୋଦନଳିଶକ ¿. 6. 7? 


| ୬୫୦ || 


ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟ 
ବିଭୂତି ଯୋଗ 


କୌଣସି ବିଷୟକୁ କ୍ରମବଦ୍ଧ ପଦ୍ଧତିରେ ବିଚାର କରୁଥୁବା ଗ୍ରନ୍ଦୁଗୁଡ଼ିକର ଅଧ୍ଯାୟଗୁଡ଼ିକରେ ସଂହତି 
ଥାଏ। ପର ଅଧ୍ୟାୟଗୁଡ଼ିକର ସଂହତି ତା'ର ପୁର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଥାଏ | ଏହି ପ୍ରକାରର ବିବେଚନରେ 
ବିଷୟ ପ୍ରତିପାଦନର ଅବିଛିନ୍ନତା ଏବଂ ବିଗ୍ଧର କ୍ରମରେ ସଂହତି ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଗୀତାର ସବୁ 
ଅଧ୍ଧାୟଗୁଡ଼ିକର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନାମକରଣ କରାଯାଇଛି, ତେଣୁ ତା'ର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଧ୍ଯାୟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜଣାପଡେ । 
ତଥାପି ଅଦୃଶ୍ୟ ଭାବରେ ସେହି ବିଗ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଗୋଟିଏ ସୂତ୍ରରେ ଗୁନ୍ଥା ହୋଇଥିବା ପରି ଜଣାପଡ଼େ । ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖୂଲେ, ବର୍ତମାନ ଅଧ୍ୟାୟର ମୁଳ ପୁର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟଗୁଡ଼ିକର ବିଭିନ୍ନ ଶ୍ଵୋକରେ ଆମେ ଆକର୍ଷଣ 
ଦେଖବାକୁ ପାଇବା । ସେସବୁରେ ପ୍ରମୁଖ ଓ ଧ୍ୟାନ ଆକର୍ଷଣ କରୁଥିବା ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର 
୬ଷ୍ଠ ଓ ୭ମ ଶ୍ଳୋକ । ସେହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର ପରା ଓ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ବଣ୍ଟ୍ରନା କରିବା ପରେ 
ଏହି ନିଷ୍କର୍ଷ ବତାଇଛନ୍ତି କି, “ ମୁଁ ସଂପୁର୍ଣ୍ଜ ଜଗତର ଉପୂଭି ଓ ପ୍ରଳୟ ସାନ ତେଣୁ “ମୋଂ ପରେ ଆଉ କିଛି 
ନାହିଁ । ଯେଭଳି ସୂତ୍ରରେ ମଣିଗୁଡ଼ିକ ଗୁନ୍ଥା ହୋଇଥାନ୍ତି, ସେହିଭଳି ସବୁକିଛି ମୋଂଠାରେ ସ୍ତ୍ରିତ । ” 


ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ସନାତନ, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଓ ଅବିନାଶୀ ଆତ୍ମସ୍ବରୂପରେ ଏହି 
ସମସ୍ତ ନାମରୂପମୟ ସୃଷ୍ଟିର ଉତ୍ପଭ୍ିି ସ୍ଥାନ । ତଥାପି ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏହି ଚରାଚର ବିଶ୍ଵରେ ନିଜର ନିଶ୍ଚିତ 
ସ୍ଥିତି ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦର୍ଶାଇବାକୁ ଗହାଁନ୍ତି । 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ ହେଉଛି “ ବିଭୁତି ଯୋଗ', କାରଣ ଏହି ଅଧ୍ୟ ପରମାଗ୍ରାଙ୍କ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ 
ତାଙ୍କର ସର୍ବବ୍ୟାପକତାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରେ । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନୁସାରେ ଆମ୍ବା ହେଉଛି ସଚରାଚର 
ବହୁବିଧ ସୃଷ୍ଟିର ସାରତତ୍ତ୍ବ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଆମେ ଦେଖୁ କି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ଵୟଂର ପରିଚୟ ନିମ୍ନ 
ପ୍ରକାର କରାଇଛନ୍ତି । ଯଥା ( କ) ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସବୁ ବର୍ଗ ଅଥବା ଜାତିଗୁଡ଼ିକରେ ସେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ 
ପ୍ରମୁଖ ତତ୍ତ୍ଵ (ଖ) ତାଙ୍କ ବିନା କୌଣସି ବର୍ଗର ପ୍ରାଣୀ ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ବ ରଖୂପାରିବେ ନାହି। ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଶ୍ଳୋକର ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅଧ୍ୟୟନ ସମୟରେ ଆମେ ସେଥୁରେ ଏହି ଦୁଇଟି ତଥ୍ୟକୁ ପାଇବା। 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଓଜସ୍ଵିନୀ ଓ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଉପଦେଶର ଫଳସ୍ଵରୂପ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବୈଦିକ 
ଜ୍ଞାନରେ ପ୍ରଶିକ୍ଷିତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆମେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉତ୍ସାହିତ ଓ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ଦେଖ୍ବପାରିବା। ଗୀତାଗର୍ଯ୍ୟ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ଯେ, ଅଜୁନଙ୍କ ପ୍ରସନ୍ନତାକୁ ଦେଖୁ ସେ ମଧ୍ଯ ପରମ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ତଥା ଉତ୍ସାହୀ ହୋଇଉଠିଛନ୍ତି । 
ତା'ପରେ ସେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି | 


| ୬୫୧॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୦ 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ଜିଜ୍ଞାସା ପ୍ରକଟ କରି କହିଛନ୍ତି ସେ କିପରି ବିଭିନ୍ନତାର ସୃଷ୍ଟିରେ 
ଜୀବନଯାପନ କରି ଶଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ ଓ ଚିନ୍ତନ କରିପାରିବେ। ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ହି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଦଶମ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ସୁଖର ସହିତ ଅନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରେ ସ୍ମିତ ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଦର୍ଶାଇବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଅନେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ସମାପ୍ତି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଏଭଳି ଏକ ବାକ୍ୟରେ ହୁଏ, ଯେଉଁ ଶ୍ଳୋକରେ ସେ 
ସମସ୍ତ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ବର୍ଣନା କରିବାକୁ ତାଙ୍କର ଅସମର୍ଥତା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଏହି ବାକ୍ୟରୁ 
ଅର୍ଜୁନ ଭଲଭାବରେ ବୁଝିପାରନ୍ତି କି ଜଗତର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଓ ପ୍ରାଣୀଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ତଥା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବସ୍ତୁରେ ସ୍ତ୍ରିତ ସେହି ମହାନ୍‌ ଆତ୍ମାକୁ ନିର୍ଦେଶ କରିବା ଅସଂଭବ, କାରଣ ସେହି ଆମ୍ବା ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥରୁ ଭିନ୍ନ 
ଏବଂ ଅଭିନ୍ନ ମଧ୍ଯ। ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ଭଗବାନଙ୍କ ଏଭଳି କଥନରେ ସମାପ୍ତ ହୁଏ କି ଏହି ବିସ୍ତୃତ ବଣ୍ଠନାକୁ 
ଜାଣିବା ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କର କ'ଣ ପ୍ରୟୋଜନ ସିଦ୍ଧ ହେବ ? “ ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ସଂପୁର୍ଣ୍ଜ ଜଗତକୁ ନିଜର ଏକ 
ଅଂଶରେ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି” - ଏହିଭଳି ଭଗବାନଙ୍କର ବ୍ୟାପକତାକୁ ଅର୍ଜୁନ ଜାଣିପାରିବେ | 


ବେଦାନ୍ତ ଅନୁସାରେ, ମନ ଓ ବୁଵିରୂପୀ ଉପାଧ୍ ଦ୍ଵାରା ସୀମିତ ଅଥବା ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ଅଥବା କାର୍ଯ୍ୟ 
କରୁଥୁବା ‹ ବ୍ୟଷ୍ଚି' ଅମ୍ବାକୁ ହିଁ ଜୀବ କୁହାଯାଏ | ଏହି ଜୀବ ପରିଛ୍ଛିନ୍ନ ଓ ନିଜ ବିକାରରେ ପୀଡ଼ିତ ରହେ । 
ପରନ୍ତୁ ସେହି ଏକ ସନାତନ ଆମ୍ମା ' ସମଷ୍ଟିଂ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ଉପାଧ୍ରଦ୍ଵାରା ଅବିଚ୍ଛିନ୍ନ ଅଥବା ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ 
ଅଥବା କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁଲେ ତାକୁ ଭଶ୍ଵର କୁହାଯାଏ, ଯିଏ କି ଅପରିଚଛ୍ଛିନ୍ନ ଏବଂ ସର୍ବଦା ନିଜ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ସ୍ଵରୂପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଯଦି ଥରେ ମାତ୍ର ଏହି ବ୍ୟଷ୍ଟି ଓ ସମଷ୍ଟି ଦୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥୁବା ଜୀବ ଓ ଇଶ୍ଵର 
ଭାବକୁ ଆମେ ଜାଣିଯିବା, ତେବେ ଏହି ଦୁଇଟି ଦଶମ ଓ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ସ୍ଵତଃ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । 


ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ପ୍ରାଚୀନ ବୈଦିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ କୌଣସି ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସୀମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଜାଣିବା ପାଇଁ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ଶାସନ ପଦ୍ଧତିରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ରାଷ୍ଟ୍ରର ସରକାରଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଉପଯୁକ୍ତ ଓ 
ଉପଯୋଗୀ ହେବା ।। ପ୍ରଜାତନ୍ତ୍ରରେ ବୟସ୍କ ମତାଧ୍ଵକାର ପଦ୍ଧତି ପ୍ରଚଳିତ । ଏହା ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସ୍ଵେଚ୍ଛାକୃତ ମତଦାନ କରିପାରେ। କିନ୍ତୁ ଦେଶକୁ ଶାସନ କରିବା ଅଧ୍କାରୀ କେବଳ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ହୁଏ, 
ଯାହାକୁ ସର୍ବାଧ୍ଵକ ମତ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ଏହାର ଅର୍ଥ ଯେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଲୋକଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସର 
ପାତ୍ର ହୋଇ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରତିନିଧ୍ଵତ୍ବ କରେ। ଏହି ପ୍ରକାର କୌଣସି ଏକ କାଳବିଶେଷରେ ଯଦି 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସରକାର ଗଢିବା ପାଇଁ ଚୟନ କରାଯାଏ, ତେବେ ତାକୁ ଜନତାଙ୍କ ଦାବୀ ଓ ଆକା!କ୍ଷାଗୁଡ଼ିକୁ 
ପୁରଣ କରିବା ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ପଦ୍ଧତିରେ ଶାସନ କରିବାକୁ ହୁଏ। ରାଷ୍ଟ୍ରର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ନିଜର 
ଶକ୍ତି ଏବଂ ଅଧ୍ଵକାରକୁ ଏକ କେନ୍ଦ୍ରରେ ସମର୍ପିତ କରି ଦିଅନ୍ତି, ଯାହା ଫଳରେ ସରକାର ନିର୍ମାଣ ହୁଏ | ଯଦି 
ଥରେ ସରକାର ଗଢାହୁଏ, ତେବେ ସେହି ସରକାର ଶାସିତ ଜନତାଙ୍କଠାରୁ ଅଧ୍ନକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୁଏ। 


| ୬୫୨ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୦ 


ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପ “ ମୁଁ” ଏକ ପରିଛିନ୍ନ “ ବ୍ୟଷ୍ଟି, ଯିଏକି ମନ-ବୁଵି ସହିତ ତାଦାମ୍ନ୍ୟ କରି ନଶ୍ଵରଶୀଳ 
ଜୀବଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ବନ୍ଧନ ଅନୁଭବ କରେ। ଏହି “ମୁଁ” ଆତ୍ମାସ୍ବରୂପ ସମଷ୍ଟି ମନ-ଚୁଵି ସହିତ 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ସର୍ବଜ୍ଞ, ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, ଅବିନଶ୍ର ସୃଷ୍ିକରାଁ ( ବ୍ରହ୍ମା) ପାଳନ କରଉଁଁ ( ବିଷ) 
ଏବଂ ସଂହାରକର୍ତା ( ମହେଶ୍ଵର) ଭଶ୍ଵର ହୋଇଯାଏ। ଏହା ଏକ ସାଧାରଣ ଅନୁଭବ ଯେ ଆମର ଜଗତ୍‌ 
ଆମ ମନୋଭାବନାରେ ପ୍ରଭାବିତ ଓ କଳୁଷିତ ହୋଇଥାଏ। ମନ ଖୁସି ହେଲେ ଆମକୁ ଏହି ଜଗତ୍‌ 
ଆନନ୍ଦମୟ, ହର୍ଷ ତଥା ସୁଖର ଦୃଶ୍ୟଶାଳା ରୂପେ ଜଣାପଡେ | ଯେତେବେଳେ ଆମର ମାନସିକ ସ୍ଥିତି 
ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଏହି ଜଗତ୍‌ ଆମକୁ ଦୁଃଖ-ଯନ୍ତଣାରେ ପରିପୂର୍ଣ ଏକ କାରାଗାର 
ସଦୃଶ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ଅନ୍ୟ ଏକ ଅନୁଭବ ହେଉଛି - ନିଦ୍ରାବସ୍ଥାରେ ଯେତେବେଳେ ମନ ଓ ବୁଛି ଲୟ 
ଅବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ି, ୧ସେଂତତେବେଳେ ଆମପାଇଁ ସଫଳତା ଓ ଆନନ୍ଦ, ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ଓ ଦୁଃଖମୟ ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯ 
ତିରୋହିତ ହୋଇଯାଏ । ଏହି ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରି ବର୍ଗୀକରଣ କରାଯାଇପାରେ କି ' ମନର 
ଅନୁରୂପ ହି ଜଗତ୍‌ ଏବଂ ମନର ଅଭାବରେ ଜଗତର ମଧ୍ଯ ଅଭାବ ହୋଇଥାଏ | 


ଏହି ପ୍ରକାର ମୁଁ/ ତମେ ଓ ସେ ନିଜ ନିଜ ମନର ସଂସ୍କାରଗୁଡ଼ିକ ଅନୁରୂପ ନିଜ ନିଜର ବ୍ୟଷ୍ଟ ଜଗତ୍‌ 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଉ । ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ, ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମୋ ସୃଷ୍ଟିର କିଛି ଅଂଶରେ କିଛି ସମୟ ପାଇଁ ଅନ୍ୟର 
ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯ ଉପଲନ୍ଧ ହୋଇପାରେ। ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିରେ, ନାମ, ରୂପ ବସ୍ତୁ ତଥା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଏହି 
ସଂପୁଣ୍ଣ୍ତ ବିଶ୍ଵର ଉତ୍ପଭ୍ରି, ସ୍ରିତି ଓ ଲୟ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ମନ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ଦାର୍ଶନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଗ୍‌ରକଲେ, ସମସ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ନାମ ରୂପ ଇତ୍ୟାଦିର ସୃଷ୍ଟି, ପାଳନ ଓ ଧ୍ଵଂସ ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ 
ଏକ ସମଷ୍ଟିଗତ ମାନସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସାଧ୍ଵତ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ବିକାଶରେ 
ନ୍ୟୁନାଧ୍ଯକ ତାରତମ୍ୟ ରହିଛି । ଯେତେବେଳେ ଆମେ ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପୁଣ୍ଣ୍ଚତଃ 
ବୁଝିଯିବା, ସେତେବେଳେ ସେହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆମକୁ ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଯାଏ, ଅନ୍ୟଥା ସେହି ବିଷୟରେ ସର୍ବଦା 


ସନ୍ଦେହ ରହେ | 


ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର କାରଣ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୂକ୍ଷ୍ମ ତଥା ବ୍ୟାପକ। ଏହା କେବଳ ଶ୍ଵରଙ୍କ ସର୍ବଜ୍ଚତା ଓ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମତ୍ତାକୁ ସିଦ୍ଧ କରେ ନାହି, ବରଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ ସର୍ବଲୋକମହେଶ୍ଵରମ୍‌ 'ର ବିଶେଷତାକୁ 
ମଧ୍ଯ ସର୍ବଗ୍ରାହ୍ୟ ଅର୍ଥ ପ୍ରଦାନ କରେ। ଏଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ କି ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରବଚନକୁ ଶ୍ରବଣ କରି ଅର୍ଜୁନ 
ସର୍ବୋଚ୍ଚ ପରମତତ୍ତ୍ଵକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରୁଥୁବା ଅନୁଭବରେ ତାଙ୍କର ନିଜର ସ୍ତ୍ରିତିକୁ ମଧ୍ଯ ଭୁଲିଗଲେ। କିନ୍ତୁ ମନର 
ଏହି ସ୍ପ୍ରିତି କେବଳ ପୂର୍ବ ପ୍ରସ୍ତୁତି ମାତ୍ର ଯାହା ବିନା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପରବର୍ତୀ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ବଣ୍ଡିତ ବିଶ୍ଵରୂପକୁ ଦର୍ଶନ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରି ନ ଥାନ୍ତା। 


| ୬୫୩॥ 


ଅଥ ଦଶମୋୌଧାୟଃ 


ଶ୍ରୀଭଗବାନ ଭବାଟ 
ଭୂୟ ଏବ ମହାବାହୋ ଶୃଣୁ ମେ ପରମଂ ବଚଃ | 
ୟତ୍ତେଃହଂ ପ୍ରୀୟମାଣାୟ ବକ୍ଷ୍ୟାମି ହିତକାମ୍ୟୟା ॥ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଭୂଃୟ = ପୁନଶ୍ଚ, ଏବ = ନିଶିତ ଭାବରେ, ମହାବାହୋ = ହେ ମହାବାହୁ, ଶୁଣୁ = ଶ୍ରବଣ 
କର, ମେ = ମୋର, ପରମମ୍‌ = ପରମ, ବଚଃ = ବଚନ, ବାଣୀ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ତେ = 
ତୁମକୁ, ପ୍ରୀୟମାଣାୟ = ଆନନ୍ଦ ପାଉଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ବକ୍ଷାମି = କହିବି, ହିତ- 
କାମ୍ୟୟା = (ତୁମର) ହିତ କାମନା କରି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ। ହେ ମହାବାହୋ ମେ ପରମଂ ବଚଃ ଭୁୟଃ ଏବ ଶୁଣୁ | ଯତ୍‌ ଅହଂ 
ପ୍ରୀୟମାଣାୟ ତେ ହିତକାମ୍ୟୟା ବକ୍ଷ୍ୟାମି । ୧। 


ଶ୍ଳୋ କାର୍ଥ : 
ରଁ/ ଜନନ କନ୍ଦିଲେ 
6ହ ନହାରହୁ / ଯୁନଣ ତୁମେ 6ମାନ ଯଳମ ବଚଳ ଖବଣୀ କଳ / ମାଜ କଥ/ ଖୁଣ ଥନଦ 
ଲକ କଣୁଥ଼କ/ ବ୍ୟଜିଳନ ନିଶ ନାମନ। କଳି ନୁଁ ଏହା କଛିକି /୧// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ୟତ୍ତେଃହଂ ପ୍ରୀୟମାଣାୟ ବକ୍ଷ୍ୟାମି ହିତକାମ୍ୟୟା - ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟର ଅନିଶ୍ଚତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଦେଖା ଯାଇଥୁବା ଭୀତତ୍ରସ୍ତ ଅର୍ଜୁନ ବର୍ଭମାନ ଏକ ଅତୁଳନୀୟ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ସମତା ଲାଭ 
କରି ପାରିଛନ୍ତି । ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତାପୂର୍ବକ ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଶାନ୍ତି ଲାଭ 
କରାଯାଇ ପାରିବ, ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭରେ ହି ଭଗବାନ୍‌ ନିଜର ପ୍ରିୟ ଶିଷ୍ୟ ଅର୍ଜୁ ନଙ୍କୁ ' ପ୍ରିୟମାଣ' 
କହି ତାହା ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି । ' ପ୍ରିୟମାଣ'ର ଅର୍ଥ ହେଲା ' ଯିଏ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଏ” | ଭଗବାନଙ୍କ ଉପଦେଶ 
ଶୁଣିବା ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କର ଉତ୍ସାହ ଏବଂ ରୁଚିପୂର୍ବକ ଶ୍ରବଣ ଦ୍ଵାରା ଗୁରୁଙ୍କର ଉତ୍ସାହ ଦ୍ବିଗୁଣିତ ହୋଇଥାଏ। 
ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ଗୂଢ ଅଭିପ୍ରାୟକୁ ଅଧ୍ଵକରୁ ଅଧ୍ଵକ ବୁଝି ପାରିଲେ ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ସନ୍ତୋଷ 
ଅନୁଭବ ନ କରି ରହିହେବ ନାହି । ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତି ମୁଖମନ୍ଡଳରେ ଆନନ୍ଦର ଏକ ଉଜ୍ଵଳ ଆଭା ପ୍ରକାଶିତ 


|॥ ୬୫୪ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


କରେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମୁଖମଣ୍ଡଳରେ ଏହି ସନ୍ତୋଷ ଏବଂ ଆନନ୍ଦ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୁନଃ 
ଉତ୍ସାହିତ ହୋଇ ଏ ଜ୍ଞାନର ବିଶଦ ବଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି। “ ତୁମେ ମୋର ପରମ ବଚନକୁ ପୁନର୍ବାର ଶ୍ରବଣ 
କର । ତୁମର ହିତ କାମନା କରୁଥିବାରୁ ମୁଁ ତୁମକୁ ଏହା କହିବି । ” 


ଭୂୟ ଏବ ମହାବାହୋ ଶୂଣୁ ମେ ପରମଂ ବଚଃ - ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ' ମହାବାହୁ ବୋଲି 
ସମ୍ବୋଧନ କରାଯାଇଛି । ଏହି ସମ୍ବୋଧନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରାଇ ଦିଏ ଯେ ସେ ଜଣେ ବୀରପୁରୁଷ 
ହୋଇଥିବାରୁ ନିଜ ଆନ୍ତରିକ ଜୀବନରେ ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥରୁ ଏକ ଦିବ୍ୟ ଆନନ୍ଦର 
ରାଜ୍ୟ ନିର୍ମାଣ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହା ହି ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ଉତ୍ତରାଧ୍ଵକାର । ସ୍ପଷ୍ଟତଃ ଏହା ଜଣାପଡେ ଯେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ପ୍ରବଚନ କୌଣସି ଲୌକିକ ବିଷୟ ଉପରେ ନୁହେଁ। ମନୁଷ୍ୟଠାରେ ନିହିତ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତାର ସମ୍ଭାବନା ଏବଂ ଏହାକୁ ଜାଗ୍ରତ କରିବାର ଉପାୟ ଉପରେ ଏହି ପ୍ରବଚନ ଦିଆ ଯାଇଛି, କାରଣ 


ଏଠାରେ କୁହା ଯାଇଛି “ ତୁମେ ମୋର ପରମ ବଚନକୁ ଶ୍ରବଣ କର, ତୁମର ( ଆଧାମିକ) ହିତ ପାଇଁ ମୁଁ 
ଏହା କହୁଛି। ' 


ପୁଣି ବକ୍ତବ୍ୟ ଗ୍‌ଲୁରଖୂବାର ଆବଶ୍ୟକତା କ”ଣ, ସେ ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି : 


ନ ମେ ବିଦୁଃ ସୁରଗଣାଃ ପ୍ରଭବଂ ନ ମହର୍ଷୟଃ | 
ଅହମାଦିହିଁ ଦେବାନାଂ ମହର୍ଷୀଣାଂ ଚ ସର୍ବଶଃ ॥୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାହିଁ, ମେ = ମୋର, ବିଦୁଃ = ଜାଣନ୍ତି, ସୁରଗଣାଃ = ଦେବତାମାନେ, ପରଭବମ୍‌ = 
ଉପରି, ନ = ନାହି, ମହର୍ଷୟଃ = ମହର୍ଷିଗଣ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଆଦି = ଆଦି, ଆରମ୍ଭ, ହି = 
କାରଣ, ଦେବାନାମ୍‌ = ଦେବତାଙ୍କର, ମହର୍ଷୀଣାମ୍‌ = ମହାରଷିମାନଙ୍କର, ଚ = ଏବଂ, 
ସର୍ବଶଃ = ସବୁପ୍ରକାରେ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ସୁରଗଣାଃ ମେ ପ୍ରଭବଂ ନ ବିଦୁଃ, ମହର୍ଷୟଃ ନ, ହି ଅହଂ ଦେବାନାଂ ମହର୍ଷୀଣାଂ ଚ ସର୍ବଶଃ 
ଆଦଃ । ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ୦ଦଜବରଣ କ/ ନହଣିିରଣ 6ମୋନ ଛଦ୍ରୀଳି ୯୨ଜକ) ଲଣନି ଲାନ୍ନି ଲାଜଣ ନୁଁ ୧ହନଛି 
ସଂବୁ୍ଡଳାଣନେ 6ଜବର/ ଏବଂ ମହି ମାନନଳ ଥାଦିଲାଜଣ /୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନ ମେ ବିଦୁଃ ସୁରଗଣାଃ ପ୍ରଭବଂ ନ ମହର୍ଷୟଃ - ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରମାଣ ବା ଅନୁଭବ ଦ୍ଵାରା 
କୌଣସି ବିଷୟର ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରି ନ ପାରିଲେ, ଏହି ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତଙ୍କଠାରୁ 
ଏହି ବିଷୟର ସମ୍ବାଦ ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ ହେବ। କିନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆତ୍ମ ପ୍ରଶିକ୍ଷଣର ଏହି 


॥ ୬୫୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨ / ଅଧ୍ଧାୟ ୧୦ 


ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବିଧ୍ଵ ମଧ୍ଯ ଅଲଭ୍ୟ, କାରଣ, ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି, “ ଦେବଗଣ ବା ମହର୍ଷିଗଣ ମଧ ମୋର 
ଉତ୍ପତ୍ତି ଜାଣନ୍ତି ନାହି। ” 


' ମହଷି” ଶବ୍ଦର ନିଶ୍ଚିତ ଅଭିପ୍ରାୟ କ'ଣ ତାହା ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ଵୟଂ ଏ ଅଧ୍ୟାୟର ଷଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ 
ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବେ। ଏ ମହର୍ଷିଗଣ ପୁରାଣ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଭୂଗୁ ଇତ୍ୟାଦି ସପ୍ତ ରଷି ନୁହନ୍ତି। ପୁରାଣର ଏ ସପ୍ତରଷିଙ୍କୁ 
ବିଭିନ୍ନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ ତିନି ପ୍ରକାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । ସେମାନେ ହେଲେ: 


ଭୂଗୁ ମରୀଚି କଶ୍ୟପ 
ନଭ ଅଙ୍ଗିରାସ ଅତ୍ରି 
ବିବସ୍ଵାନ ଅତ୍ରି ଭରଦ୍ଵାଜ 
ସୁଦାମା ପୁଲସ୍ତ୍ୟ ବିଶ୍ଵାମିତ୍ର 
ବିରାଜ ପୁଲହ ଗୌତମ 
ଅତିନାମ କ୍ରତୁ ଯମଦଗ୍ନି 
ସହିଷ୍ଣୁ ବଶିଷ୍ଠ ବଶିଷ୍ଠ 


ଭୂଗୁଙ୍କ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବଶିଷ୍ଠ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏଇ ସପ୍ତରଷି ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ ନାମିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ଏମାନେ ପୁରାଣ ବଶ୍ଚ୍ଚିତ ସପ୍ତରଷି ନୂହନ୍ତି । ବେଦାନ୍ତ ଶାସ୍ତରେ ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଆନ୍ତରିକ 
ବିଷୟର ବାହ୍ୟ ପରିପ୍ରକାଶ । ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନର ପ୍ରଣେତାଙ୍କ ଅନୁସାରେ ମହତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵ ( ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ 
ସମଷ୍ଟି ବୁଝି)ଙ୍କର ହସ୍ତକ୍ଷେପ ଫଳରେ ଅନନ୍ତବ୍ରହ୍ମ ସସୀମ ହୋଇଯାଂନ୍ତି। ଏହା ଆମର ପରମେଶ୍ଵର 
ଧାରଣା ସହ ସମାନ। 


ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପ ବ୍ରହ୍ମ କେବଳ ଆଭାସିକ ରୂପରେ ସମଷ୍ଟି ବୁଦ୍ଧି ( ମହତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵ) ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ କରି 
ନିଜର ଏକ ବ୍ୟାକ୍ତିତ୍‌ (ଅହଂକାର) ପ୍ରକଟ କଲେ, ସେ ନିଜେ ହି ନିଜକୁ ନିଜର ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ଏ ବିଷୟାମ୍ବକ 
ଜଗତରେ ପ୍ରକ୍ଷେପିତ କରନ୍ତି ବା ବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି। ଏହି ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଭୋଗ ବିଷୟକୁ “ ତନ୍ମାତ୍ରା' ( ତନ୍‌ ମାତ୍ରାର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ପଞ୍ଚମହାଭୂତର ସୂକ୍ଷ୍ମ ରୂପ) କୁହାଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ତତ୍ତ୍ଵରେ ଯେଉଁ ଗୁଣ ରହିଛି, ତାହା ହେଉଛି 
ତନ୍‌ମାତ୍ରା। ଯେପରି, ଆକାଶରେ ଶବ୍ଦ, ବାୟୁରେ ସ୍ବର୍ଶ, ଅଗ୍ନିରେ ରୂପ, ଜଳରେ ରସ (ସ୍ଵାଦ) ଏବଂ 
ପୂଥ୍ବବୀରେ ଗନ୍ଧ । ଏହି ଗୁଣ ହିଁ ପଞ୍ଚ ବିଷୟ ବା ପଞ୍ଚତନ୍‌ମାତ୍ରା। ଏ ମହତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵ, ଅହଂକାର ଏବଂ 
ପଞ୍ଚତନ୍ନାତ୍ର - ପୁରାଣରେ ଏମାନଙ୍କୁ ସପ୍ତରଷି କହି ବିଭିନ୍ନ ନାମ ମଧ୍ଯ ଦିଆ ଯାଇଛି । ସଂକ୍ଷେପରେ, ମିଳିତ 
ଭାବରେ ଏ ସପ୍ତରଷି ମନୁଷ୍ୟର ବୌଦ୍ଧିକ ଏବଂ ମାନସିକ ଜୀବନର ପ୍ରତିନିଧ୍ଵ ଏବଂ ସୃଷ୍ଟିର ନିମିତ୍ତ ଏବଂ 
ଉପାଦାନ କାରଣର ପ୍ରତୀକ । 


॥ ୬୫୬ | 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ଅହମାଦିହିଁ ଦେବାନାଂ ମହର୍ଷୀଣାଂ ଚ ସର୍ବଶଃ - ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥରେ ଏଠାରେ ଦେବମାନେ 
ସ୍ଵର୍ଗର ଅଧ୍ଵବାସୀ ଦେବତା ନୁହନ୍ତି । ଦେବ ଶବ୍ଦ “ଦ୍ୟୁ' ଧାତୁରୁ ଗଠିତ, ଯାହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ' ପ୍ରକାଶିତ 
କରିବା' | ତେଣୁ ଦେବ ମାନେ ହେଉଛି ଆମମାନଙ୍କର ॥ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ - ଯାହା ଆମର ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରକାର 
ଅନୁଭୁତି ନିମିତ୍ତ ବିଷୟକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି। 


ତେଣୁ ଏ କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଚିନ୍କୟସ୍ଵରୂପ ' ମୁଁ” ହେଉଛି ସମସ୍ତ ଦେବଗଣ ଏବଂ ମହର୍ଷିଗଣଙ୍କର 
ଆଦିକାରଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆତ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ଆମର ସୂୂଳ ଏବଂ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶାରୀରିକ ଏବଂ ମାନସିକ ଜୀବନର 
ଅଧ୍ଵଷ୍ପାନ । ଏମାନେ ଏହି ସତ୍ଯ ଆମ୍ମାରେ ହଁ ସ୍ଥତ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ “ ମୋର ପ୍ରଭବକୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ” 


ଏହା ଏକ ସାଧାରଣ କଥା ଯେ ଜ୍ଞାନର ମାଧ୍ଯମ ବା ଉପକରଣ ନିଜେ ବିଷୟମନନଙ୍କୁ ଜାଣି ପାରେନାହିଁ । 
ବିଷୟମାନଙ୍କୁ ଜାଣିବା ନିମିତ୍ତ ଜଣେ ବୁଦ୍ଧିମାନ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷକ ଦରକାର ଯିଏକି ଏ ଉପକରଣକୁ ବ୍ୟବହାର 
କରିପାରିବେ । ଉପକରଣ ନିଜେ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷକଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନ ଦେଇପାରିବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷକଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନର 
ଉପଲବ୍ଧ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିପାରିବ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ, ଦୂରବୀକ୍ଷଣ ଯନ୍ତ୍ର ଏବଂ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷକ | 


ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମା ଦ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ଆମ ହୃଦୟରେ ବିରାଜିତ । ତେଣୁ ସେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଦୃଶ୍ୟ 
ବିଷୟ ମନର ଭାବନା କିମ୍ବା ଜ୍ଞାନର ବିଷୟ କଦାପି ହୋଇ ପାରିବେ ନାହି । କେନୋପନିଷଦ୍‌ରେ ଆଲୋଚିତ 
ଏ ପବିତ୍ର ସତ୍ୟକୁ ଏଠାରେ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ସଂକ୍ଷେପରେ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇଛି। 


ବାସ୍ତବରେ ଏ ଅଧ୍ୟାୟ ଏବଂ ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଉପନିଷଦୀୟ ଦର୍ଶନକୁ ସାଧାରଣ ଭାଷାରେ 
କୁହା ଯାଇଛି। ରଷିଙ୍କ ପରି ପୂଣ୍ଠତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ନିରାସକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହାକୁ କହି ନାହାନ୍ତି - ଏ କଥା କହିଛନ୍ତି 
ମାନବର ପରମ ପ୍ରିୟ ବନ୍ଧୁ, ବୃନ୍ଦାବନର ମୁରଲୀ ମୋହନ, ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ। 


ତେବେ ଏ କଥା କଣ ସତ୍ୟ ଯେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତର ଆଦିକାରଣ ଏ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଅନୁଭୁତି 
କେହି ଲାଭ କରି ପାରିବେ ନାହ ? ଏ ଭୟ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି: 


॥ ୬୫୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ୟୋ ମାମଜମନାଦିଂ ଚ ବେଉି ଲୋକମହେଶ୍ବରମ୍‌ । 
ଅସଂମୁଢଃ ସ ମର୍ତ୍ୟେଷୁ ସର୍ବପାପୈଃ ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ ॥୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଃ = ଯିଏ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଅଜମ୍‌ = ଅଜ, ଅନାଦିମ୍‌ = ଅନାଦି, ଚ = ଏବଂ, ବେଭି 
= ଜାଣେ, ଲୋକମହେଶ୍ବରମ୍‌ = ଲୋକମହେଶ୍ବର, ଅସଂମୂଢଃ = ସମ୍ମୋହରହିତ, ସଃ = 
ସେ, ମର୍ଚ୍ଯେଷୁ = ମର୍ଭ୍ୟ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ସର୍ବପାପୈଃ = ସମସ୍ତ ପାପରୁ , ପରମୁଚ୍ୟତେ 
= ମୁକ୍ତ ହୁଏ। 

ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଃ ଅଳଂ ଅନାଦିଂ ଚ ଲୋକମହେଶ୍ଵରଂ ମାଂ ବେଭି, ସ | ମର୍ତ୍ୟେଷୁ ଅସଂମୁଢ଼ଃ ସର୍ବପାପୈଃ 
ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ ।୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ୍କା/ ନଳୁଛ୍ୟନାନନ୍ ମଷଣନ 6 ବାଛି 6ମୋଜ ଥଳ, ଥଲଳାକି ଏବଂ ଲାକନାନନକନ 
ମନ୍‌ ନନ ଜଣକ କଣଣୀ 6ସେନଦି ସନୋହନନିତ (⁄#/ଳ/) ଦୁଚୁଷ ସମସ ଯାଯକୁ ନୁଲ 
ନୁଏ / ୩1 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟୋ ମାମଜମନାଦିଂ ଚ ବେଉି ଲୋକମହେଶ୍ଵରମ୍‌ - “ ଯିଏ ମୋତେ ଜାଣେ” ଏହି 
ଜାଣିବା କେବଳ ଭାବନାର ପ୍ରବାହରେ ଜାଣିବା ବା ବୁଦ୍ଧିର ଉପଲବ୍ଧ ନୁହେଁ | ଏହା ହେଉଛି ଆତ୍ମା 
ସହିତ ଘନିଷ୍ଠ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ସମୟରେ ହେଉଥୁବା ପୂର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ବାସ୍ତବ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି । ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଅଜ, 
ଅନାଦି, ସର୍ବଲୋକମହେଶ୍ଵବର ଭାବରେ ଜାଣିବା କଥା | ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ପ୍ରାଚୀନ ପରଂପରା ସହିତ 
ପରିଚିତ ଥ୍ରବା ବ୍ଯକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ଉପରୋକ୍ତ ତିନିଗୋଟି ବିଶେଷଣ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଭାବଗର୍ଭକ । ଅନଭିଜ୍ଞ 
ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ସାଧାରଣତଃ ନିରର୍ଥକ ମନେ ହୋଇଥାଏ । ଅନାତ୍ମ ଜଡ ଜଗତ୍‌ ହେଉଛି ପରିଛିନ୍ନ। 
ଏଠାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ, ବସ୍ତୁ ବା ଅନୁଭୂତି ଅନିତ୍ୟ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏମାନଙ୍କର ଆଦି ( ଜନ୍ମ) ଏବଂ ଅନ୍ତ 
( ମୃତ୍ୟୁ) ରହିଛି। 

ଅସୀମ, ଅନନ୍ତ ପରମାମ୍ମାଙ୍କର କେବେ ହେଲେ ଜନ୍ମ ହୋଇ ନ ଥାଏ। କାରଣ ଯାହାର ଉପ୍ରନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ, ସେ ହେଉଛି ପରିଛିନ୍ନ ଏବଂ କୌଣସି ପରିଛିନ୍ ବସୁରେ ଅନନ୍ତ ତତ୍ତ୍‌ କଦାପି ନିଜର ଅନନ୍ତ 
ସ୍ଵରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। ଭ୍ରାନ୍ତିବଶତଃ ଖମ୍ବରେ ଭୂତର ପ୍ରତୀତ ହେଲେ ଭୂତର ନାଶ 
ହୋଇପାରେ, କାରଣ ଏହା ' ଉପନୁ୍‌' ହୋଇଥଲା କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ, ଖମ୍ବ ଭୂତକୁ ଜନ୍ମ ଦେଲା ବା ଖମ୍ବରୁ 
ଭୂତର ଉପ୍ପଭି ହେଲା ବୋଲି କହି ହେବ ନାହିଁ| ଖମ୍ବ ମୂଳରୁ ଥୁଲା ଏବଂ ରହିବ ମଧ୍ଯ। ଆମ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି 
ନିତ୍ୟ ସନାତନ, ତେଣୁ ଜନ୍ମ ରହିତ। ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁର ଜନ୍ମ, ସ୍ଥିତି ଏବଂ ବିନାଶ ଆତ୍ମାରେ ହିଁ 


॥ ୬୫୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 


ହୋଇଥାଏ । ତରଙ୍ଗ ମାନଙ୍କର ଜନ୍ମ ସମୁଦ୍ରରୁ, କିନ୍ତୁ ସମୁଦ୍ରର ଜନ୍ମ ନାହିଁ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ତରଙ୍ଗର, ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରକଟିତ ପଦାର୍ଥର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଏବଂ ଅନ୍ତ ରହିଛି । କିନ୍ତୁ ଏମାନଙ୍କର ସାରତତ୍ତ୍ଵ ଏ ସବୁ ବିକାରରୁ ସର୍ବଥା 
ମୁକ୍ତ ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଏ ଶ୍ଳୋକରେ “ ଅନାଦି” ବିଶେଷଣ ଦିଆ ଯାଇଛି | 


ସର୍ବ ଲୋକ ମହେଶ୍ଵର: ‹ ଲୋକ ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଜଗତ୍‌ ବୋଲି କହିଲେ ଏହି ସଂସ୍କୃତ ଶବ୍ଦର 
ବ୍ୟାପକ ନିହିତାର୍ଥର ଉପେକ୍ଷା ହୋଇଯିବ | “ଲୋକ ' ଶବ୍ଦ ଯେଉଁ ଧାତୁରୁ ତିଆରି ହୋଇଛି, ତାର ଅର୍ଥ 
ହେଲା ଦେଖୁବା, ଅନୁଭବ କରିବା | ତେଣୁ ଏହାର ସଂପୁର୍ଣ୍ବ ଅର୍ଥ ହେବ ଅନୁଭବର କ୍ଷେତ୍ର। ଆମର ଦୈନିକ 
ବ୍ୟବହାରରେ ମଧ୍ଯ ଏ ଅର୍ଥରେ ଲୋକ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରା ଯାଇଥାଏ, ଯଥା ଧନୀ ଲୋକ, ଦରିଦ୍ର 
ଲୋକ, କବି ଲୋକ ଇତ୍ୟାଦି | ତେଣୁ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ ତିନି ଲୋକ କହିଲେ କେବଳ ଭୌତିକ ଜଗତ 
ନୁହଁ, ଭାବନା ଏବଂ ବିଚାରର ଜଗତକୁ ମଧ୍ଯ ବୋଧ କରାଇଥାଏ। 


ତେଣୁ ମୋ ଲୋକ ହେଉଛି ଯାହାକୁ ମୁଁ ନିଜ ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁହି ଦ୍ଵାରା ଅନୁଭବ କରେ। 
ଏମାନଙ୍କ ସଂବନ୍ଧରେ ମୁଁ ନିରନ୍ତର ସଚେତନ ନ ରହିଲେ ଏ ଅନୁଭୂତି ମୋର ହୋଇ ପାରିବ ନାହି- ଏ 
କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ । ଏହି ଚୈତନ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ, ଯାହା ଯୋଗୁଁ ହି ମୁଁ ଜୀବିତ ଥାଏ ଏବଂ ଜଗତର ଅନୁଭବ କରିପାରେ, 
ସେ ବାସ୍ତବରେ ମୋର ଲୋକ ବା ଭଶ୍ଵର ହେବା କଥା। 


ମୋର ବ୍ୟଷ୍ଟି ବିଷୟରେ ଯାହା ସତ୍ୟ, ଜଗତର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ତାହା ସତ୍ୟ, 
କାରଣ ଆତ୍ମା ସର୍ବତ୍ର ଏକ। ଏ ସମଷ୍ଟି ଲୋକର ଶାସକ ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ଵର ସ୍ଵୟଂ ପରମାତ୍ମା ହି ହୋଇ 
ପାରିବେ। ଏହା ହି ହେଉଛି ସର୍ବଲୋକ ମହେଶ୍ଵରର ବାସ୍ତବ ଅର୍ଥ | ଛଶ୍ଵର ନିରଙ୍କୁଶ ଏବଂ କୂର ଶାସକ 
କିମ୍ବା ଆକାଶରେ ବସିଥୁବା କୌଣସି ସୁଲ୍‌ତାନ୍‌ ନୁହଁନ୍ତି। ଜଗତକୁ ଆଲୋକିତ କରୁଥିବାରୁ ଦିନ ବେଳେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଯେପରି ଏ ବାହ୍ୟ ଜଗତର ସ୍ଵାମୀ, ସେହିପରି ଆମ୍ବା ଆମର ଏ ଜଗତର ଶଶ୍ଵର | 


ଯିଏ ମୋତେ ଅଜ, ଅନାଦି ଏବଂ ସର୍ବଲୋକ ମହେଶ୍ବର ଭାବରେ ଜାଣେ ସେ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହୁଏ 
ନାହି । ଖମ୍ବରେ ଭୂତ ଦେଖ ଭୟଭୀତ ବ୍ୟକ୍ତି ଖମ୍ବକୁ ଜାଣି ଯେପରି ମୋହ ଏବଂ ଭ୍ରାନ୍ତିରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ | 
ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ପାପର କଳ୍ପନା କୌଣସି ବିକଟାଳ ନିଶ୍ଚୟତାର ଭୟଙ୍କର ଚିତ୍ର ନୁହେଁ। ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର “ ପାପ 
ପାଇଁ” ଦଣ୍ଡିତ ହୁଏ ନାହି, ବରଂ ନିଜର “ ପାପ ଦ୍ଵାରାଂ ଦଣ୍ଡିତ ହୋଇଥାଏ। ନିଜର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପର 
ଅଜ୍ଞାନତା ହେତୁ ଯେଉଁ ସ୍ବ-ଅପମାନଜନକ କର୍ମର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ, ତାହା ହି ହେଉଛି ପାପ। 


ଅସଂମୁଢଃ ସ ମର୍ତ୍ୟେଷୁ ସର୍ବପାପୈଃ ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ - ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଆମ୍ବ-ସ୍ବରୂପଠାରୁ 
ଦୂରକୁ ଚାଲିଯାଏ, ସେ ଜଗତର ଘଟଣା ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ସୁଖ ଦୁଃଖର ଅନୁଭବ କରେ | ଜଗତରେ 
ସେ ଏପରି ବ୍ୟବହାର କରେ, ଯେପରି ସେ କେବଳ ଏକ ଶୁଣିତ ମାଂସପିଶ୍ଠ ବା ସ୍ପନ୍ଦନଶୀଳ ଭାବନାର 


|| ୬୫୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ପୁଟୁଳି କିମ୍ବା ବିଚାରର ସମଷ୍ଟି ମାତ୍ର। ତା'ର ଏପରି ବ୍ୟବହାର ନିଜର “ ଏକମେବ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ' ଇଶ୍ଵରୀୟ 
ଦିବ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ବାର ଅପମାନ । ଏପରି କର୍ମ ଏବଂ ବିଚାର ମନୁଷ୍ୟକୁ ନିମ୍ବସ୍ତରର ଭୋଗରେ ଆସକ୍ତ କରି 


ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। ସେହି କାରଣରୁ ସେ ଏମାନଙ୍କଠାରୁ ଉପରକୁ ଉଠି ବାସ୍ତବ ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ବର ଶିଖରରେ କଦାପି 
ପହଞ୍ଚୁ ପାରେନାହି। 


ଆମ୍ବ ସ୍ଵରୂପଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି ପାରି ତାଙ୍କଠାରେ ଦୂଢ ନିଷ୍ଠା ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିଲେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ପୁନଃ କଦାପି 
ପାପ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବ ନାହିଁ। ପାପ ପ୍ରବୃତ୍ତି ବିଷବ୍ରଣ ସଦୃଶ । ଏହା ଯୋଗୁଁ ଆମ ନିଜର ପରିଛ୍ଛିନ୍ନତାର 
ପୀଡା ଏବଂ ବନ୍ଧନର ଦୁଃଖ ସହ୍ୟ କରିଥାଉ । ଆମ୍ବାକୁ ଅଜ ଏବଂ ଅନାଦି ଭାବରେ ଚିହ୍ନିବା କ୍ଷଣି ଏବଂ 
ଏହାଙ୍କର ବିକାରୀ ଏବଂ ବିନାଶୀ ଉପାଧ୍ଵମାନଙ୍କ ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ ବୋଲି ଜାଣିବା କ୍ଷଣି, 
ଜୀବନରେ ଯାହା କିଛି ଲଭ୍ୟ ଏବଂ ଯାହା କିଛି ଜ୍ଞାତବ୍ୟ, ତାହା ଲାଭ ହୁଏ ଏବଂ ଜାଣି ହୋଇ ଯାଏ। 
ଏପରି ସମ୍ୟକ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ ପୁରୁଷ ସ୍ଵୟଂ ହି ସର୍ବଲୋକ ମହେଶ୍ଵର ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । 


ନିମ୍ନ କାରଣରୁ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବଲୋକ ମହେଶ୍ଵର- 
ବୁଦ୍ଧିଜ୍ଟାନ ମସମ୍ମୋହଃ କ୍ଷମା ସତ୍ୟଂ ଦମଃ ଶମଃ । 
ସୁଖଂ ଦୁଃଖଂ ଭବୋଃଭାବୋ ଭୟଂ ଚାଭୟମେବ ଚ ॥୪॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବୁଦଧିଃ = ବୁଦି, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ ଅସଂମୋହଃ = ମୋହର ଅଭାବ, କ୍ଷମା = କ୍ଷମା, ସତ୍ୟମ୍‌ 
= ସତ୍ୟ, ଦମଃ = ଦମ ( ଇନ୍ଦ୍ରୟ ସଂଯମ), ଶମଃ = ଶମ (ମନ ସଂଯମ), ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ, 


ଦୁଃଖମ୍‌ = ଦୁଃଖ, ଭବଃ = ଜନ୍ ବା ସୁତି, ଅଭାବଃ = ମୃତ୍ୟୁ, ଭୟମ୍‌ = ଭୟ, ଚ = ଏବଂ, 
ଅଭୟମ୍‌ = ଅଭୟ, ଏବ = ଏପରିକି, ଚ = ଏବଂ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ବୁଦ୍ଧିଃ, ଜ୍ଞାନ, ଅସମ୍ମୋହଃ, କ୍ଷମା, ସତ୍ଯଂ ଦମଃ, ଶମଃ, ସୁଖଂ, ଦୁଃଖଂ, ଭବଃ, ଅଭାବଃ 
ଚ ଭୟଂ ଚ ଅଭୟଂ ଏବ (ମତଃ ଏକ ଭଳନ୍ତି) ।୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ବାହ୍ଯ କିଷୟଣେ ରମଣ କଳିବକୁ ଇଢିୟ ମାନଙ୍କୁ ନିବୂକ କଜିକଃ ୧ନଛି ଜମ କୁଝି, 
ଜ୍ଞାନ, 6ମୋହର ଅଭାବ, ମୀ, ସନ ଜମ୍‌, ଶମ, ସୁଖ, ଦୁଃଖ, କଳୁ ଏକଂ ମୁନୁ ଜୟ 
ଏବଂ ଥରୟ //୪/ 


॥ ୬୬୦ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ଅହିଂସା ସମତା ତୁଷ୍ଟିସ୍ତପୋ ଦାନଂ ୟଶୋଃୟଶଃ | 
ଭବନ୍ତି ଭାବା ଭୂତାନାଂ ମତ୍ତ ଏବ ପୂଥଗ୍୍‌ବିଧାଃ ॥୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅହିଂସା = ଅହିଂସା, ସମତା = ସମତା, ତୁଷ୍ଟ = ସନ୍ତୋଷ, ତପଃ = ତପ, ଦାନମ୍‌ = ଦାନ, 
ୟଶଃ = ଯଶ, ଅୟଶଃ = ଅପଯଶ, ଭବନ୍ତି = ହୁଅନ୍ତି, ଭାବାଃ = ଭାବ, ଭୂତାନାମ୍‌ = 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର, ମତ୍ତଃ = ମୋ ଠାରୁ, ଏବ = କେବଳ, ପୁଥଗ୍ବିଧାଃ = ବିଭିନ ଭାବ | 


ଅନ୍ବୟ : ଅହଂସା, ସମତା, ଦୃଷି, ତପଃ, ଦାନଂ, ୟଶଃ, ଅୟଶଃ ( ଏବଂ) ଭୂତାନାଂ- ପୁଥଗ୍ବିଧଃ 
ଭାବାଃ, ମତ୍ତଃ ଏବ ଭଚବନ୍ତି ।୫ । 


ଶ୍ଳୋ କାର୍ଥ : ଅଛିଂସକ ସମନ ସଣନ୍ତୀଶ୍କ ଚନ ଜଳ, ଯାନ୍ଞଷ ଏକଂ ଥମ ୦୩୮୮ନଜମନନ ଏ ସନସ୍ତ 
ଚଜନୁ କଳର ଜ/ବ ଣନ/ ୦୭କୁ 9ଳଟା 6ନୋଳଥା(/ଏ //୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ପରମାତ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ଏ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ଉପାଦାନ ଏବଂ ନିମିତ୍ତ କାରଣ - ଏହି 
ବିଚାରଧାରାକୁ ଅବ୍ୟାହତ ରଖୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏ ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ ମନୁଷ୍ୟର ମନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥିବା ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଗୁଣର ସଂଜ୍ଞା ନିରୂପଣ କରିଛନ୍ତି । 


ସାଧାରଣତଃ ସୃଷ୍ଟି କହିଲେ ଆମେ କେବଳ ଭୌତିକ ଜଗତକୁ ବୁଝିଥାଉ । ସୃଷ୍ଟି ଶବ୍ଦର ବ୍ୟାପକ 
ଏବଂ ସର୍ବଗ୍ରାହକ ଅର୍ଥ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଉପରୋକ୍ତ ସମସ୍ତ ଗୁଣ କୁହା ଯାଇଛି । ଏଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ଂ ଳଗତ୍‌! ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥରେ ଆମର ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଵିକ ଜୀବନ ମଧ୍ୟ ସମ୍ମିଳିତ | 


ପୁନଶ୍ଚ ଏହି ସବୁ ଗୁଣକୁ ଆଧାର କରି ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଏବଂ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗ 
କରାଯାଇଥାଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ନିଜ ଗୁଣ ବା ସ୍ଵଭାବ ଦ୍ଵାରା ବଶୀଭୂତ । ଯେପରି ମନ, ସେପରି ମନୁଷ୍ଯ | 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା ଯେ ଏଠାରେ କେବଳ ଶୁଭ, ଦୈବୀଗୁଣର ଗଣନା କରାଯାଇଛି। ସଂସ୍କୃତ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନଙ୍କର ପାରଂପାରିକ ଶୈଳୀର ଅନୁସରଣ କରି ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ୟବହୃତ “ଚ” ଶବ୍ଦର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ଏପରି କରାଯାଇ ପାରିବ ଯେ ଏହାଦ୍ଵାରା ବିରୋଧୀ ଅଶୁଭ ଗୁଣ ଗୁଡିକ ମଧ୍ଯ ସୂଚିତ ହୋଇ ପାରିବ । ତଥାପି 
ଭଗବାନ୍‌ କେବଳ ଶୁଭଗୁଣ ଗୁଡିକୁ ହି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ନିର୍ଦେଶ କରିଛନ୍ତି। କାରଣ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ଏହି 
ଗୁଣର ଆଧ୍ବକ୍ୟ ହୋଇଥାଏ, ତାଙ୍କଠାରେ ଆମତ୍ମାଙ୍କର ଶୁଦ୍ଧତା ଏବଂ ଦିବ୍ୟତାର ଦର୍ଶନ ମିଳିଥାଏ । 
ପ୍ରଥମ ପଂକ୍ତିରେ ଅତି ପରିଚିତ ଶବ୍ଦ “ ଶମ” ଓ “ ଦମ' ମଧ୍ୟରେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଶଂକର ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ 
ଭାବରେ ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ମନ ଭିତରେ ଉଠୁଥିବା ଚିନ୍ତା ଏବଂ କାମନା ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ବିଷୟ ଜଗତରେ 
ପ୍ରବର୍ତାଇ ଥାଏ । ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତରେ ଏହାର ସଂଯମ ହେଉଛି ଶମ ଏବଂ ଏହାର ବିପରୀତ ଧର୍ମୀ “ ଦମ” 
ହେଉଛି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଭୋଗ୍ୟ ବିଷୟବସ୍ତୁ ପଛରେ ବିଶ୍ରୁଝ୍ଖଳିତ ଭାବରେ ଧାବିତ ହେଉଥିବା ବାହ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକର 


॥ ୬୬୧ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ସରଳ ଭାବରେ କହିଲେ, ' ଶମ” ହେଲା ଅନ୍ତଃ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଓ “ ଦମ” ହେଲା ବାହ୍ଯ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ। 


ଏହି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଭାବନା ଏବଂ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ନିଜର 
ସଂସ୍କାର ଅନୁସାରେ କର୍ମରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି। ଏହିପରି ଭାବରେ ଏଠାରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଜୀବନ 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ ଏହି ବିଭିନ୍ନ ଗୁଣ କେବଳ “ ମୋ ଠାରୁ' ଜାତ ହୋଇଥାଏ। ଖମ୍ବରେ ପ୍ରତୀତ 
ହେଉଥୁବା ଭୂତ ଆନନ୍ଦରେ ହସୁଥାଉ ବା ରାଗରେ ଦାନ୍ତ ଦେଖାଉଥାଉ, ବା ପ୍ରତିଶୋଧ ପରାୟଣ ହୋଇ 
ଡରାଉଥାଉ, ତା'ର ହସ, ଦାନ ନିକୁଟା ବା ଭୟ ପ୍ରଦର୍ଶନ ଇତ୍ୟାଦି ଗୁଣର ଏକମାତ୍ର ଅଧଷ୍ଠାନ ହେଲା 
ଖମ୍ବ । ଆମ ହୃଦୟରେ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଗୁଣକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରୁ ନ ଥିଲେ ଆମମାନଙ୍କ ପାଇଁ 


ଏମାନଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍‌ ହି ନାହି। 


ଏହି ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ସମଗ୍ର ପ୍ରାଣୀଜଗତ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଅନୁଭୂତିର ପ୍ରାୟତଃ ସଂ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ 
କରାଯାଇଛି । ସେଥୁପାଇଁ ଶ୍ରୀ ଶଂକରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକ ଆତ୍ମାଙ୍କର ସର୍ବଲୋକମହେଶ୍ଵର 
ହେବା ପ୍ରମାଣ କରନ୍ତି | 


ମହର୍ଷୟଃ ସପ୍ତ ପୂର୍ବେ ଚତ୍ସାରୋ ମନବସ୍ତଥା। 

ମଦ୍‌ଭାବା ମାନସା ଜାତା ୟେଷାଂ ଲୋକ ଇମାଃ ପ୍ରଜାଃ ।॥୬॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମହର୍ଷୟଃ = ମହର୍ଷିମାନେ, ସପ୍ତ = ସାତ, ପୂର୍ବେ = ପୂର୍ବକାଳରେ, ଚତ୍ବାରଃ = ଚାରି, 

ମନବଃ = ମନୁମାନେ, ତଥା = ତଥା, ମଧ୍ଯ, ମଦ୍‌ଭାବା = ମୋ ପରି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ, 


ମାନସାଃ = ମନରୁ, ଜାତା = ଜନ୍କ ହୋଇଛନ୍ତି, ୟେଷାମ୍‌ = ଯାହାଠାରୁ, ଲୋକେ = 
ଜଗତରେ, ଇମାଃ = ଏମାନେ, ପଵଜାଃ = ପରଜା | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ମହର୍ଷୟଃ ସପ୍ତ (ତେଭ୍ଯଃ) ପୂର୍ବେ ଚତ୍ବାରଃ ତଥା ମାନବଃ ମଭଦ୍ଭାବାଃ ମାନସାଃ ଜାତାଃ, 
ୟେଷାଂ ଲୋକେ ଇମାଃ ପ୍ରଜାଃ ( ଜାତାଃ) ।୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସଙ୍ଥ ମହାରନ୍ି, ଠ୮ଚୀନ ରାଜି ଛି (ସନଳ ନର୍ଯାକି) ଏବଂ ମନୁମାଣନ ମଧ ମା ନାଳି 
ତଭ/ବଶୀଳ/ 6ହାଲ 6ନମା/ ସଂକ୍ (ମନ)କୁ ଲତ 6ହେନଛଛନି/ 6ଦମାନନ ଠୁ ଏ ସଂସାଜନେ 
(6ଲ/ଳ6ଲେ) ଳ/ବମାଣନ ଜନନୁ ଯୋଜଛନନ୍ି ଏବଂ ଲବନଥଧାର/ ବଲାୟ ଜହିଛି /'୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଠ¿ ମହର୍ଷୟଃ ସପ୍ତ ପୂର୍ବେ ଚତ୍ବାରୋ ମନବସ୍ତଥା - ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଯେଉଁ ଚିନ୍ତାଧାରାର ସଂକେତ ମାତ୍ର କରା ଯାଇଥଲା, ଏଠାରେ ତା'ର ବିସ୍ତାର କରାଯାଇ ପ୍ରମାଣ 


॥ ୬୬୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳେକ ୬ 


କରାଯାଉଛି ଯେ ସପ୍ତରଷି, ଚତୁଃକୁମାର ଏବଂ ଚତୁର୍ଦଶ ମନୁ କିପରି ଭାବରେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ମନରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛନ୍ତି । ମିଳିତ ଭାବରେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ହେଉଛନ୍ତି ଜଗତର ଉପାଦାନ ଏବଂ ନିମିତ୍ତ 
କାରଣ, ଯେହେତୁ ଏଠାରେ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ଏମାନଙ୍କଠାରୁ ଜଗତର ସମସ୍ତ ଜୀବ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଶବ୍ଦ, ସ୍ର୍ଶ, ରୂପ, ରସ ଏବଂ ଗନ୍ଧ ପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଷୟ ବ୍ୟତୀତ ଏମାନେ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହନ୍ତି । ସପ୍ତରଷି 
ପୁରାଣରେ ଯାହାକୁ ମାନବ ରୂପରେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି, ଆଧ୍ାମ୍ତତ୍ତ୍‌ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେହି ସପ୍ତର୍ଷି ହେଲେ 
ସମଷ୍ଟି ବୁଦ୍ଧ (ମହତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵ, ଅହଂକାର ଏବଂ ପଞ୍ଚ ତନ୍‌ମାତ୍ରା। ଏ ସମସ୍ତଙ୍କର ସଂଯୁକ୍ତ ରୂପକୁ ହଁ 
ଜଗତ୍‌ କୁହାଯାଇଥାଏ । 


ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କଲେ ସପ୍ତର୍ଷିଙ୍କର ନିହିତାର୍ଥ ବୁଝିବା ସହଜ ହୋଇଥାଏ । ଆମେ ଜାଣୁ 
ଯେ ଆମ ମନରେ କିଛି ସଂକନଳ୍ପର ଉଦୟ ହେଲେ ସେ ନିଜେ ଆମକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ବିଚଳିତ 
କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୁଏ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ କୌଣସି ଏକ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଏହି ସଂକଳ୍ପ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ହୋଇ କାମନାର 
ରୂପ ନେଲେ, କାମନାରେ ପରିଣତ ସେହି ସଂକଳ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇ ଆମର ଶାନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରଶାନ୍ତକୁ 
ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ। ଏହି ସଂକଳ୍ପ ହିଁ ବାହାର ଜଗତରେ ପ୍ରକ୍ଷେପିତ ହୋଇ ପଞ୍ଚ ବିଷୟର ଗ୍ରହଣ କରେ ଏବଂ 
ଏମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରେ। ଏହି ସଂକନ୍ପଧାରା ଏବଂ ଏହାର ପ୍ରକ୍ଷେପଣ ଏ ଉଭୟ 
ମିଳିତ ଭାବରେ ଆମର ସୁଖ- ଦୁଃଖପୁଣ୍ଝର ଯଶ ଅପଯଶ ଏବଂ ପ୍ରଯନ୍ନ ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତି ଜଗତର ଉପାଦାନ ଏବଂ 
ନିମିତ୍ତ କାରଣ ହୋଇଯାନ୍ତି | 


“ ଚାରି ପୂର୍ବଜ ଏବଂ ମନୁଂ- ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କ ଭାଷ୍ୟରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥପୂର୍ବକ ଏବଂ 
ଚାରିମନୁ ବୋଲି କରିଛନ୍ତିଂ, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯ ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଭାଷ୍ଯକାର ଏହାକୁ “ଚାରି ପୂର୍ବଜ ଏବଂ ମନୁଗଣଂ 
ଭାବରେ ବିଚାର କରନ୍ତି। ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ବିଶ୍ଳେଷଣ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏହା ଗ୍ରହଣୀୟ । ଏଥୁପାଇଁ ଆମକୁ ଦ୍ବିତୀୟ 
ପଂକ୍ତିର ଆଧାର ମିଳିଥାଏ । ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ମୋର ମନରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସଂକଳ୍ପରୁ ହିଁ ଜାତ ହୋଇଛନ୍ତି। 


ପୁରାଣରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଯେ ସୃଷ୍ଟିର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ହିଁ ସୃଷ୍ଟିକର୍ଭା ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ମାନସରୁ ସନତକୁମାର, 
ସନକ, ସନାତନ ଏବଂ ସନନ୍ଦନ ଏ ଚାରି କୁମାର ଜାତ ହେଲେ। ଆମମାନଙ୍କଠାରେ ତଥା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
( ବ୍ୟଷ୍ଟି) ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ନିହିତ ' ସୂଜନ ଶକ୍ତି ବା ' ସୂଜନର ପ୍ରବୃଭି” ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟକ୍ତ ଚୈତନ୍ୟ ହି ବ୍ୟଷ୍ଟ 


* ଖ/ ଶ୍ର/ଚାର୍ଦ/ ଜଢିଛତି 6 ଜକଳଦଳଣ ମଳୁନ' ମନୁ ରଜିଳଣନ କିଷୟଣନ ଏଠ୦ନ କୁଯଯାନଛି/ ଏ 
ମଳୁମାନେ £ ମନୁଖ୍ୟକ ବଳିଗତ ଏବଂ ସାମାଳିଳ ଳାବନ ନିନିକ ଥାରକ ସଂନିଜ/ 9୩5 କଲିଥିଣଲ / ଏକି 
ସଂନ୍ଦିତଂଜ ଯ୍ଳନ ଭୁଜ ଥାନ ନିଳନ ୀଜିବାଳିଳ ଦୀମାନିନ ଏବଂ ର୍ଫ କଦନଣନ ଶଶ ହୂର 
ନୋଜଯାଜଣର/ / 


॥ ୬୬୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ସୃଷ୍ଟିର ନିର୍ମାତା। ଏହି ସୂଜନ ପ୍ରବୃତ୍ରି ଅନ୍ତକତକ୍ରଣର ଚାରି ଭାଗରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ତା ପରେ 
କୌଣସି ବିଷୟର ନିର୍ମାଣ (ସୃଷ୍ଟି) କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଚାରିଭାଗ ହେଲା ସଂକଳ୍ପ ( ମନ), ନିଶ୍ଚୟ 
( ବୁଝି), ପୁର୍ବଜ୍ଞାନର ସରଣ ( ଚିତ୍ତ ଏବଂ କର୍ରୂତ୍ାଭିମାନ ( ଅହଂକାର) | ମନ, ବୁଦି, ଚିଭ ଏବଂ ଅହଂକାର- 
ଏମାନଙ୍କୁ ଉପରୋକ୍ତ ଚାରି ମାନସପୁତ୍ର ଭାବରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । 

ଏହିପରି ଭାବରେ ଗୋଟିଏ ଶ୍ଳୋକରେ ସମଷ୍ଟି ଏବଂ ବ୍ୟଷ୍ଟି ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ କୁହା ଯାଇଛି । ସମଷ୍ଟି 
ସୃଷ୍ଟିର ଉତ୍ସର୍ିି ଏବଂ ସ୍ଥିତିର କାରଣ ହେଉଛନ୍ତି ମହତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵ, ଅହଂକାର ଏବଂ ପଞ୍ଚ ତନ୍‌ମାତ୍ରା। ମନ, ବୁଵି, 
ଚିତ୍ତ ଏବଂ ଅହଂକାରର କ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ ବ୍ୟଶ୍ଟି ସୃଷ୍ଟିର ନିର୍ମାଣ ହୋଇଥାଏ । 


ସଂକ୍ଷେପରେ ସପ୍ତର୍ଷି ହେଉଛନ୍ତି ସମଷ୍ଟି ସୃଷ୍ଟିର ଏବଂ ଚାରି ମାନସ ପୁତ୍ର ହେଉଛନ୍ତି ବ୍ୟଷ୍ଠି ସୃଷ୍ଟିର 
ଉପାଦାନ ଏବଂ ନିମିତ୍ତ କାରଣ 


ଏ ଶ୍ଳୋକର ବାହ୍ୟ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରି କେବଳ ଶବ୍ଦ-ଅର୍ଥ ସହିତ ପରିଚିତ ରହିଥୁବା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏ 
ପ୍ରକାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କ୍ଲିଷ୍ଟ ଲାଗିପାରେ, କାରଣ ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥ ବୁଝିବା ସହଜ। ଇନ୍ଦ୍ରଧନୁକୁ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଧନୁ 
କହିବା ସହଜ ଏବଂ କାବ୍ୟିକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ ନୁହେଁ, ବା ବୁଦ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି 
ପାରନ୍ତି ନାହି । ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ୟବହୃତ ଗୂଢ ଅର୍ଥକୁ ଉପେକ୍ଷା କଲେ ଶ୍ଳୋକର ଶେଷ ଅଂଶ ବୁଝିବା କଷ୍ଟକର 
ହେବ। ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯେ ' ସେମାନଙ୍କଠାରୁ' ଏହି ଜଗତର ସ୍ରତି | 


ବ୍ୟଷ୍ଟି ଏବଂ ସମଷ୍ଟି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସୃଷ୍ଟିର ଅଭିପ୍ରାୟ ବୁଝିବାର ଆବଶ୍ୟକତା କ'ଣ ? ସେ ବିଷୟରେ ଶୁଣ- 
ଏତାଂ ବିଭୂତିଂ ୟୋଗଂ ଚ ମମ ୟୋ ବେଉି ତତ୍ତ୍ବତଃ । 
ସୋଃବିକମ୍ପେନ ୟୋଗେନ ୟୁଜ୍ୟତେ ନାତ୍ର ସଂଶୟଃ ॥୭॥ 
ଶବ୍ଦାଥଥ : ଏତାମ୍‌ = ଏହି, ବିଭୂତିମ୍‌ = ବିଭୂତି, ୟୋଗମ୍‌ = ଯୋଗ, ଚ = ଏବଂ, ମମ = ମୋର, ୟ8ଃ 
= ଯିଏ, ବେଭି = ଜାଣେ, ତତ୍ତ୍ଵତଃ = ବାସ୍ତବରେ, ସଃ = ସେ, ଅବିକମ୍ପେନ = ସ୍ରୁର 


ଭାବରେ, ୟୋଗେନ= ଯୋଗରେ, ଯୁଜ୍ୟତେ = ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଯାଏ, ନା = ନୁହ, ଅତ୍ର = 
ଏଠାରେ, ସଂଶୟଃ = ସଂଶୟ, ସନ୍ଦେହ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଃ ମମ ଏତାଂ ବିଭୁତିଂ ୟୋଗଂ ଚ ତତ୍ତ୍ଵବତଃ ବେଭି, ସଃ ଅବିକଳ୍ପେନ ୟୋଗେନ ୟୁଜ୍ୟତେ, 
ଅତ୍ର ସଂଶୟଃ ନ ।୭। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ମୋଜ କିଜୁଜି ଏବଂ ଘରକୁ କସ୍ଜକଣନ ଲଣକ ବି ଛିନ ନବେ ନୋଟ ଓ୯କିଣ୍ଡଳ 
ଶାଳ ଯୋଗ) 6ଜ ନୁ ହୋନଯାଏ, ଏଥିବେନେ କିଛି ସଦନ ନାହି ୨୭୮ 


॥ ୬୬୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏତାଂ ବିଭୂତିଂ ୟୋଗଂ ଚ ମମ ୟୋ ବେଉି ତତ୍ତ୍ଵତଃ - ମୋର ଏ ବିଭୂତି ଏବଂ 
ଯୋଗକୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିବା ବ୍ୟକ୍ତ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନରେ ନିଷ୍ଠା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ୟବହୃତ ବିଭୂତି 
ଏବଂ ଯୋଗ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯଥାକ୍ରମେ ଜୀବମାନଙ୍କର ବିବିଧ ପରିପ୍ରକାଶ ଏବଂ “ ମୋର ଶୀଶ୍ଚ ର୍ଯ୍ୟ 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ' | 

ଏହି ଅର୍ଥ ଉପଯୁକ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ପୁର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଠିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏବଂ ଏ ଶ୍ଳୋକ ସହିତ ତାଂ ର ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ଏବଂ ସୁନ୍ଦର ସଂହତିକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା ପରି ପ୍ରଭାବ ଏଥରେ ନାହିଁ। ସପ୍ତର୍ଷିଙ୍କ ମାଧ୍ଯମେ ସମଷ୍ଚି ବିଶ୍ଵର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ବିଭୁତି ଏବଂ ଚାରି ମାନସପୁତ୍ର ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟ ଜୀବ (ବ୍ୟଷ୍ଠି) ର ଅନୁଭୂତିର 
ଜଗତ୍‌ ହେଉଛି ଆତ୍ମାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଯୋଗ। ବ୍ୟଷ୍ଟି ଜୀବର ଏବଂ ଜଗତର ଅଧ୍ନଷ୍ଠାନ ଆମ୍ମା ହିଁ ହେଉଛନ୍ତି 
ପରମାତ୍ମା, ଯିଏକି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବର ଆଧାର | ତେଣୁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଭୂତି ଏବଂ 
ଯୋଗକୁ ପରମାମ୍ରାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ରୂପେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭାବେ ଜାଣେ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଅନନ୍ତ ଅମ୍ବାଙ୍କୁ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବ କରେ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନା ଦ୍ଵାରା ପୁୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ କଥୁତ  ସପ୍ତର୍ଷି ଏବଂ ଚାରି କୁମାରଙ୍କର ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ 
ମାନସରୁ ଉତ୍ପରଭି ହେବାର ଯଥାର୍ଥତା ବୁଝିବାରେ କଷ୍ଟ ହୁଏନାହିଁ | ବ୍ୟଷ୍ଟ ଏବଂ ସମଷ୍ଟି ମନରୁ ଆତ୍ମା ନିଜର 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କଲେ ନିଜର ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ମହିମାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇ ରମଣ କରେ। ସମଷ୍ଟି ଉପାଧ୍ଵ ସହିତ 
ତାଦାମ୍ବ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମା ଇଶ୍ଵର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ବ୍ୟଷ୍ଟି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦ୍ଵାରା ଜୀବଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 
ବେଦାନ୍ତର ଏହି ଅଭିପ୍ରାୟ ବୁଝିବା ଏବଂ ଏ ଅନୁଭୂତିରେ ଜୀବନଯାପନ କରିବା ହେଉଛି ସ୍ତ୍ର ବା ନିଶ୍ଚଳ 
ଯୋଗ। ଏହି ଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ହ ହି ଆତ୍ମାନୁଭୁତିରେ ଦୂଢ ଏବଂ ସ୍ଫାୟୀ ନିଷ୍ଠା ଲାଭ କରି ହୁଏ। ସମାଜରେ 
“ଯୋଗ” ଶବ୍ଦର ଏପରି ଅର୍ଥ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଯାଇଥିଲା ଯେ ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ଏହା ପ୍ରତି ଭୟ ବ୍ୟାପି 
ଯାଇଥିଲା । 


ଗୀତାରେ ବ୍ୟାସଦେବ, ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମୁଖାରବିନ୍ଦରେ ଏ ପରିଚିତ ଶବ୍ଦ “ଯୋଗ 'ର 
ଅର୍ଥ ନୂତନ ଭାବରେ ଏପରି ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି ଯେ ଏ ବିଷୟରେ ଥୁବା ଆଶଙ୍କା ନିମୂଳ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା କଲ୍ୟାଣମୟ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ଗୀତାର ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଅଧ୍ଯାୟମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ଶ୍ଳଲୋକରେ* 


* 6. ସମଚୁଂ ୬/ଜ ଜଚ6ନେ - ୨. ୪/” 
୨. 6ୟ/ର# କର୍ନସକୁ 6ଜୌଶଳନୀ - ୨. & ୦ 
୩7. ଭୁଃଖସଂ6ଯୋରବିୟ/ରଂ ଯ/ର ସନ୍ଞିନନ୍‌ - ୬. ୨୩ 
ଜଯ6ନ/® ଖୋଳ ରୁଜ଼ିକନ ଚ/୩/ ଥରମନ କଲଳୁ / 


॥ ୬୬୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଦିଆଯାଇଥ୍ଵବବା ପରିଭାଷା ପରି “ ଅବିକମ୍ପ' ଯୋଗ ମଧ୍ଯ ଅପୁର୍ବ | ହିନ୍ଦୁ ପୁନଃଜାଗରଣର ଏକମାତ୍ର ବୈପ୍ଲବିକ 
ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଦ ' ଗୀତା' ଏଥୁପାଇଁ ଅପ୍ରତିଦ୍ବନ୍ଦୀ ହୋଇ ରହିଛି । 

ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପଙ୍କର ଅଖଣ୍ଡ ଅନୁଭୂତିରେ ଦୂଢ ଏବଂ ସ୍ଫ୍ରାୟୀ ନିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ନିଶ୍ଚିତ ସାଧନ 
କ'ଣ ? ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 

< ବି <€ 

ଅହଂ ସବସ୍ୟ ପ୍ରଭବୋ ମଉଃ ସବଂ ପ୍ରବତତେ | 
ଇତି ମତ୍ଵା ଭଜନ୍ତେ ମାଂ ବୁଧା ଭାବସମନ୍ଵିତାଃ ॥୮॥ 
ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ସର୍ବସ୍ୟ = ସମସ୍ତଙ୍କର, ପଭବଃ = ଉତ୍ସ, ମତ୍ତଃ = ମୋ ଠାରୁ, ସର୍ବ = ସମସ୍ତ, 
ପ୍ରବର୍ତତେ = ବିକାଶ ଲାଭ କରେ, ଇତି = ଏହିପରି, ମତ୍‌ା = ଜାଣି, ଭଜନ୍ତେ = ଭଜନ 


କରନ୍ତି, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ବୁଧାଃ = ଜ୍ଞାନୀମାନେ, ଭାବସମନ୍ିତାଃ = ଭକିଭାବରେ ଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବା। 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅହଂ ସର୍ବସ୍ଯ ପ୍ରଭବଃ, ସର୍ବ ମତ୍ତଃ ପ୍ରବର୍ତତେ । ବୁଧାଃ ଇତି ମତ୍ଵା ଭାବସମନ୍ଵିତାଃ ମାଂ 
ଭଜନ୍ତେ ।୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନୁଁ6ହନ୍ଦଛି ସମସ୍ଥଳନ ଜହଁା/ ୦ମାଠାରୁ ସମସ୍ତ ଜନନ ଦିଲନ ଲମଜ କଳଜିଛି, ଏହିଯନ ଲଣ 
ଜି ଜ/ବଣନେ ନୁଳ ନୋଳଥିକ/' #ନ/ କ/ଳିରଣ 6ନୋଜ ଜଳନ କଳଜଳ //୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଉପାଧ୍ଵମାନଙ୍କର ଭେଦ ହେତୁ ବ୍ୟଷ୍ଟି ଏବଂ ସମଷ୍ଟି ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ଦେଖା ଦେଇଥାଏ। 
ଏ ଉପାଧ୍ରମାନଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ଏକ ସନାତନ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ୟ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଥାଏ । ଏ ସମଷ୍ଟି ଏବଂ 
ବ୍ୟଷ୍ଟ ଉପାଧ୍ଵ ଯୋଗୁଁ ବ୍ରହ୍ମ ଯଥାକ୍ରମେ ଭଶ୍ଵର ଏବଂ ଜୀବ ଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତ ଯେପରି ଏକା 
ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତ ବଲ୍ବରେ ଆଲୋକ ଏବଂ ହିଟର୍‌ରେ ଉତ୍ତାପ ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ସ୍ଵୟଂ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ 
ଶକ୍ତରେ ଆଲୋକ ନାହିଁ ବା ଉତ୍ତାପ ନାହି । ସେହିପରି ସ୍ଵୟଂ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଠାରେ ଭଶ୍ଵର ଭାବ ନାହିଁ 
ବା ଜୀବଭାବ ନାହିଁ। ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ତତ୍ତ୍୍‌୫: ଏହା ଜାଣନ୍ତି, ସେ “‹ ଅବିକମ୍ପ ଯୋଗ ( ଯୋଗ ଶାସ୍ତରେ 
ଏହା “ ସମାଧ୍ଵ ଯୋଗ” ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ) ଦ୍ଵାରା ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଠ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । 


ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଥୁବା ବିଷୟକୁ ଦ୍ବିତୀୟ ଥର ପାଇଁ ଏଠାରେ ଦୂଢରୂପେ 
ନିଶ୍ଚିତ କରାଯାଇଛି । ଘଟ ନିର୍ମାଣ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ମାଟିକୁ ପ୍ରଥମେ ପାଣି ମିଶାଇ ଆବଶ୍ୟକତାନୁଯାୟୀ 
ନରମ କରା ଯାଇଥାଏ। ତା ପରେ ଏହି ମାଟିକୁ କୁମ୍ଭାର ଚକରେ ରଖୁ ଘଟାକୃତିରେ ପରିବଭ୍ଭିତ କରା 
ଯାଇଥାଏ। ତୃତୀୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଏହି ଘଟକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଶୁଖାଇ ଚିକ୍‌କଣ କରାଯାଇଥାଏ ଏବଂ ଚତୁର୍ଥ 


॥ ୬୬୬ | 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୮ 


ଅବସ୍ଥାରେ ଏହି ଘଟକୁ ନିଆଁରେ ପୋଡି ରଂଗ ଲଗାଯାଇଥାଏ। ଘଟ ନିର୍ମାଣର ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମାଟି 
ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ କହି ପାରିବ ଯେ ସେ ହେଉଛି ଘଟର ପ୍ରଭବ ସ୍ଥାନ । ଚାରି ଅବସ୍ଥାରେ ଘଟର ଯେଉଁ 
ବିକାଶ ହୋଇଥାଏ, ମାଟି ହି ଏହାର ଅଧଷ୍ଠାନ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ। ସବୁ ସମୟରେ ସବୁ 
ଘଟପାତ୍ର ପାଇଁ ଏହା ହିଁ ସତ୍ୟ । ଘଟର ଉପାଦାନ କାରଣ ମାଟି ବ୍ୟତୀତ ଘଟର ଉତ୍ପଭି, ବୃଛି ଏବଂ ବିକାଶ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଏକ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମା ଭଶ୍ଵର ଏବଂ ଜୀବ ରୂପରେ ପ୍ରତୀତ 
ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ଅହଂ ସର୍ବସ୍ୟ ପ୍ରଭବୋ ମତ୍ତଃ ସର୍ବଂ ପ୍ରବର୍ତତେ - ଏ ବହୁବିଧ ଜଗତର ସମସ୍ତ ପରିବର୍ତନ ପାଇଁ 
ଆତ୍ମା ସାରଭୂତ ତତ୍ତ୍ଵ, ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ହୋଇଥିବାରୁ “ ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରଭବ ସ୍ଥାନ ଏବଂ ମୋଠାରୁ ସମସ୍ତେ 
ବିକାଶ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି ” ବୋଲି କୁହା ଯାଇଛି । ବିବେକ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବୁଝି ପାରିଛି ଯେ ଏକମାତ୍ର 
ସତ୍ୟ ଆତ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ଉଭୟ ସମଷ୍ଟି ଏବଂ ବ୍ୟଷ୍ଟି ଜଗତର ପ୍ରଭବସ୍ଥାନ, ନିଜଠାରେ ସେ ପରମସତ୍ୟଙ୍କର 
ଆବାହନ ପାଇଁ ସମର୍ଥ । ଭକ୍ତିଭାବରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ସେ ମୋର ଆରାଧନା କରନ୍ତି । ପରମାମ୍ବାଙ୍କର ବିଭୂତି 
ଏବଂ ଯୋଗ ବୁଝି ପାରିଲେ ଏହି ଆରାଧନା ଫଳପ୍ରଦ ହେବ। 


ଇତି ମତ୍ଵା ଭଜନ୍ତେ ମାଂ ବୁଧା ଭାବସମନ୍ଵନିତାଃ - ବିବେକ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ବ୍ଯଷ୍ଟି ଏବଂ 
ସମଷ୍ଟିର ଏହ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଭେଦକୁ ବୁଝି ପାରନ୍ତି, ସେ ନିଜ ମନକୁ ବାହ୍ୟ ଜଗତରୁ ନିବୂତ୍ତ କରି ଏହି ଉଭୟଙ୍କର 
ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାରେ ସ୍ତ୍ର କରି ପାରନ୍ତି। ମନର ଏହି ଭାବକୁ ହି ଏଠାରେ “ ଭାବସମନୁିତ! ଦ୍ଵାରା 
ଦେଖାଇ ଦିଆ ଯାଇଛି। 

ପ୍ରେମ ବା ଭକ୍ତିର ମାପଦଣ୍ଡ ହେଉଛି ନିଜର ପ୍ରେମାସ୍ପଦ ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରି ପାରିବାର କ୍ଷମତା । 
ସଂକ୍ଷେପରେ, ଏ ତାଦାମ୍ଯୁର ପୂର୍ଣ୍ତତାରେ ହିଁ ପ୍ରେମର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତାଂ । ଏକ ହି ପରମାମ୍ବା ସମଷ୍ଟି ଏବଂ 
ବ୍ୟଷ୍ଟିର ଅନ୍ତଃ କରଣର ଉପାଧ୍ର ମାଧ୍ଯମରେ ଇଶ୍ଵର ଏବଂ ଜୀବ ପରି ହୋଇଯାଂନ୍ତି ବୋଲି ଭକ୍ତ ସ୍ଵୟଂ 
ଅନୁଭବ କରି ପାରିଲେ ତାକୁ ପରାଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥିବା ଭକ୍ତ କୁହାଯାଏ । 


ଯେଉଁ ଭକ୍ତି ବିଷୟରେ ପୁର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ କେବଳ ସଂକେତ କରାଯାଇଥୁଲା, ତାହାକୁ ଏଠାରେ 
କ୍ରମବଦ୍ଧ କରି ଏକ ସାଧନାର ରୂପ ଦିଆ ଯାଇଛି। ଏହି ସାଧନାର ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ଉପରୋକ୍ତ ଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକର ନିଜର ଘନିଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତି ହୋଇ ପାରିବ। 


* ବିବେକ ଚୂଜାନମ&ଣ ନଯ6ନ ସୀମୀଳାନ ବଛକ/ 7? ଏବଂ 7୬ 6ଣଶ୍ମଳ ଦଣଖକ/ଃ 


॥ ୬୬୭ | 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ମଚ୍ଚିତ୍ତା ମଦ୍‌ଗତପ୍ରାଣା ବୋଧୟନ୍ତଃ ପର ସ୍ପରମ୍‌ | 
କଥୟନ୍ତଶ୍ଚ ମାଂ ନିତ୍ୟଂ ତୁଷ୍ଯନ୍ତି ଟ ରମନ୍ତି ଚ ॥୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମଜଚ୍ଚିତ୍ତା - ମୋ ଠାରେ ସଂପୂର୍ଣୂରୂପେ ଚିତ୍ତ ନିବେଶ କରି, ମଦ୍ଗତପ୍ରାଣାଃ = ମୋଠାରେ 
ପ୍ରାଣ (ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଭିନିବେଶ କରି, ବୋଧୟନ୍ତଃ = ବୋଧ କରାଇ, ପରସ୍ବରମ୍‌ = ପରସ୍ବର 
ସହିତ, କଥୟନ୍ତଃ = କଥନ କରି, ଚ = ଏବଂ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ନିତ୍ୟମ୍‌ = ସର୍ବଦା, 
ତୁଷ୍ୟନ୍ତ = ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଅନି, ରମନ୍ତ = ରମଣ କରନ୍ତି, ଚ = ଏବଂ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ମଜଚ୍ଚିତ୍ତାଃ ଚ ମଦ୍‌ଗତପ୍ରାଣାଃ (ତେ) ପରସ୍ପରଂ ବୋଧୟନ୍ତଃ ଚ ନିତ୍ୟଂ ମାଂ କଥୟନ୍ତଃ ତୁଷ୍ୟନ୍ତି 
ଚ ରମନ୍ତି ।୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ମେ' ୦ ସଂଘୁର୍ଶରୁଣନ ଚିଜ ନିକେଶୀ କଳି, 6ମୋ ୦୦୭ ଠାଣ (ଲଢି) ଅଜିଳିେଶ 
କରି, ନନ୍ଦନ ଜିତେ ସର୍ବଦା ମାକ ବୋଧ କରାଲ ନମ କିଷ୍ଣୟଣନେ ନି କଥଳ କଳି 
ଜଛନା6ନ ସନୁଣ ନୁଅଳି ଏକଂ ନୋ ୦୫ନ ଜମଣ କଜଳଛି //୯/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗୀ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏପରି ଭାବରେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି ଯେ ସେ 
ଯାହା ଜାଣନ୍ତି, ସେ ଅନୁସାରେ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କର ଅଦମ୍ୟ ପିପାସା । ଦୈନନ୍ଦିନ 
ଜୀବନରେ ବ୍ୟବହାର କରିବାକୁ ଅଯୋଗ୍ୟ ଯେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତାଧାରା, ତାଙ୍କପାଇଁ ସେ ସବୁ କବିର 
କଳ୍ପନା, ସାଧାରଣ ଲୋକ ପାଠକରି ହସରେ ଉଡେଇ ଦେବାପରି | ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ଭାବବେଗପୂର୍ଣ୍ର 
ଗୁଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାଙ୍କ ଗୁରୁ ବେଶ୍‌ ଅବହିତ । ଭକ୍ତିଚେତା ହୋଇ ବ୍ୟଷ୍ଟି ଏବଂ ସମଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ଷେପଣ ଦ୍ଵାରା 
ଅନନ୍ତ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରି ପାରିବେ। ଜ୍ଞାନୀବ୍ୟକ୍ତ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ଭାବରେ ଅନନ୍ତ ଆତ୍ମାଙ୍କର 
ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରି ପାରିବେ ଏ ବିଷୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର କିଛି ସନ୍ଦେହ ନାହି, କିନ୍ତୁ ଏପରି ଅନୁଭୁତି 
ଦ୍ଵାରା ଜୀବନରେ କିଛି ଅଧ୍ଵକତର ଲାଭ ନ ହେଲେ, ଏପରି ଅବାସ୍ତବ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚୁବା ପାଇଁ 
ଅର୍ଜୁନ ଚେଷ୍ଟା କରିବେ ନାହି। 


ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଧର୍ମନିଷ୍ଠା ଆମର ଜୀବନକୁ ଯଦି ଏକ ବୋଝ କରିଦିଏ, ତେବେ କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ 
ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରିବେ ନାହିଁ। ଗୀତାର ଧର୍ମ ମାନବ ସମାଜକୁ ଏକ ପ୍ରଶସ୍ତତର କ୍ଷେତ୍ରକୁ ମାର୍ଗ 
ଦର୍ଶାଏ ବୋଲି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏ ସତେଜତା ପ୍ରଦାନକାରୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି । ଜୀବନର 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ କୁଶଳତାର ଏ ପ୍ରଶସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ର ଲାଭ କରି ହେବ । 


॥ ୬୬୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୯ 


ମଚ୍ଚିତ୍ତା ମଦ୍‌ଗତପ୍ରାଣା ବୋଧୟନ୍ତଃ ପରସ୍ପରମ୍‌ - ସୁଗଠିତ ଏବଂ ଏକାଗ୍ର ମନ ଦ୍ଵାରା ସାଧକ 
ସଫଳତା ପୂର୍ବକ ପରମାତ୍ବାଙ୍କର ଧ୍ଯାନ କରି ପାରେ | ଏକାଗ୍ର ମନରେ ଅନ୍ୟ ବିଚାର ଉଠିଲେ ଏକାଗ୍ରତା 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ସବୁ ପ୍ରକାର ବିଦ୍ୟୁତ ଉପକରଣରେ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତିକୁ ଦେଖ ପାରିବା ବା ମାଟି ତିଆରି 
ଘଟରେ ମାଟିକୁ ଚିହ୍ନିବାରେ ଆମକୁ କିଛି କଷ୍ଟ କରିବାକୁ ପଡେନାହିଁ, କାରଣ ଏ ବିଷୟରେ ଆମର ଜ୍ଞାନ 
ଦୃଢ ହୋଇଥାଏ । ସେହିପରି, ଭଶ୍ଵର ଏବଂ ଜୀବର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୁପ ଏକ ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମା ବୋଲି ଥରେ 
ନିଶ୍ଚୟାମ୍ବକ ଭାବେ ଜାଣି ପାରିଲେ, ମନରେ ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ବୂତ୍ତି ଉଠିଲେ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ମାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ସଦା-ସଚେତନ ରହିବା ପାଇଁ ସତ୍ୟ ସାଧକଙ୍କ ପାଇଁ ବିଶେଷ କଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ | ଏହି ଭାବକୁ ହିଁ ଏଠାରେ 
“ ମଚ୍ିତ୍ତ” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । 


ମଦ୍‌ଗତ ପ୍ରାଣାଃ ( ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାଣ ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରି)- ' ପ୍ରାଣ ଶବ୍ଦରୁ କେବଳ 
ପ୍ରାଣବାୟୁ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ। ଜୀବ ଶରୀରରେ ହେଉଥୁବା ପଚନ ଆଦି କ୍ରିୟାକୁ ପଞ୍ଚ ପ୍ରାଣଂ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ କିନ୍ତୁ, ଏଠାରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ପାଞ୍ଚଇନ୍ଦ୍ରିୟଙ୍କୁ ସୂଚିତ କରିବା ପାଇଁ ଏ ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର 
କରାଯାଇଛି। ଏହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ହେଉଛନ୍ତି ପାଞ୍ଚୋଟି ବାତାୟନ ସଦୃଶ, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ମନ ବାହ୍ଯ ବିଷୟରେ 
ବିଚରଣ କରେ ଏବଂ ଏମାନଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ହିଁ ଜଗତର ବିଷୟ ମନ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି। ଏହି 
ବିଷୟମାନଙ୍କଠାରୁ ପଳାୟନ କରିବା ପାଇଁ ବେଦାନ୍ତ କଦାପି ଉପଦେଶ ଦିଏ ନାହିଁ । ଜୀବନ ଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବିଷୟରୁ ପଳାୟନ କରିବା କଦାପି ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ। ଜ୍ଞାନ ମାର୍ଗ ହେଉଛି ବିବେକପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଚାରର ମାର୍ଗ | 
ଏହି ମାର୍ଗରେ ବିବେକ ଦ୍ଵାରା ମନକୁ ଏପରି ଭାବରେ ସଂଯମିତ ଏବଂ ପ୍ରଶିକ୍ଷିତ କରାଯାଏ ଯେ ଯେକୌଣସି 
ସମୟରେ ବାହ୍ୟ ବିଷୟ ମନ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କଲେ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ସାଧକଙ୍କୁ ନିଜର ଆମ୍ବ ସ୍ଵରୂପର 
ସ୍କରଣ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏହି ଆତ୍ମ-ସ୍ଵରୂପ ବିନା ବିଷୟ କଦାପି ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇପାରିବ ନାହ। 


ବୋଧୟନ୍ତଃ ପରସ୍ପରମ୍‌ - କୌଣସି ବିଷୟରେ ସମାନ ବୌଵିକ ରୁଚିର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନେ ପରସ୍ପର 
ମଧ୍ଯରେ ସେହି ବିଷୟରେ ଚର୍ଚ୍ଚା କରିବା ସମୟରେ କେବଳ ନିଜଗ ଞ୍ଚାନ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି ନାହ, 
ବରଂ ପ୍ରାୟତଃ ଏ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସେମାନଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ଦୂଢ ନିଶ୍ଚୟାମ୍ବକ ରୂପ ମଧ୍ଯ ନେଇଥାଏ। ଆରମ୍ଭରେ ଏହି 
ଜ୍ଞାନ କେବଳ ପୁସ୍ତକଗତ ଜ୍ଞାନ ହୋଇଥାଏ। ପାରସ୍ପରିକ ଆଲୋଚନାର ଏହି ସର୍ବବିଦିତ ପଦ୍ଧତିକୁ ବେଦାନ୍ତରେ 
ବହୁବାର ଅନୁମୋଦନ କରା ଯାଇଛି ଏବଂ ଏ ବିଷୟରେ ଉପଦେଶ ଦିଆ ଯାଇଛି । ବେଦାନ୍ତରେ ଏହାର 
ନାମ ହେଉଛି ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାଂ ଂ । ସାଧନର ଏହା ହେଉଛି ଏକ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଂଗ। 


*ଇ/ବ ଶଲ/ଜଣ6ନେ ନିର୍ଦିଷ କିନ/ଜ ଥଷଶର/ କନୁଥିକ/ ଯା ବିଶଜକର୍ଶନ/ ଯାନ ସମ/ଳ/ଳ 6 ୩୮୩ମଷଜ ' 
9 ¶୩-7; ୭ ଦଢଖବ/ 
*×¥ ରଜ ନବନ ଥରାୟ ??୪୮୩ ନର୍୍ନୈଳନ ଘୀଦନୀକ/ ଢଖବ/ 


॥ ୬୬୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


କଥୟନ୍ତଶ୍ଚ ମାଂ ନିତ୍ୟଂ ତୁଷ୍ଯନ୍ତିଚ ରମନ୍ତି ଚ - ମନ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର 
କ୍ରିୟାରେ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଅବିରତ ସ୍କରଣ କରି ପାରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ବାସ୍ତବ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସାଧକ । ଏହାର ଏକ 
ଉପାୟ ହେଲା ଅନ୍ୟ ସାଧକମାନଙ୍କ ସହିତ ଆତ୍ମା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଚର୍ଚ୍ଚା ଏବଂ ନିଦିଧ୍ୟାସନ । ସାଧନାର ଫଳ 
ସ୍ଵରୁପ ଏପରି ସାଧକ ମନରେ ଯେଉଁ ପରମାନନ୍ଦ ଲାଭ କରନ୍ତି, ତାହା କଙ୍କରିତ ମାର୍ଗରେ ସେମାନଙ୍କର 
ଜୀବନ ରଥର ଚକକୁ ସହଜରେ ଗଡାଇ ନେଇଥାଏ। ତୁଷ୍ୟନ୍ତି ଏବଂ ରମନ୍ତି ଭାବକୁ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ସୁନ୍ଦର 
ଭାବରେ କ୍ରୀଡନ୍ତି ଏବଂ ରମନ୍ତି ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ରଞ୍ଜତ କରାଯାଇଛି । 


ଏ ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦ ପ୍ରାୟ ସମାନ ଅର୍ଥବୋଧକ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯାଖ୍ୟାକାରମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇ ଥାଆନ୍ତି। ନିଜ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ବସ୍ତୁର ସଂସ୍ପର୍ଶରୁ ଜାତ ଆନନ୍ଦକୁ କ୍ରୀଡ଼ା 
କୁହାଯାଏ, ଯେପରି ସ୍ନାନ, ନୁତ୍ୟ ଏବଂ କ୍ରୀଡା ଇତ୍ୟାଦି | ରମଣ ମଧ ଏକ ପ୍ରକାର ଆନନ୍ଦ | କିନ୍ତୁ ଏହା ଆମ 
ଭିତରେ ଆମ ଦ୍ଵାରା ଏବଂ ଆମ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁର ହସ୍ତକ୍ଷେପ ବିନା ଲାଭ କରା ହୋଇଥାଏ, 
ଯେପରି ସ୍ଵପ୍ନ, କଳ୍ପନା, ଯୋଜନା ଏବଂ ସ୍କରଣ ଇତ୍ୟାଦି । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏ କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ ଜାଣିହୁଏ ଯେ ବାହ୍ୟ ଜଗତ୍‌ ଏବଂ ନିଜ ବିଚାରରେ ମଗ୍ନ 
ଥିବାବେଳେ ଆନ୍ତରିକ ଜଗତ୍‌ ପାଇଁ ଏ ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ? ଉପଯୁକ୍ତ ବିଚାର ବିବେଚନା ମାଧ୍ଯମରେ 
ସତ୍ୟାନୁଭୂତି ଲାଭ କଲେ ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ଏହାକୁ ଆବାହନ କଲେ, ନିତ୍ୟ ଚୈତନ୍ୟରେ ମଗ୍ନ ରହିଲେ 


ଶା ୨୬୩ ୬୭ ୩ ୨୬୩ ୨୯ 


ବୌଦ୍ଧିକ ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ବା ମାନସିକ ଭାବର ବାହ୍ୟ ପରିସ୍ତିତିର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିବ। 
ଆତ୍ମ ଚୈତନ୍ୟ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଅନୁଭୂତିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି ବୋଲି ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷ ନିରନ୍ତର ଅବଗତ 


ଥାନ୍ତି । ଆଲାଉଦ୍ଦିନ ଯେଉଁ ଦର୍ପଣରେ ପଦ୍ମିନୀଙ୍କ ପ୍ରତିଛବି ଅବଲୋକନ କଲେ, ତାହା ସୁନା, ରୂପା, ଲୁହା 
ବା କାଠ ଫ୍ରେମ୍‌ରେ ବନ୍ଧା ହୋଇଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ଆଲାଉଦ୍ଦୀନ ପଦ୍ମିନୀଙ୍କ ପ୍ରତିଛବି ଉପଭୋଗ କରିଥାନ୍ତେ । 
ସିଦ୍ଧପୁରୁଷଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଆତ୍ମା ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଥାନ୍ତି। ତେଣୁ ବାହ୍ୟ ବା ଆନ୍ତରିକ କୌଣସି ପରିସ୍ତତି 


ଆତ୍ମାକୁ ଲୁଚାଇ ଦେଇପାରିବେ ନାହି। ସର୍ବଦା ସବୁ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଏବଂ ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ସେ କ୍ରୀଡା କରିବା 
ଏବଂ ରମଣ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ପୂର୍ଣଠତ୍ଵର ସାଧକ ବିଚାରମାର୍ଗରେ 
ଅଗ୍ରସର ହେଲେ ସନ୍ତୋଷ ଏବଂ ରମଣ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି | ସନ୍ତୋଷ ଏବଂ ଆନନ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ମନରେ ଏପରି 
ସୁନ୍ଦର ବାତାବରଣ ତିଆରି ହୁଏ, ଯାହା ଆଧା୍‌ମ୍ରକ ପ୍ରଗତିର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅନୁକୁଳ ହୋଇ ସାଧକଙ୍କର ସଫଳତା 
ନିଶ୍ଚିତ କରିଦିଏ। ସର୍ବଦା ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଏବଂ ଶୋକାକୁଳ ମାନସିକ ସ୍ତବ୍ଧତା ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ ଦାରିଦ୍ର୍ୟର ଚିତ୍ର 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରୁଥୁବା ସାଧକ ନିଜର ଏହି ପରମ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପରେ କଦାପି ପ୍ରବେଶ କରି ପାରିବେ ନାହି। 


॥ ୬୭୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


ପ୍ରଗତିର ଏ ସୀମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ ସାଧକଙ୍କୁ କେଉଁଠାରୁ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ଏବଂ ବଳ ମିଳେ 
ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ ନିଜ ଯାତ୍ରାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚ ପାରନ୍ତି / ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା- 


ତେଷାଂ ସତତଯୟୁକ୍ତାନାଂ ଭଜତାଂ ପ୍ରୀତିପୂର୍ବକମ୍‌। 
ଦଦାମି ବୁଦ୍ଧିୟୋଗଂ ତଂ ୟେନ ମାମୁପୟାନ୍ତି ତେ ॥୧୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତେଷାମ୍‌ = ସେମାନଙ୍କୁ, ସତତଯୁକ୍ତାନାମ = ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତମାନଙ୍କୁଥ ଭଳତାମ୍‌ = ଭଜନ 
କରୁଥିବା, ପୀତିପୂର୍ବକମ୍‌ = ପରୀତିପୂର୍ବକ, ଦଦାମି = (ମୁଁ) ଦିଏ, ବୁଛିୟୋଗମ୍‌ = ବୁଛିଯୋଗ, 
ତମ୍‌ = ତାହା, ୟେନ = ଯାହାଦ୍ଵାରା, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଭପୟାନ୍ି = ପାପ କରନି, ତେ = 
ସେମାନେ। 


ଅନ୍ବୟଃ : ସତତଯୁକ୍ତାନାଂ ପ୍ରୀତିପୂର୍ବକଂ ଭଳତାଂ ତେଷାଂ ତଂ ବୁଵିୟୋଗଂ ଦଦାମି, ୟେନ, ତେ ମାଂ 
ଉପୟାନ୍ତି ।୧୦। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ° (6ମୀ/ ୦6୭) ନିନଯନୁଳ ହୋଳ ନୀଜିମୁର୍ବଳ 6ମାଜ ଜଳନ କଥୁଥକ/ ଜଲନାନନ୍ୁ ନୁଁ ଏହି 
ବୁଧ 6ଦ/ଳ © ଜନ କଣେ, ଯାହ/ ନୁଳ/ 6ଦୌମାନେ ନା 99 କନଛ //¢ ୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ତେଷାଂ ସତତୟୁକ୍ତାନାଂ ଭଜତାଂ ପ୍ରୀତିପୂର୍ବକମ୍‌ - ଆତ୍ନ-ଚୈତନ୍ୟଙ୍କଠାରେ 
ସର୍ବତୋଭାବେ ଅଭିନିବେଶ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ଅବିଦ୍ୟା ଦୁର କରିବା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଯୋଗ୍ୟତା 
ଏବଂ ସାମର୍ଥ୍ଯ ଲାଭ କରି ସତ୍ଯ ଦର୍ଶନ କରି ପାରିବେ। ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ମଧ୍ଯରେ 
ସତ୍ୟତତ୍ତ୍ଵଙ୍କର ନିରନ୍ତର ସ୍କରଣ କରି ପାରିଲେ ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ଵାଳନ ହେଲେ 
ମଧ୍ଧ ସେମାନଙ୍କୁ ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ କୁହାଯିବ। 


ମନ ସଂପୁଣ୍ତର ଭାବେ ନିମଗ୍ନ ହେବା ପରି ଆନନ୍ଦଦାୟକ ବସ୍ତୁ ବା ଲକ୍ଷ୍ୟ ଲାଭ ନ କରି ପାରିବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବାହ୍ୟ ବିଷୟର ଭାବନା ଏବଂ ବିଚାରର ଜଗତ୍‌ ସହିତ ହୋଇଥୁବା ତାଦାତ୍ମ୍ୟରୁ ସଫଳତାପୂର୍ବକ 
ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି । ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ଧ୍ଯାନ-ଆକର୍ଷଣ କରିବାର ଏପରି ସାମର୍ଥ୍ଯ ଅଛି 
ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ବା ଯେଉଁ ସୀମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପଙ୍କଠାରେ ମନ ସ୍ଥ୍ରିତ ହୁଏ, 
ସେହି ପରିମାଣରେ ସେ ଦୁଃଖଦାୟକ ମିଥ୍ୟା ବନ୍ଧନର ଆଲିଙ୍ଗନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଯାଏ। “ ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ଯିଏ 
ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତି, ଏହି ବାକ୍ଯରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ବୈଦାନ୍ତିକ ସତ୍ୟକୁ ବଣ୍ଠନା କରିଛନ୍ତି । 


ପ୍ରିୟ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ହିଁ ହେଉଛି ପ୍ରେମ। ଆତ୍ମାଙ୍କ ସହିତ ହେଉଥ୍ବା ତାଦାତ୍ମ୍ୟର ଅନୁପାତରେ ହିଁ 
ଜୀବକୁ ଭକ୍ତ କୁହାଯାଏ ଏବଂ ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ବାସ୍ତବିକ ରୂପେ ହୃଦୟସ୍ଥିତ ନିଜର ଅବ୍ୟକ୍ତ ଦିବ୍ୟତାର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 


॥ ୬୭୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଏପରି ଯେଉଁ ଭକ୍ତଗଣ ନିତ୍ୟ ନିରନ୍ତର ଭକ୍ତି, ସନ୍ତୋଷ ଏବଂ ଆନନ୍ଦର ବାତାବରଣରେ ନିରନ୍ତର 
ଆମ୍ମାଙ୍କର ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତି, ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ସେମାନଙ୍କୁ ଏହି ବୁଦଛ୍ଧିଯୋଗଂଂ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି, ଯାହାଦ୍ଵାରା 
ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାଭ କରିପାରନ୍ତି । 


ଦଦାମି ବୁଛ୍ଧିୟୋଗଂ ତଂ ୟେନ ମାମୁପୟାନ୍ତି ତେ - ପୁର୍ବରୁ ବୁଛ୍ଧିଯୋଗର ବଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 
ଆତ୍ମାଙ୍କର ଅନନ୍ତସ୍ବରୁପ ଉପରେ ନିଦିଧ୍ଯାସନ କରି ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବା ହେଉଛି ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ। 
ବର୍ତମାନର ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଏପରି କରାଯାଇ ପାରିବ ଯେ ଉପରୋକ୍ତ ପଦ୍ଧତି ଦ୍ଵାରା ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ 
କରୁଥୁବା ସାଧକଙ୍କୁ ସତ୍ୟର ବୌଦ୍ଧିକ ଉପଲବ୍ଧି ହୋଇଥାଏ। ବୁଦ୍ଧି ପରି ପରିଛିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ଦ୍ଵାରା ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପଙ୍କର 
ଉପଲବ୍ଧ କରାଯାଇପାରିବ - ଏ କଥା ଏଠାରେ ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଉ ନାହିଁ। ଏଠାରେ ଲୌକିକ 
ଜଗତର ଏକ ସୁପରିଚିତ ବାକ୍ୟାଂଶର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । ଅନ୍ୟ ଅନୁଭୂତି ଦ୍ଵାରା ଖଣ୍ଡନ ବା ଅସ୍ଵୀକାର 
କରା ନ ଯିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥ୍ୁବା କୌଣସି ପୂର୍ବ ଅନୁଭୂତିକୁ ପ୍ରାମାଣିକ ଏବଂ 
ସନ୍ଦେହରହିତ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ। ଆମ୍ବ ଅନୁଭୂତିକୁ କଦାପି ଅନ୍ୟ ଅନୁଭୁତି ଦ୍ଵାରା ଖଣ୍ଡିତ କରାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହି, କାରଣ ତାହା ହେଉଛି ଅନୁଭବ କର୍ଭାର ସ୍ଵବରୂପ। ଯେଉଁ ସାଧକମାନଙ୍କଠାରେ ଆତ୍ମାନୁଭୂତିର 
ପରିପକ୍ଵତା ଏବଂ ସ୍ଫ୍ରିରତା ଆସି ଯାଇଥାଏ, ସେହିମାନେ ଏପରି ଦୂଢ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିଥାନ୍ତି । 


ଏହିପରି ଭାବରେ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ସତ୍ୟ ଉପରେ ପଡିଥିବା ଆବରଣ ଏବଂ ତତ୍‌ଜନିତ ବିକ୍ଷେପରୁ 


ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସାଧକ ସମାଧ୍ଵର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଏବଂ ସମାଧ୍ଵ ହେଉଛି ବୁଝ୍ଧିଯୋଗର 
ପରିସମାପ୍ତି ଏବଂ ପୂର୍ଣ୍ତତା। 


ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ୍‌ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ କ'ଣ କରନ୍ତି ? ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ତା'ର 
ବଣ୍ଟନା କରାଯାଉଛି। 


॥୬୭୬୨॥ 


ଅଣ୍ରାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


ତେଷାମେବାନୁକମ୍ପାର୍ଥମହମଜ୍ଞାନଜଂ ତମଃ | 
ନାଶୟାମ୍ୟାମଭାବସ୍ଫୋ ଜ୍ଞାନଦୀପେନ ଭାସ୍ଵତା |୧୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତେଷାମ୍‌ = ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ, ଏବ = କେବଳ, ଅନୁକମ୍ପାର୍ଥମ୍‌ = ଅନୁକମ୍ପା ଚଶତଃ, ଅହମ 
= ମୁଁ, ଅଜ୍ଞାନଜମ୍‌ = ଅଜ୍ଞାନ ଜାତ, ତମଃ = ଅନ୍ଧକାର, ନାଶୟାମି = (ମୁଁ) ନାଶ କରେ, 
ଆତ୍ମଭାବସ୍ଥୁଃ = ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରହି, ଜ୍ଞାନଦୀପେନ = ଜ୍ଞାନ ଦୀପ ଦ୍ଵାରା, ଭାସ୍ଵତା = 
ପ୍ରକାଶମୟ, ଦୀପ୍ର ମାନ୍‌ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ତେଷାଂ ଏବ ଅନୁକମ୍ପାର୍ଥଂ ଆତ୍ମଭାବସ୍ସ୍୍‌ଃ ଅହଂ ଭାସ୍ଵତା ଜ୍ଞାନଦୀପେନ ଅଞ୍ଚାନଚ୍ଂ ତମଃ 
ନାଶୟାମି ।୧୧। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଥନୁଳନ୍ଧ/ବର୍ଶତଃ ନ୍ୁଁ 6୧ମାନଙ୍କ ଥନ୍ତଃକନଣଣନେ ରହି ଦୀକ୍ିମୀନ କରମ ଭୂଲ ଅଞ୍ଜନ 
ଳଳିନ ଥଵକାରକୁ ଚିଳାଶ କଳେ //( €// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ତେଷାମେବାନୁକମ୍ପାର୍ଥମହମଜ୍ଞାନଜଂ ତମଃ - କେବେ କେବେ କୌଣସି ଚସ୍ତୁ 
ବିଦ୍ୟମାନ ଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଆମର ଦୃଷ୍ଟିର ଅନ୍ତରାଳରେ ରହିଯାଏ, କାରଣ ଏହାକୁ ଦେଖିବା ନିମିତ୍ତ 
କେତେକ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ। କୌଣସି ଶବ୍ଦ ଶୁଣିବା ପାଇଁ ସେଥ୍ବରେ 
ଆବଶ୍ୟକୀୟ ସ୍ପନ୍ଦନ ଥୁବା ଏବଂ ଧ୍ଵନି-ତରଙ୍ଗ ଆମର କାନ ପାଖେ ପହଞ୍ଚୁବା ଦରକାର। ସେହିପରି 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଚକ୍ଷୁ ସାମନାରେ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁ ଉପରେ ଆଲୋକରଷ୍ମି ନିପତିତ ନ ହେଲେ ଚକ୍ଷୁ 


ତାହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପାରେନାହିଁ । 


ଟେବୁଲ୍‌ ଉପରେ ପଡିଥିବା ମୋର ଚାବିକୁ ଅନ୍ଧାରରେ ମୁଁ ଯଦି ଅଣ୍ଡାଳୁ ଥାଏ ଏବଂ ସେ ସମୟରେ 
ଯଦି କେହି ଜଣେ ଆସି ଆଲୁଅ ଜଳାଇ ଦିଏ, ତେବେ ଚାବି ଦେଖାଯାଏ। ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୟାପୂର୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଦ୍ଵାରା ଚାବି ମିଳିଗଲା ବୋଲି ଆମେ କହି ପାରିବା, କିନ୍ତୁ ଆଲୋକ ଚାବିକୁ ସୃଷ୍ଟି କଲା ବୋଲି କହିବା 
ଅସଙ୍ଗତ ହେବ। 


ଏହି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା ବେଦାନ୍ତ ଆମକୁ ଜଣାଇ ଦିଏ ଯେ ଆମର ହୃଦୟ କନ୍ଦରରେ ଆମ୍ମା ସର୍ବଦା 
ବିଦ୍ୟମାନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଯୋଗୁଁ ଯଥାର୍ଥ ଅନୁଭୂତି ନିମିତ୍ତ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ଏହି ପ୍ରତିକୂଳ ତତ୍ତ୍ଵର ନିରାକରଣ ହେଲେ ଆମ୍ବା ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୁପ ଦ୍ଵାରା ଅନୂଭୂଚ ହୋଇ ପାରିବେ। 
ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଆ0ଚ୍ଛାଦିତ କରୁଥିବା ଏହି ଆବରଣ ହେଲା ଅଜ୍ଞାନ ଜନିତ ଅନ୍ଧକାର। ମନେ ରଖ୍ଵବା କଥା ଯେ ଏ 
ଅଜ୍ଞାନ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ମା ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପରେ ବିଦ୍ଯମାନ ରହିଥାନ୍ତି ଯଦିଓ ଆମର ସାକ୍ଷାତ 


$ ୬୭୩॥ 


ଶ୍ଲୋକ ୧୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଅନୁଭୂତି ପାଇଁ ଉପଲବ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି ନାହି। ବୁଛୈଯୋଗରେ ଦୂଢ ସ୍ଥ୍ରିତି ଲାଭ କରି ପାରିଥୁବା ସାଧକ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର 
ଯୋଗ୍ୟ ପାତ୍ର ହୋଇ ପାରନ୍ତି । 


ନାଶୟାମ୍ୟାମ୍ବଭାବସ୍ଫୋ ଜ୍ଞାନଦୀପେନ ଭାସ୍ଵତା - ବୁଛ୍ଧିଯୋଗର ସାଧନା ଅବସ୍ଥାରେ ଧ୍ଧାତା ଏବଂ 
ଧ୍ଷେୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ରହିଥାଏ । ଏହାକୁ ସବିକଳ୍ପ ସମାଧ୍ଵ କୁହାଯାଏ । ଏ ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ 
ସବିକଳ୍ପ ଅବସ୍ଥାରୁ ସେହି ସାଧକ ନିଜ ଅଜାଣତରେ ସତେଯେପରି କୌଣସି ଭଶ୍ଵରୀୟ କୃପା ଦ୍ଵାରା ନିର୍ବିକଳ୍ପ 
ସମାଧ୍ର ସ୍ଥିତିକୁ ସ୍ଫ୍ରାନାନ୍ତରିତ ହୁଅନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ, ସବିକଳ୍ପ ସମାଧ୍ଵର ସ୍ପିତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହିଁ ସାଧକ ନିଜର ପୁରୁଷାର୍ଥ 
ଦ୍ଵାରା ପହଞ୍ଚୁ ପାରିବେ। ଏହି ବୁଣି ଯୋଗ ମଧ୍ଯ “ ଉର୍ଦ୍୍‌ରୁ' ଲାଭ ହୋଇଥାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାବଧାନତାର ସହିତ 
କରା ଯାଉଥ୍ବବା କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ଫଳ ଏହା ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ହେଉଛି ସହଜ ସ୍ଵାଭାବିକ ଆଂଶିକ 
ଦୈବୀ ପ୍ରେରଣା। ଅହଂକାର ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧ ଆମ୍ମାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ଘନ କୁହୁଡିର ଆସ୍ତରଣ ପତଳା ହୋଇଗଲେ 
ଏହି ଦୈବୀ ପ୍ରେରଣା ଅନୁଭୂତ ହୋଇଥାଏ। ଏ କୁହୁଡି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ନିଜର ସ୍ଵୟଂ 
ପ୍ରକାଶ ସ୍ଵରୂପରେ ପୁଣ୍ଠ ଆମ୍ବ ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର ହୋଇଥାଏ । 


ଗୋଟିଏ ଅନ୍ଧାର ଘରର ଟେବୁଲ୍‌ ଉପରେ ରେଡିୟମ ଡାଏଲ୍‌ ଥବା ଘଡିଟିଏ ରଖା ଯାଇଛି। ଏହା 
ଉପରେ ବହି କାଗଜ ଇତ୍ୟାଦି ଜମା ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ଦେଖାଯାଉନାହି । ଅନ୍ଧାର ଭିତରେ ହିଁ ଏହାକୁ 
ଖୋଜୁଥୁବା ବେଳେ ଏସବୁ କାଗଜ, ବହି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଘୁଂଚାଇ ଦେଲେ ସ୍ଵଉଜ୍ଜ୍ଵଳତାରେ ଘଡିଟି ଦେଖାଦିଏ। 
ତା'ର ଉଜ୍ଜଵଳତା ହି ତାଂର ପରିଚୟ | ସନାତନ ସତ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଅଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଆବୃତ୍ତ ହୋଇ ସତ୍ତାହୀନ ଭାବେ 
ପ୍ରତୀତ ହୋଇପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାନର ନିରାକରଣ ହେଲେ ସେ ସ୍ଵୟଂ ନିଜର ଆଭାରେ ଉଦ୍‌ଭାସିତ ହୁଅନ୍ତି । 
ଏହାଙ୍କୁ ଜାଣିବା ନିମିତ୍ତ କୌଣସି ପ୍ରମାଣର ଆବଶ୍ୟକତା ରହେ ନାହି । 


ଦୀପ୍ତିମାନ ଜ୍ଞାନଦୀପ ଦ୍ଵାରା ଅଜ୍ଞାନର ଅନ୍ଧକାର ବିନାଶ ହେଲେ ଆତ୍ମା ନିଜର “ ଏକମେବ ଅଦ୍ଵିତୀୟମ୍‌' 
ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଏବଂ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରକଟିତ ହୁଅନ୍ତି । ଭକ୍ତଗଣଙ୍କର ହୃଦୟରେ ସ୍ପ୍ରିତ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ 
ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଅନୁଗ୍ରହ କରିବା ଭାବରେ ଆମତ୍ମାଙ୍କୁ ପ୍ରକଟ କରିଥାନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଏ ଅନୁଗ୍ରହ ହେଉଛି ନିଜ 
ପ୍ରତି। ନିଜର ପଥ ଚାଲୁ ଚାଲୁ ଥକି ଗଲେ ମୁଁ କୌଣସି ଏକ ସ୍ଥାନରେ ବସି ପଡେ - କେବଳ ନିଜ ପ୍ରତି 
ଅନୁକମ୍ପା ହେତୁ। 

ଏହି ଅନୁକମ୍ପା ନିମିତ୍ତ ଉଚିତ ମୂଲ୍ୟ ଦେବାକୁ ପଡିଥାଏ - ସିଧାସଳଖ ସାଧକ ଏହା ଲାଭ କରି 
ପାରିବେ ନାହିଁ। ଦିନବେଳା, ଘରର ଝରକା ଖୋଲି ଦେଲେ ‹ ଅନୁକମ୍ପା ବଶତଃ' ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକ ମୋ ଘରକୁ 
ଆଲୋକିତ କରେ। ଆମେ ସବୁ ଜାଣିଥାଉ ଯେ ଝରକା ଖୋଲା ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ସ୍ଵାଧୀନତା ନାହିଁ 
ଯେ ସେ ନିଜର ଦୟାର ଦ୍ଵାର ବନ୍ଦ କରି ଦେଇ ପାରିବେ | ସେହିପରି ଝରକା ନ ଖୋଲିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କର 


॥ ୬୭୪ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୧୨ 


ଦୟା ପ୍ରକଟ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି । ସଂକ୍ଷେପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକର ଅବରୋଧକ ଦୂର ହେଲାକ୍ଷଣି ସୂର୍ଯ୍ୟ 
କିରଣର ଆବାହନ ହୋଇଥାଏ। 


ସେହିପରି ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ସାଧନାର ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ସାଧକ ବୁଛି ଯୋଗର ଉପଯୁକ୍ତ ପାତ୍ର ହୋଇ 
ପାରିଥାଏ | ତା'ପରେ, ଯନପୁର୍ବକ ନିରନ୍ତର ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଅଜ୍ଞାନ ଏବଂ ତତ୍ଜନିତ ବିକ୍ଷେପର 
ଆବରଣ ସର୍ବୋତଭାବେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ହିଁ ଆତ୍ମା ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକାଶରେ ପ୍ରକାଶସ୍ଵରୂପ ଭାବେ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାନ୍ତି। ଗୋଟିଏ ମେଘରୁ ଆଉ ଗୋଟିଏ ମେଘକୁ ଗତି କରୁଥୁବା ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଆଲୋକକୁ 
ଦେଖୁବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ଆଲୋକର ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏନାହି। 


ଜୀବନର ସବୋଚ୍ଚ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଚିତ୍ତଶୁଛି ଏବଂ ଆମ୍ମ-ସାକ୍ଷାତ୍‌କାରର ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଦିଆ ଯାଇଥବବା 
ଉପଦେଶର ଏହିଠାରେ ସମାତ୍ତି ହୋଇଛି । ତଥାପି ଅର୍ଜୁନ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । ସେଥିପାଇଁ ସେ ନିଜର 
ସନ୍ଦେହ ବ୍ୟକ୍ତ କରି ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ସାହାଯ୍ୟ ନିମିତ୍ତ ଅନୁରୋଧ କରୁଛନ୍ତି, ଯେପରିକି ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ 
ଦ୍ଵାରା ସେ ଆତ୍ମସାକ୍ଷାତ୍‌କାର କରିପାରିବେ । 


ଭଗବାନଙ୍କ ମୁଖରୁ ତାଙ୍କର ବିଭୁତି ଏବଂ ଯୋଗ ବିଷୟରେ ଶ୍ରବଣ କରି ଅର୍ଜୁନ ଜିଜ୍ଞାସା କରୁଛନ୍ତି- 
ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
ପରଂ ବ୍ରହ୍ମ ପରଂ ଧାମ ପବିତ୍ରଂ ପରମଂ ଭବାନ୍‌ | 
ପୁରୁଷଂ ଶାଶ୍ବତଂ ଦିବ୍ୟମାଦିଦେବମଜଂ ବିଭୁମ୍‌ ॥୧୨॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପରମ୍‌ = ପରମ, ବ୍ରହ୍ମ = ବ୍ରହ୍କ, ପରମ = ପରମ, ଧାମ = ଧାମ, ପବିତ୍ରମ୍‌ = ପବିତ୍ର, ପରମ୍‌ 


= ପରମ, ଭବାନ୍‌ = ଆପଣ, ପୁରୁଷମ୍‌ = ପୁରୁଷ, ଶାଶ୍ବତମ୍‌ = ଶାଶ୍ବତ, ଦିବ୍ୟମ୍‌ = ଦିବ୍ୟ, 
ଆଦିଦେବମ୍‌ = ଆଦିଦେବ, ଅଜମ୍‌ = ଅଜ, ବିଭୁମ୍‌ = ସର୍ବବ୍ୟାପୀ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ। - (ହେ କୃଷ୍ଣ)! ଭବାନ୍‌ ପରଂବ୍ରହ୍ଲ, ପରଂଧାମ (ୟତଃ ତ୍ବାଂ) ପବିତ୍ରଂ 
ପରମଂ ପୁରୁଷଂ ଶାଶ୍ଵତଂ ଦିବ୍ୟଂ ଆଦିଦେବଂ ଅଜଂ ବିଭୁଂ (ଆହୁଃ) ।|୧୨। 
ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 
ଥର୍କୁନ କନ୍ଦିଳଳେ 
ଆପଣ ହନଜଛନି ନମ ଚହୁ ଜନମ ୯/୮ମ, ନନମ ନଂଚିନ/ ସଲାନନ ଜିବ ହୁରୁୁଣୀ 
6ଜବତଜାମାନକନଳ ଥାକିଦେକ, ଥଳ ଏବଂ ସବକକ/©7/ /'¿ ୨/ 


॥ ୬୭୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଆହୁସ୍ତ୍ଵାମୂଷୟଃ ସର୍ବେ ଦେବଷ୍ଷିର୍ନାରଦସ୍ତଥା । 
ଅସିତୋ ଦେବଲୋ ବ୍ୟାସଃ ସ୍ଵୟଂ ଚୈବ ବ୍ରବୀଷି ମେ ॥୧୩॥ 


ଆହୁଃ = (ସେମାନେ) କହନ୍ତି, ତ୍ଵାମ୍‌ = ଆପଣଙ୍କୁ, ରଷୟଃ = ରଷିମାନେ, ସର୍ବେ = 
ସମସ୍ତେ, ଦେବର୍ଷିଃ = ଦେବର୍ଷି, ନାରଦଃ = ନାରଦ, ତଥା = ମଧ୍ଯ, ଅସିତାଃ = ଆସିତ, 
ଦେବଲଃ = ଦେବଳ, ବ୍ଯାସଃ = ବ୍ୟାସ, ସ୍ବୟମ୍‌ = ସ୍ବୟଂ ଆପଣ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = 
ଏପରିକି, ବ୍ରବୀଷି = (ଆପଣ) କହନ୍ତି, ମେ = ମୋତେ | 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ସଧୟଃ : (ଇତି) ତ୍ବାଂ ଦେବର୍ଷିଃ ନାରଦଃ ତଥା ଅସିତଃ ଦେବଲଃ ବ୍ୟାସଃ ( ଏତେ) ସର୍ବେ ରଷୟଃ 
ଆହୁଃ, ସ୍ବୟଂ ଚ ଏବ ମେ ବ୍ରବୀଷି ।୧୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜେକର୍ଜି ଲନଦ୍ ଥକିତ, ୧ଜବଳ ଲି ଏବଂ କ୍ଯାସ୍କ - ସମସ୍ତ ଜଣିରଣ ଥାପଣୀଙ୍କୁ ଏଠାନି 
କନଛି ଏବଂ ମୁୟଂ ଥାମଣ ମଧ 6ମାଣ ଏ କହିଛ /୧୩୨/୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପରଂ ବ୍ରହ୍ମ ପରଂ ଧାମ ପବିତ୍ରଂ ପରମଂ ଭବାନ୍‌ - ' ବୈଦିକ ଜ୍ଞାନ ସହିତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ପରିଚୟ ଥିଲା' - ମହାଭାରତର ଯେ କୌଣସି ଅଧ୍ାୟୀ ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ପରକାଶ କରିବେ ନାହିଁ | ସେ 
ଯୁଗର ରାଜକୁମାର ଭାବରେ ବୈଦିକ ସାହିତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କୁ 
ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥୁବା ପଣ୍ଡିତଗଣ ଅନନ୍ତ ସନାତନ ସତ୍ୟକୁ ପରଂବ୍ରହ୍ଲ, ପରଂଧାମ, ପରମ ପବିତ୍ର ଆଦି 
ଯେଉଁ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରିଥୁଲେ, ସେ ସବୁ ସହିତ ସେ ପରିଚିତ ଥଲେ କିନ୍ତୁ ଏହାର ଗୂଢ ଅର୍ଥ 
ବୁଝି ସେ ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତନ କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଲାଭ ନ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ସବୁ ଶବ୍ଦ କେବଳ ଅର୍ଥହୀନ 
ମନେ ହେବ। 

କେବଳ ଆଲମାରୀର ଶୋଭାବର୍ଷ୍ନ ନିମିତ୍ତ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରର ପୁସ୍ତକ କ୍ରୟ କରାଗଲେ ତା'ର ମହତ୍ତ୍ଵ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ସମୟକ୍ରମେ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ସୁଦୁର ଅତୀତର ଏତିହାସିକ ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇ ଯାଇ 
ଯାଦୁଘରର ଅଂଶାବଶେଷ ହୋଇଯାଏ। କେତେଜଣ ଅନିସନ୍ଧିସ୍ତୁଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା 
ଅନୁପଯୋଗୀ ହୋଇଯାଏ। 

ମହାଭାରତ ସମୟରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ସେହିପରି ଏକ ଅବସ୍ଥା ଭିତରେ ଗତି କରୁଥୁଲା। ଜୀବନର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ଉଦ୍ୟୋଗୀ ଜୀବନଯାପନ କରିବାକୁ ବୈଦିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହିତ କରୁଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଏହା ଦ୍ଵାରା ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଯାଉଥୁଲେ। ଗୀତା ହେଉଛି ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ବିପ୍ଳବର 


॥ ୬୭୬॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୧୩ 


ବାହକ । ଏହା ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ନୂତନ ଅଭ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ ଘଟାଇଥଲା। ଅର୍ଜୁନ ହେଉଛନ୍ତି ତତ୍‌କାଳୀନ ସମାଜର 
ବାସ୍ତବ ପ୍ରତିନିଧ। 


ଅଜଜୁନ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାବିଥୁଲେ ଯେ ପରଂବ୍ରହ୍ଲ ପରଂଧାମ, ପରମ ପବିତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ହେଉଛି ପରମ 
ସତ୍ୟଙ୍କର ଗୁଣ। ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵୟଂ ନିଜ ପାଇଁ ସେ ସବୁ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ଶୁଣି କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଚକିତ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ସେ ବୁଝି ପାରିନାହାନ୍ତି ଯେ କିପରି ନିଜ ରଥର ସାରଥି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ସେ 
ବିଶ୍ଵର ଆଦି କାରଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବେ । 


ବ୍ୟାବହାରିକ ବୁଦ୍ଧି ସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଥୁବାରୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ବୁଝିବା ନିମିତ୍ତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଅଧ୍ଵକ 
ତଥ୍ୟର ଆବଶ୍ୟକତା ଥିଲା । ତାଙ୍କର ଏହି ଆକାଙ୍କ୍ଷା ପୂର୍ଣ କରିବା ନିମି୍ତ ଏ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଯଥେଷ୍ଟ ସୂଚନା ଏବଂ ତଥ୍ୟ ପରିବେଷଣ କରିଛନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ପରିବର୍ତେ ଏହି ସୂଚନା 
ତାଙ୍କର ଉତ୍ସୁକତାକୁ ଦ୍ବିଗୁଣିତ କରି ଦେଇଛି ଏବଂ ବାଧ୍ଯ ହୋଇ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇବା ନିମନ୍ତେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଛନ୍ତି। ଭକ୍ତବସ୍ସଳ କରୁଣାସାଗର ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟରେ ନିଜର ବିଶ୍ଵରୁପ 
ଦେଖାଇ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କୃତାର୍ଥ କରି ଦେଇଛନ୍ତି। 


ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଅର୍ଜୁନ ରଷିମାନଙ୍କଠାରୁ “ ପରମ ପୁରୁଷ” ଇତ୍ୟାଦି ଶବ୍ଦ ଶୁଣିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସବୁ ତାଙ୍କୁ 
ଅର୍ଥହୀନ ଏବଂ ନିଷ୍ପୟୋଜନ ମନେ ହୋଇଥିଲା । “ ଆପଣ ମଧ୍ଯ ମୋତେ ଏପରି କହୁଛନ୍ତି, ” ଏ ବାକ୍ୟାଂଶ 
ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି। ସେ ବୁଝି ପାରୁନଥୁଲେ ଯେ ବହୁବର୍ଷରୁ ତାଙ୍କର 
ପରିଚିତ, ତାଙ୍କ ସମକ୍ଷରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ, ତାଙ୍କର ସଂପର୍କୀୟ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କିପରି ଅନନ୍ତ, ପରମ, ଜନ୍ମରହିତ 
ଏବଂ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ହୋଇ ପାରିବେ । ଏଥ୍ରପାଇଁ ସେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ ଏବଂ ଭ୍ରମିତ ହୋଇ ଯାଉଥଲେ। 


ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନିଜର ଚର୍ମଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି। ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ କେବଳ ଶରୀର ହିଁ 
ଦେଖା ଯାଉଛି । ସମାଜର ଏକ ସଦସ୍ୟ ଭାବରେ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ ନ କରି ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜକୁ 
ଆତ୍ମ-ସ୍ରୁପ ଭାବରେ ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି। ଗୀତାର ଉପଦେଷ୍ଟା ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପରମାତ୍ମା, ବାସୁଦେବଙ୍କ 
ପୁତ୍ର ବା ଗୋପୀବଲ୍ଲଭ ନୁହଁନ୍ତି। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ସର୍ବଦା ମିତ୍ର ବା ପ୍ରେମିକ ବା ଏକ ବିଶ୍ଵସନୀୟ ବୁଵିମାନ 
କୂଟନୀତିଜ୍ଞ ଭାବରେ ଦେଖୁଥିବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଲେ ନାହିଁ। ଏହା ହିଁ ହେଉଛି 
ତାଙ୍କର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଭ୍ରମର କାରଣ। 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କଠାରେ ଥବା ଏକ ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକର ଜ୍ଞାନ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି । 


॥ ୬୭୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ସର୍ବମେତଦୃତଂ ମନ୍ୟେ ୟନ୍ମାଂ ବଦସି କେଶବ | 
ନ ହି ତେ ଭଗବନ୍ବ୍ୟକ୍ତିଂ ବିଦୁର୍ଦେବା ନ ଦାନବାଃ ॥୧୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବମ୍‌ = ସମସ୍ତ, ଏତତ୍‌ = ଏହା, ରତମ୍‌ = ସତ, ମନ୍ୟେ = ମନେ କରୁଛି, ୟତ୍‌ = ଯାହା, 
ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ବଦସି = (ଆପଣ) କହୁଛନ୍ି, କେଶବ = ହେ କେଶବ, ନ = ନାହିଁ, ହି 
= ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ତେ = ଆପଣଙ୍କର , ଭଗବନ୍‌ = ହେ ଭଗବାନ୍‌, ବ୍ଯକ୍ୁମ୍‌ = ସ୍ରୂପ, 
ବିଦୁଃ = ଜାଣନ୍ତି, ଦେବାଃ = ଦେବଗଣ, ନ = ନୁହଁ, ଦାନବାଃ = ଦାନବଗଣ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ହେ କେଶବ। ୟତ୍‌ ମାଂ ବଦସି ଏତତ୍‌ ସର୍ବଂ ରତଂ ମନ୍ୟେ। ହେ ଭଗବନ୍‌! ତେ ଵ୍ୟକ୍ତିଂ 
ଦେବାଃ ନ ହି ବିଦୁଃ ଦାନବାଃ ନ ।୧୪। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6£ 6ଳଶକ / ଥାଯଣ ମନେ କାରୀ ସଂଚୂ କହୁଛନ୍ତି 6ସ ସଚୂକୁ ନୁଁ ସଚ କୋଳି ମନେ 
କରଣୁଛି/ 6ହ ଜଜକାଳ୍‌ / ଥାଯଣନର (କସ) ସରୁଯଳୁ ୭ଜଦତାମୀନ କାଣନଳ ନାହି, 
ଜନଳବନରଣ ମ୍‌ ଲଣନଛ ନାନି / £ ୪୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସର୍ବମେତଦୂତଂ ମନ୍ୟେ ୟନଡ୍କଜାଂ ବଦସି କେଶବ - ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ନିଜର ମନୋଭାବ 
ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରତି ନିଜର ଅତୁଟ ଶ୍ରଦ୍ଧା ପ୍ରକାଶ କରି କହୁଛନ୍ତି, “ ଆପଣ ଯାହା କହୁଛନ୍ତି, ସେ ସବୁ 
ସତ୍ୟ ବୋଲି ମୁଁ ମାନୁଛି ” | “ କେଶବ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା ଶରଣାଗତର ସମସ ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉକ୍ତିକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କଲେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନ ତାହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ବୁଝି ପାରି 
ନାହାନ୍ତି । 

ସଂକ୍ଷେପରେ, ଅର୍ଜୁନ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ଯେ, ଭଗବାନଙ୍କ କଥାପ୍ରତି ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ବିଶ୍ଵାସ 
ଆସିଛି, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ବୁଛି ଏହା ଗ୍ରହଣ କରି ପାରୁନାହି | 

ଜ୍ଞାନ ପିପାସାରେ ବଶୀଭୂତ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି। “ ଆପଣଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବକୁ ଦେବତାମାନେ ଜାଣନ୍ତି ନାହି, 
ଦାନବମାନେ ମଧ୍ଯ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ ”- ଦ୍ଵିତୀୟ ପଂକ୍ରିର ଏ କଥାରେ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନପିପାସା ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୋଇଛି । 
ଦାନବମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଦନୁୁଙ୍କର ପୁତ୍ର । ଏମାନେ ପ୍ରାୟତଃ ସ୍ଵର୍ଗ ଆକ୍ରମଣ କରନ୍ତି, ଯାଗଯଜ୍ଞାଦିରେ ବାଧା 
ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ଏବଂ ଆସୁରୀ ଜୀବନ ଯାପନ କରନ୍ତି । ଦେବତାମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵର୍ଗର ଅଧ୍ଵବାସୀ । ପୁରାଣର 
ବର୍ଣ୍ଣନାନୁଯାୟୀ ମର୍ତ୍ୟର ମାନବଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଦେବତାମାନେ ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷମତାରେ 


ଅଧକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ । 


॥ ୬୭୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୧୫ 


ନ ହି ତେ ଭଗବନ୍ବ୍ୟକ୍ତିଂ ବିଦୁର୍ଦେବା ନ ଦାନବାଃ - ନିହିତାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେବ ଏବଂ ଦାନବ 
ହେଉଛନ୍ତି ଆମ ମନର ଶୁଭ ଏବଂ ଅଶୁଭ ପ୍ରବୂଭ୍ତିର ପ୍ରତୀକ । ଆତ୍ମାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ନିର୍ଧାରଣ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ ଶୁଭ 
ଦର୍ଶନ ପରି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ କିମ୍ବା ଦାନବୀ ପ୍ରବୂରି ପରି ହୋଇ ପାରେ ନାହି ବୋଲି କହିବା ବେଳେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ନୈରାଶ୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଛି। ଆମର ଦୈବୀ ପ୍ରବୂଭି ସତ୍ୟର ଆଲିଙ୍ଗନ କରି ପାରେ ନାହିଁ 
ବା ଦାନବୀ ଗୁଣ ଯୁଦ୍ଧ ନିମିତ୍ତ ଆହ୍ବାନ କରି ଶତ୍ରୁ ରୂପେ ଏହାକୁ ଆମ ସାମନାକୁ ଆଣି ପାରେ ନାହ। 
ଜଗତରେ ବସ୍ତୁ ବା ବ୍ୟକ୍ତଙ୍କୁ ଆମେ ଦୁଇ ପ୍ରକାରେ ଦେଖୁଥାଉ | ପ୍ରିୟ-ଅପ୍ରିୟ କିମ୍ବା ମିତ୍ର-ଂ ଶତ୍ରୁ ଭାବରେ | 
ଏ ଦୁଇ ରୂପରେ ଆମ୍ମାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ପରିଚୟ ମିଳି ପାରେନାହି, କାରଣ ଉଭୟ ଯୋଗ ଏବଂ ବିଭୁତିର ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି ଦ୍ରଷ୍ଟା। 


ଯଦି ସତ୍ୟଙ୍କୁ କେହି ଜାଣି ପାରିବେ ନାହିଁ, ତେବେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିବା ପାଇଁ କାହିକି ଅନୁରୋଧ କରୁଛନ୍ତି ? ଏହାଙ୍କଠାରେ ଏପରି କ'ଣ ବିଶେଷ ଗୁଣ ଅଛି, ଯାହା ହେତୁ 
ସେ ସେହି ବସ୍ତୁଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାରେ ସମର୍ଥ, ଯାହାଙ୍କୁ ଅନ୍ୟମାନେ ବି ଜାଣିପାରନ୍ତି ନାହି ? 


ସ୍ଵୟମେବାମତ୍ମନାମ୍ବାନଂ ବେତ୍ଥ ତ୍ବଂ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ। 
ଭୂତଭାବନ ଭୂତେଶ ଦେବଦେବ ଜଗତ୍‌ପତେ ॥୧୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସ୍ବୟମ୍‌ = ସ୍ଵୟଂ, ଏବ = କେବଳ, ଆତ୍ମନା = ଆପଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ଆତ୍ମାନମ୍‌ = ଆପଣ, 
ବେତ୍ଥ = (ଆପଣ) ଜାଣନ୍ତି, ତ୍ଵମ୍‌ = ଆପଣ, ପୁରୁଷୋତ୍ତମ = ହେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ, 
ଭୂତଭାବନ = ହେ ଭୂତଭାବନ, ଭୂତେଶ = ହେ ଭୂତେଶ, ଦେବଦେବ = ହେ ଦେବଗଣଙ୍କ 
ଦେବ, ଜଗତ୍‌ପତେ = ହେ ଜଗତର ପତି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ! ହେ ଭୂତଭାବନ! ହେ ଭୂତେଶ ! ହେ ଦେବଦେବ ! ହେ ଜଗପ୍ନତେ ! 
ତ୍‌ଂ ଆତ୍ମାନଂ ଆତ୍ମନା ସ୍ଵୟଂ ଏବ ବେଥର ।୧୫। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ହୁରୁଣୋକମ/ 6£ କୁଜକ/କନ / 6 ଭୁଣଚିଶ/ 6ହ 6ଜେବଣକେକ / 6ହ କରଚନ 
ହଜି / ଆପଣ ମ° ଥାଯଣୀନ ତଜୁଜ/ ଥାଯଣଙନୁ କାଣଳ (¢ #/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସ୍ଵୟମେବାମ୍ବନାତ୍ମାନଂ ବେତ୍ଥ ତ୍ବଂ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ - ସ୍ଵର୍ଗର ଦେବତା ବା ଦାନବଗଣ 
ଯେଉଁ ପରମ ସତ୍ଯକୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କିପରି ତାହାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାରେ 
ସକ୍ଷମ ତାହା ଏ ଶ୍ଳୋକରୁ ଜଣା ଯାଏ। ପ୍ରମାଣ ୯ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ) ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମାକୁ କଦାପି ଦୃଶ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ରୂପେ 
ଜାଣି ହେବନାହିଁ । ଆମର ଶୁଭ ଏବଂ ଅଶୁଭ ପ୍ରବୃଭି ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ଏହାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରି ହେବନାହି । 


॥ ୬୭୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫ / ଅଧାୟ ୧୦ 


କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମା ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ହୋଇଥୁବା ହେତୁ ସ୍ଵୟଂ ଜ୍ଞାନମୟ ଏବଂ ଜ୍ଞାନକୁ ଜାଣିବା ନିମନ୍ତେ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ପ୍ରମାଣ (ଜ୍ଞାନର ସାଧନ) ର ଆବଶ୍ୟକତା ହୁଏନାହି। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ କହିଛନ୍ତି, 
“ ଆପଣ ସ୍ଵୟଂ ଆପଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆପଣଙ୍କୁ ଜାଣନ୍ତି ।” 


ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ ପ୍ରତି ଶରୀରରେ ଥବା ଚୈତନ୍ୟକୁ ପୁରୁଷ କୁହାଯାଏ । ତାଙ୍କର ସାନ୍ନିଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରକୃତି ଜୀବନ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଏଠାରେ “ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ” ଭାବରେ ସମ୍ବୋଧନ କରାଯାଇଛି । ଏହାର 
ଅର୍ଥ ହେଲା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭୂତଙ୍କଠାରେ ସ୍ଥିତ ଏକମେବ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ତତ୍ତ୍ଵ | “ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ” ଶବ୍ଦର ଲୌକିକ ଅର୍ଥ 
ହେଲା ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଉତ୍ତମ ଅଧ୍ଯାତ୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା “ ପରମାତ୍ମା | 


ନିକଟ ଅତୀତରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଂ' ଶବ୍ଦର ଅକୁଶଳ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି । ଏହି ତଥ୍ୟ ଅନୁସାରେ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ହେଉଛି ଏକ ଅବସ୍ଥା ବିଶେଷ, ଯାହା ବ୍ରହ୍ଲାବସ୍ଥାର ଅତୀତ । ଏହି ତଥ୍ୟ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରମାଣିତ 
ହୋଇପାରିନାହିଁ । କୌଣସି ତଥ୍ୟ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଯେତେ ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସିଦ୍ଧପୁରୁଷମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵଅନୁଭୂତି ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ନ ହେଲେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ । “ ଉପନିଷଦ୍‌ର 
ରଷିଗଣ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଅବସ୍ତାରେ ପଦାର୍ପଣ କରି ପାରି ନାହାନ୍ତି” ଏବଂ “ ସେହି ଅବସ୍ତାରେ ପଦାର୍ପଣ କରି 
ସିଦ୍ଧପୁରୁଷ ପୂଥ୍ବବୀ ପୂଷ୍ଠକୁ କରୁଣାର ଧାରା ଅବତରଣ କରାଇବେ ” ବୋଲି କହିବା ଠିକ୍‌ ହେବ ନାହିଁ। 
ବର୍ତମାନ ଯୁଗକୁ ଏ ତଥ୍ୟର ନୂତନତା ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ରଷିମାନେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ବର୍ଣ୍ରନା 
କରି କହିଛନ୍ତି, ବ୍ରହ୍ସ୍‌ ହେଉଛି ସତ୍ୟର ପରମ ଅବସ୍ଥା, ଯାହାଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ ଆଉ କିଛି ନାହିଂ | ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କର ତଥ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଧୃଷ୍ଟତା ହେବ । 


ଭୂତଭାବନ ଭୂତେଶ ଦେବଦେବ ଜଗତ୍‌ପତେ - ବର୍ତମାନ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଶୁଦ୍ଧ 
ବ୍ରହ୍ମ ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରି ତାଙ୍କର ଗୌରବ ଗାନ କରି ତାଙ୍କୁ ଭୂତଭାବନ ! (ଭୂତମାନଙ୍କର ଉପୂତ୍ତ ସ୍ଥଳ) 
ହେ, ଭୂତେଶ ! ହେ ଦେବଦେବ ! ହେ ଜଗତପତି | ଇତ୍ଯାଦି ନାମରେ ସମ୍ୋଧନ କରିଛନ୍ି | ଯେ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁର ସାରତତ୍ତ୍ଵ ସେହି ବସ୍ତୁର ଗୁଣର ଶାସକ ଏବଂ ଧାରକ ହୋଇଥାଏ। ସୁନା ହେଉଛି ଅଳଙ୍କାରମାନଙ୍କର 
ଆକାର, ଆଭା ଇତ୍ୟାଦି ଗୁଣର ଶାସକ। କିନ୍ତୁ ଚୈତନ୍ୟର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଏବଂ ଶାସନଶକ୍ତି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ନକ, କାରଣ ଏହା ବିନା ଆମେ କିଛି ଜାଣି ପାରିବା ନାହିଁ ବା କରି ପାରିବା ନାହି । ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ବୃତି ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶିତ ହେଲେ ବସ୍ତୁ ବା ଘଟଣାର ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଥାଏ। 


* ଥରବିଦନ୍ ଜଥ୍ୟ 
୨୫୬ ମରାରି ସ ରଣଶ ନ ନନ ନ୍ଯିର- ଠନ ମ ଥୟ, ୨ ଥଳୁଣ୍ଢଚଜ, କ଼ିନାୟ 
ଣ୍ଖ୍ଜ୍‌ଜ ଢଖବକଃ / 


॥ ୬୮୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୧୬ 


ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଆଦର ଏବଂ ଭକ୍ତି ବ୍ଯକ୍ତ କରୁଥୁବା ଏ ଉକ୍ତି ପରେ ବର୍ଭମାନ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସମକ୍ଷରେ ନିଜର ବୌଵିକ ଜିଜ୍ଞାସା ସିଧାସଳଖ ପ୍ରକଟ କରୁଛନ୍ତି । 


ବଲ୍ଲୁମହଁସ୍ୟଶେଷେଣ ଦିବ୍ୟା ହ୍ୟାମ୍ବବିଭୂତୟଃ | 
ୟାଭିର୍ବିଭୂତିଭିର୍ଲୋକାନିମାଂସ୍ତ୍ବଂ ବ୍ୟାପ୍ୟ ତିଷ୍ଠସି ॥୧୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବକ୍ତୁମ୍‌ = କହିବାକୁ, ଅର୍ହସି = (ଆପଣ) ଯୋଗ୍ୟ, ଅଶେଷେଣ = ଅଶେଷତଃ, ଦିବ୍ଯା = 
ଦିବ୍ୟ, ହି = ବାସ୍ତବରେ, ଆତ୍ମବିଭୂତୟଃ = ଆପଣଙ୍କର ବିଭୂତି, ୟାଭିଃ = ଯାହାଦ୍ଵାରା, 
ବିଭୁତିଭିଃ = ବିଭୂତି, ଲୋକାନ୍‌ = ଲୋକ, ଇମାମ୍‌ = ଏହି, ତ୍‌ମ୍‌ = ଆପଣ, ବ୍ୟାପ୍ଯ = 
ବ୍ୟାପି, ତିଷ୍ଠସି = ରହିଛନ୍ତି। 

ଅନ୍ଵୟଃ : ଦିବ୍ୟାଃ ଆତ୍ମବିଭୂତୟଃ ତ୍ବଂ ଅଶେଷେଣ ବକ୍ତୁଂ ଅର୍ହସି, ୟାଭିଃ ବିଭୁତିଭିଃ ତଂ ଇମାନ୍‌ ଲୋକାନ୍‌ 
ବ୍ୟାପ୍ୟ ତିଷ୍ଠସି ।୧୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥଘଣ କ ଥଆପଣନନ ଜିବ/ ବିହୁଜି କିଶୟଣନ ଥ6ଶେଷତଃ କନ୍ଦିର/ ଯାନ ଯୋଗୀ, ଦୋର 
ବିଭୁଜି ଭୂଜ/ ଏ ସମସ ଲେଳକୁ ଚୟାଦି ଆପଣ ନହିଛନି ୨୦୬୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା ଓ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏ ସିଧା ସଳଖ ଉକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କ ଭିତରେ ଥୁବା ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାର 
(ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଵିକ) ପ୍ରତିରୋଧରେ ଅଧୈର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ପଡିବା ସୈନିକ ସତ୍ତାର 
ପରିଚୟ ମିଳୁଛି। ଏ ଜଗତରେ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତି କ'ଣ ସେ କଥା ସେ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଛନ୍ତି । 
ରାଜପୁତ୍ର ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ହୃଦ୍‌ବୋଧ ହୋଇଛି ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ବିଶ୍ଵର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ, ତାଙ୍କ ବିନା 
ବିଶ୍ଵର ଅସ୍ତତ୍‌ ରହି ପାରିବ ନାହି । କିନ୍ତୁ ଉପଲବ୍ଧ ଏବଂ ପରିଚିତ ସାଧନ - ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଝି ଦ୍ଵାରା 
ବାହ୍ୟ ଜଗତକୁ ଦେଖବା ବେଳେ ତାଙ୍କୁ କେବଳ ବିଷୟ, ଭାବନା ଏବଂ ବିଚାର (ଚିନ୍ତା) ର ହାଁ 
ଅନୁଭୂତି ହେଉଛି । ଆଉ ସେ ସବୁକୁ କଦାପି ଦିବ୍ୟ କୁହା ଯାଇ ପାରିବ ନାହି । 


ଉତ୍ସବର ଅବସରରେ ଯଦି କୌଣସି ମହଲକୁ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ବଲ୍‌ବରେ ସଜ୍ପିତ କରାଯାଏ, ତେବେ 
ବିଭିନ୍ନ ରଂଗ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ କ୍ଷମତା ବିଶିଷ୍ଟ ବଲ୍‌ବରୁ ଆଲୋକ ବିହୁରିତ ହେବାର ମନେ ହୋଇଥାଏ। 
କିନ୍ତୁ ସେହି ଏକା ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଏ ସବୁରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ଏ ସବୁକୁ ଧାରଣ କରିଛି ବୋଲି କୁହାଗଲେ ଅଜ୍ଞାନୀ 
ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବଲ୍‌ବରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥିବା ବିଦ୍ୟୁତ୍‌କୁ ଦେଖୂବାର ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକଟ କରିବା ସ୍ବାଭାବିକ । 
ବିରାଟ ଭଶ୍ଵର ରୂପେ ଭଗବାନ୍‌ ହିଁ ଏ ନାମରୂପମୟ ସଂସାରର ସମଷ୍ଟି ସୃଷ୍ଟି ( ବିଭୂତି) ଏବଂ ବ୍ୟଷ୍ି ସୃଷ୍ଟ 
(ଯୋଗ) ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ପରିପୂଣ୍ଠ ହୃଦୟ ଦ୍ଵାରା ଏହାର ଅନୁଭବ କରାଯାଇ ପାରିଲେ ମଧ୍ଯ ତୀକ୍ଷ୍ଣ 


॥ ୬୮୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭ / ଅଧ୍ାୟ ୧୦ 


ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଯେଉଁ ବିଭୂତି ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ୍‌ ଏଇ ଜଗତକୁ ବ୍ୟାପି 
ରହିଛନ୍ତି, ସେହି ବିଭୁତି ବର୍ଣ୍ଚନା କରିବା ପାଇଁ ଅଜ୍ଜୁନ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 
କର୍ମବୀର ଅର୍ଜୁନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟାବହାରିକ ବୁଦ୍ଧିସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି। ତେଣୁ ବିଚାର ପୂର୍ବକ ବର୍ଗୀକରଣ କରି 
ବୁଝିବା ପାଇଁ ସେ ଅଧ୍ଵକତର ତଥ୍ୟ ଚାହୁଁଥିଲେ। 


ଅଜୁନ କଣ କେବଳ ବୌଦ୍ଧିକ କୌତୁହଳ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥୁଲେ ? ସେ ସ୍ଵୟଂ ସ୍ପଷ୍ଟ କରି କହୁଛନ୍ତି- 
କଥଂ ବିଦ୍ୟାମହଂ ୟୋଗିଂସ୍କ୍ବାଂ ସଦା ପରିଚିନ୍ତୟନ୍‌ | 
କେଷୁ କେଷୁ ଚ ଭାବେଷୁ ଚିନ୍ତ୍ୟୋଃସି ଭଗବନ୍ମୟା |॥|୧୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କଥମ୍‌ = କିପରି, ବିଦ୍ୟାମ୍‌ = ଜାଣିବି, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ୟୋଗିନ୍‌ = ହେ ଯୋଗୀ,, ତ୍ବାମ୍‌ = 
ଆପଣଙ୍କୁ, ସଦା = ସର୍ବଦା, ପରିଚିନ୍ତୟନ୍‌ = ଚିନ୍ତନ କରି, କେଷୁ କେଷୁ = କେଉଁ 
କେଉଁଠାରେ, ଚ = ଏବଂ, ଭାବେଷୁ = ଭାବରେ, ଚିନ୍ତ୍ଯଃ = ଚିନ୍ତନ କରିବାକୂ, ଅସି = 
ହେବ, ଭଗବନ୍‌ = ହେ ଭଗବାନ୍‌, ମୟା = ମୋ ଦ୍ାରା| 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଯୋଗିନ୍‌ ! ତ୍ବାଂ ସଦା ପରିଚିନ୍ତୟନ୍‌ ଅହଂ କଥଂ ବିଦ୍ୟାଂ, ହେ ଭଗବନ୍‌ ! କେଷୁ କେଷୁ 
ଚ ଭାବେଷୁ ମୟା ଚିନ୍ତ୍ୟଃ ଅସି ।୧୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 6ଘ6ଜର ଶୁ / 6କର୍ହ 9ଳାଜ ନିନନନ ଚିନ କଳି ନୁଁ ଥାଯଣକୁ ଲଣକି ଏବଂ ହେ 
ଜନକନ୍‌ / 6ଳ 6 କନ୍‌ ନବନେ ଥାହଣଙୁ ଚିନନ କଳିକାକୁ 6ହନେକ ୮ // ¢ ୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପ୍ରତ୍ୟେକ ବେଦ-ଅଧ୍ବାୟୀ ସ୍ପଷ୍ଟରୁପେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ପରମ-ସତ୍ୟ ବୌଦ୍ଧିକ ଅବଧାରଣାର 
ପାତ୍ର ନୁହନ୍ତି । ପାରଂପାରିକ ରୀତିରେ ବେଦାଧ୍ଯନ କରିଥୁବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ନିଜେ ଜାଣିଥିଲେ ଯେ କେବଳ 
ବୌଦ୍ଧିକ ଅନୁସନ୍ଧିତ୍ସା ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ତୃ ଷ୍ପା ମେଣ୍ଟ ବ ନାହି। ତେଣୁ ଉପରୋକ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟବିହୀନ ନୁହେଁ । ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ୟବହୃତ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ତାହା ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ । 


କଥଂ ବିଦ୍ୟାମହଂ ୟୋଗିଂସ୍ତ୍ଵାଂ ସଦା ପରିଚିନ୍ତୟନ୍‌ - କିପରି ଭାବରେ ଟିନ୍ତନ କଲେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ 
ଜାଣି ପାରିବି ? ସାଧକଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ଏକତ୍ବ ଭାବରେ ଆତ୍ମାଙ୍କର ପରିଚୟ ଲାଭ କରିବା। ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଗୀତାରେ କୌଣସିଠାରେ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ ଯେ ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ କରିବା ନିମିତ୍ତ କୌଣସି ନଦୀ ତଟକୁ କିମ୍ବା 
ନିର୍ଜନ ଗୁଂଫାକୁ ଯାଇ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଜୀବନ ବ୍ୟତୀତ କରିବାକୁ ହେବ | କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଏବଂ 
ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଶଶ୍ଵରାନୁଭୂତିରେ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ଗୀତା ଶାସ୍ତ୍ରର ଉଦ୍‌ଯୋଗ ମହାଭାରତର ସମରାଙ୍ଗଣରେ ଏପରି ସମୟରେ ହୋଇଥିଲା, 


॥୬୮୨॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୧୮ 


ଯେତେବେଳେ ତତ୍‌କାଳୀନ ସମସ୍ତ ରାଷ୍ଟ୍ର ସେ ସମୟର ସବୁଠାରୁ ବଡ ଏତିହାସିକ ସନ୍ଧିକ୍ଷଣର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହେବା ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ୟତ ଥଲେ | ଏ ସନ୍ଧିକ୍ଷଣ ଉଭୟ ଲୌକିକ ଏବଂ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଉଭୟ ମୁଲ୍ୟର ନିର୍ଣ୍ଣାୟକ 
ଥିଲା। 


କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନରେ ଗୀତା-ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରି ଅର୍ଜୁନ ସଂପୂର୍ଣ୍ରୁପେ ପରିବର୍ତିତ ହୋଇ ଯାଇଥିଲେ । 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ସମ୍ବୋଧନ କରିଥବା “ ୟୋଗିନ୍‌”' ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଏ ପରିବର୍ତନ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏପରି ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କର୍ମଯୋଗୀ ଥୁଲେ ଯେ ବିବିଧ ଘଟଣାରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟସ୍ତ 
ରହି ମଧ୍ଯ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ଦିବ୍ୟସ୍ଵରୂପକୁ କଦାପି ବିସ୍ତୃତ ହୋଇ ନ ଥଲେ। 


କେଷୁ କେଷୁ ଚ ଭାବେଷ୍‌ ଚିନ୍ତ୍ୟୋଃସି ଭଗବନ୍‌ମୟା - ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ଅନୁରୋଧର. 
କାରଣ ବତାଇ କହୁଛନ୍ତି, “ କେଉଁ କେଉଁ ଭାବରେ ଆପଣ ମୋ ଦ୍ବାରା ଚିନ୍ତନ କରାଯାଇ ପାରିବେ ? ” 
ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନଯାପନ କରି ଏବଂ ଏହାର ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଣ୍ଟ୍‌ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଅଖଣ୍ଡ 
ସ୍କରଣ କରାଯାଇ ପାରିଲେ, ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ସାଧକଙ୍କୁ ଏକଥା ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ ହେବ ଯେ ସେ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ସମୂହ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜରେ କେଉଁଠାରେ ଏବଂ କିପରି ଭାବରେ 
ଦେଖବ। 

ନିଜର ଇଚ୍ଛାକୁ ଅଧ୍କତର ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର ଉତ୍ତର ବିସ୍ତାରିତ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଏବଂ ବୁଝିବା ପାଇଁ ସେ କ୍ଳାନ୍ତ ହେବେ ନାହି। 


ବିସ୍ତରେଣାତ୍ବନୋ ୟୋଗଂ ବିଭୂତିଂ ଚ ଜନାର୍ଦନ । 
ଭୂୟଃ କଥୟ ତୃପ୍ତିହିଁ ଶୂଣ୍ଧ୍ତୋ ନାସ୍ତି ମେଃମୂତମ୍‌ ॥୧୮॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବିସ୍ତରେଣ = ବିସ୍ତାରିତ ଭାବେ, ଆତ୍ମନଃ = ଆପଣଙ୍କର, ୟୋଗମ୍‌ = ଯୋଗ, ବିଭୂତିମ୍‌ = 
ବି ତି, ଚ = ଏବଂ, ଜନାର୍ଦନ = ହେ ଜନାର୍ଦନ, ଭୂୟଃ = ପୁନଶ୍ଚ, କଥୟ = କୁହନୁ, ତୃପ୍ତ 


= ତୃ, ହି = କାରଣ, ଶୁଣ୍ଵତଃ = ଶ୍ରବଣ କରି, ନ = ନୁହଁ, ଅସ = ଅଛି, ମେ = ମୋର, 
ଅମ୍ବତମ୍‌ = ଅମ୍ପତ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ଜନାର୍ଦନ ! ଆମ୍ମନଃ ୟୋଗଂ ଚ ବିଭୁତିଂ ବିସ୍ତରେଣ ଭୂୟଃ କଥୟ, ହି ଅମୃତଂ ଶୃଣ୍ଵତଃ 
ମମ ତୃଷ୍ତିଃ ନାସ୍ତ ।୧୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହେ ଳଳାର୍ଜନ / ଥାଯଣନକ ୦ଘୋରଣଳି ଏବଂ କିଣି ନୁନଣ୍ତ ଦିସନ ମୁର୍ବଳ 6ମାଃଜେ କୁହନ୍ତୁ 
ଲଜଣ' ଥାପଣନ ଳାବନଜାୟ/ 6 ଥମୁନମନ ବଚନ ଜୁଣି ନୁଁ ଟୂ9 6ଭୋଜୟାନୁନାଛି /¿// 


॥ ୬୮୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବିସ୍ତରେଣାମ୍ବନୋ ୟୋଗଂ ବିଭୂତିଂ ଚ ଜନାର୍ଦନ - ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ ତଥା ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ବିଷୟର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀଙ୍କଠାରେ ପ୍ରଥମତଃ ପ୍ରଖର ଜିଜ୍ଞାସା ରହିଥିବା ଆବଶ୍ୟକ । କୌଣସି ବିଷୟକୁ ଜାଣିବା 
ବା ବୁଝିବାର ଏଇ ଜିଜ୍ଞାସା ବ୍ୟତୀତ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ଦୃଢ ହୋଇ ପାରେନାହିଁ, ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ନିମିତ୍ତ 
ଲାଭଦାୟକ ମଧ୍ଯ ହୋଇ ପାରେନାହି । ଆତ୍ମବିକାଶର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଜ୍ଞାନ ନିମିଭଭ ଏ କଥା ବିଶେଷ ଭାବେ 
ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ, କାରଣ ଅନ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ସଦୃଶ ଏହାକୁ କେବଳ ଗ୍ରହଣ ଏବଂ ଉପଲବ୍ଧି କଲେ ଚଳିବ ନାହି । ଏହା 
ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି ଭାବରେ ଜୀବନଯାପନ କରିବାକୁ ହେବ । ତେଣୁ ଜିଜ୍ଞାସା ( ଜାଣିବାର 
ଇଚ୍ଛା) କୁ ଏକ ମହାନ୍‌ ଏବଂ ଆଦର୍ଶ ଗୁଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ବେଦାନ୍ତର ଉତ୍ତମ ଅଧ୍ଵକାରୀ 
ନିମିତ୍ତ ଏହା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ଏ ଗୁଣ ରହିଥୁଲେ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ଦ୍ୃୃତ ଗତିରେ ପ୍ରଗତି ହୋଇ ପାରିବ । 


ଭୂୟଃ କଥଯୟ ତୂପ୍ତିହିଁ ଶୂଣ୍ଵତୋ ନାସ୍ତ ମେଃମୂତମ୍‌ - “ ଆପଣଙ୍କର ଅମୃତମୟ ବଚନ ଶୁଶି ମୁଁ 
ତୃପ୍ତ ହୋଇପାରୁନାହି। ” ପାଣ୍ଠୁପୁତ୍ର ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ଉକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟାସଦେବ ଦେଖାଇଛନ୍ତି ଯେ ଅର୍ଜୁନ ଏହି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ଭୂଷିତ ହୋଇଥଲେ। ସବୁ ବୁଵିମାନ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀଙ୍କ ଉପରେ ବେଦାନ୍ତର ଶୁଦ୍ଧକାରୀ ପ୍ରଭାବ 
ପଡେ - ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ଜଣେ ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନୀ ଗୁରୁଙ୍କ ମୁଖ ନିଃସୂୂତ ଆତ୍ମ- ତତ୍ତ୍ଵର ଉପଦେଶ 
ଆରମ୍ଭରେ ଶିଷ୍ୟକୁ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ମିଳିଥାଏ, ତାହା କ୍ଷଣିକ ଉଲ୍ଲାସ ହୋଇଥାଏ। ଏହା ସ୍ତ୍ରିର ହୋଇ ରହେନାହି। 
ପ୍ରବଚନ ପରେ ଶିଷ୍ୟ ଏକାକୀ ହୋଇଗଲେ ନାନାଦି କାରଣରୁ ତା'ର ମନ ଅଶାନ୍ତ ହୋଇ ପାରେ। 


ଏହି ଆନନ୍ଦ ଯେତେ କ୍ଷଣିକ ହେଉ ପଛେ, ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପରି ନବଦୀକ୍ଷିତଙ୍କୁ ଆକଷିତ କରିବା ନିମିତ୍ତ 
ଏହା ସମର୍ଥ ହୋଇଥାଏ। ସେ କାରଣରୁ ଏ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଶ୍ରୋତାଙ୍କର ରୁଚି ଏହି ବ୍ୟସନ ପରି ବୃଦ୍ଧି ପାଏ। 
ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରବଚନ ଶୁଣିବା ନିମିତ୍ତ ଏଇ ଅଧ୍ଵକତର ଅଭିରୁଚିକୁ ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ଦେଖାଇ ଦିଆ 
ଯାଇଛି। ସାଧ୍ଯ ନ ହୋଇ ସାଧନା ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଏକ ଶୁଭାରମ୍ଭ - ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି | ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର 
ବୌଦିକ ଅଧ୍ୟୟନରୁ ସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଆଧ୍ୟାମ଼୍ିକ ପ୍ରବଚନ ଶୁଣି ପାରୁ ନ ଥିବା ବା ସହ୍ୟ କରି 
ପାରୁ ନଥ୍ବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କଠାରୁ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର । 


॥ ୬୮୫୪ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୧୯ 


ଏକ ନିରଳସ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାରକ ରୂପେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଧୈର୍ଯ୍ୟର ସହିତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି- 
ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ହନ୍ତ ତେ କଥୟିଷ୍ୟାମି ଦିବ୍ୟା ହ୍ୟାମ୍ବବିଭୂତୟଃ । 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟତଃ କୁରୁଶ୍ରେଷ୍ଠ ନାସ୍ତ୍ୟନ୍ତୋ ବିସ୍ତରସ୍ଯ ମେ ।॥୧୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ହନ୍ତ = ଆହା, ତେ = ତୁମକୁ, କଥଯୟିଷ୍ଯାମି = (ମୁଁ) କହିବି, ଦିବ୍ଯଃ = ଦିବ୍ଯ, ହି = 
ପ୍ରକୃତରେ, ଆତ୍ମ ବିଭୁତୟଃ = ମୋର ବିଭୂତି, ପରାଧାନ୍ୟତଃ = ପ୍ରାଧାନ୍ଯରେ, କୁରୁଶ୍ରେଷ୍ଠ = 
ହେ କୁରୁଶ୍ରେଷ୍ଠ, ନ = ନୁହଁ, ଅସତ = ଅଛି, ଅନ୍ତଃ = ଅନ, ବିସରସ୍ଯ = ବିସତାରର, ମେ = 
ମୋର । 

ଅନ୍ଵୟଃ : ଶ୍ରୀ ଭଗବାନ ଉବାଚ ! ହନ୍ତେ କୁରୁଶ୍ରେଷ୍ଠ ! ମେ ୟାଃ ଦିବ୍ୟାଃ ଆମତ୍ମବିଭୂତୟଃ ତାଃ ପ୍ରାଧାନ୍ୟତଃ 
ତେ କଥଯିଷ୍ୟାମି, ହି ବିସ୍ତରସ୍ଯ ଅନ୍ତଃ ନାସ୍ତ ।୧୯। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 

ଖ/ ଜନକକନ୍‌ କହ୍ଦିଛଳେ 

ଥ/ହ/ / ଏକ ନୁଁ ଚୁମକୁ 6ମୋଜ 9/ନ ଜିକ/ କିରୁଜି କହିକି / ହେ କୁଜୁଣବୋଶ / 6ନୌନ 
ବିୟା/ଜଜ ଥନ ନାନି //¢ ¿/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ବିସ୍ମୃତ ତଥା ବ୍ଯାଖ୍ୟାପୂର୍ଣ୍ଣ ଉତ୍ତର ଏ ଅଧ୍ୟାୟର ସର୍ବାଧୂକ ଅଂଶ 
ଅଧକାର କରିଛି | ଗୋଟିଏ ବସ୍ତୁ ଏବଂ ଜନୈକ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ଏବଂ ଏମାନଙ୍କର ସମଷ୍ଟରେ ଆତ୍ମାଙ୍କର 
ବାସ୍ତବ ପରିଚୟର ବଣ୍ଠ ନା କରାଯାଇଛି | ଏଠାରେ ବିଶେଷ ଭାବେ ଧ୍ୟାନ ଦେବାର ବିଷୟ ହେଲା ଯେ 
ନିଜର ବିଭୂତି ଏବଂ ଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ସମୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିମ୍ନଲିଖୂତ ଦୁଇଟି ବିଷୟ 
ବତାଇବାରେ ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ( ୧) ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁରେ ନିଜର ସବବୋଚ୍ଚ ମହତ୍ତ୍ଵ, ଠୁ ୨) ତାଙ୍କ 
ବିନା କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବସ୍ତୁ ବା ସମୂହର ଅସ୍ତିତ୍ବ ବା ସଂହତି ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି। 


ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିବର୍ତନ ଆସିବା ପର୍ଯନ୍ତ ଉପଦେଶ ଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସାମାନ୍ୟ ହତାଶ ହୋଇ ପଡିଛନ୍ତି । ସଂକ୍ଷେପରେ, ପ୍ରଚାରକ ଭାବରେ ଅନୁରାଗୀମାନଙ୍କର 
ସମସ୍ତ ସମସ୍ୟା ଦୂର କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର କଥା ଯେ ପ୍ରଚାର କରିବା ତାଙ୍କର ବୃତ୍ତିଗତ 
ପେଷା ନୁହେଁ। ପୁର୍ବବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ବଣ୍ଠ୍ରନା କରାଯାଇଥୁବା ପରମତତ୍ତ୍ଵଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବାରେ 
ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥଲେ, ସ୍ଵୟଂ ସିଦ୍ଧପୁରୁଷ ହୋଇଥିବାରୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟାନ୍ଵନିତ ଏବଂ ଦୟାପରବଶ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


॥ ୬୮୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 
ଶ୍ରୋକ ୧୯ ଅଧା ୭ = ୦୦ ୨ ୧ -== == 


ହନ୍ତ ତେ କଥୟିଷ୍ୟାମି ଦିବ୍ୟା ହ୍ୟାମ୍ବବିଭୂତୟଃ - ଯେଉଁ ' ଆହା ' ( ହନ୍ତ) ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଏ ବିଭାଗର 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି, ତାହା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରତି ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ପ୍ରେମପୁଣ୍ଠ ସହାନୁଭୂତିର ପରିଚାୟକ ଏବଂ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କଠାରେ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁବା ଅକ୍ଷମତା ପ୍ରତି ଭଗବାନଙ୍କର ଚିନ୍ତା ମଧ୍ଯ ଏହାଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି। 
କାରଣ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସମୀପରେ ଥବା ସ୍ଵରୂପକୁ ଅନୁଭବ କରି ପାରି ନାହାନ୍ତି । ଏଠାରେ ' ହେ 
କୁରୁଶ୍ରେଷ୍ଠ/ ବୋଲି ଆଗରୁ ଯେପରି ସମ୍ବୋଧନ କରାଯାଉଥୁଲା, ସେପରି କରିଥିଲେ ତାହା ପ୍ରମାଦପୂର୍ଣ୍ଣ 
ହୋଇଥାନ୍ତା। “ ଆହା' ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତରାଳରେ ଯେଉଁ ଗୁରୁତ୍ବ ରହିଛି, ତାହାକୁ ଉହ୍ଯା କରା ଯାଇଥାଆନ୍ତା। ତେଣୁ 
ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ “ ଆହା' ଶବ୍ଦଟିର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି। 


ସମଷ୍ଟି (ଣଶ୍ଵର) ଏବଂ ବ୍ୟଷ୍ଟି ( ଜୀବ) ଉପାଧ୍ନ ଦ୍ଵାରା ଏ ବହୁରୂପୀ ସୃଷ୍ଟି ଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ ଆତ୍ମାଙ୍କର 
ବିସ୍ତାରର ଅନ୍ତ ନାହିଁ । ତେଣୁ ତାଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ଅସମ୍ଭବ । ତଥାପି, କରୁଣା ସାଗର ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଶରଣାଗତ ଶିଷ୍ୟ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅସୀମ ଅନୁକମ୍ପା ହେତୁ ଏ ଅସମ୍ଭବ କାର୍ଯ୍ୟ ନିଜ ହାତରେ ନେଇଛନ୍ତି। 
ସେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ବିସ୍ତାର ଅନ୍ତହୀନ, ତଥାପି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସେ ନିଜର ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଧାନ ବିଭୂତି 
ମାନ କହିବେ। ” 


ପ୍ରାଧାନ୍ୟତଃ କୁରୁଶ୍ରେଷ୍ଠ ନାସ୍ତ୍ୟନ୍ତୋ ବିସ୍ତରସ୍ୟ ମେ - ଜୀବ, ବସ୍ତୁ, ଭାବନା ଓ ଅନୁଭବ ଜଗତର 
ଅଧ୍ରଷ୍ଠାନ ହୋଇଥବାରୁ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାମ ଏବଂ ରୂପର ତତ୍ଵ | ବହୁରୂପୀ ଜଗତରେ 
ତାଙ୍କୁ ସୂଚାଇବା ଅସମ୍ଭବ, କାରଣ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ହୋଇଥିବାରୁ ଏପରି କୌଣସି ସ୍ଥାନ ନାହି, ଯେଉଁଠାରେ 
ସେ ଅବର୍ତମାନ। ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟତ୍ବକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରକାଶ କରି 
ପାରୁଥିବା ପରି ମନେ ହେଉଥବା କେତୋଟି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସେ ସୂଚାଇବେ । 


ଭୌତିକ ଜଗତରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ସତ୍ୟ ଅନୁଭୁତ ହୋଇଥାଏ ଯେ ପଥର ହେଉ ବା ଦର୍ପଣ ହେଉ 
ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଉପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ କିରଣ ସମାନ ଭାବରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଦର୍ପଣରେ ତାଙ୍କର 
ପ୍ରତିଫଳନ ସ୍ପଷ୍ଟତର ଏବଂ ଉଜ୍ଵ୍ଵଳତର ହୋଇଥାଏ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେଇ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ଏପରି 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେବେ, ଯେଉଁଠାରେ ଦିବ୍ୟତାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ସାକ୍ଷାତ ଦର୍ଶନ ହୋଇ ପାରିବ । 


“ଏ ବିଭୁତିର ବଣ୍ଠନା ଶୁଣିବା ପୂର୍ବରୁ ତୁମେ ମୁଳଭୂତ ସତ୍ୟ ଶ୍ରବଣ କଲେ ଭଲ ହେବ”, କହି 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


॥ ୬୮୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୨୦ 


ଅହମାତ୍ମା ଗୁଡାକେଶ ସର୍ବଭୂତାଶୟକ୍ପିତଃ । 
ଅହମାଦିଶ୍ଟ ମଧ୍ଯଂ ଚ ଭୂତାନାମନ୍ତ ଏବ ଚ ॥୨୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଆତ୍ମା = ଆତ୍ମା, ଗୁଡାକେଶ = ହେ ଗୁଡାକେଶ, ସର୍ବଭୂତାଶୟ- ସୁିତଃ = ସମସ୍ତ 
ଭୂତଙ୍କର ହୃଦୟରେ ସ୍ତ, ଅହମ୍‌ = ମୁ, ଆଦିଃ = ଆଦି, ଚ = ଏବଂ, ମଧ୍ଯମ୍‌ = ମଧ୍ଯ, ଚ = 
ଏବଂ, ଭୂତାନାମ୍‌ = ( ସମସ୍ତ) ଭୂତଙ୍କର, ଅନ୍ତଃ = ଅନ୍ତ, ଏବ = ଏପରିକି, ଚ = ଏବଂ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଗୁଡ଼ାକେଶ ! ଅହଂ ସର୍ବଭୂତାଶୟସ୍ଥିତଃ ଆତ୍ମା ଚ ଅହଂ ଭୁତାନାଂ ଆଦିଃ ଚ ମଧ୍ଯଂ ଚ 
ଅନ୍ତଃ ଏବ ।୨୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6£ ବୁଜ6ଳେଶ / ରୁ 6୭ଜଛ ସମସ ଜୂତନନ ନୁକୟଣନ ନୁିଁନ ଆନା ଏବଂ ନୁଁ £ 6ହଛି 
ଦୀମସ୍କ କ୍ରନ୍ଦନ ଥକି, ନଷୀ ଏବଂ ଥନ୍ତ /୨୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅହମାତ୍ମା ଗୁଡାକେଶ ସର୍ବଭୂତାଶୟସ୍ଥିତଃ - ମୁଁ ହେଉଛି ସମସ୍ତ ଭୂତଙ୍କର ହୃଦୟରେ 
ସ୍ଥିତ ଆତ୍ମା : ଏହି ସାଧାରଣ ଉକ୍ତି ସହିତ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ପ୍ରକରଣର ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି । ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ବିଚାର ପଦ୍ଧତି ଦ୍ଵାରା ଗବେଷଣା କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ଜଣେ ସୁଶିକ୍ଷିତ ଅଧ୍ୟାପକ ଏକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଏବଂ 
ସାରଗର୍ଭକ ଉଲ୍ତିର ସହିତ ଗବେଷଣାର ପ୍ରିୟ ବିଷୟର ଚୟନ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି | ତାଂପରେ ସେ ଏହି 
ବିଷୟ ବିସ୍ତାରିତ ଭାବେ ଆଲୋଚନା କରି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ବିବେଚନା ଦ୍ଵାରା ପରିଶେଷରେ ସେହି ପ୍ରାରମ୍ଭିକ 
ବିଷୟର ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପଦାର୍ପଣ କରନ୍ତି। ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଦେଖୁ ପାରିବା ଯେ ଏ ଅଧ୍ୟାୟର 
ଅନ୍ତରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେହି ବିଚାରଧାରାକୁ ଅଧ୍ଵକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କରି କହିଛନ୍ତି, 
“ ନିଜର ଅଂଶମାତ୍ର ଦ୍ଵାରା ମୁଁ ଏ ସଂପୁଣ୍ଢର ଜଗତକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଛି । 


ଅହମାଦିଶ୍ଚ ମଧ୍ଯଂ ଚ ଭୂତାନାମନ୍ତ ଏବ ଚ - ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ପଂକ୍ତିରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜର 
ସର୍ବାମ୍ବକତା ଦେଖାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ସେହି ଭାବକୁ ପ୍ରକାରାନ୍ତରେ କହିଛନ୍ତି, “ ମୁଁ ହେଉଛି 
ସମସ୍ତ ଭୂତଗଣଙ୍କର ଆଦି, ମଧ ଏବଂ ଅନ୍ତ| ” ବାହ୍ଯ ଚରାଚର ଜଗତ୍‌ ହେଉଛି ବସ୍ତୁତଃ ମନର ପ୍ରକଳ୍ପତ 
ସୃଷ୍ଟି, ଅନ୍ୟ ଭାବରେ କୁହାଗଲେ ବାହ୍ୟଜଗତ୍‌ ହେଉଛି ପରିଛିନ୍ନ ମନ ଦ୍ଵାରା କରା ଯାଇଥିବା ଅନନ୍ତର 
ଅନ୍ୟଥା ଦର୍ଶନ । ତେଣୁ ଏହି ତଥ୍ୟ ଅନ୍ତନିହିତ ବିଚାରର ଜଗତ୍‌ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ବୁଝା ଯାଇ 
ପାରିବ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୁଦିବୂତ୍ତି ଚୈତନ୍ୟରୁ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ଚୈତନ୍ୟରେ ହି ଲୀନ ହୋଇଯାନ୍ତି । ଚୈତନ୍ୟର 
ଅଭାବରେ ବୂଭ୍ିର ଉପ୍ପର୍ଭି ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ । ପରେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଦେଖୁ ପାରିବା ଯେ ଏହି 


॥ ୬୮୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ବିଚାରର ପୁନରୁଚକ୍ତିଂଂ କରାଯାଇଛି । ଏହି ମହାନ୍‌ ସତ୍ୟର ପୁନରୁକ୍ତି କରିବାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କଦାପି 
କ୍ଳାନ୍ତ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । 


ଏହି ଚରାଚର ଜଗତରେ ବାସ କରି ଭଛଶ୍ଵର ଉପାସନାର ସାଧନା ବା ପଦ୍ଧତି ବର୍ତମାନ କହୁଛନ୍ତି । 
ଆଦିତ୍ୟାନାମହଂ ବିଷ୍ଣୁର୍ଜ୍ୟୋତିଷାଂ ରବିରଂ ଶୁମାନ୍‌ | 
ମରୀଚିର୍ମରୁତାମସ୍କି ନକ୍ଷତ୍ରାଣାମହଂ ଶଶୀ ॥ ୨୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଆଦିତ୍ୟାନାମ୍‌ = ଆଦିତ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅହଂ = ମୁଁ, ବିଷ୍ଣୁ = ବିଷ, ଜ୍ୟୋତିଷାମ୍‌ = 
ଜ୍ୟୋତିଷ୍କମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ରବିଃ = ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଅଂଶୁମାନ = ଅଂଶୁମାନ, ମରୀଚିଃ = ମରୀଚି, 
ମରୁତାମ୍‌ = ମରୁତ (ବାୟୁ) ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅସ୍କି = (ମୁ) ଅଟେ, ନକ୍ଷତ୍ରାଣାମ୍‌ = 
ନକ୍ଷତ୍ର ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁ, ଶଶୀ = ଚନ୍ଦ୍ରମା। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅହଂ ଆଦିତ୍ୟାନାଂ ବିଷ୍ଣୁଃ, ଜ୍ୟୋତିଷାଂ ଅଂଶୁମାନ୍‌ ରବିଃ, ଅହଂ ମରୁତାଂ ମରୀଚିଃ, ନକ୍ଷତ୍ରାଣାଂ 
ଶଶୀ (ଚ”) ଅସ୍କି |୨୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କରଜ) ଥାକିଜ/ ମାନନ ମଜେ ନୁଁ୫ହଛଛି ବିଷୁ/ ଳି ନ/ନଳ' ମଷଣନ ଥଂଖୁନାନ 
ନୂର୍ଦ୍/ ମନୁତ ମାନଙ୍କ ମଷନେ ନୁଁ ମଳି ଏକଂ ନନ୍ଧଚ୍ରମାନନ୍କ ମଷେ ନୁ ହଛଛି 
ଚଢମ/ // ୨ €// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆଦିତ୍ୟାନାମହଂ ବି ଷ୍ଣୂର୍ଜ୍ୟୋତିଷାଂ ରବିରଂଶୁମାନ୍‌ - ଆଦିତ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧରେ ମୁଁ 
ହେଉଛି ବିଷ୍ଣୁ : ବୈଦିକ ପରଂପରା ଅନୁସାରେ ଆଦିତ୍ୟମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା କେଉଁଠାରେ ପାଞ୍ଚ ଏବଂ 
କେଉଁଠାରେ ଛ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଅଦିତିଙ୍କର ପୁତ୍ର । ପରବର୍ତୀ 
ସମୟରେ ପାରଂପାରିକ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁସାରେ ସେମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ବାର ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି 
ଏବଂ ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ବାରମାସର ସୂଚକ | ବିଷ୍ଣୁପୁରାଣ ଅନୁସାରେ ବିଷ୍ଣୁ ହେଉଛନ୍ତି ଆଦିତ୍ୟ 
ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଏକ । ଅନ୍ୟ ଆଦିତ୍ୟ ମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ମହତ୍ତ୍୍‌ ପୂର୍ଣ । 


ଜ୍ୟୋତିଷ୍କମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଅଂ ଶୁମାନ ସୂର୍ଯ୍ୟ : ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ଘର ଏବଂ ବାହାର 
ଶତ୍ରୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଷି-ସନ୍ତାନମାନଙ୍କ ମନରେ ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରା ଯାଇଛି ଯେ ବୈଦିକ ପଣ୍ଡିତମାନେ ପ୍ରକୃତି 
ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅଜ୍ଞଥ୍ବଲେ। ବୌଦ୍ଧିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଯେଉଁମାନେ ଦୃଷ୍ଟି ଏବଂ ଶ୍ରବଣଶକ୍ତି ରହିତ, 


`”ଂରୀଜ/ ¢ ୦.୩?୨ 


॥ ୬୮୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୨୧ 


ସାରହୀନ ଜ୍ଞାନର ପଣ୍ଡିତ ଭାବରେ ଯେଉଁମାନେ ନିଜକୁ ପ୍ରଦର୍ଶିତ କରିଥାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ 
କେହି ଏହି ମହାନ୍‌ ମିଥ୍ୟାକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦେବା ପାଇଁ ସାହସ କରିବେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ, ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟବଶତଃ ଜର୍ମାନ 
ପଣ୍ଡିତଙ୍କର ଅନୁବାଦ ମାଧ୍ଯମରେ ଆମେ ଆମର ଶାସ୍ତ୍ରର ଅଧ୍ୟୟନ କରୁ । ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଧାନ ବିରୋଧ୍ଵଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଅନୁବାଦ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ସେ ନିୟୋଜିତ | ଯେଉଁ ମାକ୍ଡ୍‌ ମୁଲାରଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ଦେଖାଇବାକୁ ଆମେ 
ଶିକ୍ଷା କରିଛୁ, ଆମ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଅବମାନନା କରିବା ଚକ୍ରାନ୍ତର ସେ ହେଉଛନ୍ତି ମୁଖ୍ୟ ବିନ୍ଧାଣୀ । 


ଆଧୁନିକ ଭୌତିକ ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିର ଉତ୍ସ ରୁପେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି। ତେଣୁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଉକ୍ତିର ଅଭିପ୍ରାୟ ସ୍ଵତଃ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଯେ ଯେଉଁଠାରେ ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଶକ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୁଏ, ଆମ୍ମା ହି ହେଉଛନ୍ତି ସେ ସବୁର ଉସ୍ସ। 


ମରୀଚିର୍ମରୁତାମସ୍ପି ନକ୍ଷତ୍ରାଣାମହଂ ଶଶୀ - ବାୟୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ହେଉଛି ମରୀଚି : 
ବୈଦିକ ଶ୍ଳୋକ ଅନୁଯାୟୀ ମରତମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ରୁଦ୍ରଙ୍କର ସନ୍ତାନ ଏବଂ ମରୀଚି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ରଗ୍‌ବେଦରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । ବେଦ ଅନୁସାରେ ମରୁତମାନେ ହେଉଛନ୍ତି, ଝଡ, 
ତୋଫାନ ଏବଂ ପବନର ଅଧଧଷ୍ଠାତା ଦେବତା। 


ନକ୍ଷତ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଚନ୍ଦ୍ରମା : ଭାରତୀୟ ଖଗୋଳ ଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ନକ୍ଷତ୍ରମାନେ 
ଚନ୍ଦ୍ରମାର ଗତିପଥରେ ବୁଣି ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଶ୍ଵରେ ଚନ୍ଦ୍ରମାର ଏହି ପଥ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଭୂତିର 
ହିଁ ଏକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ ଚନ୍ଦ୍ରମା ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, କାରଣ ଚନ୍ଦ୍ରମା ହେଉଛନ୍ତି ନିୟନ୍ତ୍ରକ ଏବଂ 
ନିୟାମକ ଏବଂ ତେଜରେ ମଧ୍ୟ ଅପୁବ୍ବ। 


ସାଧାରଣ ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ ନକ୍ଷତ୍ରମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ରାତ୍ରିର ଆକାଶରେ ଶୋଭା 
ପାଉଥୁବା କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ଜ୍ୟୋତିଷ୍କ ପୁଞ୍ଜ । ଗୋଟିଏ ପାଦ ଆଗକୁ ଯାଇ କେତେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର କହିଛନ୍ତି ଯେ 
““ ନକ୍ଷତ୍ର” ଶବ୍ଦ “ ରାତ୍ରିର ସମସ୍ତ ଆଲୋକ ” ର ସୂଚକ | ଚିନ୍ତନ ନିମିତ୍ତ ଉପେଯାଗୀ ହେଉଥୁବାରୁ ଏହି ଅର୍ଥ 
ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ପାରେ । ରାତି ସମୟରେ ଛୋଟ କୁଡିଆଟିରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସଂସଦ ଭବନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆଲୋକିତ କରୁଥିବା ଚନ୍ଦ୍ରମାର ଆଲୋକ ଶୀତଳ, ଶାନ୍ତିପ୍ରଦ ଏବଂ ଗୌରବମୟ ହୋଇଥାଏ । ଆମ୍ବାଲୋକ 
ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଅତୁଳନୀୟ । 


ବାଇଶ ଶ୍ଳୋକର ଏ ମାଳିକାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସମୁଦାୟ ପଞ୍ଚସ୍ତରୀଟି ଉଦାହରଣ ଦେଇଛନ୍ତି | 
ଜ୍ଞାନଯୋଗର ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରୁଥିବା ସାଧକଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ହେଉଛି ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ। ଉକ୍ତ 
ଉପାସନା ଦ୍ଵାରା ସାଧକଗଣ ନିଜର ମନବୁଦଵିକୁ ସୁଗଠିତ କରି ଚିତ୍ତର ଏକାଗ୍ରତା ଲାଭ କରି ପାରିବେ । ଏହା . 
ଧ୍ଧାନ ନିମିତ୍ତ ଉପଯୋଗୀ ପଞ୍ଚସ୍ତରୀଗୋଟି ଅଭ୍ୟାସ । 


| ୬୮୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ବେଦାନାଂ ସାମବେଦୋଏସ୍ପି ଦେବାନାମସ୍ଫି ବାସବଃ | 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାଂ ମନଶ୍ଚାସ୍ପି ଭୂତାନାମସ୍ମ ଚେତନା ॥ ୨ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବେଦାନାମ୍‌ = ବେଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ସାମବେଦଃ = ସାମବେଦ, ଅସ୍କି = ( ମୁଁ) ଅଟେ, 
ଦେବାନାମ୍‌ = ଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅସ୍ଲଳି = (ମୁଁ) ଅଟେ, ବାସବଃ = ବାସବ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାମ୍‌ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ମନଃ = ମନ, ଚ = ଏବଂ, ଅସ୍କି = (ମୁଁ) ଅଟେ, 
ଭୂତାନାମ୍‌ = ଭୂତମାନଙ୍କ ମଧରେ, ଅସ୍ଥି = (ମୁଁ) ଅଟେ, ଚେତନା = ଚେତନା (୭ଜ୍ଞାନଶକ୍ୁ) | 


ଅନ୍ବୟଃ : (ଅହଂ) ବେଦାନାଂ ସାମବେଦଃ ଅସ୍ଳି, ଦେବାନାଂ ବାସବଃ ଅସ୍କ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାଂ ଚ ମନଃ ଅସ୍ଥି, 
ଭୂତାନାଂ ଚେତନା ଅସ୍ତି ।୨ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6କଦମାନନ' ମନେ ନୁଁ6ହନଛି ସ୍‌ନକତ, 6ଦେବଜାମାନଙକ ମଜେ ନୁଁହେଜଛି କସବ 
(ନ୍ଦ), ନିଯ ମାଳନ' ମଷ6ଳନେ ନୁଁ 6ହନଛି ମଳ ଏବଂ ଭୁଜରଣୀଙକା ମଷେ ନୁ 6 ଛି 
6ଚଜଲ/ //୨ ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବେଦାନାଂ ସାମବେଦୋଏସ୍ନି ଦେବାନାମସ୍ପି ବାସବଃ - ବେଦମାନଙ୍କ ମଧରେ ମୁଁ 
ହେଉଛି ସାମବେଦ : ରଗ୍‌ ବେଦର ସାର ହେଉଛି ସାମ ବେଦ । ଚାରିବେଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ରଗ୍‌ବେଦର ସ୍ତ୍ରାନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଧରାଯାଏ ।। ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ରଗ୍‌ ବେଦକୁ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ 
ମହିମାନ୍ବିତ କରାଯାଇଛି | ପୁନଶ୍ଚ ସାମବେଦରେ ସଂଗୀତର ବିଶେଷ ଆନନ୍ଦ ଯୋଗ କରାଯାଇଛି, 
କାରଣ ସାମବେଦର ମନ୍ତ୍ରକୁ ସୁନ୍ଦର ରାଟ, ସୁର ଏବଂ ଲୟରେ ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ । ଆମର ପୂର୍ବ 
ପୁରୁଷଗଣ ସଂଗୀତର ଏ ସୁନ୍ଦର ଏବଂ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କଳାକୁ ଏତେ ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ବିକଶିତ କରିଥୁଲେ 
ବୋଲି ଏହା ପ୍ରମାଣିତ କରେ । ଏହି ଉପମାର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଆମେ କହି ପାରିବା ଯ଼େ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
( ମୁଁ) ହେଉଛନ୍ତି ସଂଗୀତର ଆତ୍ମା, ଯେପରି ସାମବେଦ ହେଉଛି ରଗ୍୍‌ବେଦର ସାର | 


ଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ବାସବ : ସ୍ଵର୍ଗର ନିବାସୀ ଦେବଗଣଙ୍କର ରାଜା ହେଉଛନ୍ତି 
ବାସବ, ଇନ୍ଦ୍ର। ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା ଯେ ବୈଦିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ସ୍ଵର୍ଗରେ ଜୀବନ ଧାରଣର ମାନ 
ସର୍ବୋଚ୍ଚ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ ଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠତା ଏବଂ ହୀନତାର ତାରତମ୍ୟ 
ରହିଛି। ଇହଲୋକରେ କରା ଯାଉଥୁବା ପୁଣ୍ୟକର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ 
ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏଠାରେ ଅଧ୍ବକ ପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଜନ କରିଥାଏ, ସେ ସେଠାରେ ମହତ୍ତର ଭୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥାଏ। 
ଏହି ନିୟମ ଅନୁସାରେ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଅପେକ୍ଷା ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଜୀବନ ଅଧ୍ଵକ ବୈଭବ, ବିଳାସପୂର୍ଣ୍ର, 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଏବଂ ସମର୍ଥ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଇନ୍ଦ୍ର । ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ 


॥ ୬୯୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୨୩ 


ଜୀବନକୁ ଏପରି ଭାବରେ ଶାସନ ଏବଂ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ ଯେ ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ ସୁଖୀ ଏବଂ ସମୂଵିଶାଳୀ 
ହୋଇଥାଏ। 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାଂ ମନଶ୍ଚାସ୍ମ ଭୂତାନାମସ୍ମି ଚେତନା - ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ମନ- 
ଆଧ୍ଦୈବିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯାହାକୁ ଇନ୍ଦ୍ର କହନ୍ତି, ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାଳୁ ମନ କୁହାଯାଏ, କାରଣ ଦେବ 
ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ । ଇନ୍ଦ୍ର ଯେପରି ଦେବତାମାନଙ୍କର ରାଜା, ସେହିପରି ମନ ହେଉଛି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର 
ରାଜା। ମନ ବ୍ୟତୀତ ଇଦନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏଠାରେ କୁହା 
ଯାଇଛି, “ ଇନ୍ଦିୟମାନଙ୍କ ମଧରେ ମୁଁ ହେଉଛି ମନ ” | 


ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଚେତନା : ଜଗତର ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସର୍ବାଧ୍ୂକ ଶୋଭନ ଏବଂ ବିଚିତ୍ର ବସ୍ତୁ ହେଉଛି ବୁଝଵିମତ୍ତା। ଏହା ଏପରି ଏକ ରହସ୍ୟମୟୀ ଶକ୍ତି, ଯାହା 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଏକ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଏବଂ କାଳ୍ପନିକ ଧାରଣା କରିବା ବ୍ୟତୀତ ବିଶେଷ କିଛି ଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରି ନାହାନ୍ତି। 


ରୁଦ୍ରାଣାଂ ଶଙ୍କରଶ୍ଚାସ୍ପ ବିତ୍ତେଶୋ ୟକ୍ଷରକ୍ଷସାମ୍‌ | 
ବସୁନାଂ ପାବକଶ୍ଚାସ୍ପି ମେରୁଃ ଶିଖରିଣାମହମ୍‌ ॥୨୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ରୁଦ୍ରାଣାମ୍‌ = ରୁଦ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଶଙ୍କରଃ = ଶଙ୍କର, ଚ = ଏବଂ, ଅସ୍କି = (ମୁଁ) ଅଟେ, 
ବିର୍ତେଶଃ = ବିଭେଶ ବା କୁବେର, ୟକ୍ଷରକ୍ଷସାମ୍‌ = ଯକ୍ଷ ଏବଂ ରାକ୍ଷସମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, 
ବସୂନାମ୍‌ = ବସୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ପାବକଃ= ପାବକ, ଚ = ଏବଂ, ଅସ୍କି = (ମୁଁ) ଅଟେ, 
ମେରୁଃ = ମେରୁ, ଶିଖରିଣାମ୍‌ = ପର୍ବତମାନଙ୍କ ମଧୁରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ 2 ରୁଦ୍ରାଣାଂ ଶଙ୍କରଃ ଅସ୍କ ଚ ଯକ୍ଷରକ୍ଷସାଂ ବିତ୍ତେଶଃ, ବସୂନାଂ ପାବକଃ ଚ ଶିଖରିଣାଂ ମେରୁଃ 
ଅସ୍କ।୨୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନୂୁଢମାନନଙ୍କ ମଧ୍ୟନେ ନୁଁ ୧ହନଛି ଶୀନ୍ବନ, ଯଶ ଏବଂ ଲାନ୍ଧସୀଳ ମଧ୍ଣନ ନୁଁ ହନଛି 
ବିଶ କୂବଦେଲ, ବସ୍ତୁମାନନଙ୍କ ନଧନେ ଦୀବଳ (ଆକୁ) ଏବଂ ନର୍ବତମୀଳନ୍ ମଣେ ନୁଁ 
6ହଛଛି 6ନେକୁ ନରକତ //୨୩/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ରୁଦ୍ରାଣାଂ ଶଙ୍କରଶ୍ଚାସ୍ପି ବିତ୍ତେଶୋ ୟକ୍ଷରକ୍ଷସାମ୍‌ - ରୁଦ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ହେଉଛି 
ଶଙ୍କର ଏହି ଅଂଶର ଆଧୁନିକ ଅଧ୍ଧାୟୀମାନଙ୍କୁ ମନେ ରଖୁବାକୁ ହେବ ଯେ ଏକ ନିଵିଷ୍ଟ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଗୀତା ରଚନା କରାଯାଇଥଲା । ସମୟର ପ୍ରଭାବରୁ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ମୁକ୍ତ ରହି ପାରିବ ନାହି । ପସନ୍ଦ 
ହେଉ ବା ନ ହେଉ ଆମମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ହେଉଛନ୍ତି ନିଜ ସମୟର ଏବଂ ସମସାମୟିକ 


॥ ୬୯୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଚିନ୍ତାଧାରାର ପରିଣାମ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ଭାଷାରେ କହିବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବାଧ୍ଯ ହୋଇଥ୍ବଲେ । 
ପରଂପରା କ୍ରମେ ଅର୍ଜୁନ ଥୁଲେ ବୈଦିକ ଯୁଗର ସନ୍ତାନ । ତେଣୁ, ସେ ଜାଣିଥିବା ଭାଷାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ 
କହିବାକୁ ହୋଇଥ୍ବଲା। ବେଦାନ୍ତର୍ଗତ ବିଷୟକୁ ନିର୍ଦେଶ କରୁଥିବା ଏହା ଏକ ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ। 


ବୈଦିକ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁସାରେ ରୁଦ୍ରଗଣ ହେଉଛନ୍ତି ବିନାଶର ଦେବତା, ଜୀବନର ଅଧ୍ୟୟନ କରୁଥିବା 
ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କୁ ବିନାଶର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାତା ଦେବତା ଭାବରେ ରୁଦ୍ରଙ୍କର କଳ୍ପନା ଭଲ ଭାବେ ବୁଝିବା ଦରକାର । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରବର୍ତୀ ସ୍ପଷ୍ଟ ପୂର୍ବରୁ ବିନାଶ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଫଳକୁ ସ୍ଫ୍ରାନ ଦେବା ନିମିତ୍ତ ଫୁଲକୁ ନଷ୍ଟ 
ହେବାକୁ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ବୀଜ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା ନିମିତ୍ତ ଫଳ ନଷ୍ଟ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ବୀଜ ନଷ୍ଟ ହେଲେ 
ଚାରାଗଛର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ପରି ଭାବରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରଗତି ଏବଂ ବିକାଶର ପୂର୍ବରୁ ରଚନାତ୍ମକ 
ବିନାଶର ଅଖଣ୍ଡ ଏକ ଶ୍ରଙ୍ଖଳା ରହିଥାଏ। ସୁକ୍ଷ୍ମଦର୍ଶୀ, ତତ୍ତ୍ଵ୍‌ଚିନ୍ତକ ରଷ୍ରିମାନେ ଏ ତଥ୍ୟକୁ ଜାଣି ପାରିଥଲେ 
ଏବଂ ଜ୍ଞାନର ପରିପକ୍ବତାରେ ନିର୍ଭୟ ହୋଇ ସେମାନେ ରଚନାମ୍ବକ ବିନାଶର ସୁଖଦାୟକ ଦେବତା 
ଶଂକର "ଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ଦେଇ ପୂଜା ଅର୍ଚ୍ଚନା କରୁଥିଲେ | 


ଯକ୍ଷ ରାକ୍ଷସଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ କୁବେର : ସ୍ଵର୍ଗରେ କୋଷାଧ୍ଯକ୍ଷଙ୍କୁ କୁବେର କୁହାଯାଏ । ' କୁବେର” 
ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯାହାର ଶରୀର କୁସ୍ଥିତ । ପୁରାଣରେ ତାଙ୍କର ବଣ୍ଠ୍ରନା ଏପରି ଭାବରେ କରାଯାଇଛି ଯେ 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଅତ୍ୟନ୍ତ କଦାକାର, ତ୍ରିପାଦ ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ଥଳ ଏବଂ ଦ୍ରସ୍ଵକାୟ, ବିଶାଳ ଉଦର, ସ୍ଷୁଦ୍ର ମସ୍ତିଷ୍କ 
ସଂପନ୍ନ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଆଠୋଟି ଦାନ୍ତ ବାହାରକୁ ବାହାରିଥାଏ। ସ୍ଵଗର ଏ କୋଷାଧ୍ଯକ୍ଷଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା 
ପାଇଁ ସମାନ ରୂପରେ କଦାକାର, ଭୋଗବାଦୀ ଏବଂ ନିଷ୍ଠୁର ଯକ୍ଷ ଏବଂ ରାକ୍ଷସ ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି। 
କୋଷ ରକ୍ଷାରେ ସେମାନେ କୁବେରଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରନ୍ତି। ଏଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା ଯେ ଭାରତୀୟ 
ରଷିମାନେ ପୁଂଜୀବାଦର ଏପରି ବିରୋଧୀ ଥୁଲେ ଯେ ସେମାନେ ଧନପତି କୁବେରଙ୍କୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ହାସ୍ୟଷ୍ପଦ 


୬୭)୦୩ ୬୭ ୧୧୫ 


ଏବଂ ବିକୃତ ଆକୃତି ବିଶିଷ୍ଟ ଦେବତା ଭାବେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି ଯେ ଆମକୁ ହସ ମଧ୍ଯ ଲାଗେ ନାହି । 


ବସୂନାଂ ପାବକଶ୍ଚାସ୍ମି ମେରୁଃ ଶିଖରିଣାମହମ୍‌ - ବସୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁ ହେଉଛି ପାବକ 
( ଅଗ୍ନିତଘ“ ବେଦରେ ଆଠ ବସୁଙ୍କର ବଣ୍ଠ୍ରନା କରାଯାଇଛି । ସେମାନେ ହେଲେ ରତୁମାନଙ୍କର ଅଧପଧ୍ଠାତା 
ଦେବତା। ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଯେ ଅଗ୍ନି ହେଉଛନ୍ତି ଏ ବସୁମାନଙ୍କର ମୁହଁ। 
ମୁହଁକୁ ଏଠାରେ ଅନୁଭୂତି ଏବଂ ଭୋଗର ସାଧନ ହିସାବରେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ। ତେଣୁ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା 
ଆମ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତ ରତୁମାନଙ୍କର ଅନୁଭୂତିର ଉତ୍ସ 


ବାହ୍ୟ ପ୍ରକୃତିରେ ଷଡରତୁ ରହିଛି ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଦୁଇ ରତୁ ହେଲା ମନର ସୁଖ ଏବଂ ଦୁଃଖ | ଏହି 
ପ୍ରକାର ଏଠାରେ ଆଠରତୁର ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । କୌଣସି କାରଣରୁ ଆମର ମନ ଦୁଃଖାକୁଳ ଥୁଲେ 


× “° କଲି ନଜି ଶଂକର "' ଅର୍ଥନ୍‌ ନ୍ଦିଏ ସମ@ଳର କଲ୍ୟାଣ କଳଳି ଦିଏ ଶର / 


॥ ୬୯୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୨୪ 


ବସନ୍ତର ଫୁଲ ମଧ୍ଯ ଆମ ପାଇଁ ଲୁହ ଢାଳିବ ଏବଂ ସଫଳତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆନନ୍ଦରେ ମନ ଉଛୁଳି ଉଠୁଥୁଲେ 
ହେମନ୍ତ ରତୁର ପତ୍ରହୀନ ଲଣ୍ଡା ଗଛ ଆନନ୍ଦରେ ନାଚିବା ପରି ମନେ ହେବ । ଏ ସବୁର କାରଣ ହେଉଛି 
ଦୁଇଟି ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ରତୁ- ସୁଖ ଏବଂ ଦୁଃଖ । ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତିରେ ହି ଏ ସବୁର ଅନୁଭୂତି ହୋଇଥାଏ। 

ପର୍ବତମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ମେରୁ ପର୍ବତ : ମେରୁ ହେଉଛି ଏକ ପୌରାଣିକ ପର୍ବତ | 
ପ୍ରାଚୀନ ହିନ୍ଦୁ ଭୂଗୋଳ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏହାକୁ ବିଶ୍ଵର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଏହି ପର୍ବତ 
ଉପରେ ଦେବତାମାନେ ବାସ କରନ୍ତି ଏବଂ ଏହାର ନିମ୍ନ ଦେଶରେ ସପ୍ତଦ୍ଵୀପ ବିସ୍ତାରିତ । ଏହି ସପ୍ତଦ୍ଵୀପକୁ 
ନେଇ ପୁଥୁବୀ ଗଠିତ ହୋଇଅଛି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଜମ୍ବୁଦ୍ଵୀପ ( ଏସିଆ) ହେଉଛି କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ । ମେରୁ 
ପର୍ବତର ଉଚ୍ଚତା ସାତ ଆଠ ହଜାର ମାଇଲ ବୋଲି କଳ୍ପନା କରାଯାଇଛି । ଏହାର ଶିଖରରୁ ଗଂଗା ଚତୁଙ୍ଦିଗରେ 
ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଥୁବାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଇଛି। ଏହି ବର୍ଣ୍ଣନାରୁ ଅନେକ ବିଦ୍ଵାନ ମତ ଦିଅନ୍ତି ଯେ ହୁଏତ 
ହିମାଳୟକୁ ମେରୁପର୍ବତ କୁହାଯାଇଛି । ଏହାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି ହୁଏ ନାହିଁ | କିନ୍ତୁ ବ୍ତୂତଃ ଆମେ ଏହାକୁ 
ଗୂଢ ସାଙ୍କେତିକ ଭାଷାରେ କରା ଯାଇଥୁବା ତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଣ୍ଵନା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା । ମେରୁ ପର୍ବତ ହେଉଛି 
ଏକ ପ୍ରଭାବୀ ସ୍ଥାନ ଏବଂ ଜମ୍ବଦ୍ଵୀପ ହେଉଛି ଏହାର ଆଧାର । ଏହାର ସୁଉଚ୍ଚ ଶିଖରରୁ ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ଜ୍ଞାନର 
ଗଙ୍ଗାଂଂ ସମସ୍ତ ଦ୍ଵୀପର କଲ୍ୟାଣ କରିବା ନିମିତ୍ତ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଅଛି | 


ପରିଚିତ ଜଗତର ବସ୍ତୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଗୁରୁତ୍ବ ବିଷୟରେ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ 
କହାଯାଇଛି- 


ପୁରୋଧସାଂ ଚ ମୁଖ୍ୟଂ ମାଂ ବିଦି ପାର୍ଥ ବୂହସ୍ପତିମ୍‌ । 
ସେନାନୀନାମହଂ ସ୍ଟୀନ୍ଦଃ ସରସାମସ୍ପି ସାଗରଃ ।॥୨୪॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପୁରୋଧସାମ୍‌ = ପୁରୋହିତମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ଚ = ଏବଂ, ମୁଖ୍ୟମ୍‌ = ମୁଖ୍ଯ, ମାମ୍‌ = 
ମୋତେ, ବିଵଦି = ଜାଣ, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ବୂହସ୍ତିମ୍‌ = ବୃହଷଠତି, ସେନାନୀନାମ୍‌ = 


ସେନାପତି ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁ, ସ୍କନ୍ଦଃ = ସ୍ନ୍ଦ। ସରସାମ୍‌ = ଜଳାଶୟମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ, ଅସ୍କି = (ମୁ) ଅଟେ, ସାଗରଃ = ସାଗର | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ! ମାଂ ପୁରୋଧସାଂ। ମୁଖ୍ଯଂ ବୂହସ୍ପତିଂ ବିଦ୍ଧି, ଅହଂ ସେନାନୀନାଂ ସ୍କନ୍ଦଃ ଚ 
ସରସାଂ ସାଗରଃ ଅସ୍କମି ।୨୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଦ୍ୀର୍ଥ / ଦୁଃଜେଦିତନଯନଳ୍କ ମଷଣକେ ନମୌଣନ ମୁରଯ ଦୂହନି ବୋଳି କାଣ/ 
ସନାଘଚିମାନନ୍ ମନେ ନୁଁ 6ହନ୍ଦଛି ସନ୍ଦ ଏବଂ ଳଲାଶନମନାନନ ମଧ୍ୟଣନ ନୁଁ 6ନନ୍ଦଛି 
ସାରର // ୨ ୪/ 


ଏ ଖୀସ୍ତଃଳେ ଯୀରାକୁ ରଙ୍କନ କ୩୮ନରୀଙ୍କନ ଆାଳାଶ ନୀାଙ୍କନ ରନ୍ାମାନା ନଦି ଲାମ ଭୂ ସୂଚିତ କଲାଯାନଛି। 


|॥ .୬୯୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୁରୋଧସାଂ ଚ ମୁଖ୍ୟଂ ମାଂ ବିଦି ପାର୍ଥ ବୃହସ୍ପତିମ୍‌ - ପୁରୋହିତମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ମୋତେ ମୁଖ୍ୟ ବୂହଷ୍ପତି ବୋଲି ଜାଣ: ଗୁରୁ ଗୃହର ଅଧପ୍ଠାତା ବୃହଷ୍ପତିଙ୍କୁ ରଗ୍‌ବେଦରେ ` ବ୍ରହ୍ଲଣସ୍ପତି ' 
କୁହାଯାଇଛି । ସ୍ଵର୍ଗର ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହା ବୃହଷ୍ପତିଙ୍କର ପଦକୁ ସ୍ଵତଃ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଦିଏ। 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ଗୁରୁ ଭାବରେ ତାଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ। 


ସେନାନୀନାମହଂ ସ୍କନ୍ଦଃ ସରସାମସ୍ମି ସାଗରଃ - ସେନାପତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ହେଉଛି ସ୍କନ୍ଦ- 
ସ୍କନ୍ଦ ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନ୍‌ ଶିବଙ୍କର ପୁତ୍ର କାର୍ଭିକେୟ । ତାଙ୍କର ବାହନ ମୟୂର ଏବଂ ସେ ହାତରେ ବର୍ଛା 
ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି । 


ଜଳାଶୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ସାଗର : ଏ ସମସ୍ତ ଉଦାହରଣ ଦ୍ଵାରା ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ 
ଭଗବାନ୍‌ କେବଳ ନିଜର ସମଷ୍ଟି ବା ସର୍ବାତୀତ ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ କହି ନାହାନ୍ତି, ସେ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ଟି 
ବସ୍ତୁପ୍ରଧାନ ଶରୀର ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି । ବିଶେଷକରି ଏ ଶ୍ଳୋକର ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ ଦେଖାଯାଉ । 
ଗଙ୍ଗା ଜଳର ସମୁଦ୍ରଜଳ ସହିତ କୌଣସି ସଂପର୍କ ନାହିଁ - ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ କୁହା ଯାଇ ପାରେ | ଯମୁନା, 
ଗୋଦାବରୀ, ସରସ୍ଵତୀ, ନର୍ମଦା, ସିନ୍ଧୁ, କାବେରୀ, ପୁଥୁବୀର ବିଭିନ୍ନ ନଦୀର ଜଳ, ଗ୍ରାମ ମାନଙ୍କର 
ପୁଷ୍କରିଣୀର ଜଳ, ଜଳସେଚନ ନିମିତ୍ତ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ କେନାଲର ଜଳ - ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭାବେ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜଗତକୁ ଆଲିଙ୍ଗନାବଦ୍ଧ କରି ରହିଥୁୁବା ସମୁଦ୍ର ସହିତ ଏମାନଙ୍କର କୌଣସି ସଂପର୍କ ନାହି କିନ୍ତୁ 
ତଥାପି, ଏହା ସୁବିଦିତ ତଥ୍ଯ ଯେ ଏଇ ବିଶାଳ ସାଗର ବିନା ଏହି ସମସ୍ତ ନଦୀ ଏବଂ ଜଳାଶୟ ବହୁ 
ପୂର୍ବରୁ ଶୁଖ୍ର ଯାଇଥାନ୍ତେ। ସେହିପରି ଚର ପ୍ରାଣୀ ଏବଂ ଅଚର ଯେଉଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍‌ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି ଏବଂ 
ଯାହାର ସତ୍ୟ ରୂପକ ଅସୀମ ସମୁଦ୍ର ସହିତ କୌଣସି ସଂପର୍କ ଦେଖାଯାଉ ନ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ସତ୍ୟ ବିନା 
ଏ ଦୃଶ୍ୟଜଗତର ଅସ୍ତିତ୍ବ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ବିଲୀନ ହୋଇ ଯାଇଥାନ୍ତା । 


॥ ୬୯୪॥ 


ଅଧ୍ପାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୨୫ 


ଏହାକୁ ଅଧ୍ଵକ ବିସ୍ତାରିତ ଭାବେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 
ମହର୍ଷୀଣାଂ ଭୂଗୁରହଂ ଗିରାମସ୍ପ୍ୟେକମକ୍ଷରମ୍‌ | 
ୟଜ୍ଞାନାଂ ଜପୟଜ୍ଞୋଃସ୍ପି ସ୍ଟରାବରାଣାଂ ହିମାଲୟଃ || ୨ ୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମହର୍ଷୀଣାମ୍‌ = ମହର୍ଷିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଭୂଗୁଃ = ଭୃଗୁ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଗିରାମ୍‌ = ବାଣୀମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ, ଅସ୍କି = (ମୁଁ) ଅଟେ, ଏକମ୍‌ = ଏକ, ଅକ୍ଷରମ୍‌ = ଅକ୍ଷର, ୟଜ୍ଞାନାମ୍‌ = ଯଜ୍ଞମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ, ଜପୟଜ୍ଞଃ = ଜପୟଜ୍ଞ, ଅସ୍ଥି = (ମୁଁ) ଅଟେ, ସୁବରାଣାମ୍‌ = ସୁାବର (ଅଚଳ) 
ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ହିମାଲୟଃ = ହିମାଳୟ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅହଂ ମହଘ୍ିଣାଂ ଭୂଗୁଃ, ଗିରାଂ ଏକଂ ଅକ୍ଷରଂ ଅସ୍କି, ୟଜ୍ଞାନାଂ ଜପୟଜ୍ଞଃ, ସ୍ଥାବରାଣାଂ 
ହିମାଳୟଃ ଅସ୍କି ।୨୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନହର୍ତିନୀନଙ୍କ ମଧଣନ ନୁଁ ନନ୍ଦଛି କୂଗ୍ୁଥ, କଣୀମାନନ୍କ ମନେ ନ୍ୁଁ ଏକାଶନ ଓଳାର, 
ନ୍ଷଜମାଳନ୍ଦ ମଷଣନ ଳ୍ଦକ୍ଞ ଏବଂ ନ୍ଥାଚଳମାନନ୍କ ମନେ ନୁଁ ୦ନନଛି ଯିମାଲୟ ୨୬୫୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ମହର୍ଷୀଣାଂ ଭୂଗୁରହଂ ଗିରାମସ୍ପ୍ୟେକମକ୍ଷରମ୍‌ - ମହର୍ଷିମାନଙ୍କ ମଧରେ ମୁଁ ହେଉଛି 
ଭୂଗୁ- ଏହି ଅଧ୍ଵାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭରେଂଂ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ଭୂଗୁ ହେଉଛନ୍ତି ସପ୍ତର୍ଷ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ରଷି | ଭୂଗୁ ମାନବ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଆବୃଭି କରିଥଲେ। ତାଙ୍କୁ ମନୁଙ୍କର ପୁତ୍ର କୁହାଯାଏ। ପଦ୍ମପୁରାଣରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଇଛି ଯେ ତ୍ରିମୂର୍ଜ୍ରିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କିଏ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ବୋଲି ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ରଷିମାନେ 
ଭୂଗୁଙ୍କୁ ପଠାଇଥୁଲେ। ସେ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ଏବଂ ମହେଶ୍ବରଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ କରି ବିଷ୍ଣୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ବୋଲି 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କରିଥୁଲେ, କାରଣ ଶାୟିତ ବିଷ୍ଣଙ୍କୁ ଜାଗ୍ରତ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ପାଦ ତାଙ୍କୁ ଗୋଇଠା 
ମାରିଥିଲା, ସେ ସେହି ପାଦର ବନ୍ଦନା କରିଥିଲେ | 


ବାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଏକାକ୍ଷର ଓକାର : ବାଣୀ ବା ଶବ୍ଦ ହେଉଛି ବିଚାର ବ୍ୟକ୍ତ 
କରିବାର ଧ୍ଵନି ସଂକେତ । କୌଣସି ଏକ ବକ୍ତା ନିଜ ମନର ଭାବକୁ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ବ୍ଯକ୍ତ କରି ଶ୍ରୋତାଙ୍କ 
ମନରେ ସେହି ଭାବ ଉପ୍ରନ୍ନ କରାଇଥାଏ। ସେଥ୍ଵପାଇଁ, “ ବିଲାତି ବାଇଗଣ” ଗୋଟିଏ ପଦାର୍ଥର ସଂକେତ, 
ଯାହା ଉଚ୍ଚାରଣ କରିବା ମାତ୍ରେ ବିଲାତି ବାଇଗଣ ସହିତ ପରିଚିତ ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ସମାନ ଆକାରର 
ବୃଭି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ଶବ୍ଦ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଯଦି ଶ୍ରୋତାଙ୍କୁ ଅର୍ଥ ବୋଧ ହୁଏ ନାହି, 
ତେବେ ବକ୍ତା ଅନେକ ବାକ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଏହି ବସ୍ତୁର ବଣ୍ଠ୍ରନା କରି ଅର୍ଥ ବୋଧ କରାନ୍ତି । ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ 


× 6ଵ୍ଳ ୨ © ୬ 


|| ୬୯୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ବକ୍ତା ଶ୍ରୋତାଙ୍କ ମନରେ ବିଲାତି ବାଇଗଣର ରୂପ ରଂଗ ସ୍ଵାଦ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଗୁଣ ସଂପର୍କରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର ଆଣି 
ପାରିବେ, ସେହି ପରିମାଣରେ ଶ୍ରୋତାଙ୍କ ମନରେ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟର ଜ୍ଞାନ ହେବ । ଏହିପରି ଭାବରେ 
ଯେ କୌଣସି ଭାଷା ସାଧାରଣତଃ ଏପରି ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ପୂଣ୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ, ଯାହା ଆମର ଅନୁଭୂତି ଏବଂ 
ବିଚାରକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରି ପାରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟକୁ ବୋଧ କରାଇବାରେ ସହାୟକ ହୋଇ ପାରେ। 


ସାଧାରଣ ଶବ୍ଦ କୌଣସି ଲୌକିକ, ପରିଛିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ଦେଉଥୁବା ବେଳେ ରଷିମାନେ 
ଏପରି ଏକ ଶବ୍ଦର ଧାରଣା କଲେ ଯାହା ନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁର ସୂଚକ ବା ବାଚକ ହୋଇ ପାରିବ । ଏହି ଏକାକ୍ଷର 
ଶବ୍ଦ ହେଲା “ଓ'* | ଏହାକୁ ଓଁ କାର ବା ପ୍ରଣବ ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି। ବେଦମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଣବ ମନ୍ତ୍ର 
ହେଉଛି ମହାନତମ ଏବଂ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଜଗତରେ ଅଦ୍ୟାବଧ୍ଧ ସାଧକ ଧ୍ଯାନ ନିମିତ୍ତ ଆଲମ୍ବନ ରୂପେ ଏହି ଶବ୍ଦ 
ପ୍ରତୀକର ଉପଯୋଗ କରନ୍ତି 


ୟଜ୍ଞାନାଂ ଜପୟଜ୍ଞୋଃସ୍ପି ମ୍ଵାବରାଣାଂ ହିମାଲୟଃ - ଯଜ୍ଞମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଜପ ଯଜ୍ଞ- 
ମଧୁସୂଦନ ସରସ୍ଵତୀଙ୍କ ମତରେ ପଶୁବଳି ନ ଥବାରୁ ଜପ ଯଜ୍ଞ ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯଜ୍ଞ । ଏହି ମତ ବାଳସୁଲଭ 
ମନେ ହୁଏ। ଜପ ହେଉଛି ଏକ ସାର୍ବଭୌମିକ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସାଧନା। କୌଣସି ଏକ ମନ୍ତ୍ରର ଜପ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ସାଧକ ମନ ଭିତରେ ନିଜର ଇଷ୍ଟ ଦେବତାଙ୍କର ଏକ ଅଖଣ୍ଡ ବୂଭ୍ତି ଜାରି ରଖନ୍ତି। କର୍ମ, ଭକ୍ତି ବା ଜ୍ଞାନ 
ମାର୍ଗରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ସଜାତୀୟ ବୂଭି ପ୍ରବାହ ନିରନ୍ତର ରଖୁବା ପାଇଁ ସାଧକ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି । ଏହା କର୍ମକାଣ୍ଡର 
ପୂଜା ଦ୍ଵାରା ହେଉ ବା ଧ୍ଯାନ ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ହେଉ । ଏହିପରି ସବୁ ସାଧନାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, କୌଣସି ନା 
କୌଣସି ରୂପରେ “ ସଜାତୀୟ ବୃଭିର ପୁନରାବୃଭି'” ଅଭ୍ୟାସ କରାଯାଏ। ମନ୍ତ୍ରଜପ ସ୍ବୟଂ ନିଜେ ଏକ 
ସାଧନା- ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି, କିନ୍ତୁ କୌଣସି ନା କୌଣସି ରୂପରେ ଏହା ଅନ୍ୟ ସାଧନ ମାର୍ଗର ମଧ୍ଯ 
ଅନ୍ତସ୍୍‌ କେନ୍ଦ୍ର। 


ଏହିପରି ଭାବରେ ଏଠାରେ ଜପ ଯଜ୍ଞକୁ ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଇଛି, କାରଣ ଏହା ସମସ୍ତ ସାଧନାର 
କେନ୍ଦ୍ର ହେବା ସହିତ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାଧନର ମାର୍ଗ ଅଟେ । ଅଖଣ୍ଡ ଆତ୍ମ ସ୍କରଣଂଂ* ହି ପୁର୍ଣ୍ଣତ୍ଵର 
ଅନୁଭୁତି ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିର ପରମ ପ୍ରଶାନ୍ତି ସମାଧ୍ର ମୁହୂର୍ତ । 


*(ଓ ଜାରଜ ବିସାଜିତ ଥନଲୋଚନା ନିନିଳ ମୁ/ମ/ଳାନଳ ନାଖୁଁନ/ ଜଣନନିଶର ଳନ ଥ/ୟ- ¢ ଦକ / 
ଥ, ଜ, ମଁ - ଏହ ଚିନି ଥରକୁ 6ନେନ ¿ ଶନ୍ଦ ଗଠିନ ା/ ଏହି ଜିନି ଅନ ଯଥାଳନେ ଲର, ସହୁ ଏବଂ ବୁନୁ 
ଥବସ୍ଥ୍ଥାର ସୂଚଳ / ୮ 6 ଶଷ ଲହଜ ନହଛଛି ନୂଜାୟୀ/ବନ୍ୁ// ଦୁଳ ୬? ଲାଜ ଜଲଜଣର ମବର୍କ/ ଅନଳ 


ନ/ଜବର/ ନିଜ/ ଥନନନଜକ୍ୃର ଜୁଚଳା/) 
× × ଳିଜ/ ନିନନ୍ନ ଥନକିଛିନୁ ବହୁକୁଜି ନୁଜଣ: ଜକ ଥାକୁସାନଯ/ଜଳାର/ / 


॥ ୬୯୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୨୬ 


ସ୍ଥାବରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ହିମାଳୟ- ସ୍ଥାବରର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଜଡ, ଅଚେତନ ବସୁ | 
ମାଟି ଏବଂ ପଥର, ବୃକ୍ଷଲତା, ପଶୁପକ୍ଷୀ, ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିର ବୈଭବ - ଯଥା: ସୁ ସୁ ଗର୍ଜନ କରୁଥିବା 
ତୋଫାନ, ମେଘକୁ ଚିରି ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଥିବା ବିଜୁଳି, ଶାନ୍ତ ଉପତ୍ୟକାରେ ଗର୍ଜନ କରି ବହି ଯାଉଥବା 
ତଟିନୀ, ନୀଳ ଆକାଶକୁ ନିଜ ବକ୍ଷରେ ଅବିକଳ ଭାବେ ପ୍ରତିଫଳିତ କରୁଥୁବା ଏବଂ ସ୍ନେହପୁର୍ବକ ନିଜ 
ହୃଦୟରେ ଗିରିଶିଖରର ପ୍ରତିମୁଭି ସୃଷ୍ଟି କରୁଥୁବା ଶାନ୍ତ ସରୋବର - ଏ ସମସ୍ତଙ୍କର ସମଷ୍ଟିକୁ ସ୍୍ରାବର 
କୁହାଯାଏ । ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି, “ ସମସ୍ତ ସ୍ଥାବର ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ହିମାଳୟ |” ହିମାଳୟର 
ବିଶେଷ ଗୁଣ ନିମିତ୍ତ ସେ ତାକୁ ଅଧ୍ଵକତର ଗୌରବ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦେଇଛନ୍ତି । ଭାରତରେ 
ହିମାଳୟର ଗୋପନ ଶିଖରରେ ବସି ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ବିଚାରକୁ ଉଚ୍ଚତର ସ୍ତରକୁ ଉଠାଇ ବୁଝଵିର ଉର୍ହ୍ବ ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଅନୁଭବ କରିବା ନିମିତ୍ତ ନିଜର ଚେଷ୍ଟାରେ ସଫଳତା ଲାଭ କରିଛି, ଯାହା ଜୀବଜଗତର ଇତିହାସରେ 
ପୂର୍ବରୁ କେବେ ହୋଇ ପାରିନଥ୍ବଲା। ଜଗତର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପର୍ବତରେ ଏହା ହୋଇ ପାରିନାହି । 


ଏତିକିରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ନ ହୋଇ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅଧ୍ଵକ ଉତ୍ସାହର ସହିତ ଅନ୍ୟ ସୁନ୍ଦର ଉଦାହରଣ 
ଦ୍ଵାରା ନିଜର ଅନନ୍ତ ବୈଭବକୁ ସାଂସାରିକ ବୁଦ୍ଧିସଂପନ୍ନ ଯୋଦ୍ଧା, ମିତ୍ର ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବୁଝାଇ କହୁଛନ୍ତି- 


ଅଶ୍ଵତ୍ଥଃ ସର୍ବବୃକ୍ଷାଣାଂ ଦେବର୍ଷୀଣାଂ ଚ ନାରଦଃ | 
ଗନ୍ଧର୍ବାଣାଂ ଚିତ୍ରରଥଃ ସିଦ୍ଧାନାଂ କପିଲୋ ମୁନିଃ ॥୨୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଶ୍ଵତ୍‌୍ଥଃ = ଅଶ୍ଵତ୍ଥ, ସର୍ବବୃକ୍ଷାଣାଂ - ସବୁ ବୃକ୍ଷମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଦେବର୍ଷୀଣାମ୍‌ = 
ଦେବର୍ଷି ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଚ = ଏବଂ, ନାରଦଃ = ନାରଦ, ଗନ୍ଧବ୍ବାଣାମ୍‌ = ଗନ୍ଧ ର୍ବମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ, ଚିତ୍ରରଥଃ = ଚିତ୍ରରଥ, ସିଦ୍ଧାନାମ୍‌ = ସିଦ୍ଧମାନଙ୍କ ମଧରେ, କପିଳଃ = କପିଳ, 
ମୁନି = ମୁନି। 

ଅନ୍ବୟଃ : (ଅହଂ) ସର୍ବବୃକ୍ଷଣାଂ ଅଶ୍ବତ୍ଥଃ ଦେବର୍ଷୀଣାଂ ନାରଦଃ, ଗନ୍ଧର୍ବାଣାଂ ଚିତ୍ରରଥଃ, ସିଦ୍ଧାନାଂ 
କପିଳଃ ମୁନିଃ ( ଅସ୍ମି) ।୨ ୬ 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସନସ୍ତ ବୃକ୍ଷମାଳନଳ୍କ ମନେ ନୁଁ ହଛଛି ଥର୍ନ୍ଥ ଗୂଶ, ଦେକର୍ଷିମୀନନ ମଷଣନେ ନୁଁଲାନର, 
ରଜରବମାନନ ମ6ନେ ନୁଁ ଚିଚଜଥ, ଏବଂ ଦିବମାନନକ ମନେ ନୁଁ6ହନଛି କନିଳନୁନି /୨.୬/ 

ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅଶ୍ଵତ୍ଥଃ ସର୍ବବୁକ୍ଷାଣାଂ ଦେବର୍ଷୀଣାଂ ଚ ନାରଦଃ - ବୃକ୍ଷମାନଙ୍କ ମଧରେ ମୁଁ ହେଉଛି 

ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥ। ଉଭୟ ଆକାର ଏବଂ ଆୟୁଷ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବୃକ୍ଷକୁ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଏବଂ ଶାଶ୍ବତ ବୋଲି 

ବିଚାର କରାଯାଏ, କାରଣ ଏହା ଅନେକ ଶତାବ୍ଦୀ ଧରି ବଞ୍ଚୁଥାଏ। ହିନ୍ଦୁମାନେ ଏହି ବୃକ୍ଷକୁ ପୂଜା 

କରନ୍ତି । ଏହା ସହିତ ଦିବ୍ୟତା ଏବଂ ପବିତ୍ରତା ଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ବୈଦିକ ପରଂପରା ସହିତ ପରିଚିତ 


|॥ ୬୯୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଲୋକଙ୍କୁ “ଅଶ୍ଵତ୍ଥ/ ଶବ୍ଦ ଉପନିଷଦରେଂ ବଣ୍ଢିତ ସଂସାର ବୃକ୍ଷର ରୂପକୁ ସ୍କରଣ କରାଇଥାଏ । 
ଗୀତାର ପରବର୍ତୀ ଏକ ଅଧ୍ୟାୟରେ” * ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବୃକ୍ଷର ବର୍ଟ୍ଚନା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ। ଏହା ଏହି 
ଦୃଶ୍ୟମାନ ମିଥ୍ୟା ଜଗତର ପ୍ରତୀକ-ରୂପ | 


ଦେବର୍ଷିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ନାରଦ : ଦେବଶ୍ଷିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କୃଷ୍ଣ ନିଜକୁ ପୁରାଣ 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ ନାରଦ ଭାବରେ ବଣ୍ତଠନା କରିଛନ୍ତି। ପୁରାଣରେ ନାରଦଙ୍କୁ ହରିଭଲ୍ତ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 
କେବଳ ଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସେ ମହାନ୍‌ ରଷି ନୁହଁନ୍ତି, ବରଂ ସେ ପ୍ରାୟ ପୂଥ୍ବୀଲୋକରେ ଅବତରିତ 
ହୋଇ ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରୁ ଗର୍ବ ଅଭିମାନ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଜାଣିଶୁଣି ସେମାନଙ୍କ ମନରେ କଳହ 
ଲଗାନ୍ତି ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭକ୍ତିର ମାର୍ଗ ଦର୍ଶାଇ ସ୍ଵର୍ଗସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତି କରାନ୍ତି । ସମ୍ଭବତଃ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ସ୍ଵୟଂ ଧମୋଦ୍ଧାରକ ଏବଂ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାରକ ହୋଇଥବା ହେତୁ ନାରଦଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ପ୍ରଚାର ଏବଂ ଉତ୍ସାହ 
ନିମିତ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଭାବ ପୋଷଣ କରନ୍ତି। ପୌରାଣିକ କଥା ଅନୁସାରେ ଅନେକ ଅଧର୍ମୀଙ୍କୁ ଧର୍ମମାର୍ଗରେ 
ପରିବଭ୍ଭିତ କରି ନାରଦ ସେମାନଙ୍କୁ ମୋକ୍ଷମାର୍ଗ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ନାରଦଙ୍କର ସମାନ 
ମହତ୍ଵାକାହ୍ପା ରହିଥୁବାରୁ ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ନେହ ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ଗନ୍ଧର୍ବାଣାଂ ଚିତ୍ରରଥଃ ସିଦ୍ଧାନାଂ କପିଲୋ ମୁନିଃ - ଗନ୍ଧର୍ବମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଚିତ୍ରରଥ- 
ଗନ୍ଧର୍ବମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵର୍ଗର ଗାୟକ । କଳା ଏବଂ ସଂଗୀତ ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ମନୋରଂଜନ କରନ୍ତି। ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵର୍ଗରେ ମନୋରଂଜନର ତାରକା। ଚିତ୍ରରଥ ସେହି 
ଗନ୍ଧର୍ବମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସବଶ୍ରେଷ୍ଠ । 


ସିଦ୍ଧମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି କପିଳମୁନି : ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷମାନେ ଯାଦୁକର ନୁହନ୍ତି । ଏହି 
ସଂସ୍କୃତ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟ ( ସାଧ୍ଯ) କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିଛି । ସେହି ଆତ୍ମାନୁଭବୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ସିଦ୍ଧ କୁହାଯାଏ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି, “ ଏପରି ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ହେଉଛି 
କପିଳମୁନି।” ପାରଂପରିକ ଧାରଣା ଅନୁସାରେ, ମୁନି କହିଲେ ପକ୍ଵକେଶ, ଅଗମ୍ଯ ସ୍ଥାନରେ ଭ୍ରମଣ 
କରୁଥୁବା ଦିଗମ୍ବର ବୃଦ୍ଧଙ୍କର ଚିତ୍ର ଆଖ ଆଗରେ ନାଚିଯାଏ | ତାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏପରି ଧାରଣା ପ୍ରଚଳିତ 
ହୋଇ ଯାଇଛି ଯେ ସେ ଜଣେ ସାଧାରଣ ନାଗରିକ ପରି ନ ହୋଇ ଜଙ୍ଗଲର ଏକ ବିଚିତ୍ର ପ୍ରାଣୀ - ବିଚିତ୍ର 
ଆହାର କରି ନିଜର ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ମୁନି ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା ମନନଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି । ଶାସ୍ତ୍ରର 
ଗୂଢ ଅଭିପ୍ରାୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେ ସୂକ୍ଷ୍ମ, ଗମ୍ଭୀର ମନନ କରନ୍ତି । ଏପରି ମନନଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ 
କପିଳ ମୁନି। 


× ଳ6୦/ଘନିଷଜ, ଅଷାୟ- ୨ ବଲ୍ଯ ୪- € 
× 4 ରୀତ/ ¢ ୫. 6 


॥ ୬୯୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୨୭ 


ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଣେତା ରୂପେ କପିଳମୁନି ସୁବିଖ୍ୟାତ । ଏଠାରେ ତା'ର ସୂଚନା ଦିଆ ଯାଇଛି | 
ଅନେକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନ ସହିତ ଗୀତାର ମତୈକ୍ୟ ରହିଛି । ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ 
କପିଳମୁନିଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ବିଭୁତିର ସମ୍ମାନିତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । 


ଉଚ୍ଚୈଃଶ୍ରବସମଶ୍ବାନାଂ ବିଦ୍ଧି ମାମମୂତୋଦ୍ଭବମ୍‌ | 
ଏରାବତଂ ଗଜେନ୍ଦ୍ରାଣାଂ ନରାଣାଂ ଚ ନରାଧ୍ରପମ୍‌ ॥ ୨୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଉଚ୍ଚୈଃଶ୍ରବସମ୍‌ = ଉଚ୍ଚୈଶ୍ରବା, ଅଶ୍ଵାନାମ୍‌ = ଅଶ୍ଵମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ବିଛି = ଜାଣ, ମାମ୍‌ = 
ମୋତେ, ଅମ୍ପତୋଦ୍ଭବମ୍‌ = ଅମୃତଜାତ, ଏରାବତମ୍‌ = ଏରାବତ, ଗଢଜେନ୍ଦ୍ରାଣାମ୍‌ = 
ଗଜେନ୍ଦ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ନରାଣାମ୍‌ = ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧରେ, ଚ = ଏବଂ, ନରାଧୂପମ୍‌ = 
ରାଜା। 


ଅନ୍ସୟଃ ଓ: ମାଂ ଅଶ୍ଵାନାଂ ଅମୂତୋଭବଂ ଉଚ୍ଚୈଃଶ୍ରବସଂ, ଗଜେନ୍ଦ୍ରାଣାଂ ଏରାବତଂ, ନରାଣାଂ ଚ ନରାଧ୍ଵପଂ 
ବିଦ ।୨୭। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥର୍ଶ୍ନ/ନନ ମଷଣନ 6ନୌଣନ ଥମୁତ ଲାତ ଜଣନିଶକ/ କୋଳି ଲଣ, ଗଣଲଚଢମାନନ ମଷେ 
ଏଜ/ବ ଏବଂ ମଳୁଶ୍ୟନ/ନନ' ମଷ୍ଣଜ ଳନ ଗୋଳି ଲଣୀ//୨ ୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା :ଓ ଅମ୍ପତ ଲାଭ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦେବତା ଏବଂ ଅସୁରମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କ୍ଷୀରସାଗର 
ମନ୍ଦ୍ରନର ପୌରାଣିକ କାହାଣୀ ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ। ମନ୍ରୁନର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ଅନେକ ବିଚିତ୍ର ବସ୍ତୁର ଉଦ୍ଭବ 
ହୋଇଥିଲା । ସେ ସବୁକୁ ଯୋଗ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିତରଣ କରି ଦିଆ ଯାଇଥିଲା। ନିଜର 
ଇପ୍‌ସିତ ବସ୍ତୁ ଲାଭ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଖଣ୍ଡ ଶ୍ରମ ଏବଂ ଅସୀମ ଆଗ୍ରହର ସହିତ ମନ୍ଜନ ଚାଲିଥିଲା । 


ଏ କାହାଣୀର ପ୍ରତୀକ ସ୍ପଷ୍ଟତଃ ପ୍ରକଟିତ । ଆତ୍ମାର ପୁନରାବିଷ୍କାର କରି ଅମୂତତ୍ତ୍ଵରେ ପଦାର୍ପଣ 
କରିବା ପାଇଁ ଶୁଭାଶୁଭର ସଂଘର୍ଷ ମଧ୍ଯରେ ମନୁଷ୍ୟ ଅନବରତ ଶୁଦ୍ଧତାର ମନ୍ଜନ କରି ଚାଲିଛି । ପୂଣ୍ଠତା 


ଲାଭର ପ୍ରଗତିରେ ରିଵି ସିଦବ୍ଧି ଲାଭ କରିବା ସ୍ବାଭାବିକ। ରିଦ୍ଧି ସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସାଧକ ନିଜର 
ପ୍ରଯନ୍ନରୁ ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଆତ୍ମାନୁଭବ କରି ପାରନ୍ତି । 


ଉଚ୍ଚୈଃଶ୍ରବସମଶ୍ବାନାଂ ବିଦ୍ଧି ମାମମୂତୋଭବମ୍‌ - ମନନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରୁ ଡେଣାଯୁକ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଏବଂ 
ସମର୍ଥ ଅଶ୍ଵ ଉଚ୍ଚୈଶ୍ରବା ଏବଂ ଶ୍ଵେତବର୍ଣ୍ଣ ହସ୍ତୀ ଏରାବତର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥିଲା ଏ ଦୁହିଙ୍କୁ ଦେବତାଙ୍କର 
ରାଜା ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଉପହାର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଥ୍ବଲା । ପୌରାଣିକ ବଣ୍ଠୂନା ଅନୁସାରେ ଏହିପରି ସମୁଦାୟ 
ତେରଗୋଟି ବସ୍ତୁ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥିଲା । 


॥ ୬୯୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇଥିବା ଉପମାର ପରିକଳ୍ପନାରୁ ଏକ ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ରୀତି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଆରମ୍ଭରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ବୈଦିକ ଉଦାହରଣ ଦେଇ ଶେଷ କଲେ, ତାଂପରେ ଧୀରେ ଧୀରେ ଉଭୟ ବେଦ ଏବଂ 
ପୁରାଣରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଥୁବା ଉଦାହରଣ ଦେଲେ ଏବଂ ଉପସ୍ତିତ ଶ୍ଳଲୋକରେ ଶୁଦ୍ଧ ପୌରାଣିକ ଉଦାହରଣରେ 
ପଦାର୍ପଣ କରିଥିବାର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । 


ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି- 


ଆୟୁଧାନାମହଂ ବଜ୍ଧଂ ଧେନୂନାମସ୍ପି କାମଧୁକ୍‌ | 
ପ୍ରଜନଶ୍ଚାସ୍ମି କନ୍ଦର୍ଘଃ ସର୍ପାଣାମସ୍ପି ବାସୁକିଃ ॥ ୨ ୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଆୟୁଧାନାମ୍‌ = ଆୟୁଧମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ବଜ୍ରମ୍‌ = ବଜ୍ର, ଧେନୂନାମ୍‌ = 
ଧେନୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅସ୍ଥି ( ମୁଁ) ଅଟେ, କାମଧୁକ୍‌ = କାମଧେନୁ, ପ୍ରଜନଃ = ପ୍ରଜନକ, 
ଆଦି ପୁରୁଷ, ଚ = ଏବଂ, ଅସ୍ଲି = (ମୁଁ) ଅଟେ, କନ୍ଦର୍ପଃ = କନ୍ଦର୍ପ, କାମଦେବ, ସର୍ପାଣାମ୍‌ 
= ସର୍ପମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅସ୍କି = (ମୁଁ) ଅଟେ, ବାସୁକିଃ = ବାସୁକି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅହଂ ଆୟୁଧାନାଂ ବଜ୍ରଂ, ଧେନୂନାଂ କାମଧୁକ୍‌ ଅସ୍କି। ପ୍ରଜନଃ କନ୍ଦର୍ପଃ ଅସ୍କ ଚ ସର୍ପାଣାଂ 
ବାସୁକିଃ ଅସ୍ମି ।୨୮୮ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥାଯୁଧ' (୩୧) ମାନନ୍ଧ ମଷଣନେ ନୁଁ 6ହଜଛି ବଳ, 6ଧନୁମାନନ ମଧ୍ଣଜ କାମଥେନୁ, ନୁଁ 
6ନହଛଛି ଠଲା ଜନ୍ଦ୍ରଣିନ ହେତୁ କଦର୍ଘ୍ଟ ସର୍ମନାନନ୍ନ ମନେ ନୁଁ 6୦ନଜଛି କାସୁଁଳି ୨୨/୮୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆୟୁଧାନାମହଂ ବଜ୍ରଂ ଧେନୂନାମସ୍ମି କାମଧୁକ୍‌ - ଆୟୁଧମାନଙ୍କ ମଧରେ ମୁଁ ହେଉଛି 
ବଜ୍ର- ଦିବ୍ୟାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବଜ୍ପ ଏକ ଅମୋଘ ଅସ୍ତ୍ର । ବୃତ୍ତ ନାମକ ଅସୁର ବାରମ୍ବାର ସ୍ଵର୍ଗ ଆକ୍ରମଣ 
କରି ସ୍ଵର୍ଗର ଶାନ୍ତି ଭଙ୍ଗ କରୁଥୁଲା। ପ୍ରବଳ ପରାକ୍ରମ ହେତୁ ସେ ଅବଧ୍ଯ ହୋଇ ଯାଇଥଲା । ସେ 
ସମୟରେ ଦଧୂଚି ନାମକ ଜଣେ ମହାନ୍‌ ରଷି ବୃତ୍ତାସୁର ବଧ ନିମିତ୍ତ ଦିବ୍ୟ ଅସ୍ତ୍ର କରିବା ପାଇଁ ନିଜର 
ଅସ୍ତ୍ର ଦାନ କରିଥଲେ । ଏହି ଅସ୍ତ୍ିରୁ ଅସ୍ତ୍ର ନିର୍ମାଣ କରି ବୃତ୍ତାସୁରକୁ ବଧ କରାଯାଇଥିଲା । ଏହି ଅସ୍ତ୍ରର 
ନାମ ହେଉଛି ବଜ୍ର । 


ଧେନୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି କାମଧେନୁ : ଅମୃତ ମନ୍ରୁନରୁ କାମଧେନୁର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଥୁଲା। 
ସେ ଥଲା ଏକ ବିଚିତ୍ର ଧେନୁ ଯାହା ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ଇଚ୍ଛା ପୂରଣ ହୋଇ ପାରୁଥିଲା” | 


#* ଆଧାକିଳ ଜୁଣୁକୁ ମଳୁଖ୍ୟଜ ସଂକଳନ ଶଲି £ 6ହେଛି କାମଣିଧେକୁ / ଏକାରର/ ନିଳ ଏବଂ ଥାନନିଳ କଲୁ 
ଦୁରଗଠିତ 6ହଣିଲ, ସଂକଳଶଳି ଯଜ/ବଶାଳ/ 6ନାଳ ସମୟ ନଛ/ ମନୁର୍ଵ କଳିକ / 


॥ ୭୦୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୨୮ 


ପ୍ରଜନଶ୍ଚାସ୍ମି କନ୍ଦର୍ପଃ ସର୍ପାଣାମସ୍ମି ବାସୁକିଃ - ପ୍ରଜା ଉପ୍ପଭି କରିବାର କାରଣମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ 
ହେଉଛି କାମଦେବ: ଭାରତୀୟ ଧାରଣା ଅନୁସାରେ କାମଦେବ ବା କନ୍ଦର୍ପ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ ଚଂଚଳ 
ସ୍ଵଭାବର ସୁସ୍ଥ, ସୁନ୍ଦର ଯୁବକ । ଏ କାମଦେବ ତାଙ୍କର ମୂଦୁହସ ରୂପକ ଧନୁ ଏବଂ ପଞ୍ଚ ପୁଷ୍ପ ଯୁକ୍ତ ବାଣ 
ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଇନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ଉଚ୍ଚାଟ କରନ୍ତି। ଏହା ଏକ ଜୀବବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ସତ୍ୟ | 
ପ୍ରଜା-ଉତପ୍ପରି ମାନେ କେବଳ ଗଭର୍ଭାଧାନର କ୍ରିୟା ବା ଉଭିଦ ଜଗତରେ ହେଉଥ୍ରବା ସେଚନ ପରାଗସଂଗମ 
କ୍ରିୟା ଭାବରେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ନାହି । ଭାରତୀୟ କାମଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ଏହାର ଅର୍ଥହେଲା, ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥବା କାମ ପ୍ରବୃଭିରେ ପୁର୍ଣ୍ଣତା ଆଣିବା। ଦାର୍ଶନିକମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ବାସ୍ତବ ବୈଜ୍ଞାନିକ। 
ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କଠାରେ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ମିଥ୍ୟା ଲଜ୍ଜ୍ୟା ବା ସଂକୋଟ ନ ଥାଏ। ଏପରି ଲଞ୍ଜ୍ଯା 
ସାଧାରଣତଃ ଚନ୍ଦନ ଚଚ୍ଚଚିତ ହୋଇ ନୀତିବାନ୍‌ ବୋଲି ଦେଖାଇ ହେଉଥିବା ନୀତିହୀନ ଲୋକଙ୍କଠାରେ 
ଦେଖା ଯାଇଥାଏ। ବେଦାନ୍ତର ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ କାମବାସନା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବା ବେଳେ 
ଚିକିତ୍ସାଶାସ୍ତର ମହାବିଦ୍ୟାଳୟର ଅଧ୍ଧାପକଙ୍କ ପରି ଖୋଲା ଖୋଲି ଆଲୋଚନା କରିଥାନ୍ତି | 


ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ପ୍ରଜା ଉତ୍ପତ୍ତିର ସବୁ କାରଣମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି କନ୍ଦର୍ପ | ବୈଷୟିକ 
ଭୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ କାମଦେବ ହେଉଛନ୍ତି ମନୁଷ୍ୟର ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଦଵିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ତୃପ୍ତର ପ୍ରତୀକ। 


ସର୍ପମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ବାସୁକି : ପୁରାଣର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନୁସାରେ ବାସୁକି ଭଗବାନ୍‌ 
ଶିବଙ୍କ ଅଙ୍ଗୁଳିରେ ଗୁଡେଇ ହୋଇ ରହିଥାନ୍ତି । ଶିବଙ୍କର ମୁଦିର ଆକାର ପରି ଛୋଟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ କ୍ଷୀରସାଗର 
ମନ୍ଦ୍ଲନ ସମୟରେ ରଜୁର କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ନିମନ୍ତେ ସେ ଯୋଗ୍ୟ। ଏହି ଘଟଣାରୁ ଉପନିଷଦର ଗୋଟିଏ 
ଉକ୍ତିଂଂ ସ୍କରଣରେ ଆସେ | ସେଥୁରେ କୁହାଯାଇଛି, “ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ଅଣୁଠାରୁ ସୁକ୍ଷୁ' ଏବଂ “ ବୃହତ୍ତମ ବସ୍ତୁଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ବୃହତ” । ତେଣୁ ସର୍ପମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବାସୁକିକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଭୂତି କହିବା ସମୀଚୀନ | ସର୍ପ ଏବଂ 
ଆଗାମୀ ଶ୍ଳୋକରେ ବଣ୍ଢିତ ନାଗମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି । ସର୍ପର ଗୋଟିଏ ଫଣା ଥୁବା ବେଳେ 
ନାଗର ଅନେକ ଫଣା ଥାଏ। 


* ନଖ/ମ7୭/୩ଳ ଳ6୦/ଘଳିଷଜ ¢. ୨. ୨୦ ଜଯଣନ @କଚଳନ ଦଖବଃ / 


॥୭୦୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଗୀତାର ଦିବ୍ୟ ଗାୟକ ସୁନ୍ଦର ରାଗରେ ନିଜର ଜ୍ଞାନପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଭୂତି ବିଷୟରେ ଆହୁରି କହୁଛନ୍ତି- 


ଅନନ୍ତଶ୍ଚାସ୍ମୁ ନାଗାନାଂ ବରୁଣୋ ୟାଦସାମହମ୍‌ | 
ପିତୃଣାମର୍ୟମା ଚାସ୍ପି ୟମଃ ସଂୟମତାମହମ୍‌ ॥ ୨ ୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅନନ୍ତଃ = ଅନନ୍ତ, ଚ = ଏବଂ, ଅସ୍ଵି = (ମୁଁ) ଅଟେ, ନାଗାନାମ୍‌ = ନାଗମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, 
ବରୁଣଃ = ବରୁଣ, ୟାଦସାମ୍‌ = ଜଳଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁ, ପିତୁୂ,ଣାମ୍‌ = 
ପିତୃମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅର୍ୟମା = ଅର୍ଯ୍ୟମା, ଚ = ଏବଂ, ଅସ୍ଳି = (ମୁଁ) ଅଟେ, ୟମଃ = ଯମ, 
ସଂୟମତାମ୍‌ = ନିୟାମକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ଅହଂ ନାଗାନାଂ ଅନନ୍ତଃ ଚ ୟାଦସାଂ ବରୁଣଃ ଅସ୍ଥି। ଅହଂ ପିତୂ ଣାଂ ଅର୍ୟମା ଚ ସଂୟମତାଂ 
ୟମଃ ଅସ୍ଥି ।୨୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଲଜନମାନଳ ମଧନେ ନୁଁ 6ନଛି ଥଳନ୍ତ। କଳଣଜେକନାନ୍କ ମଷେ ନୁଁ ବନ୍ଦୁଣ ଦିଚ଼ୁମାନଙ୍କ 
ମନେ ଅର୍ଦନ/ ଏକଂ ନିନ/ମଳନ' ମଜେ ନୁଁ 6ନ@ଛ ଯନ // ୨ / 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅନନ୍ତଘ୍ଚାସ୍ଥି ନାଗାନାଂ ବରୁଣୋ ୟାଦସାମହମ୍‌ - ନାଗମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ହେଉଛି 
ଅନନ୍ତ- ଅନେକ ଫଣା ବିଶିଷ୍ଟ ସାପକୁ ନାଗ କୁହାଯାଏ | ଏହି ନାଗମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ସହସ୍ରଫଣା ବିଶିଷ୍ଟ 
ଶେଷ-ନାଗଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଶଯ୍ୟା କୁହାଯାଏ । ଏହା ଉପରେ ଭଗବାନ୍‌ ବିଷ୍ଣୁ ଯୋଗନିଦ୍ରାରେ ଶୟନ 
ବା ବିଶ୍ରାମ କରିଥାନ୍ତ । ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଅନେକ ଫଣା ବିଶିଷ୍ଟ ନାଗମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସବୁଠାରୁ ଶକ୍ତଶାଳୀ ଶେଷନାଗ, କାରଣ ଏହି ଏକମାତ୍ର ଅଧ୍ରଷ୍ଠାନ ଉପରେ 
ଥାଇ ସୃଷ୍ଟି କର୍ତା ବ୍ରହ୍ମା ଏବଂ ପାଳନ କର୍ତାଁ ବିଷ୍ଣୁ ବିଶ୍ରାମ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । 


ଜଳ ଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ବରୁଣ : ପଞ୍ଚମହାଭୂତମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ତୃତୀୟ ତତ୍ତ୍ଵ 
ଜଳର ଅଧ୍ରଷ୍ଠାତା ଦେବତା ହେଉଛନ୍ତି ବରୁଣ | ବୈଦିକ କାଳରେ ଦୃଶ୍ୟ ଜଗତର ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିକୁ ଦୈବୀ 
ଆକୃତି ପ୍ରଦାନ କରି ସେମାନଙ୍କର ପୁଜା କରାଯାଉଥ୍ବଲା । ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ମାନବୀୟ 
ଆକୃତି ପ୍ରଦାନ କରି ପୌରାଣିକ ପରଂପରା ଆରମ୍ଭ କରାଗଲା ଏବଂ ତାପରେ ଆମେ ଧାର୍ମିକ ମତଭେଦର 
ପଙ୍କିଳତା ଏବଂ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାରେ ପଶିଗଲୁ । ଜେରୁଜେଲମ୍‌ର ଯୀଶୁ, ବୃନ୍ଦାବନର ଗୋପାଳକିଶୋର 
ଏବଂ ମକ୍‌କାର ଦେବଦୂତଙ୍କର ଅଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ଲଢେଇ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ। ବରୁଣଙ୍କ 
ଶରୀର ଅର୍ଦ୍ଧ ମନୁଷ୍ୟ ଏବଂ ଅର୍ଦ୍ଧ ମତ୍ସ୍ୟ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଏହା ଇଂରାଜୀ କବି ଆର୍‌ନୋଲ୍‌ଡଙ୍କ 
ମର୍‌ମ୍ୟାନ ପରି | ବରୁଣ ହେଉଛନ୍ତି ସମୁଦ୍ରର ଶାସକ ଏବଂ ଜଳର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାତା ଦେବତା । 


॥୭୦୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୨୯ 


ପିତୃଣାମର୍ୟମା ଚାସ୍ମି ୟମଃ ସଂୟମତାମହମ୍‌ - ପିତୃଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଅର୍ଯ୍ୟମା- ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ 
ଅନୁସାରେ ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ଜୀବନର ଏକ ଅନୁଭୂତି । ଏହି ଅନୁଭୁତିରେ ସୁକ୍ଷ୍ମଶରୀର (ମନ, ବୁଦଵି ବା ଅନ୍ତଃକରଣ) 
ସବୁଦିନ ପାଇଁ ନିଜର ବର୍ତମାନର ନିବାସ ସ୍ତ୍ରାନ ରୂପୀ ଶରୀରକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଚାଲି ଯାଏ। ଏହି ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶରୀର 
ବା ଜୀବର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତତ୍ଵବ ଜାରି ରହେ | ଏହି ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ପିତୃ କୁହାଯାଏ । 


ପିତୃ ବା ପ୍ରେତାତ୍ମାମାନେ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇ ଏକ ବିଶେଷ ଲୋକରେ ବାସ କରନ୍ତି | ଏହି ଲୋକକୁ 
ପିତୃୂଲୋକ କୁହାଯାଏ । ଏହା ପୁର୍ବରୁ ଆମେ ଦ୍ଵାଦଶ ଆଦିତ୍ୟଙ୍କର ବିଷୟରେ ବୈଦିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଜାଣିଛୁ | 
ଏମାନେ ବାର ମାସର ଅଧ୍ନଷ୍ଠାତା ଦେବତା । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅର୍ଯ୍ୟମା ନାମକ ଏକ ଆଦିତ୍ୟଙ୍କୁ ପିତୃ ଲୋକର 
ଶାସକ କୁହାଯାଏ । 


ନିୟାମକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଯମ : ଯମରାଜ ହେଉଛନ୍ତି ମୃତ୍ୟୁର ଦେବତା | ଭାରତରେ 
ଆମେମାନେ ଭୟଙ୍କରତାକୁ, ଦୁଃଖକୁ ଏବଂ ବିଷାଦକୁ ମଧ୍ଯ ପୂଜା କରୁ, କାରଣ ଆମେ ଜାଣୁ ଯେ ଇଶ୍ଵର 
ହେଉଛନ୍ତି ଶୁଭାଶୁଭ, ଆନନ୍ଦ ଏବଂ ଦୁଃଖଦାୟକ ସବୁ ପଦାର୍ଥର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ। ଭଗବାନଙ୍କର ସହ ଆମର 
ଅପ୍ରିୟ ଯାହାକିଛିର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରୁଥୁବା କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଆମେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଉନାହେଁ । 


ଆମକୁ ଏ କଥା ଭଲ ଲାଗୁ ବା ନ ଲାଗୁ, ମୃତ୍ୟୁତତ୍ତ୍ଵ ହି ଆମ ଜୀବନର ନିୟନ୍ତ୍ରକ ଏବଂ ନିୟାମକ । 
ମୃତ୍ୟୁ ହି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୁହୂର୍ତରେ, ସର୍ବତ୍ର ରଚନାମ୍ବକ ବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ପ୍ରଗତିଶୀଳ କ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ । 
ଯୁବାବସ୍ତାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ନିମିତ୍ତ ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥାର ଅନ୍ତ ହେବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । ମହାବିଦ୍ୟାଳୟରେ ପ୍ରବେଶ ଲାଭ 
କରିବା ପାଇଁ ଉଚ୍ଚତର ମାଧ୍ଯମିକ ବିଦ୍ୟାଳୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ। ପରବର୍ତୀ ପାହାଚରେ 
ପାଦଦେବାକୁ ହେଲେ ପ୍ରତି ପଦକ୍ଷେପରେ ମୋତେ ମୂତ୍ୟୁଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ। ପ୍ରଗତି ଜୀବନର ଏକ 
ଆଂଶିକ ଚିତ୍ର ଏବଂ ଜୀବନର ସଂପୁର୍ଣ୍ଣ ଗତିର ଏକାଙ୍ଗୀ ଦର୍ଶନ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିକାଶ ପୁର୍ବରୁ ବିନାଶ ଅବଶ୍ୟ 
ହୋଇଥାଏ। ଏହିପରି, ବିନାଶର ରଚନାମ୍ରକ ପ୍ରଗତିରେ ଯୋଗଦାନକୁ ୯“ ମୃତ୍ୟୁର ସୃଜନାତ୍ମକ କଳା” କୁହା 
ଯାଇଥାଏ। 


କୌଣସି ବସ୍ତୁର ବର୍ତମାନ ଅବସ୍ଥାର ବିନାଶ ବିନା ନୂତନ ବସ୍ତୁର ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହି । 
ଭୌତିକ ଜଗତର ନିୟମକୁ ବୁଝିବା ଦ୍ଵାରା ହି ଆମେ ଏ ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପଦାର୍ପଣ କରୁ। ନିରୀକ୍ଷିତ 
ନିୟମ ହେଲା ଯେ କୌଣସି ଦୁଇଟି ବସ୍ତୁ ଏକ ସମୟରେ ଏକ ସ୍ଥାନରେ ଏକତ୍ର ରହି ପାରିବେ ନାହି। 
କୌଣସି ଏକ ଚିତ୍ରକାର ଚିତ୍ରପଟରେ ଫୁଲଟିଏ ଆଙ୍କୁଥୁବା ବେଳେ କେବଳ ବିଭିନ୍ନ ରଙ୍ଗର ପ୍ରୟୋଗ କରେ 
ନାହି, ବରଂ ଏହି ରଚନାମ୍ମକ କଳା ନିରନ୍ତର ସେହି ପଟ ପୂୃଷ୍ଠର ପୂର୍ବାବସ୍ଥ୍ଥାକୁ ନଷ୍ଚ କରୁଥାଏ। ଏକଥା 
ଲେଖୁବା ବେଳେ ଚିନ୍ତାଧାରା ପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ ଶବ୍ଦ ଯୋଜନା କରି ବାକ୍ୟ ଗଠନ କରିବା ସମୟରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବସ୍ଥାରେ ଏ ଧଳାକାଗଜର ପୂଷ୍ଠତଳର ବିନାଶ ହେଉଛି । 


॥ ୭୦୩॥ 


ଶ୍ଳୌକ ୩୦ / ଅଧ୍ଧାୟ ୧୦ 


ଜୀବନରେ ସାମଗ୍ରିକତାକୁ ଅବଲୋକନ କରିବାବେଳେ ଜାଣିହୁଏ ଯେ ସୂୃଷ୍ଟିଦେବତାଙ୍କ ପରି 
ମୃତ୍ୟୁଦେବତାଙ୍କର ମଧ୍ଯ ନିଜର ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଛି। 


ସୃଷ୍ଟି ସହିତ ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତା ପୂର୍ବକ ମୃତ୍ୟୁ ଯଦି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁ ନ ଥାନ୍ତା, ତେବେ ଜଗତରେ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର 
ଅସୀମ ଏବଂ ଅନିୟନ୍ତ୍ରିତ ବନ୍ୟା ଆସି ଯାଆନ୍ତା। ଏପରି ସ୍ତ୍ରତିରେ କେବଳ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ଏବଂ 
ପରିମାଣ ହେତୁ ଜୀବନ ଅସମ୍ଭବ ହୋଇଯାଆନ୍ତା। ମୃତ୍ୟୁ ଯଦି ନ ଥାନ୍ତା ତେବେ ଆମ ପୂର୍ବରୁ ଅସଂଖ୍ୟ 
ପିଢିର ପ୍ରପିତାମହମାନେ ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ଯ ଆମର ଦୁଇ କୋଠରି ବିଶିଷ୍ଟ ଘରେ ରହୁଥାନ୍ତେ । ଜନସଂଖ୍ୟାରେ 
କିଛି ମାତ୍ର ବୃଦ୍ଧି ହେଲେ ପ୍ରକୃତିର ଭାରସାମ୍ୟ ଏବଂ ଜଗତର ରାଜନୈତିକ ଶାନ୍ତି ଯେତେବେଳେ ଅସ୍ତବ୍ୟସ୍ତ 
ହୋଇ ଯାଉଛି, ତେବେ ସୃଷ୍ଟିକର୍ତାଙ୍କ ପରି ମୂତ୍ୟୁଦେବତା ଯଦି ସମାନ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ ନ କରନ୍ତେ ତେବେ 
ଜଗତର ସ୍ତ୍ରିତି କଣ ହୁଅନ୍ତା ? ସମସ୍ତ ନିୟାମକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନିଣ୍ଢିତ ଭାବରେ ଯମରାଜ ହେଉଛନ୍ତି ମୁଖ୍ୟ 
ଏବଂ ପ୍ରଦତ୍ତ ଉଦାହରଣ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୁକ୍ତ ଏବଂ ଅନନ୍ୟ | 


ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି- 


ପ୍ରହ୍ଲାଦଶ୍ଚାସ୍ଥ ଦୈତ୍ୟାନାଂ କାଲଃ କଲୟତାମହମ୍‌ | 
ମୂଗାଣାଂ ଚ ମୂଗେନ୍ଦ୍ରୋଃହଂ ବୈନତେୟୟଶ୍ଚ ପକ୍ଷିଣାମ୍‌ ॥୩୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ରହ୍ଲାଦ = ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ ଚ = ଏବଂ, ଅସ୍ଥି = (ମୁଁ) ଅଟେ, ଦୈତ୍ଯାନାମ୍‌ = ଦୈତ୍ଯମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ, କାଲଃ = ସମୟ, କଲୟତାମ୍‌ = ଗଣନାକାରୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁ, ମୂଗାଣାମ୍‌ 
= ପଶୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ଚ = ଏବଂ, ମ୍ପଗେନ୍ଦ୍ରଃ = ମ୍ଵଗେନ୍ଦ୍ର (ସିଂହ), ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, 
ବୈନତେୟଃ = ବିନତାଙ୍କର ପୁତ୍ର, ଗରୁଡ, ପକ୍ଷୀଣାମ୍‌ = ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅହଂ ଦୈତ୍ୟାନାଂ ପ୍ରହ୍ଲାଦଃ ଚ କଲୟତାଂ କାଲଃ ଅସ୍ଥି । ଅହଂ ମୂଗାଣାଂ ମୂଗେନ୍ଦ୍ରଃ ଚ ପକ୍ଷିଣାଂ 
ବୈନତେୟଃ ଅସ୍ଥି) ।୩୦। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଦୈଜ/ମାନଙ୍କ ମନେ ନୁଁ 6ନଛି ଠରୁଜକ ରଣନାଲରାୀନ ମନ ସମୟ ଯଖୁମାନନ 
ମନେ ଦିଂହ ଏକଂ ମୀମାଳନ' ମନେ ରଜୁଜ /?7୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପ୍ରହ୍ଲାଦଶ୍ଚାସ୍ମି ଦୈତ୍ୟାନାଂ କାଲଃ କଲୟତାମହମ୍‌ - ଦୈତ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି 
ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ- ଭକ୍ତ ବାଳକ ପ୍ରହଲ୍ଲାଦଙ୍କ କଥା ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବେଶ୍‌ ଜଣାଶୁଣା । ହିରଣ୍ଯକଶିପୁ 
ନାମକ ଦୈତ୍ୟରାଜାଙ୍କ ପୁତ୍ର ପ୍ରହଲ୍ଲାଦର ହରିଙ୍କଠାରେ ଅତୁଟ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଏବଂ ଦୂଢ ଭକ୍ତ ରହିଥୁଲା। 
ସେଥ୍ପାଇଁ ଛଶ୍ଵର-ବିଦ୍ଵେଷୀ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ ତାଙ୍କୁ ଅନେକ ପ୍ରକାରର କଷ୍ଟ, ଯାତନା ଦେଇଥିଲେ । 
ପ୍ରହ୍ଲାଦ ଏ ସବୁ ସହ୍ୟ କରିଥଲେ, କିନ୍ତୁ ଭଶ୍ଵର ଭକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି ନ ଥଲେ। 


॥ ୭୦୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୩୧ 


ଗଣନାକାରୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ସମୟ : ଭାରତୀୟ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ନୈୟାୟିକମାନଙ୍କର ଏକ ବିଶେଷ ସ୍ଫ୍ରାନ ରହିଛି । ସେମାନେ ସୃଷ୍ଟିର ବିବିଧତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି, ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଅସ୍ତିତ୍ବକୁ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହି। କେବଳ ବୌଦ୍ଧିକ ତର୍କ ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ଏ ଉପସଂହାରରେ ପଦାର୍ପଣ 
କରନ୍ତି ଯେ କାଳ ହିଁ କେବଳ ନିତ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ । ବ୍ୟଷ୍ତି ମନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି କାଳର ବିଭାଜନ କରି ଏହାକୁ ଭୂତ, 
ବର୍ଭମାନ ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତ ଭାବରେ କଳ୍ପନା କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ମନର ଏହି ଖେଳ ହି କାଳର 
ଏପରି ବିଭାଜନ କରେ ଯେପରି କାଳ ଏକ ଖଣ୍ଡିତ ଏବଂ ପରିଛିନ୍ନ ତତ୍ତ୍ଵ। ସମ୍ଭବତଃ ଏଇ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ କ୍ଯାନରେ 
ରଖ ମହଷ୍ଷି ବ୍ୟାସ ବହୁବିଧ ସୃଷ୍ଟିର ଅନନ୍ତ ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ଏ ଉଦାହରଣ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ଏହାକୁ ଏକ ସରଳ ଉକ୍ତି ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥ୍ବବା କେତେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ଯେ 
ଅନାଦି, ଅନନ୍ତ କାଳ ହଁ ଏ ଜଗତର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁଙ୍କର ଅନ୍ତିମ ଗତି | 


ମୂଗାଣାଂ ଚ ମୂଗେନ୍ଦ୍ରୋଃହଂ ବୈନତେୟଶ୍ଚ ପକ୍ଷିଣାମ୍‌ - ପଶୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ସିଂହ ଏବଂ 
ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଗରୁଡ- ନିଜର ମହତ୍ତ୍ଵ, ମହାନତା, ପ୍ରତାପ ଏବଂ ପୌରୁଷ ଯୋଗୁଁ ସିଂହକୁ ମୁଗେନ୍ଦ୍ର 
କୁହାଯାଏ । ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଗରୁଡକୁ ରାଜପଦ ମିଳିବାର କାରଣ ହେଉଛି ଏହାର ସୁକ୍ଷ୍ମଦର୍ଶିତା ଏବଂ 
ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଉଚ୍ଚତାକୁ ଉଡି ପାରିବାର କ୍ଷମତା । ଗରୁଡ ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନ୍‌ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ବାହନ । 


ପୁନଶ୍ଚ- 
ପବନଃ ପବତାମସ୍ଫ ରାମଃ ଶସ୍ତ୍ରଭୂତାମହମ୍‌ | 
ଝଷାଣାଂ ମକରଷଶ୍ଚାସ୍ପଫ ସ୍ରୋତସାମସ୍ପି ଜାହ୍ନବୀ ॥୩୧॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ପବନଃ = ପବନ, ପବତାମ୍‌ = ପାବକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ଅସ୍କି = (ମୁଁ) ଅଟେ, ରାମଃ = 
ରାମ, ଶସ୍ତ୍ରଭୂତାମ୍‌ = ଶସ୍ତଧାରୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଝଷାଣାଂ = ମାଛ (ଜଳଚର) 
ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ମକରଃ = କୁମ୍ଭୀର, ଚ = ଏବଂ, ଅସ୍କି =(ମୁଁ) ଅଟେ, ସ୍ରୋତସାମ୍‌ = 
ନଦୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅସ୍କି = ( ମୁଁ) ଅଟେ, ଜାହୁବୀ = ଜାହୁବୀ, ଗଙ୍ଗା | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅହଂ ପବତାଂ ପବନଃ, ଶସ୍ତ୍ରଭୂତାଂ ରାମଃ ଅସ୍କି, ଝଷାଣାଂ ମକରଃ ଅସ୍କି, ଚ ସ୍ରୋତସାଂ 
ଜାହ୍ନବୀ ଅସ୍କି ।୩୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : /ଦଳ ମଳଙ୍କ ମଧଣକ ନୁଂ ୦ଜଛି ଯବନ ଶସ୍ଧାନରୀନ ମଧ୍ୟଣନ ରାମ ମତ୍ସ୍ୟ 
(ଳଳଚନର) ମନନ ମଷଣଳନେ ମୁଁ 6ହେଛି କୁୟାଜ ଏକଂ ନଜୀମାନନ ମଧ୍ଣନ ଜମ /?7 © / 


॥ ୭୦୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପବନଃ ପବତାମସ୍ପି ରାମଃ ଶସ୍ତକ୍ଭଭୂତାମହମ୍‌ - ପାବକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି 
ପବନ- କୌଣସି ସ୍ମ୍ାନକୁ ଶୁଦ୍ଧ ( ପବିତ୍ର) କରିବା ପାଇଁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ପବନ ପରି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକର ପ୍ରତିଷେଧକ ଲଭ୍ୟ ନୁହେଁ। ଏଠାରେ କେବଳ ପବନ ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇଛି । କାରଣ ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ତାପ ଦ୍ଵାରା ହି ବାୟୁ ସଞ୍ଚାଳିତ ହୋଇଥାଏ । 
ସର୍ବଦା ପବନ ବହୁଥୁବା ସ୍ମ୍ବାନରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ନିଣ୍ଢିତ ଭାବରେ ରହିଥୁବେ । ଗୁମ୍ଫାମାନଙ୍କରେ ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକ 
ନଥାଏ, ପବନ ପ୍ରବାହ ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ। 


ଶସ୍ତଧାରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ରାମ : ଭାରତର ଆଦି କବି ମହଷି ବାଲ୍ଗୀକି ଗୋଟିଏ 
ସଂପୂଣ୍ଠ ଛନ୍ଦୋବନ୍ଧ କାବ୍ୟ ରଚନା କରିବା ନିମିତ୍ତ ରାମାୟଣର ନାୟକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀ 
ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଚିତ୍ରଣ କଲେ। ଏଥ୍ବରେ ଜୀବନର ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କୁ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ର ପୁରୁଷ ରୂପେ ଚିତ୍ରିତ 
କରାଯାଇଛି । ଶ୍ରୀରାମ ଏକ ଆଦର୍ଶ ପୁତ୍ର, ପତି, ଭ୍ରାତା, ମିତ୍ର ଯୋଦ୍ଧା, ଗୁରୁ, ଶାସକ, ଏବଂ ପିତା। 
ସାଧାରଣ ଜନତାର ଦୋଷ ଏବଂ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉତ୍ତେଜନା ଏବଂ ଭ୍ରମ ଉତ୍ପନ୍ନ କରୁଥିବା ପରିସ୍ତ୍ରିତିର ପୂଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଶ୍ରୀରାମଙ୍କର ସର୍ବପାକ୍ଷିକ ପୁଣ୍ଣ୍ଣତା ଅଧ୍ଯକତର ଉତ୍ଵ୍ଵଳ ଦେଖାଯାଏ । ଏପରି ଆଦର୍ଶପୁରୁଷଙ୍କ ଧନୁରୁ ଅମୋଘ 


ବାଣ ଅବଶ୍ୟ ବର୍ଷା ହେବ। 


ଝଷାଣାଂ ମକରଶ୍ଚାସ୍ମ ସ୍ପୋତ ସାମସ୍ପି ଜାହ୍ନବୀ - ମସ୍ତ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ କୁମ୍ଭୀର ଏବଂ ନଦୀମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ଜାହ୍ନବୀ। କୁହାଯାଏ ଯେ ଜହୁରଷି ଏକଦା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଗଙ୍ଗାନଦୀକୁ ପାନ କରି ଶୁଖାଇ ଦେଲେ 
ଏବଂ ତପ୍ପରେ ଜନକଲ୍ୟାଣ ନିମିତ୍ତ କାନ ବାଟେ ବୁହାଇ ଦେଲେ। ପୁବରୁ ଆମେ ଜାଣି ସାରିଛୁ ଯେ 
ଗଙ୍ଗାନଦୀର ଏ ରୂପକ ହେଉଛି ସାଙ୍କେତିକ | ହିନ୍ଦୁମାନେ ଗଙ୍ଗାଙ୍କୁ ଅଧ୍ଯାତ୍ମ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ବା ଭାରତର ଆଧ୍ଞାମିକ 
ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ଗୁରୁଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ରଷିମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ସଂପଦକୁ ସାଧକ 
ଶିଷ୍ୟ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମସାତ୍‌ କରି ନିଅନ୍ତି। ଏହା ହେଉଛି ଆଚମନ କ୍ରିୟା । ଜ୍ଞାନ ଝରଣାକୁ ପାନ କରି 
ଜ୍ଞାନପିପାସା ଶାନ୍ତ କରିବା ଇତ୍ୟାଦି ବାକ୍ୟର ପ୍ରୟୋଗ ସଂସ୍କୃତରୁ ଉଦ୍ଭବ ପ୍ରାୟ ସବୁ ଭାଷାରେ ଦେଖବାକୁ 
ମିଳିଥାଏ। 
କାହାଣୀରେ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ରଷିଙ୍କର କାନରୁ ଏହି ନଦୀର ଉଦ୍‌ଗମ ହୋଇଥଲା | ବାସ୍ତବରେ 
ଏହା ହେଉଛି ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର କାବ୍ୟିକ କଳ୍ପନା। ଏହା ଶ୍ରୁତି ସହିତ କାନର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ । ଉପନିଷଦ 
ହେଉଛି ଶ୍ରୁତି । ଗୁରୁ ଶିଷ୍ୟଙ୍କର ସମ୍ବାଦ ଭାବରେ ଏଥ୍ବରେ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର ବୋଧ କରା ଯାଇଛି । ଭାରତରେ 
ସମୟ ସମୟରେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଅବତରଣ ହୋଇଥାଏ। ସେମାନେ ତତ୍‌କାଳୀନ ସମାଜ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ପ୍ରାଚୀନ କାଳର ପୁନର୍ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବୈଦିକ ସତ୍ୟର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭୁତି ଲାଭ କଲାପରେ ସେମାନେ 


॥୭୦୬॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୩୨ 


ପ୍ରଚାର କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରିଥାନ୍ତି । ଏ ସ୍ଵଅନୁଭୁତି ବିନା କୌଣସି ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଜଗତରେ ଏହି ପ୍ରାଚୀନ ସତ୍ୟକୁ 
ନୂତନ ଭାଷାରେ ପ୍ରଚାର କରିବାର ସାହସ କରିବେ ନାହି । 


ଗଙ୍ଗାର ଅନେକ ନାମ ମଧ୍ଯରୁ ଏଠାରେ ଜାହ୍ନବୀର ଉଲ୍ଲେଖ ଉପରୋକ୍ତ ବିଶେଷ ଅଭିପ୍ରାୟ ଦର୍ଶାଇବା 
ନିମିତ୍ତ କରା ଯାଇଛି। 


ଜଳଚରଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କୁମ୍ଭୀର ହେଉଛି ସବୁଠାରୁ ଭୟଙ୍କର | ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ତାକୁ ନିଜର ବିଭୂତି 
କହିଛନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ - 


ସର୍ଗାଣାମାଦିରନ୍ତଶ୍ଢ ମଧ୍ଯଂ ଚୈବାହମର୍ଜୁନ | 
ଅଧ୍ଯାତ୍ମବିଦ୍ୟା ବିଦ୍ୟାନାଂ ବାଦଃ ପ୍ରବଦତାମହମ୍‌ ॥୩୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ଗାଣାମ୍‌ = ସୃଷ୍ଟିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଆଦିଃ = ଆଦି, ଅନ୍ତଃ = ଅନ୍ତ, ଚ = ଏବଂ, ମଧ୍ଯମ୍‌ = 
ମଧ୍ଚବ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ମଧ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଚ଼ୁନ, ଅଧ୍ାମବବିଦ୍ୟା = 
ଅଧ୍ଯାତ୍ମବିଦ୍ୟା, ବିଦ୍ୟାନାମ୍‌ = ବିଦ୍ୟାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ବାଦଃ = ବାଦ, ଯୁକ୍, ପ୍ରବଦତାମ୍‌ = 
ବିବାଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ଅହଂ ସର୍ଗାଣାଂ ଆଦିଃ, ଅନ୍ତଃ, ମଧଂ, ଚ ବିଦ୍ଯାନାଂ ଅଧାମବିଦ୍ଯା ( ଚାସ୍ନି) ଚ 
ଅହଂ ପ୍ରବଦତାଂ ବାଦଃ (ଅସ୍ମି) ।୩୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : £ ଥଙ୍ଳୁନ / ରୁ 6ହଛଛି ସୁଜିନାନନକଳ ଥକି ମା ଏବଂ ଥନ, କିଜମାନନ ମନେ ମୁଁ 
6ହଛଛି ଥଷ/ନାକିଜ# ଏବଂ କିକଦଜମାନନକ ମନେ ନୁଁ କଦ (ହୁଁଛି) /?୨7 ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା ଓ ସର୍ଗାଣାମାଦିରନ୍ତଶ୍ଚ ମଧ୍ଯୟଂ ଚୈବାହମର୍ଜୁନ - ସୃଷ୍ଟିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ଆଦି, ମଧ୍ଯ 
ଏବଂ ଅନ୍ତ- ନିଜର ବିଭୂତି ବଣ୍ଠନା କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିବା ପୂର୍ବରୁ” ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସାଧାରଣ 
ବକ୍ତବ୍ୟ ହିଁ ଏଠାରେ ପ୍ରତିଧ୍ାନିତ ହେଉଛି । ସେତେବେଳେ ସେ କହିଥ୍ୁଲେ କିପରି ଭାବରେ ସେଂ 
ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି, ବସ୍ତୁ ଏବଂ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଆତ୍ମା। ଆଉ ଏଠାରେ ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟିର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ 
ରୂପେ ସେ ନିଜର ପରିଚୟ ଦେଇଛନ୍ତି | 


ମୁଳ ଉପାଦାନ ସ୍ଵରୂପକୁ ତ୍ୟାଗ କରି କୌଣସି ପଦାର୍ଥ ରହି ପାରିବନାହି। ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ବିନା ଅଳଙ୍କାର, 
ସମୁଦ୍ର ବିନା ତରଙ୍ଗ ଏବଂ ମାଟି ବିନା ଘଟର ଅସ୍ତିତ୍ବ ରହି ପାରିବ ନାହି । ସମସ୍ତ ନାମ ଏବଂ ରୂପରେ 


“° ରୀଜ/ ୦. ୨୦ 


॥ ୭୦୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୨ / ଅଧାୟ ୧୦ 


ସେମାନଙ୍କର ଉପାଦାନ କାରଣ ରହିବା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ। ଉପରୋକ୍ତ ଉକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ୍‌ ନିଜର 
' ସର୍ବଭୂତାନାମ୍‌' ଭାବର ଦୃଷ୍ଟିରୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସୃଷ୍ଟିର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଏବଂ ଅନ୍ତ | ତାଙ୍କଠାରେ 


ରକ୍ଷା ୩ ୪୩ 


ହଁ ବିଶ୍ଵର ଉପତ୍ପଭି ସ୍ଥିତି ଏବଂ ଲୟ ହୋଇଥାଏ । 


ଅଧ୍ଯାମ୍ବବିଦ୍ୟା ବିଦ୍ୟାନାଂ ବାଦଃ ପ୍ରବଦତାମହମ୍‌ - ସବୁ ବିଦ୍ୟାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ହେଉଛି 
ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ବିଦ୍ୟା- ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ସ୍ଵରୂପଙ୍କ ବିନା ଅନ୍ୟ ବସ୍ତୁର ଜ୍ଞାନ କଦାପି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ସେହି 
ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ସବୁ ଜ୍ଞାନମାନଙ୍କର ରାଜା ହେବାର ଉପଯୁକ୍ତ । ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକରେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ 
ଆଲୋକିତ ହୋଇଥାଏ। ବସ୍କୁମାନଙ୍କ ଉପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଆଲୋକ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଥବାରୁ ସେମାନେ 
ଦେଖା ଯାଇଥାନ୍ତି । ତେଣୁ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁକୁ ଦେଖୂବାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ସବୁ ନେତ୍ରଙ୍କର ନେତ୍ର ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 
ସେହିପରି ସବୁ ବିଦ୍ୟାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅଧ୍ଯାତ୍ବବିଦ୍ୟାକୁ “ ରାଜବିଦ୍ୟା' ବା “ ସର୍ବବିଦ୍ୟା” ପ୍ରତିଷ୍ଠା କୁହା ଯାଇଛି | 


ବିବାଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ବାଦ : ଶ୍ରୀ ଶଂକରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଅନୁସାରେ ଏଠାରେ ପ୍ରବଦତାମ୍‌ 
ଶବ୍ଦର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ବିବାଦ। ଜୀବନର ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିବାଦ ହେଉଛି ତିନି 
ପ୍ରକାରର- ଜଳ୍ପଥ, ବିତଣ୍ଡା ଏବଂ ବାଦ | ଜଳ୍ପରେ, ପ୍ରମାଣ ଏବଂ ତର୍କ ଦ୍ଵାରା ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ପକ୍ଷର 
ସ୍ଥାପନା ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷର ଛଳ ଇତ୍ୟାଦି ଖଣ୍ଡନ କରିଥାଏ । ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତ ନିଜ 
ପକ୍ଷକୁ ସ୍ଥାପିତ କରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ଛଳ ଆଦି ଦ୍ବାରା କେବଳ ଏହାର ଖଣ୍ଡନ କରିଥାଏ ଏବଂ ନିଜର 
ପକ୍ଷ ସ୍ଥାପିତ କରିପାରେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ଏହାକୁ ବିତଣ୍ଡା କୁହାଯାଏ। ତତ୍ତ୍ଵ ନିର୍ଣ୍ଣୟ ନିମିତ୍ତ ଗୁରୁ 
ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତ ବିବାଦ ହୋଇଥାଏ ତାହାକୁ ବାଦ କୁହାଯାଏ। 
ଏହିପରି ଆମେ ଦେଖୁବାକୁ ପାଉ ଯେ ଜଳ୍ପ ଏବଂ ବିତଣ୍ଡାରେ ଉଭୟ ପକ୍ଷର ଲକ୍ଷ୍ୟ କେବଳ ଜୟ ପରାଜୟ 
ବା ଶକ୍ତି ପରୀକ୍ଷା ମାତ୍ର ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ବାଦର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ତତ୍ତ୍ଵ ନିଣ୍ଢିୟ । ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ବିବାଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ବାଦ। 


॥ ୭୦୮ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୩୩ 


ପୁନଶ୍ଚ- 
ଅକ୍ଷରାଣାମକାରୋଏସ୍ପି ଦ୍ବନ୍ଦୁ୍‌ଃ ସାମାସିକସ୍ୟ ଚ | 
ଅହମେବାକ୍ଷୟଃ କାଲୋ ଧାତାହଂ ବିଶ୍ଵତୋମୁଖଃ ॥୩୩॥ 


ଶବ୍ଦା ର୍ଥ : ଅକ୍ଷରାଣାମ୍‌ = ଅକ୍ଷର ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅକାର = “ ଅଂ କାର, ଅସ୍ଥି = ( ମୁଁ) ଅଟେ, ଦ୍ନ୍୍‌ଃ 
ଦ୍ବନ୍ଦ, ସାମାସିକସ୍ୟ = ସମାସମାନଙ୍କ ମଧରେ, ଚ = ଏବଂ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଏବ = ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବରେ, ଅକ୍ଷୟଃ = ଅକ୍ଷୟ, କାଲଃ = କାଳ, ସମୟ, ଧାତା = ଧାତା, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, 
ବିଶ୍ଵତୋମୁଖଃ = ବିଶ୍ବତୋମୁଖ ( ଯାହାଙ୍କର ଚତୁର୍ଦ୍ଦି ଗରେ ମୁହଁ ରହିଛି) | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ଅହଂ ଅକ୍ଷରାଣାଂ ଅକାରଃ ଚ ସାମାସିକସ୍ୟ ଦ୍ବନ୍ବ୍ବଃ ଅସ୍କି। ଅହଂ ଅକ୍ଷୟଃ କାଲଃ ଅହଂ 
ବିଶ୍ଵତୋମୁଖଃ ଧାତା ଏବ ।୩୩। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଥନ୍ଷନନନନ୍‌ଦର୍ଶମୀଲ/) ମନେ ନୁଁ 6ନଜଛି ଥ-ଲାଜ ଏବଂ ସମାସୀମାନନ ମନେ ଦୃଢ 
ସମ୍ମାସ୍ / ନୁଁ ୭୭ନଛି ଅକ୍ଷୟ ଲାଳ ଏବଂ ସର୍କନେନ୍ୁଖ ୯୮୮ /?7୩7/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅକ୍ଷରାଣାମକାରୋଏସ୍କି ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ବଃ ସାମାସିକସ୍ଯ ଚ - ଅକ୍ଷରମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ହେଉଛି 
ଅଂକାର- ସ୍ବରବର୍ଣ୍ୟର ସହାୟତା ବିନା ଶବ୍ଦର ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ହେବ ନାହି । ଏହା ଏକ ସର୍ବବିଦିତ 
ସତ୍ୟ। “ଅ'କାର ପ୍ରୟୋଗର ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ହେତୁ ସବୁ ଭାଷାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସଂସ୍କୃତର ଏକ ବିଶେଷ 
ମଧୁରତା ରହିଥାଏ | ବସ୍ତୁତଃ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟଞ୍ଜନରେ “ଅ” ଯୋଗକରି ଉଚ୍ଚାରଣ କରା ଯାଇଥାଏ | 
ଏହି ‹ ଅଂ ସ୍ଵିଗ୍ପ ପଦାର୍ଥର କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ, ଯାହା ଯୋଗୁଁ ନାଦର କର୍କଶତା ଦୁର ହୋଇଥାଏ। ଏହି 
“ଅ' ର ସହଜ ପ୍ରବାହ ଯୋଗୁଁ ଶବ୍ଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶ୍ରୁତି ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ବାକ୍ଯମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ବିଳନ୍ନିତ ପ୍ରତିଧ୍ବଵନୀ ଆସିଥାଏ । କୌଣସି ସଭାଗ୍ଧହରେ ସଂସ୍କୃତ ମନ୍ତ୍ରର ଦୀର୍ଘକାଳୀନ ପାଠ ପଶ୍ଚାତ୍‌ 
ସଂବେଦନଶୀଳ ଲୋକମାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଏପରି ଏକ ସଂଗୀତମୟ ବାତାବରଣର ଅନୁଭୂତ ହୋଇଥାଏ, 
ଯାହା ମାନବଚିତ୍ତର ସମସ୍ତ ବିକ୍ଷେପକୁ ଦୂର କରିଥାଏ। 


“ ଅ” କାର ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅକ୍ଷରର ସାରତତ୍ତ୍ଵ । ଶବ୍ଦ ଏବଂ ବାକ୍ଯର ସୀମା ଲଂଘନ କରି ଏହା 
ବାତାବରଣରେ ଗୁଞ୍ଜରିତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଭାଷାର ବଣ୍ଠ୍ରମାଳାର ଏହା ହେଉଛି ଆଦ୍ୟ ଅକ୍ଷର । 
“' ଅଂକାରର ମହତ୍‌ ଉପଲବଦୁ କରି ଉପନିଷଦ୍ରେ ଏହାକୁ ସମସ୍ତ ବଚନର ସାର କୁହା ଯାଇଛି | 


± %ଆଳ6ର/ 6“ ସର୍ବକାଳ 


॥ ୭୦୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ସମାସମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଦ୍ଵନ୍ଦ୍୍‌ ସମାସ- ଦୁଇ ବା ଅଧ୍ୟକ ପଦ (ଶବ୍ଦ) କୁ ସଂଯୋଗ 
କରିବାର ବିଶେଷ ବିଧାନକୁ ସଂସ୍କୃତ ବ୍ୟାକରଣରେ ସମାସ କୁହାଯାଏ । ଏହା ଅନେକ ପ୍ରକାରର । ସମାସର 
ଦୁଇ ପଦର ସଂଯୋଗରେ ଏକ ନୂଆ ରୂପ ହୁଏ। ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ଵ ସମାସରେ ଉଭୟ ପଦର ସମାନ ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଥାଏ, 
ଅଥଚ ଅନ୍ୟ ସମାସରେ କେବଳ ପୂର୍ବ ପଦ ବା ପର ପଦର ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଥାଏ । (ରାମ ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ମଣ - 
ରାମଲକ୍ଷ୍ମଣ) ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ଦ୍ଵନ୍ଦ ସମାସକୁ ନିଜର ବିଭୂତି କହିଛନ୍ତି, କାରଣ ଏଥୁରେ ଉଭୟ ପଦର 
ସମାନ ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଥାଏ ଏବଂ ଏହାର ଗଠନ ମଧ୍ଯ ସହଜ | ଆଧ୍ଯାମ୍ବଜ୍ଞାନ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏଠାରେ କୁହା ଯାଇ 
ପାରିବ ଯେ ଉଭୟ ଆମ୍ମା ଏବଂ ଅନାମ୍ବା ଏପରି ମିଶି ଯାଇଥାନ୍ତି ଯେ ଏକ ରୂପରେ ଆମେ ତାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ 
କରୁ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଭେଦ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ବୈୟାକରଣିକଙ୍କ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ର ସମାସର ଦ୍ବିପଦ ପରି 
ବିବେକୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ପାଇଁ ଏମାନେ ( ଆମ୍ମା, ପରମାମ୍ବା) ସ୍ବଷ୍ଠତଃ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ମନେ ହୋଇଥାନ୍ତି | 


ଅହମେବାକ୍ଷୟଃ କାଲୋ ଧାତାହଂ ବିଶ୍ଵତୋମୁଖଃ - ମୁଁ ହେଉଛି ଅକ୍ଷୟ କାଳ- ପୁର୍ବରୁ” ମଧ୍ଯ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ “ ଗଣନାକାରୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି କାଳ ବା ସମୟ ”' | ସେହି ଶ୍ଳୋକରେ ସାପେକ୍ଷିକ 
କାଳ ବିଷୟରେ କୁହା ଯାଇଛି। ଏହି ଶ୍ଳେକରେ ଅନନ୍ତ, ପାରମାର୍ଥ୍ରକ କାଳକୁ ଇଂଗିତ କରାଯାଇଛି | ଅକ୍ଷୟ 
କାଳକୁ ମହାକାଳ କୁହାଯାଏ । ସଂକ୍ଷେପରେ ଉଭୟ ଉକ୍ତିର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେ ମନ ଦ୍ଵାରା ପରିଛ୍ିନ୍ନ ରୂପେ 
ଅନୁଭୂତ ହେଉଥଵବା କାଳ ଏବଂ ଅନନ୍ତ କାଳ- ଏ ଉଭୟଙ୍କର ଅଧୂଷ୍ଠାନ ହେଉଛନ୍ତି ଆତ୍ମା । ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷଣ 
କାଳ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଚେତନ ନ ହେଲେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କାଳ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ ଅସମ୍ଭବ । ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାଳଖଣ୍ଡ 
(କ୍ଷଣ) ରେ ମୁଁ ରହିଛି ଏବଂ ସେହିପରି ଭାବରେ ମୁଁ ହେଉଛି ସଂପୁଣ୍ଣ୍ବ କାଳର ଅଧୂପଷ୍ଠାନ । 


ମୁଁ ହେଉଛି ଧାତା : ଏହି ଶବ୍ଦର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କ ଭାଷ୍ୟରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି ଯେ 
ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଧାତା ବା କର୍ମଫଳ ବିଧାତାଂଃ | ସଂସ୍କାର ଅନୁସାରେ ମନୁଷ୍ୟ କର୍ମ କରେ ଏବଂ 
ନିୟମାନୁସାରେ ଫଳଲାଭ କରେ। 


ବିଶ୍ଵତୋମୁଖ : ପୂର୍ବରୁ ଏହି ଶବ୍ଦର ବିସ୍ତୃତ ବ୍ୟଖ୍ଯା କରାଯାଇ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଆତ୍ମା କେବଳ 
ସମସ୍ତଙ୍କଠାରେ ଏକ ନୁହନ୍ତି, ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର (ବିଲକ୍ଷଣ) ମଧ୍ଯ, ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଠାରେ ବିରାଜିତ 
ହୋଇ ସେ ସର୍ବତ୍ର ଦେଖୁଥାନ୍ତି। ଏ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବକୁ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦ “ ବିଶ୍ବତୋମୁଖ 'ରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରାଯାଇଛି। ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଵିକ ଉପଲବ୍ଧ ଗ୍ରହଣ ନିମିତ୍ତ ଚୈତନ୍ୟ 
ଆତ୍ମାଙ୍କ କୃପା ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ ସେଥଵପାଇଁ ଏହି ଶବ୍ଦ ସ୍ଵତଃ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । 


× ରୀନ/ 6 ୦. 77୦ 
% × ଳର୍ନମଂଳନ୍ଦ/ କିଥ/ଜ/ 


॥ ୭୧୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୩୪ 


ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି- 


ମୂୃତ୍ୟୁଃ ସର୍ବହରଶ୍ଚାହମୁଭବଶ୍ଚ ଭବିଷ୍ୟତାମ୍‌। 
କୀର୍ରିଃ ଶ୍ରୀର୍ବାକ୍‌ ଚ ନାରୀଣାଂ ସ୍ମୃତିର୍ମେଧା ଧୂତିଃ କ୍ଷମା ॥୩୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମୃତ୍ୟୁଃ = ମୃତ୍ୟୁ, ସର୍ବହରଃ = ସର୍ବଭକ୍ଷକ, ଚ = ଏବଂ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଉଭବ = ଉପରି, ଚ 
= ଏବଂ , ଭବିଷ୍ୟତାମ୍‌ = ଭବିଷ୍ୟତରେ ହେବାକୁ ଥିବା, କୀର୍ତିଃ = କୀରି, ଶ୍ରୀଃ = ଶ୍ରୀ, ବାକ୍‌ 
= ବାକ୍‌ ( ବାଣୀ), ଚ = ଏବଂ, ନାରୀଣାମ୍‌ = ନାରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ସ୍ତିଃ = ସ୍ତି, ମେଧା 
= ମେଧା, ଧିୁତିଃ = ଧିତି, କ୍ଷମା = କ୍ଷମା | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଅହଂ ସର୍ବହରଃ ମୂତ୍ୟୁଃ ଚ ଭବିଷ୍ଯତାଂ ଉଭବଃ । ନାରୀଣାଂ କୀର୍ତିଃ, ଶ୍ରୀଃ ବାକ୍‌, ସୃତିଃ, 
ମେଧା, ଧୁତିଃ, ଚ କ୍ଷମା ( ଅସ୍ନି) |୩୪। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ନୁ 6ଛି ସର୍କଦନ୍ଷକ ନୁତୁ# ଏକଂ ନବିଷ୍ୟଜନ ହନେକାକୁଥିକ/ ନମ୍ଦ୍ରଳିନ କଣ / 
ନଜଜ/ମ/ଜନଳ ନର ନୁ 6ନନଛି କାଳ, @/ କ୍‌, ସଚି, 6ମେଥଧ/, ଥି ଏବଂ 
ନ୍ଧୀନ/ //??୪// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ମୂୃତ୍ୟୁଃ ସର୍ବହରଶ୍ଚା।ହମୁଉବଶ୍ଚ ଭବିଷ୍ୟତାମ୍‌ - ମୁଁ ହେଉଛି ସର୍ବଭକ୍ଷକ ମୃତ୍ୟୁ- ମୃତ୍ୟୁ 
ହେଉଛି ସମତା ସାଧକ | ସେ ଶାସକର ରାଜଦଣ୍ଡ ଏବଂ ମୁକୁଟକୁ ମଧ୍ଯ ଭିକ୍ଷୁକର ଭିକ୍ଷାପାତ୍ର ଏବଂ ଭିକ୍ଷୁ 
ଦଣ୍ଡର ସ୍ତରକୁ ନେଇ ଆସିପାରେ । ଜୀବନ କାଳ ଭିତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ଅନେକ ବସ୍ତୁ ଏବଂ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦ୍ଵାରା ନିଜର ଭିନ୍ନ ଅସ୍ତିତ୍ବ ରଖୁ ପାରିଥାନ୍ତି। ମୂତ୍ୟୁ ପରେ ପଣ୍ଡିତ ଏବଂ ମୂଖ, 
ପୁଣ୍ୟାତ୍ମା ଏବଂ ପାପାତ୍ମା, ବଳବାନ୍‌ ଏବଂ ଦୁର୍ବଳ, ଶାସକ ଏବଂ ଶାସିତ - ଏମାନେ ସମସ୍ତ ଧୂଳିରେ 
ମିଶି ଯାଆନ୍ତି, ଏହିପରି ସମାନ ରୂପ ଲାଭ କରନ୍ତି, ଯେଉଁ ଅବସ୍ତ୍ବାରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଭେଦ ଭାବ 
ରହି ପାରେ ନାହି। 


ଭବିଷ୍ୟତରେ ହେବାକୁ ଥୁବା ଉତ୍ପତ୍ତିର ମୁଁ ହେଉଛି କାରଣ : ପରମାତ୍ମା କେବଳ ସର୍ବଭକ୍ଷକ 
ନୁହନ୍ତି, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବସୃଷ୍ଟିକର୍ତା। ସୃଷ୍ଟି ବିନା ବିନାଶର କଳ୍ପନା କରିବା ଜୀବନର ଏକାଙ୍ଗୀ ଦର୍ଶନ 
ହୋଇଯିବ | ଗୋଟିଏ ଅବସ୍ଥାର ବିନାଶରେ ଅନ୍ୟ ଅବସ୍ଥାର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ। ବସ୍ତୁର ବିନାଶରେ ଶୁନ୍ୟତା 
ରହେ ନାହି, ଅନ୍ୟ ବସ୍ତୁର ଉପରି ହୋଇଥାଏ | ସମୁଦ୍ରରେ ଉଠୁଥ୍ବବା ଲହରୀକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ଦେଖୂଲେ 
ମନେ ହୁଏ ଯେ ସମୁଦ୍ର ବକ୍ଷରେ କିଛି ସମୟ ପାଇଁ ଲୀଳା କରି ଏହା ବିନାଶ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ସମୁଦ୍ରର 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିନଷ୍ଟ ଲହରୀ ସ୍୍୍ରାନରେ ଅନେକ ନୂତନ ଲହରୀର ଜନ୍ମ ହୁଏ, ଯାହା ଆମର 
ସୀମିତ ଦୃଷ୍ଟିଶକ୍ତିର ବାହାରେ । 


॥୭୧୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଅନନ୍ତ ପରମାତ୍ମା ନିଜଠାରେ ହୁଁ ସୃଷ୍ଟି ଏବଂ ସଂହାରର ଲୀଳା ନିରନ୍ତର କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ଲୀଳା 
ବିଶ୍ଵ ନାମରେ ପରିଚିତ । ଏହାରି ଉପରେ ହଏ ସଂପୂର୍ଣ୍ ଆଲୋଚନାର ଜୋର ଦିଆ ଯାଇଛି । 


କୀର୍ରିଃ ଶ୍ରୀର୍ବାକ୍‌ ଚ ନାରୀଣାଂ ସ୍ମୃତିର୍ମେଧା ଧଧୃତିଃ କ୍ଷମା - ସ୍ତୀ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି କୀର୍ି, 
ଶ୍ରୀ, ବାକ୍‌, ସତି, ମେଧା, ଧୃତି ଏବଂ କ୍ଷମା- ଏ ସବୁ ଗୁଣବାଚକ ବିଶେଷ୍ୟ ହେଉଛି ସ୍ତୀ ଲିଙ୍ଗ | ଏହା ଦ୍ଵାରା 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏ ସବୁ ଗୁଣ ଯଦି ସ୍ତ୍ରୀଲୋକଙ୍କଠାରେ ଦେଖାଯାଏ, ତେବେ ଆମେ ଦିବ୍ୟତ୍ବର 
ଆଭାସ ପାଇ ପାରିବା। ପୁନଶ୍ଚ, ଏ ଉକ୍ତିର ଦାର୍ଶନିକ ପରିସର ଯୁକ୍ତିତର୍କର ବାହାରେ | ଏଠାରେ କୁହା ଯାଇ 
ନାହିଁ ଯେ ଏ ସବୁ ଗୁଣ ସମନ୍ଵିତ ବ୍ୟକ୍ତି ହେଉଛନ୍ତି ଦିବ୍ୟ । ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ବ୍ୟକ୍ତି ଯିଏ ହୋଇଥାନ୍ତୁ 
ନା କାହିଁକି ଏବଂ ତାଙ୍କର ଅତୀତର ଜୀବନ ଯାହା ହୋଇଥାଉ ଯଦି ସେ କୌଣସି ସମୟରେ ଏ ସବୁ ବୁ ଗୁଣ 
ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି, ତେବେ ତାଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଭୂତିର ସ୍ପଷ୍ଟ ଦର୍ଶନ ହୋଇ ପାରିବ । 


ସଂକ୍ଷେପରେ ଏ ସବୁ ଗୁଣ ପ୍ରକଟିତ ହେଲେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସମନ୍ବୟ ସାଧ୍ରତ ହୁଏ। ତେଣୁ, 
ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତିର ମହିମା ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। ଗୁଣର ପ୍ରତ୍ୟାରୋପଣ ଭାଷାରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ମୁଁ 
ହେଉଛି ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କୀରି, ଶ୍ରୀ... ଇତ୍ୟାଦି। ମୋ ଘରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଝରକାର କାଚ, ଫଟୋର 


କାଚ ଏବଂ ଦର୍ପଣର କାଚ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ସବୁମାନଙ୍କରେ ମୁଁ ଅନ୍ୟସ୍ଥ୍ାନ ଅପେକ୍ଷା ପରିଷ୍କାର ଭାବେ ପରିସ୍କୁଟ 
ହୋଇ ପାରିବି। 


ନିଜର ପରିଚୟକୁ ସ୍ପଷ୍ଟତର କରିବା ପାଇଁ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳେକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଆଉ ଚାରୋଟି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି- 
ବୃହତ୍ସାମ ତଥା ସାମ୍ନାଂ ଗାୟତ୍ରୀ ଛନ୍ଦସାମହମ୍‌ | 
ମାସାନାଂ ମାର୍ଗଶୀର୍ଷୋଃହମୂତୂନାଂ କୁସୁମାକରଃ ॥୩୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବୃହତ୍‌ସାମ = ବୂହତ୍‌ସାମ, ତଥା = ମଧ୍ଯ, ସାମ୍ବାମ୍‌ = ସାମ ମନ୍ତ୍ର ଗାୟତ୍ରୀ = ଗାୟତ୍ରୀ, 
ଛନ୍ଦସାମ୍‌ = ଛନ୍ଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ମାସାନାମ୍‌ = ମାସମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, 
ମାର୍ଗଶୀର୍ଷଃ = ମାର୍ଗଶୀର, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ରତୁନାମ୍‌ = ରତୁମାନଙ୍କ ମଧରେ, କୁସୁମାକରଃ = 
ବସନ୍ତ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅହଂ ସାମ୍ନାଂ ବୃୂହସତ୍ସାମ, ତଥା ଛନ୍ଦସାଂ ଗାୟତ୍ରୀ ( ଅସ୍କ) ଅହଂ ମାସାନାଂ ମାର୍ଗଶୀର୍ଷଃ ରତୂନାଂ 
କୁସୁମାକରଃ ( ଅସ୍କ) ।୩୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସୀମଦେଦନ ମନ୍ୟତମାନଙ୍କ ମଧେ ନୁଁ 6୭ଛି ଚୂହନ୍ନ ସୀମଚ ଏବଂ ଛଦମାଳଙ୍କ ମନେ 
ଗାୟନ ଛଦ/ ମାସମାନନ୍ନ ମଷଣନେ ନୁଁ ୦ନଛଛି ମାର୍ଶୀନ ଏବଂ ନଜଚୁମାୀନନ ମଧ୍ୟଣନ 
ବସନ ଲଜୁ /?7୫/ 


॥୭୧୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୩୫ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବୃହସ୍ସାମ ତଥା ସାମ୍ନାଂ ଗାୟତ୍ରୀ ଛନ୍ଦସାମହମ୍‌ - ସାମମନ୍ତ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି 
ବୃହସ୍ପାମ- ସାମ ବେଦର ଗୀତମାନଙ୍କୁ ସାମ କୁହାଯାଏ। ଏମାନେ ବିଭିନ୍ନ ଛନ୍ଦରେ ରଚିତ ଏବଂ 
ଏମାନଙ୍କୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ଵରରେ ଗାନ କରାଯାଇଥାଏ। ସାମ ମନ୍ତ୍ର ଗାନ କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ । ଏହା 
ଶିକ୍ଷା କରିବା ନିମିତ୍ତ ଗୁରୁଙ୍କ ନିକଟରେ ରହି ସାଧନା କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ। ସାମ ମନ୍ତ୍ର ରଚିତ 
ହୋଇଥୁବା ଛନ୍ଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ “ ବୃହତ” ଛନ୍ଦ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଜଟିଳ। ବୃହତ ଛନ୍ଦରେ ରଚିତ ସାମ ମନ୍ତ୍ରକୁ 
 ବୃହସାମ” କୁହାଯାଏ | 


ଛନ୍ଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଗାୟତ୍ରୀ : ଛନ୍ଦ ବିଷୟରେ କହିବା ବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ହୁଏତ ହଠାତ୍‌ ସ୍କରଣ ହୋଇଛି ଯେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଛନ୍ଦ ରହିଛି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଗାୟତ୍ରୀ 
ହେଉଛି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଏବଂ ମହତ୍ତ୍ବପୁଣ୍ଣ୍ବ। ଆଠ ପଦ ବିଶିଷ୍ଟ ତିନି ପଂକ୍ତିରେ ଗାୟତ୍ରୀ ଛନ୍ଦ ରଚିତ 
ହୋଇଥାଏ । ଭାରତରେ ଏହି ମନ୍ତ୍ର ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ। କାରଣ ଏ ଛନ୍ଦରେ ସବିତା ( ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବତା) ଙ୍କର 
ଉପାସନା କରାଯାଇଥାଏ। ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ପ୍ରାତଃକାଳ ଏବଂ ସାୟଂକାଳରେ ସଂଧ୍ଯାବନ୍ଦନ ସମୟରେ ଏହି 
ମନ୍ତ୍ର ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ଅର୍ଘ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି । 


ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଗାୟତ୍ରୀମନ୍ତ୍ରର ମହିମା ଗାନ କରାଯାଇ କୁହାଯାଇଛି, “ ଗାୟତ୍ରୀ ମନ୍ତ୍ରଦ୍ବାରା 
ଯେଉଁ ପରମତତ୍ତ୍ଵଙ୍କର ଆରାଧନା କରାଯାଏ, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, ସର୍ବଜ୍ଚ ଏବଂ ନିତ୍ଯ|। ଏ 
ଅର୍ଥରେ ଯିଏ ଗାୟତ୍ରୀ ମନ୍ତ୍ରକୁ ବୁଝି ପାରେ ସେ ଅଶେଷ ଏଣଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଲାଭ କରେ । ” 


ବୂହଦାରଣ୍ୟକ ଉପନିଷଦରେ ମଧ୍ଯ ଗାୟତ୍ରୀ ମନ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ବିଶ୍ଵ ଏବଂ ଏହାର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନକୁ ଧ୍ଯାନ 
କରିବାର ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି। ମନୁ ମଧ୍ଯ ଗାୟତ୍ରୀର ପ୍ରଶଂସା କରି କହିଛନ୍ତି “ ବିଧାତା ତିନି ବେଦରୁ 
ଏହାକୁ ଦୋହନ କରିଛନ୍ତି। ତିନିବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅବିଚଳିତ ଭାବରେ ଏହାର ଜପ କଲେ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବ, ପବନ ପରି ମୁକ୍ତ ଭାବରେ ବିଚରଣ କରି ହେବ ଏବଂ ଆକାଶ ପରି ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶରୀର ଲାଭ କରି 
ହେବ।” ବିଶ୍ଵର ଯେ କୌଣସି ଧର୍ମରେ ଗାୟତ୍ରୀ ମନ୍ତ୍ର ପରି କୌଣସି ଏକ ମନ୍ତ୍ର ଏତେ ଅଧ୍ବକ ଭକ୍ତଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଏତେ ଅଧ୍ବକ ସମୟ ନିରନ୍ତର ଜପ କରାଯାଇନାହି। 


ମାସାନାଂ ମାର୍ଗଶୀର୍ଷୌଃହମୂତୂନାଂ କୁସୁମାକରଃ - ମାସମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ମାର୍ଗଶୀର- ଭାରତରେ 
ମାର୍ଗଶୀର ମାସକୁ ପବିତ୍ର ମାନନ୍ତି । ଜଳବାୟୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ଏହା ସୁଖପ୍ରଦ ହୋଇଥାଏ, କାରଣ ଏହି ମାସରେ 
ବର୍ଷାର ଆର୍ଦ୍ରତା, ସାନ୍ଧୁତା ନ ଥାଏ ଏବଂ ଗ୍ରୀଷ୍ମର ଉଷ୍ମତା ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ। 


ରତୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ବସନ୍ତରତୁ : ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟିର ଦୃଶ୍ୟାବଳୀକୁ ସପ୍ତରଂଗର ସନ୍ଦେଶ 
ଏବଂ ସୁରଭିତ ସଂଗୀତ ଦ୍ଵାରା ହର୍ଷ ବିଭୋର କରିପାରେ ରତୁରାଜ ! ପର୍ବତ ପୁଷ୍ପର ପୋଷାକ ପରିଧାନ 


॥ ୭୧୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୬ / ଅଧାୟ ୧୦ 


କରେ। ପୂଥ୍ବବୀ ହରିତବସନା ହୋଇଯାଏ । ସରୋବର ଏବଂ ଜଳାଶୟ ଉତଫୁଲ୍ଲ କମଳର ହସରେ ହସି 
ଉଠନ୍ତି। ପ୍ରାନ୍ତର ସବୁଜିମାର ଗାଲିଚା ପରି ଦେଖାଯାଏ। ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟ ଉତ୍ସବାନନ୍ଦରେ ଭରି ଉଠେ। 
ସୃଷ୍ଟିର ହର୍ଷାତିରିକ୍ତତାର ରାଜତିଳକ ପରି ଚନ୍ଦ୍ରମା ନିଜକୁ ଅଧ୍ଵକତର ମହିମାରେ ସଜାଇ ଦିଏ। 


କେବଳ ଭବ୍ୟ ଏବଂ ଦିବ୍ୟରେ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ବିମୁଗ୍‌ଧତାରେ ମୋତେ ଦେଖିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ। 
ହୀନତମ ଠାରୁ ହୀନତରରେ ମଧ୍ଯ ମୋତେ ଜାଣିବାକୁ ହେବ।। ମୁଁ ଯାହା ମୁଁ ତାହା, ଶୁଣ - 


ଦ୍ୟୁତଂ ଛଲୟତାମସ୍ପି ତେଜସ୍ତେଜସ୍ଵିନାମହମ୍‌ | 
ଜୟୋଏସ୍ମି ବ୍ୟବସାୟୋଏସ୍ପି ସତ୍ତ୍ଵଂ ସତ୍ତସ୍ଵବତାମହମ୍‌ ॥୩୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦ୍ୟୁତମ୍‌ = ଦ୍ୟୁତ, ଛଲୟତାମ୍‌ = ଛଳନାକାରୀ ମଧ୍ଯରେ, ଅସ୍ଥି = (ମୁଁ ) ଅଟେ, ତେଜଃ = 
ତେଜ, ତେଜସ୍ଵିନାମ = ତେଜସ୍ବୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଜୟଃ = ଜୟ, ଅସ୍କି = 
(ମୁଁ) ଅଟେ, ବ୍ୟବସାୟଃ = ଦୂଢତା, ଅସ୍ଥି = (ମୁଁ) ଅଟେ, ସଭ୍‌ମ୍‌ = ସାକ୍୍‌କ ଭୀବ, 
ସତ୍ତ୍ଵବବତାମ୍‌ = ସାକ୍କି୍‌କ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅହଂ ଛଳୟତାଂ ଦ୍ଯୟୁତଂ, ତେଜସ୍ଵିନାଂ ତେଜଃ ଅସ୍କି। ଅହଂ (ଜେତୃଣାଂ) ଜୟଃ ଅସ୍ତି, 
( ବ୍ୟବସାୟିନାଂ) ବ୍ୟବସାୟଃ, ସତ୍‌ବତାଂ ସଂ ଅସ୍କି |୩ ୬| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଛଳନ୍ଳାନ/ଳ ଜିଣନେ ନୁଁ6ନେନ୍ଦଛି ଜ୍ୟୁଜ, ଚେଳସ୍ମମୀନନନ ନଳ, ନୁଁ ୦ନଛଛି କିଳୟ, 
ର୍ଦୁଁ ୯ଚୁଜୟଜିଜ୍ଞନ) ଦୃଢ ଣିଜ୍ଫା ଜଜମଶୀଳନ/ ଏବଂ ସାକ଼ିଳ ବଲିନ ନୁ 6ନେଛଛି ସାକ୍ିଳ 
ଜ/ଚ /7?୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଦ୍ଯୁତଂ ଛଲୟତାମସ୍ପି ତେଜସ୍ତେଜସ୍ଵିନାମହମ୍‌ - ଛଳନାକାରୀ କ୍ରୀଡା ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ 
ହେଉଛି ଦ୍ୟୂତକ୍ରୀଡା- ତତ୍କାଳୀନ ଜଣେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ରାଜା ଯୋଦ୍ଧା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଗୀତୋପଦେଶ ଦିଆ ଯାଉଥଲା । 
ଧର୍ମ ପ୍ରଚାରକର ମହାନ୍‌ ଉତ୍ସାହ ସହିତ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସ୍ବଵଧର୍ମର ବୋଧ କରାଇବା ନିମିତ୍ତ 
ଏ ଉପଦେଶ ଦେଇଥୁଲେ। ତେଣୁ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁ କରାଇବା ପାଇଁ ଏବଂ ସ୍ଵଧର୍ମର ପୁନର୍ବୋଧ 
କରାଇବା ପାଇଁ ଗୀତାରେ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି । ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ ଭାଷାରେ ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ମର୍ମ ନ ବୁଝାଇଲେ ଏ ପୁନର୍ବୋଧର କାର୍ଯ୍ୟ ସଫଳତାପୂର୍ବକ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ସେମାନଙ୍କ ଭାଷାରେ ବେଦାନ୍ତ ବୁଝାଇବାକୁ ହେବ । ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇଥ୍ରବା ଉଦାହରଣ ଅର୍ଜ୍ଜ ନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ ହୋଇଥୁଲା, କାରଣ ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଭ୍ରାତା ଯୁଧ୍ବଷ୍ପିରଙ୍କର ଦୂତକ୍ରୀଡା ପ୍ରତି ଅଦମ୍ୟ 


॥୭୧୪॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୩୬ 


ଦୁର୍ବଳତା ଯୋଗୁ ଜୀବନରେ ତାଙ୍କୁ ବହୁତ କଷ୍ଟ ସହ୍ୟ କରିବାକୁ ପଡିଥୁଲା। ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉଦାହରଣ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ ଏପରି ସୁଗମ ହୋଇ ପାରି ନ ଥାନ୍ତା। 


ଆଧୁନିକ ପିଢିକୁ ଏ ଉଦାହରଣ ହୁଏତ ଏତେ ସୁଗମ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ଦ୍ୟୁତକ୍ରୀଡା 
ଅଧୁନା ଲୋକ ପ୍ରିୟ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ଏହା ସ୍ଥାନରେ ଅନ୍ୟ ଉଦାହରଣ ସହଜରେ ବୁଝିହେବ । ସାମାଜିକ 
ଅପରାଧମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ଜାଲିଆତି, ସବୁ ଅସ୍ତମାନଙ୍କ ମଧରେ ମୁଁ ପରମାଣୁ ବୋମା- ଏ ସବୁ ଉଦାହରଣ 
ସହଜରେ ବୁଝି ହେବ ? 


ତେଜସ୍ବୀମାନଙ୍କର ମୁଁ ହେଉଛି ତେଜ : ଧାନାଭ୍ୟାସ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଯେଉଁ ସାଧକ ବିଭୁତିର ଏ 
ଉଦାହରଣ ଉପଯୋଗ କରିବାକୁ ଚାହିବେ, ସେ ବୁଝି ପାରିବେ ଯେ ଶାସ୍ତ୍ର ଏଠାରେ ପ୍ରାୟ କିଛି କହି 
ନାହାନ୍ତି। ତେଜସ୍ଵୀର ଯେଉଁ ତେଜ ଥାଏ, ସେଥିରେ ସେହି ବସ୍ତୁର ଗୁଣ ନ ଥାଏ | ଏହି ତେଜର ନିଜସ୍ଵ 
କୌଣସି ଗୁଣ ନ ଥାଏ - ଏହା ଏକ ଅନୁଭୁତି ମାତ୍ର। ଏ ଅନୁଭୂତିକୁ ସହଜ ସୁଗମ କରିବା ନିମିତ୍ତ ମନ 
ସେହି ବସ୍ତୁର ପରିସର ଏବଂ ବୈଭବକୁ ପ୍ରକାଶ କରେ କିନ୍ତୁ ଅନୁଭୂତ ତେଜରେ ସେହି ବସ୍ତୁର ଉପାଦାନ 
କିଛି ନ ଥାଏ । ସଂକ୍ଷେପରେ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ଯେ “ ସତ୍ୟ ହେଉଛି ଆଲୋକ, ଏଥୁରେ ସଂଦେହ 
ନାହି, କିନ୍ତୁ ଏହା ହେଉଛି ଗୁଣରହିତ ଆଲୋକ | ” 


ଜୟୋଏସ୍ପି ବ୍ୟବସାୟୋଏସ୍ପି ସତ୍ତ୍ଵଂ ସତ୍୍ବବତାମହମ୍‌ - ମୁଁ ବିଜୟୀ, ମୁଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଠା, ମୁଁ ସାଧୁମାନଙ୍କର 
ସାଧୁତା- ପୂର୍ବରୁ ଯାହା ବଣ୍ତ୍ରନା କରାଯାଇଛି, ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ମନର ଏପରି ଏକ ସ୍ଥିତି ବା ଦଶାର ଗୁଣ 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଉଛି, ଯାହା ଏପରି ନିରନ୍ତର ଚିନ୍ତନ ଦ୍ଵାରା ଗଠିତ ହୋଇଥାଏ | ଉଦ୍ୟମଶୀଳତା, ସାଧୁତା 
ପରି ଗୁଣ ବଜାୟ ରଖୁୂଲେ ମନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶାନ୍ତ ଏବଂ ସ୍ଥିର ହୋଇଯାଏ। ସେପରି ମନରେ ଚୈତନ୍ୟ 
ଆତ୍ମାଙ୍କର ପ୍ରତିବିନ୍ଦିତ ବୈଭବ ଏପରି ସ୍ପଷ୍ଟ ଏବଂ ତେଜସ୍ଵୀ ହୋଇଥାଏ ଯେ ଯେପରିକି ସେ ହି ସ୍ଵୟଂ 
ସତ୍ୟ। ତେଣୁ ପୁର୍ବକଥ୍ତ ଗୁଣର ପ୍ରତ୍ୟାରୋପଣ ଭାଷାରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ଗୁଣ ହିଁ ହେଉଛି 


ମୁଁ ଯଦିଚ ବସ୍ତୁତଃ ଏହା ହେଉଛି ଅନ୍ତଃକରଣର ଧର୍ମ | 


ଏଠାରେ ବିବିଧତା ମଧ୍ଯରେ ଏକ ପରମାମ୍ବାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ୫ ୪ ଟି ଉଦାହରଣ 
ଦିଆଯାଇଛି, ସେ ସବୁ ନିଷ୍ଠାପର ସାଧକଙ୍କୁ ଧାନ ନିମିତ ଅଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ କୁହା ଯାଇଛି | ଏହା କୌଣସି 
ଦୃଶ୍ୟ ପଦାର୍ଥର ବର୍ଣ୍ଣନା ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ । ଅନୁଭୁତିରେ, ଏହି ଶ୍ଳୋକର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବୁଝି ନ 
ପାରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧକଙ୍କର ଶିକ୍ଷା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇନାହି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବ। 


॥ ୭୧୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଆହୁରି ଉଦାହରଣ ଦେଇ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ବୃଷ୍ଣୀନାଂ ବାସୁଦେବୋଏସ୍ପି ପାଣ୍ଡବାନାଂ ଧନଞ୍ଜୟଃ | 
ମୁନୀନାମପ୍ୟହଂ ବ୍ୟାସଃ କବୀନାମୁଶନା କବିଃ ॥୩୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବୃଷ୍ଣୀନାମ୍‌ = ବୃଷ୍ଣମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ବାସୁଦେବଃ = ବାସୁଦେବ, ଅସ୍ଲି = (ମୁଁ) ଅଟେ, 
ପାଣ୍ଡବାନାମ୍‌ = ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ଧନଞ୍ଜୟଃ = ଧନଞ୍ଜୟ, ମୁନୀନାମ୍‌ = ମୁନିମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ବ୍ୟାସଃ = ବ୍ୟାସ, କବିନାମ୍‌ = କବିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, 
ଉଶନା = ଉଶନା, କବିଃ = କବି| 


ଅନ୍ଵୟଃ : ବୃଷ୍ମୀନାଂ ବାସୁଦେବଃ ଅହଂ, ପାଣ୍ଡବାନାଂ ଚ ଧନଞ୍ଜୟଃ, ମୁନୀନାଂ ଅପି ବ୍ଯାସଃ, କବୀନାଂ 
ଉଶନାଃ କବିଃ ଅସ୍କ୍‌ ।୩୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ବୃଶ୍ିମାନନ ମଜେ ନୁଁ6ନେଳଛି କାସୁିକକ, ପାଣଡକ ମାନଙ୍କ ମଧୟଣନ ଧନଞ୍ଜୟ, ମୁଳିମାନନ 
ମଝଣଜେ ନୁଁ 6ହନଛି କସ ଏବଂ କକିମାନକ' ମଷ୍ଣନ ମହାଳ୍‌ କଳି ଜଣଳ,/ /77୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବୃଷ୍ଣୀନାଂ ବାସୁଦେବୋଃସ୍ମି ପାଣ୍ଡବାନାଂ ଧନଞ୍ଜୟଃ - ବୃଷ୍ରିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି 
ବାସୁଦେବ- ଯାଦବମାନଙ୍କର ପୂର୍ବଜ ଯଦୁଙ୍କର ବୃଷ୍ଣି ନାମକ ଜଣେ ପୁତ୍ର ଥୁଲେ । ଏହି ବୃଷ୍ଣଙ୍କଠାରୁ 
ବୃଷ୍ଣକୁଳର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିଲା । ବୃଷ୍ଣିଙ୍କର ପଣନାତି ଭାବେ ବାସୁଦେବ ଜନ୍ମ ନେଇଥିଲେ । ମଥୁରାର 
ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଶାସକ କଂସର ଭଗିନୀ ଦେବକୀଙ୍କ ସହିତ ବସୁଦେବଙ୍କର ବିବାହ ହୋଇଥୁଲା। 
ସେମାନଙ୍କର ପୁତ୍ର ହେଲେ ଶ୍ରୀ କୃଷ୍ଣ। ବସୁଦେବଙ୍କ ପୁତ୍ର ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍କୁ ବାସୁଦେବ କୁହାଯାଏ । 


ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଧନଞ୍ଜୟ : ନିଜର ପରାକ୍ରମ ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେପରି 
ଯଦୁକୁଳ ଏବଂ ବୃଷ୍ଣକୁଳକୁ କୃତାର୍ଥ ଏବଂ ବିଖ୍ୟାତ କରି ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ବୃତିପଟରେ ରହିଗଲେ, ସେହିପରି 
ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସ୍ଥାନ । ଅର୍ଜୁନ ଥିଲେ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କର ଜୀବନ-ଦାୟିନୀ ଶକ୍ତି | ତାଙ୍କ 
ବିନା ଭାଇମାନେ ବୋଧହୁଏ କିଛି କରି ପାରି ନ ଥାନ୍ତେ । ଧନଞ୍ଜୟର ଅର୍ଥ ହେଲା ଧନକୁ ଜୟ କରିବା 
ବ୍ୟକ୍ତି। ସାଧାରଣତଃ ଏହାକୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଉପାଧ୍ଵ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ଏହି 
ଅଂଶକୁ “ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ଅଜୁନ”” ଭାବରେ କୁହା ଯାଇଥାଏ | 


ମୁନୀନାମପ୍ୟହଂ ବ୍ୟାସଃ କବୀନାମୁଶନା କବିଃ - ମୁନିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ବ୍ୟାସଂଂ- 
ଗୀତାର ରଚଯିତା ସ୍ଵୟଂ ବ୍ୟାସ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାକୁ କେହି ଆତ୍ମ ପ୍ରଶଂସା ଭାବରେ ବୁଝିବା ଠିକ୍‌ ହେବ 


± କ#ସନ/ର କ୍ୟୀସ- ନିଳନ ବିରାଜକୁ ଦିଏ ବି9/ଜ ଜଣଜେ, 6 ଛି ବ୍ଯା୍ଦ 


॥ ୭୧୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୩୭ 


ନାହି । ବ୍ୟାସ ହେଉଛି ଏକ ଛଦ୍ମ ନାମ । ସେ ଯୁଗରେ ଦାର୍ଶନିକ ଏବଂ ଧାର୍ମିକ ଲେଖନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯିଏ ଏକ 
ନୂତନ ଶୈଳୀର ଆବିଷ୍କାର କରି ପ୍ରୟୋଗ କଲା, ସେ ବ୍ୟାସ ନାମରେ ପରିଚିତ ହେଲା | ସେହି ନୂତନ 
ଶୈଳୀ ବିପ୍ଳବାମ୍ରକ ଥୁଲା, କାରଣ ସେହି ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦାର୍ଶନିକ ସାହିତ୍ୟ ସୂତ୍ର ରୂପକ ମନ୍ତ୍ରରେ ଲେଖା 
ଯାଉଥିଲା । ପୁରାଣର ରଚନା ସହିତ ଏକ ନୂତନ ପଦ୍ଧତିର ଆରମ୍ଭ ଏବଂ ବିକାଶ ହେଲା । ଏପରି ପଦ୍ଧତିରେ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ବୁଝାଇବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଥିଲା । ଏହା ସହିତ ଏଥରେ ମୁଳ ସିଜ୍ଧାନ୍ତକୁ ବାରମ୍ବାର 
ବୁଝାଇ ଏହା ଉପରେ ବିଶେଷ ଜୋର ଦିଆଯାଉଥୁଲା। କୃଷ୍ଣ ଦ୍ଵୈପାୟନ ବ୍ୟାସ ନାମ ଧାରଣ କରି ଏ 
ପଦ୍ଧତିର ଆରମ୍ଭ ଏବଂ ବିକାଶ କରିଥିଲେ। 


ତେଣୁ “ ମୁନିମାନଙ୍କ ମଧରେ ମୁଁ ବ୍ୟାସ” ବୋଲି ଭଗବାନଙ୍କ କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା ଯେ 
ସମସ୍ତ ମନନଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନ୍‌ ହେଉଛନ୍ତି ପୁରାଣର ଅତିବିଶାଳ ଏବଂ ଅପୂର୍ବ ରଚନାର 
ରଚୟତା । 


କବି ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଉଶନା : ଉପଲବ୍ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଉଶନା ନାମକ କୌଣସି 
ମୁନିଙ୍କର ନାମ ଦେଖାଯାଇ ନାହି | କିନ୍ତୁ ଆନନ୍ଦଗିରି ଶୁକ୍ରଙ୍କୁ ଉଶନା ଭାବରେ ପରିଚିତ କରାଇଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ 
ସେମାନେ କିପରି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ସେ କୌଣସିଠାରେ କହି ନାହାନ୍ତି । ଶୁକ୍ର ଗ୍ରହକୁ ମଧ୍ଯ ଶୁକ୍ର କୁହାଯାଏ | 
ଭୁଗୁ ପୁତ୍ର ଶୁକ୍ର ହେଉଛନ୍ତି ଦୈତ୍ୟମାନଙ୍କର ଗୁରୁ। ରଗ୍‌ବେଦରେ ଶୁକ୍ରଙ୍କୁ କବି ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । କବିର 
ଅର୍ଥ ହେଲା ସର୍ବଜ୍ଞ । 


ଉପନିଷଦରେ ‹ କବି” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା ୧” ମନ୍ତ୍ରଦ୍ରଷ୍ଟାଂ । ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ 
ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନୀବ୍ୟକ୍ତି ନିରହଂକାର ଭାବେ ନିଜର ଅନୁଭୂତି ଘୋଷଣା କରନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ କବି କୁହାଯାଏ | ସମୟକ୍ରମେ 
ଏ ଶବ୍ଦର ମୁଖ୍ୟ ଅର୍ଥ ଧୀରେ ଧୀରେ ଲୋପ ପାଇ ବର୍ଭମାନର କବିତା ରଚୟିତାଙ୍କୁ ହି କବି କୁହାଗଲା । ଏହି 
କବିମାନେ ମଧ୍ଯ ଭବ୍ୟ ଏବଂ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟ ବିଶ୍ଵକୁ ଦେଖ ଲୌକିକ ସ୍ତରରୁ ଉପରକୁ ଉଠି ନିଜର ତେଜୋମୟ 
ବିଚାର ଜଗତରେ ପ୍ରବେଶ କରି ହୃଦୟର ଅନ୍ତରତମ ଗଭୀରତାରୁ କାବ୍ୟ ଗାନ କରନ୍ତ । ଏଠାରେ ଅବଶ୍ୟ 
ମୁଖ୍ୟ ଅର୍ଥରେ “ କବି” ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରା ଯାଇଛି। 


॥୭୧୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ନିଜର ବିଭୂତିର ବିସ୍ତାର କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 
ଦଣ୍ଡୋ ଦମୟତାମସ୍ି ନୀତିରସ୍ମି ଜିଗୀଷତାମ୍‌ । 
ମୌନଂ ଚୈବାସ୍ପି ଗୁହ୍ୟାନାଂ ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞାନବତାମହମ୍‌ ॥୩୮॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦଣ୍ତଃ = ଦଣ୍ଡ (ରାଜଦଣ୍ଡ), ଦମୟତାମ = ଦମନକାରୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ଅସ୍କି = (ମୁଁ) ଅଟେ, 
ନୀତିଃ = ନୀତି, ଅସ୍ଲି = (ମୁଁ) ଅଟେ, ଜିଗୀଷତାମ୍‌ = ବିଜୟେଛୁଙ୍କ ମଧରେ, ମୌନମ୍‌ = 


ମୌନ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ମଧ୍ଯ, ଅସ୍ଲ = (ମୁଁ) ଅଟେ, ଗୁହ୍ୟାନାମ୍‌ = ଗୂଢ ବିଷୟମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ଞାନବତାମ୍‌ = ଜ୍ଞାନବାନଙ୍କ ମଧରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ | 


ଅନ୍ଵନୟଃ : ଅହଂ ଦମୟତାଂ ଦଶ୍ରଃ ଅସ୍ମ, ଜିଗୀଷତାଂ ନୀତିଃ ଅସ୍କି, ଗୁହ୍ୟାନାଂ ମୌନଂ, ଚ ଅହଂ ଜ୍ଞାନବତାଂ 
ଏବ ଜ୍ଞାନଂ ଅସ୍ମ ।୩୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜମ୍ମଳକାରୀଳ ମଧରେ ନୁଁ ୧ନନଛି ଦଣ୍ଡ କିଳୟେନୁଙ୍କ ମଷେ ନୁଁ 6ନନଛି ଲୀନି ଗୂଢ 


କିଷୟମାଳନ ମଧ୍ନେ ମୁଁ 6ହନଛଛି ମୌନ ଏକଂ କ୍ଞନକଳନ୍ନ ନୁଁ ୧ନଛଛି ନ୍ନ ୮୩/୮୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଦଣ୍ଡୋ ଦମୟତାମସ୍ପି ନୀତିରସ୍କି ଜିଗୀଷତାମ୍‌ - ଦମନକାରୀଙ୍କର ମୁଁ ହେଉଛି ଦଣ୍ଡ- 
ରାଜ୍ୟର ଜନ ସମୁଦାୟଙ୍କର ଜୀବନଧାରଣ ମାନର ଉନ୍ନତି କରିବାକୁ ହେଲେ ଉଭୟ ଶାସକ ଏବଂ 
ଶାସିତଙ୍କୁ ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡିବ । ଶାସକର ଦେଖୁବା କଥା ଯେ ସେ ବିଧ୍ବ ନିୟମ ଅନୁସାରେ 
ଶାସନ କରିବ। ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ କରୁଥିବା ଅସାମାଜିକ ବ୍ୟଗଲ୍ତଙ୍କୁ ଦଣ୍ତିତ କରିବାର ଦାୟିତ୍ବ ହେଉଛି 
ଶାସକଙ୍କର । ଆଇନ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵସ୍ତ ହେବା ଏବଂ ଆଦର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ଯୋଗୁଁ ଶାସିତଙ୍କର ଦାୟିତ୍‌ 
ହେଲା ଶାସକଙ୍କର ଦଣ୍ଡ ଗ୍ରହଣ କରିନେବା । କିନ୍ତୁ ଦୁରାଚାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଦଣ୍ତ ଦେବା ପାଇଁ ରାଜା ବା 
ରାଷ୍ଟ୍ରପତିଙ୍କୁ କିଏ କ୍ଷମତା ପ୍ରଦାନ କରେ ? ଆଧୁନିକ ଶାସନ ପ୍ରଣାଳୀରେ ଆଇନକୁ ନିଜ ହାତକୁ 
ନେବାର ଅଧୂୁକାର କାହାରି ନାହି। 


ରାଜା ରାଜଦଣ୍ଡ ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି । ଏହା ହେଉଛି ତାଙ୍କର ଦଣ୍ଡ ଦେବାର ଅଧ୍ରକାରର ପ୍ରତୀକ । 
ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ପ୍ରଣାଳୀରେ ଜନତାର ବହୁମତ ଦ୍ଵାରା ରାଷ୍ଟ୍ରପତି ଏହି ଅଧ୍ଵକାର ଲାଭ କରିଥାନ୍ତି । ରାସ୍ତାକଡରେ 
ଠିଆ ହୋଇଥିବା ପୋଲିସର ୟୁନିଫର୍ମ ହିଁ ଅପରାଧ୍ଵକୁ ଗିରଫ କରିବାର ଅଧ୍ରକାର ଦେଇଥାଏ। ରାଜଦଶ୍ଡ 
ବିହୀନ ରାଜା, ଜନମତ ହରାଇଥୁବା ରାଷ୍ଟ୍ରପତି ଏବଂ ୟୁନିଫର୍ମ ବିହୀନ ବିତାଡିତ ପୋଲିସ୍‌ ନିଜର ପୁର୍ବ 
ଅଧ୍ଵକାରରୁ ବଂଚିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଦମନକାରୀଙ୍କର 
ଦଣ୍ଡ। ସମାଜର ଅନୁମତି ସୂଚକ ଚିହ୍ନ ବିନା କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ସମାଜ ଉପରେ କୌଣସି ଅଧ୍ଵକାର ରହେ 


॥୭୧୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୩୮ 


ନାହି। ରାଜା ହୁଅନ୍ତୁ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରପତି, ପୋଲିସ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ବିଚାରପତି, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ବସ୍ତୁତଃ ସମାଜର 
ହି ସଦସ୍ଯ, କିନ୍ତୁ ପଦ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଯୋଗୁଁ ବିଶେଷ ଅଧ୍ଵକାର ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ସେମାନେ ସମାଜର ରକ୍ଷକ 
ହୋଇଥାନ୍ତ । 


ମୁଁ ହେଉଛି ବିଜୟେହୁମାନଙ୍କର ନୀତି : ଇତିହାସରେ ବାରମ୍ବାର ଘୋଷଣା କରାଯାଇଛି ଯେ 
ଶାରୀରିକ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଶତ୍ରୁ ଉପରେ ଯେଉଁ ବିଜୟ ଲାଭ କରାଯାଏ, ତାହା କଦାପି ବାସ୍ତବ ବିଜୟ ହୋଇ 
ପାରେ ନାହିଁ। ସୈନିକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବା ଶାରୀରିକ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଶତ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଉପରେ ବିଜୟ ଲାଭ କଲେ 
କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର ସମାଜ ବା ବ୍ଯକ୍ତିବିଶେଷକୁ ବିଜୟୀ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ବିଜେତା ପକ୍ଷ ଦ୍ଵାରା 
ବୁଝିମତ୍ତାପୂର୍ବକ ପ୍ରୟୋଗ କରା ଯାଇଥିବା ଶାସନ ନୀତି ଦ୍ଵାରା ପରାଜିତ ପକ୍ଷକୁ ନିଜର ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ 
ବିଚାରଧାରାରେ ପରିବର୍ଭିତ କରି ପାରିଲେ ହି ବିଜୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଜୟ ହୋଇ ପାରିବ। ବିଜେତା ଯଦି ପରାଜିତ 
ପକ୍ଷରୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବର୍ତନ କରାଇବାରେ ବା ନିଜେ ସେମାନଙ୍କର ସଂସ୍କୃତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ସମର୍ଥ 
ହୁଏ ନାହି, ତେବେ ଏହି ବିଜୟକୁ କଦାପି ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଜୟ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହି, ଇତିହାସର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଛାତ୍ରମାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଏହା ଏକ ଖୋଲା ରହସ୍ୟ । ସୈନ୍ଯବଳ ଦ୍ଵାରା ବିଜୟ ହାସଲ କରିବା ପରେ କୃଶଳ 
ରାଜନୀତି ବିଦ୍ୟା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ପରାଜିତ ପକ୍ଷର ବାସ୍ତବ ପରିବର୍ତନ କରାଯାଇ ପାରିବ ଏବଂ ସେତେବେଳେ ହିଁ 
କେବଳ ପରାଜିତ ପକ୍ଷ ପୁଣ୍ଠତଃ ବିଜେତାର ବଶ ହେବାର କୁହା ଯାଇ ପାରିବ । 


ମୌନଂ ଚୈବାସ୍ପି ଗୁହ୍ୟାନାଂ ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞାନବତାମହମ୍‌ - ଗୂଢ ବିଷୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ହେଉଛି 
ମୌନ- ମୌନତା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଗୋପନୀୟତା ରକ୍ଷା କରାଯାଇଥାଏ । କୌଣସି ତଥ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ଖୋଲାଖୋଲି 
ଆଲୋଚନା କଲେ ଏହା ଗୋପନୀୟ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଗୋପନୀୟତାର ଅସ୍ତିତ୍ବ ମୌନତାରେ ହିଁ 
ନିହିତ। ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା ଯେ ଆମର ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନକୁ ଗୁହ୍ୟତମ ବା ରାଜଗୁହ୍ୟ ଭାବେ 
ବଣ୍ଟ୍ରନା କରାଯାଇଛି, କାରଣ ଏହା ସାଧାରଣ ଭାବେ ଜ୍ଞାତବ୍ୟ ନୁହେଁ। ଗଭୀର ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତିର ମୁହୂର୍ତରେ 
ଏହି ମହାନ୍‌ ସତ୍ୟର ଅନୁଭୂତି ହୋଇଥାଏ। ଏହି ଆନନ୍ଦାନୁଭୂତିର ନିରନ୍ତରତା ରକ୍ଷା କରିବାର ଉପାୟ 
ହେଲା ଆନ୍ତରିକ ମୌନତା। ସମସ୍ତ ଗୂଢ ବିଷୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନ୍‌ ହେଉଛନ୍ତି ଗହନ, ଗମ୍ଭୀର 
ଏବଂ ଅଖଣ୍ଡ ମୌନତା। 


ମୁଁ ହେଉଛି ଜ୍ଞାନବାନମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ : ବୁଵିମାନମାନଙ୍କର ବୁଵଦିମତ୍ତା ସ୍ବୟଂ ବୁଵିମାନ ନୁହେଁ। 
କିନ୍ତୁ ଏହା ତାଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ। ଏ ଶରୀର ଆତ୍ମା ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ଏ କଥା ବି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ 
ଯେ ଶରୀର ହେଉଛି ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆତ୍ମାଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ କୌଣସି ଏକ ବସ୍ତୁ | 


॥ ୭୧୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୯ / ଅଧାୟ ୧୦ 


ଜଡବସ୍କୁ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଅନୁଭୂତି- ଏ ସବୁ ହେଉଛି ଆମ୍ମାଙ୍କ ଚତୁଦ୍ଦିଗରେ ଆଲୋକ-ବଳୟରୂପେ 
ଉଦ୍ଭାସିତ ହେଉଥୁବା ବିଭୂତିର ଆଭା । ଜ୍ଞାତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ବା ବୁଦ୍ଧିମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧିମତା ହେଉଛି ପରମାତ୍ମାଙ୍କର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଏବଂ ଏହା ହେଉଛି ବ୍ୟକ୍ତି ମାଧ୍ଯମରେ ସେହି ଦିବ୍ୟ ଗୌରବର ପରିପ୍ରକାଶ । 


ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଲୋଚିତ ବିଷୟର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଉପସଂହାର କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ୟଚ୍ଚାପି ସର୍ବଭୂତାନାଂ ବୀଜଂ ତଦହମର୍ଜୁନ । 
ନ ତଦସ୍ତ ବିନା ୟତ୍ସ୍ୟାନ୍ମୟା ଭୂତଂ ଚରାଚରମ୍‌ ॥୩୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଚ = ଏବଂ, ଅପି = ମଧ, ସର୍ବଭୂତାନାମ୍‌ = ସମସ୍ତ ଭୂତମାନଙ୍କ ମଧରେ, 
ବୀଜମ୍‌ = ବୀଜ, ତତ୍‌ = ତାହା, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ, ନ = ନୁହେଁ, ତତ୍‌ = 
ତାହା, ଅସ୍ତ = ଅଛି, ବିନା = ବିନା, ବ୍ୟତୀତ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ସ୍ଯାତ୍‌ = ହେବ, ମୟା = 
ମୋ ଦ୍ଵାରା, ଭୂତମ୍‌ = ପ୍ରାଣୀ, ଚରାଚରମ୍‌ = ଚର ଏବଂ ଅଚର | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ୟତ୍‌ ଚ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ଅପି ବୀଜଂ, ତତ୍‌ (ଅହଂ) ଅସ୍ଲି, ମୟା ବିନା ୟତ୍‌ 
ଚରାଚରଂ ଭୁତଂ ସ୍ୟାତ୍‌ ତତ୍‌ ନ ଅସ୍ତି ।୩ ୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଥଙ୍କୁନ / ସମସ ଉଣୀଳ ଜଛିଳ ବ/ଳ (କାରଣ) 6£9ଛି ନୁଁ/ କୌଣସି ଚଲ କା 
ଅଚଳ ସଛ/ 6ମ/ କ/ଜୀଚ ରହି ଯାରିବ ନାହି /??୯/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟଚ୍ଚାପି ସର୍ବଭୂତାନାଂ ବୀଜଂ ତଦହମର୍ଜୁନ - ମୁଁ ହେଉଛି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ବୀଜ | 
ସ୍ଥୁଳ ବିଷୟ, ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭାବନା ଏବଂ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ଅନୁଭୂତ ଜଗତରେ ଆତ୍ମାର ସ୍ଵରୁପ, ସ୍ମ୍ରାନ ଏବଂ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଦର୍ଶାଉଥବବା ଉପରୋକ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନାମ୍ମକ ବାକ୍ୟ ଏବଂ ଉପମା ଦ୍ଵାରା ଏହା ନିରନ୍ତର ସୂଚିତ 
କରାଯାଇଛି ଯେ ଆତ୍ମା ହି ହେଉଛି ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟିର ଉତ୍ସ। ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମୁହଁରେ 
ଏଇ ସାରଭୂତ, ସତ୍ୟକୁ ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ବାରମ୍ବାର ପ୍ରତିପାଦିତ କରାଇଛନ୍ତି | ଫଳତଃ ଗୀତାଧ୍ଯୟନକାରୀ 
କୌଣସି ଅଳ୍ଛବୁଦ୍ଧି ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହାର ଉପେକ୍ଷା କରି ପାରିବେ ନାହି । 


ସାଧକଙ୍କର ମନନ-ଚିନ୍ତନ ନିମିତ୍ତ ବୀଜ ଏବଂ ବୃକ୍ଷର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ହେଉଛି ଏକ ଅକ୍ଷୟ ବିଷୟ । 
ବୀଜ ରୋପଣ କରିବା ପରେ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ବୀଜରେ ଥବା ଅବ୍ୟକ୍ତ ଜୀବନ ତତ୍ତ୍ଵ ସ୍ଵତଃ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ। ଅଚିରେ ଏହି ଅଙ୍କୁରିତ ବୀଜ ବିକଶିତ ହୋଇ କଳ୍ପନାତୀତ ଉଚ୍ଚତା ବିଶିଷ୍ଟ ବୃକ୍ଷରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ତା ପରେ ଏପରି ମନେ ହୋଇପାରେ ଯେ ଯେଉଁ ବୀଜରୁ ଏହି ବୃକ୍ଷର ଉତ୍ପଭି ତା' ସହିତ 


ତା'ର କୌଣସି ସଂପର୍କ ନାହିଁ । ନିରନ୍ତର ହେଉଥ୍ବବା ପରିବର୍ଭନର ପ୍ରହାର ଦ୍ବାରା ଶୋକାକୁଳ ହୋଇ 


॥ ୭୨୦ | 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୩୯ 


କେବଳ ଅନିତ୍ୟ ଜଗତକୁ ଦେଖୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ହିଁ ସମ୍ଭବତଃ ଏ ସଂସାର ଉଦ୍ଭବର କାରଣ ଦିବ୍ୟ, ଅନନ୍ତ, 
ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ସତ୍ୟର ସ୍କରଣ କରାଉଥୁବା ଉତ୍ସ ଦେଖାଯିବ ନାହି। 


ଏଜେ ୭) ୧୯୩ 


ବିଶ୍ଵର ବୀଜାବସ୍ଥ୍ଥା ମଧ୍ଯ ବୀଜରେ ବୃକ୍ଷର ଅବ୍ୟକ୍ତ ଅବସ୍ଥା ସଦୃଶ । ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ବୀଜ 
ଅଙ୍କୁରିତ ହୋଇ ଶାଖା ଏବଂ ଚେରର ଉଭବ ହୁଏ । ଗୋଟିଏ ଆକାଶ ଆଡକୁ ଗତି କରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି 
ଭୂମିର ଗଭୀରତାକୁ । ନାମ ଏବଂ ରୂପମୟ ଏହି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵର ଅବ୍ୟକ୍ତ ଅବସ୍ଥାକୁ ଉପନିଷଦ୍‌ର ଭାଷରେ 
'ପ୍ରଳୟର ଅବସ୍ଥା” କୁହା ଯାଇଥାଏ | ବ୍ଯଷ୍ଠିର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏହି ସମଷ୍ଟି ପ୍ରଳୟର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବିଚାର କଲେ 
ବୋଧଗମ୍ୟ ହୋଇଯାଏ। ସୁଷୁପ୍ତି ଅବସ୍ଥାରେ ଆମର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଚରିତ୍ର, ସ୍ଵଭାବ, କ୍ଷମତା, ସଂସ୍କୃତି, 
ସଦ୍‌ବ୍ୟବହାର, ଭଦ୍ରାମି ଇତ୍ଯାଦି ଅବ୍ଯକ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଥାନ୍ତି । ବିଶ୍ରାମ ପରେ ଏହି ସମସ୍ତ 
ବାସନା ନିଜକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଅଧୀର ହୋଇ ଉଠନ୍ତି ଏବଂ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଲାଭ କଲେ 
ପୂଣ୍ଠରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


ଏହିପରି ସମଷ୍ଟ ମନର ବିଶ୍ରାମ ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରଣୀମାନଙ୍କର ବାସନା ସହିତ ଏହି ବିଶ୍ଵ ବୀଜାବସ୍ଥାରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଥାଏ । ଆମର ପ୍ରାଚୀନ ରଷିଗଣ ଏପରି ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଏବଂ ତତ୍ତ୍ଵବୋଧକ ଉଦାହରଣ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ସମୟକ୍ରମେ, ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ତିତିରେ ଏହି ଅବ୍ଯସ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ଗର୍ଭାବସ୍ପାରୁ ' ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ଥାଏ ଏବଂ 
ଏହି ପ୍ରଥମ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ରଷିମାନେ ଏକ ସୁନ୍ଦର ନାମ ଦେଇଛନ୍ତି - ' ହିରଣ୍ଯଗଭ: | ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବିଦ୍ାନଗଣ 
ଏହି ଅପୁର୍ବ ଏବଂ ଅଦ୍ଭୁତ ଶବ୍ଦକୁ ସ୍ଵଣ୍ଠଁ ଅଣ୍ଡା ଭାବରେ ଅନୁବାଦ କରି ଅଜ୍ଞାତସାରରେ ଆମର ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ନିନ୍ଦା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହାର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ କଳୁଷିତ କରିଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁତଃ ହିରଣ୍ୟଗର୍ଭର ଅର୍ଥ ହେଲା “ ଚରାଚର 


ଜଗତର ଗଭ ' | 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ସମଷ୍ଟି କାରଣ ଶରୀର ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ବାସନା ସହିତ 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି, ସର୍ବଜ୍ଞ ଭଶ୍ଵର ରୁପେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସିଏ ହେଉଛନ୍ତି ମହାନ୍‌ ବୀଜ, ଯାହାଠାରୁ ଏହି 
ସଂସାରବୃକ୍ଷର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇଛି ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଅସଂଖ୍ୟ ଥର ଏପରି ହେଉଥିବ । 


ବୀଜରୁ ବୃକ୍ଷର ଉତ୍ପତ୍ତି ହେବା ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ବୀଜ ସ୍ଵତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ଏହା ହେଉଛି ଲୌକିକ 
ଅନୁଭୂତି। ତେଣୁ, ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଉକ୍ତିରୁ ଗୀତାର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ଏପରି ବୁଝିବା ଉଚିତ ହେବ ନାହି ଯେ 
ବିଶ୍ଵର ଉତ୍ପଭିରେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ବିନାଶ ହୋଇ ଯାଂନ୍ତି। ଏପରି ବିପରୀତ ଧାରଣାର ନିବୃଭ୍ିି ନିମିତ୍ତ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି, “ ଏପରି କୌଣସି ଚର ବା ଅଚର ପ୍ରାଣୀ ନାହିଁ, ଯିଏ ମୋ ବ୍ୟତୀତ ରହି ପାରିବ। ” 


ଭଗବାନ୍‌ କେବଳ ବିଶ୍ଵର ବୀଜ ନୁହନ୍ତି, ଉତ୍ସଭି ଏବଂ ବୃଦ୍ଧି ପରେ ମଧ୍ଯ ବୃକ୍ଷ ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଜୀବନଧାରଣ 
କରିଥାଏ । ସମସ୍ତ ତରଙ୍ଗର ବୀଜ ହେଉଛି ସମୁଦ୍ର | ସମୁଦ୍ର ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ତରଙ୍ଗର ଉପ୍ପରି 


॥୭୨୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୦ / ଅଧ୍ାୟ ୧୦ 


ଏବଂ ବିକାଶ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି। ସମୁଦ୍ର ନ ଥୁବା ସ୍ଥାନରେ ତରଙ୍ଗର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ହେବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ। 
ସେହିପରି ଅସଂଖ୍ୟ ତରଙ୍ଗର ଉପତ୍ସରତ୍ତିରେ ସ୍ଵୟଂ ସମୁଦ୍ର କଦାପି ବିନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ 


ନ ତଦସ୍ତି ବିନା ୟତ୍‌ସ୍ୟାନ୍ମୟା ଭୂତଂ ଚରାଚରମ୍‌ - ସମସ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଅବିଦ୍ୟାରୁ ହିଁ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଥାଏ। ଏହି ଅବିଦ୍ୟା ସତ୍ୟକୁ ଅଚ୍ଛାଦିତ କରି ଦେଇଥ୍ବବାପରି ମନେ ହୁଏ। ଏହି ଅବିଦ୍ୟାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ଏବଂ ଏହାର ଭ୍ରମୋପ୍ଵାଦକ ଶକ୍ତି ଏ ଉଭୟ ପ୍ରକ୍ଷେପିତ ଜଗତର ଉତ୍ସ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରେ ହିଁ ଅବସ୍ତିତ। ଆତ୍ମଅଜ୍ଞାନ 
ହିଁ ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ । ଚୈତନ୍ୟ ଆମତ୍ମାଙ୍କ ବିନା ଏହି ଅବିଦ୍ୟା ଏବଂ ଅବିଦ୍ଯା ଜନିତ ଆମ ସଂସାରର ଦୁଃଖ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ପାରନ୍ତା ନାହିଁ ଏବଂ ଆମେ ଏହା ଅନୁଭବ କରି ପାରନ୍ତେ ନାହି । 


ଯେପରି ଜଳ ହେଉଛି ତରଙ୍ଗର ଜନକ, ଧାରକ ଏବଂ ପୋଷକ, ସେହିପରି ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମା 
ହେଉଛନ୍ତି ଏହି ସଂସାର ବୃକ୍ଷର ଜନକ ଏବଂ ପୋଷକ । 


ଯଦି ଆମକୁ କୁହାଯିବ ଯେ ଦଶ ପ୍ରକାରର ଗହଣା ସୁନାରୁ ତିଆରି ହୋଇଛି ଏବଂ ସୁନା ବିନା 
ଏମାନଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହି ପାରିବ ନାହି, ତେବେ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ସୁନା ବ୍ୟତୀତ ସେମାନେ ଅନ୍ୟ କିଛି 
ନୁହଁ। ସେହିପରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସଂସାର ରୂପକ ବୃକ୍ଷର ବୀଜ, ଏହି ଆଂଶିକ 
ଉକ୍ତରେ ସେ ଏହି ବାକ୍ୟକୁ ଯୋଗ କରି କହିଛନ୍ତି “ ମୋ ବିନା କୌଣସି ଜୀବ ରହି ପାରିବେ ନାହଁ, ତେଣୁ 
ଏହି ବିଶ୍ଵ ହେଉଛି ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ” । 


ପରବର୍ତୀ ତିନି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହୋଇଥୁବା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଲୋଚନାର ଉପସଂହାର 
କରୁଛନ୍ତି- 
ନାନ୍ତୋଃସ୍ତ ମମ ଦିବ୍ୟାନାଂ ବିଭୂତୀନାଂ ପରଂତପ | 
ଏଷ ତୁଦ୍ଦେଶତଃ ପ୍ରୋକ୍ତୋ ବିଭୂତେବିସ୍ତରୋ ମୟା ॥୪ ୦॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାହିଁ, ଅନ୍ତଃ = ଅନ୍ତ, ଅସି = ଅଛି, ମମ = ମୋର, ଦିବ୍ୟାନାମ୍‌ = ଦିବ୍ୟ, ବିଭୂତୀନାମ୍‌ 
= ବିଭୂତିର, ପରନ୍ତପ = ହେ ପରନ୍ତପ, ଏଷ = ଏହି, ତୁ = ବାସ୍ତବରେ, ଉଦ୍ଦେଶତଃ = 


ସଂକ୍ଷେପ, ପ୍ରୋକ୍ତଃ = କୁହାଯାଇଛି, ବିଭୁତେଃ = ବିଭୂତିର, ବିସ୍ତରଃ = ବିସ୍ତାର, ମୟା = 
ମୋ ଦ୍ଵାରା। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପରନ୍ତପ! ମମ ଦିବ୍ୟାନାଂ ବିଭୂତୀନାଂ ଅନ୍ତଃ ନ ଅସ୍ତି, ତୁ ଏଷଃ ବିଭୂତେଃ ବିସ୍ତରଃ ମୟା 
ଉଦ୍ଦେଶତଃ ପ୍ରୋକ୍ତଃ ।୪ ୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଘଜନଙ / 6ମୋଜ କିବ/ କିଜୁଜିଜ ଥଳ ଲାନି / ମାଜ କିଜୁଜିଜ କିଛ/କ ନୁଁ ସଂକ୍ଷଯଣନ 
କନ୍ଦିଳି /୪୮୦/ 


॥୭୨୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୪୦ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନାନ୍ତୋଃସ୍ତ ମମ ଦିବ୍ୟାନାଂ ବିଭୂତୀନାଂ ପରଂତପ - ମୋର ବିଭୂତିର ଅନ୍ତ ନାହିଁ | 
ନିଜ ବିଭୂତିର ବର୍ଣ୍ଣନାର ଆରମ୍ଭରେ ହି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ବିଶାଳ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପନ୍ନ କରିବାରେ 
ଭାଷାର ଅସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ନିଜର ଶିଷ୍ୟ ନିମିତ୍ତ କେବଳ ସ୍ନେହ ପରବଶ ହୋଇ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଅସମ୍ଭବ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଯଥାସମ୍ଭବ ସଂପନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ ହାତକୁ ନେଇଛନ୍ତି | କେହି 
ହେଲେ କୁମ୍ଭକାର କୌଣସି ଜିଜ୍ଞାସୁ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସମସ୍ତ ଘଟରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ସେମାନଙ୍କର ସାରତତ୍ତ୍ଵ ମାଟିକୁ 
ଦେଖାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଅତୀତ, ବର୍ଭମାନ ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତର ଘଟ ବିଷୟରେ କହି ଦେଇ 
ପାରିଲା ବୋଲି ଭାବି ଶେଷରେ ନିଜକୁ ଅଭିନନ୍ଦନ ଜଣାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏପରି କରିବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ ଏବଂ ଆବଶ୍ୟକ ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ। ଯୋଗ୍ଯ ଅଧୁକାରୀ ଜିଜ୍ଞାସୁ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ କିଛି ବସ୍ତୁ ଦେଖାଇ 
ସେମାନଙ୍କର ସାରତତ୍ତ୍ ବିଷୟରେ ବୁଝାଇ ଦେଲେ, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଅନ୍ୟ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କରେ 
ଦେଖୁ ଚିହ୍ନି ପାରିବେ। 


ଏ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ତଥା ତାଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ସମସ୍ତ ଭବିଷ୍ୟତ ପିଢିର ଜିଜ୍ଞାସୁମାନଙ୍କ 
ନିମିତ୍ତ ଏହି ୫୪ ବିଭୁତି ଦ୍ଵାରା ଅସଂଖ୍ୟ ଉପାଧ୍ବର ଆବରଣ ବା ପରିଧାନରେ ଗୁପ୍ତରେ ବାସ କରି 
ରହିଥୁବା ଅନନ୍ତ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଲୀଳାକୁ ଦେଖାଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ସାଧକ ଏ ବିଭୁତିକୁ ଧ୍ଯାନ କରି ନିଜ ମନକୁ 
ପୁର୍ଣ୍ରୂପେ ପ୍ରଶିକ୍ଷିତ କରି ପାରିଥିବ, ସେ ଏହି ବହୁବିଧ ସୃଷ୍ଟିର ପଶ୍ଚାତରେ ଥିବା ଏକ ଅନନ୍ତ ପରମାଗ୍ବାଙ୍କୁ 
ସହଜରେ, ସର୍ବତ୍ର ଚିହ୍ନି ପାରିବ । 


ଦୃଶ୍ୟ ଜଗତରେ ଅନନ୍ତ ବିଭୂତିର ବିସ୍ତାରକୁ ବଣ୍ଣ୍ଚନା କରିବାରେ ନିଜର ଅସାମର୍ଥ୍ୟ ବ୍ଯସ୍ତ କରି 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି, ମୋର ବିଭୂତି ରୂପକ ଆଲୋକ ରସମ୍ମିମାନଙ୍କର ଅନ୍ତ ନାହି, ମୋର ସ୍ଵୟଂ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ବିଭୂତିର ଆଭାରେ ମୁଁ ସଦା ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଥାଏ। 


ଯଦି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରଥମରୁ ଏହି ଅସାମର୍ଥ୍ୟ କଥା ବିଷୟରେ ଜାଣିଥୁଲେ, ତେବେ ଜଣେ ଗୁରୁ 
ହୋଇଥୁବାରୁ, ବିଭୂତି ଦ୍ଵାରା ନିଜର ଦର୍ଶନ କରାଇବାର ଅଯଥା ଆଶ୍ଵାସନା ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ କାହିକି ଦେଲେ ? 
ଭଗବାନ୍‌ ଏପରି ଛଳନା କାହିକି କଲେ ୮ ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶିଷ୍ୟକୁ ପରିଶ୍ରମ କରାଇ ଶେଷରେ ତା'କୁ 
ନିରାଶ କରାଇବା କ'ଣ ଉଚିତ କାର୍ଯ୍ୟ ? ସମସ୍ତ ଧର୍ମଗୁରୁ, ରଷି, ମୁନିମାନଙ୍କର ଏହା କ 'ଣ ସାଧାରଣ 
ସ୍ଵଭାବ ? ଆଧ୍ଯୟାମ଼୍ିକ ସାଧନା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏ ଅଭିଯୋଗର ଏକମାତ୍ର ଉତ୍ତର ହେଲା, “ ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ଉପାୟ ନାହି। ” ଶଲ୍ୟ ଚିକିତ୍ସାର ଛାତ୍ରଙ୍କୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଏକ ସପ୍ତାହର ମୃତ ଦେହରେ ଶଲ୍ୟକ୍ତିୟା 
କରିବାକୁ କୁହା ଯାଇଥାଏ। ଏହା ପ୍ରବଞ୍ଚନା ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତ କଥା ହେଲା, ଯେତେ ସାବଧାନତାର 
ସହିତ ଶଲ୍ୟକ୍ରିୟା କରିଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି ମୃତ “ରୋଗୀ” ଆଉ ଜୀବନ ଲାଭ କରିବ ନାହି। କିନ୍ତୁ ନିଜ 


୬୩୫୩ ୬୯୫ ୭ 


ପେଷାରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ଏ ଛାତ୍ରଙ୍କର ଅନୁଭୂତି ନିମିତ୍ତ ଏପରି ଅଭ୍ୟାସର ପ୍ରୟୋଜନ 


॥ ୭୨୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୧ / ଅଧ୍ାୟ ୧୦ 


ରହିଛି। ସେହିପରି, ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଦୃଶ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଅଦୃଶ୍ୟର ଦର୍ଶନ କରିବାର କଳା ଶିକ୍ଷା ଦେବା ନିମିତ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ 
ଏଠାରେ ନିଜର କିଛି ବିଶେଷ ବିଭୁତିର ବଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। 

ଏଷ ତୂଦ୍ଦେଶତଃ ପ୍ରୋକ୍ତୋ ବିଭୂତେର୍ବିସ୍ତରୋ ମୟା - “ କିନ୍ତୁ ମୁଁ ନିଜର ବିଭୂତିର ବିସ୍ତାର 
ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଲି, ' ଦ୍ଵିତୀୟ ପଂକ୍ିର ଏହି ସ୍ଵୀକାରୋଲ୍ତିରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 
ଏହି ବର୍ଣ୍ଣନାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହି, ସାଧକମାନଙ୍କର ଶିକ୍ଷ୍ୟାର୍ଥେ ସେ କିଛି ବିଶେଷ 
ଉଦାହରଣ ବାଛି ଦେଇଛନ୍ତି | ଉତ୍ସାହପୂର୍ବକ ଯେଉଁମାନେ ଏହି ବିଭୂତିର ଧ୍ଯାନ କରିଛନ୍ତି, ଅନିତ୍ୟ ରୂପରେ 
କ୍ରୀଡା କରୁଥୁବା ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକାଶ ସ୍ଵବରୂପକୁ ସେମାନେ ସହଜରେ ଚିହ୍ନି ପାରିବେ। 


ସଂକ୍ଷେପରେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ କଥନର ସାରତତ୍ତ୍ ହେଲା- 
ୟଦ୍ୟଦ୍‌ ବିଭୂତିମତ୍ସତ୍ତଂ ଶ୍ରୀମଦୂଜିତମେବ ବା | 
ତତ୍ତଦେବାବଗଳ୍ଛ ତ୍ବଂ ମମ ତେଜୋଂଃଶସଂଭବମ୍‌ ॥୪ ୧॥ 


୩.) ୩) ୬୬୭୭ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଦ୍ଯତ୍‌ = ଯାହା କିଛି ବି, ବିଭୂତିମତ୍‌ = ବିଭୂତିଯୁକ, ସଭ୍‌ଂ = ସତ୍ତା, ଶ୍ରୀମତ୍‌ = ଶ୍ରୀଯୁକୁ, 
ଉଜ୍ଜିତମତ୍‌ = ଶକ୍ତିଯୁକ୍ତ, ଏବ = ମଧ, ବା = କିମା, ତତ୍ତତ୍‌ = ତାହା, ଏବ = କେବଳ, 
ଅବଗଚଛ = ଅବଗତ ହୁଅ, ତ୍‌ମ୍‌ = ତୁମେ, ମମ = ମୋର, ତେଜୋଂଃଶସଂଭବମ୍‌ = ମୋ 
ତେଜର ଏକ ଅଂଶରୁ ଉଦ୍ଭବ। 

ଅନ୍ଵୟଃ : ୟତ୍‌ ୟତ୍‌ ସତ୍ଵଂ ବିଭୂତିମତ୍‌, ଶ୍ରୀମତ୍‌ ଉଜ୍ଳିତଂ ଏବ ବା ତତ୍‌ ତତ୍‌ ଏବ ମମ ତେଜୋଂଃଶସମ୍ଭବଂ 
( ଇତି) ତ୍ବଂ ଅବଗଚ୍ଛ ।୪ ୧ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଯାହ/ ଳିଛି କି ଦ/ କିଜ଼ଜିନୁଳ, ଶୀୁଳ କ/ ଵଳିଜହୁଛ 6ଯୋଳଥାନ 6ସେମୀଳଙରୁ ତୁଣମ 6ମା 
6ଜଳନ ଏ୭ ଥଂଶନୁ କ୍ଳବ 6କ/େଳି ଥବନଳନ ହୁଅ //୪୮ © / 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଏ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ଉଦାହରଣ ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନଙ୍କ ବିଭୂତିର ସୂଚନା ଦେବା ପାଇଁ 
କ୍ଷୀଣ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରା ଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ଏହା ଦ୍ଵାରା ସତ୍ୟର ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିଭାଷା ଦିଆ ଯାଇଛି ବୋଲି କଦାପି 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହି । ବିବେକ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ଏହି ଅନିତ୍ୟ ଜଗତରେ ନିତ୍ୟ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵଙ୍କୁ 
ଜାଣି ପାରିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ଧାରଣା ଦିଆ ଯାଇଛି । ଉପରୋକ୍ତ ଉଦାହରଣରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ଜଗତର 
ଚରାଚର ବସ୍ତୁରେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ନିଜକୁ ମହିମାମୟ, ଶକ୍ତି ଯୁକ୍ତ ରୂପେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି। ସେ 
ସମସ୍ତ ନାମ ଏବଂ ରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ । 


ବହୁବିଧ ଜଗତରେ ଦିବ୍ୟ ଉପସ୍ଥିତି କ”ଣ ଏବଂ ଏହାଙ୍କୁ ଜାଣି ପାରିବାର ପରୀକ୍ଷା ବିଷୟରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ଜଣାଇଛନ୍ତି। ଯାହା କିଛି ମହିମାମୟ, ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ଏବଂ 


॥୭୨୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ / ଶ୍ଳୋକ ୪୨ 


ଶକ୍ତିଯୁକ୍ତଥ ତାହା ହେଉଛି ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଅସୀମ ତେଜର ରସ୍ମି ମାତ୍ର। ଏହା ହି ଉପରୋକ୍ତ ବିସ୍ତୃତ 
ଆଲୋଚନାର ଅପୂର୍ବ ସାର ସଂକ୍ଷେପ, ଏଥୁରେ କିଛ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉଦାହରଣରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ସମସ୍ତ ସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ମହାନ୍‌ ଭାବରେ, ମହିମାମୟ ଘଟଣା ବା ବସ୍ତୁ ରୂପେ ବା ସମସ୍ତ 
ଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଭାବେ ପ୍ରତିଭାତ ହୁଅନ୍ତି । 


ସର୍ବତ୍ର ପରମାତ୍ମାଦର୍ଶନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଏହି ସୂଚନାର ଉପଯୋଗ ଗୀତାର 
ସମସ୍ତ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀମାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ସମାନ ରୂପେ ଲାଭପ୍ରଦ ହେବ। 


ପରିଶେଷରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ଅଥବା ବହୁନୈତେନ କିଂ ଜ୍ଞାତେନ ତବାର୍ଜୁନ | 
ବିଷ୍ଟଭ୍ୟାହମିଦଂ କୃସ୍ମମେକାଂଶେନ ସ୍ଫରିତୋ ଜଗତ୍‌ ॥୪ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଥବା = କିମା, ବହୁନା = ଅନେକ (ଦ୍‌ାରା), ଏତେନ = ଏହା (ଦ୍‌ାରା), କିମ୍‌ = କ'ଣ, 
ଜ୍ଞାତେନ = ଜାଣି, ତବ = ତୁମର , ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ, ବିଷ୍ଠଭ୍ୟ = ଧାରଣ କରି, ଅହମ୍‌ 
= ମୁଁ, ଇଦମ୍‌ = ଏହା, କୃସ୍ମମ୍‌ = ସମସ୍ତ, ଏକାଂଶେନ = ଏକ ଅଂଶ ମାତ୍ର ଦ୍ଵାରା, ସ୍ୁିତଃ = 
ସୁତ, ରହିଛି, ଜଗତ୍‌ = ଜଗତ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ! ଅଥବା ଏତେନ ଦହୁନା ଜ୍ଞାତେନ ତବ କିଂ ? ଅହଂ ଇଦଂ କୃସ୍ମଂ ଜଗତ୍‌ 
ଏକାଂଶେନ ବିଷ୍ଠଭ୍ୟ ସ୍ତ୍ରତଃ ( ଅସ୍ମ) ।୪ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କିନ୍ତୁ ନେ ଥର୍କ୍ୁନ / ବନ୍ଧୁତ କାଣିକଣନେ ତୁମନ କଣ 96/ଳଳ / ଏଁ ସଂମୁର୍ତ ଳଳତକୁ ନୁ 
ନଳିଳର ଏକ ଥଂଶନମୀତ କୁଜ/ ୯/ଜଣ କଳି ଜହିଅଛି //୪' ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ମିତ୍ରତା ଏବଂ ସ୍ଵେହର ଭାବାବେଶରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯଦିଓ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି 
ଦେଇଥିଲେ ଯେ ସେ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ବିଭୁତି (ସମଷ୍ଟି ରୂପ) ଏବଂ ଯୋଗ ( ବ୍ୟଷ୍ଟି ରୂପ) ର ବଣ୍ଠନା 
କରିବେ, କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ ଦେବା ସମୟରେ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି ସେ 
ବୁଝ୍‌ ପାରିଲେ। ଅନନ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵର ଅନନ୍ତ ବିସ୍ତାର ଗୋଟି ଗୋଟି କରି କଦାପି ବଣ୍ଠ୍ରନା କରାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହି। ଏପରି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାରେ ଅସମର୍ଥତା ହେତୁ ତାଙ୍କର ବିଷାଦ ହୋଇଛି, କିନ୍ତୁ ଶିଷ୍ଯ ପ୍ରତି 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରେମ ହେତୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଲୋକରେ ସଂପୂଣ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର ସାରତତ୍ତ୍ଵ ସଂକ୍ଷେପରେ 
ବଣ୍ଠନା କରିଛନ୍ତି । 

ଅଥବା ବହୁନୈତେନ କିଂ ଜ୍ଞାତେନ ତବାର୍ଜୁନ - “ ବହୁତ ଜାଣିବାରେ ତୁମର କ'ଣ ପ୍ରୟୋଜନ ? ” 
ବାସ୍ତବରେ, ପ୍ରତ୍ଯେକ ପରିଛିନ୍ନ ରୂପରେ ଅନନ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵଙ୍କୁ ଦର୍ଶାଇବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଅନାବଶ୍ୟକ । ଜଗତର 


॥ ୭୨୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪ ୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ସମସ୍ତ ବିଦ୍ୟମାନ ଘଟରେ ମାଟିକୁ ଏବଂ ସମସ୍ତ ତରଙ୍ଗରେ ଜଳକୁ ଗୋଟି ଗୋଟି କରି ଦେଖାଇବା 
ଅସମ୍ଭବ। କେତେକ ଉଦାହରଣ ଦ୍ଵାରା ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀମାନଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵ ଦର୍ଶନର କଳା ଶିକ୍ଷା ଦିଆ ଯାଇ ପାରିବ। ତା 
ହେଲେ ସେ ସ୍ଵୟଂ ତତ୍ତ୍ଵ ଦର୍ଶନ କରି ପାରିବେ । ଗଣିତ ଶିକ୍ଷକ ସମସ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନର ସମାଧାନ କରନ୍ତି ନାହି। କିନ୍ତୁ 
କେତେଗୋଟି ବିଶେଷ ପ୍ରଶ୍ଵ ମାଧ୍ଯମରେ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀଙ୍କୁ ସମାଧାନ କରିବାର କଳା ଶିକ୍ଷା ଦିଆ ଯାଇଥାଏ। 
ତାଂ ପରେ ସେହି ପ୍ରକାରେ ଅନ୍ୟ ସବୁ ପ୍ରଶ୍ଵ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀ ସ୍ବୟଂ ସମାଧାନ କରି ପାରିଥାନ୍ତି । 


ବିଷ୍ଟଭ୍ୟାହମିଦଂ କୃସ୍ମମେକାଂଶେନ ସ୍ମିତୋ ଜଗତ୍‌ - “ ଏ ସଂପୁଣ ଜଗତକୁ ମୁଁ ମୋର ଏକାଂଶ 
ଦ୍ଵାରା ଧାରଣ କରି ରହିଅଛି” - ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଏବଂ ବୁଦି ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁସବୁ ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରାଯାଏ, 
ବେଦାନ୍ତରେ ତାହାର ସମାବେଶକୁ “ ଜଗତ୍‌! କୁହାଯାଏ | ସଂକ୍ଷେପରେ ଦୃଶ୍ୟରୂପରେ ଆମେ ଯାହା ଜାଣିଥାଉ, 
ସେ ସବୁ ଜଗତ୍‌ ଶବ୍ଦ ଭିତରେ ଆସିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ୟ ପଦାର୍ଥ/ ଭାବନା, ବିଚାର ଏବଂ 
ଏମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମଧ୍ଯ ଜଗତର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। 


ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ତାଙ୍କର 
ଏକ ଅଂଶ ମାତ୍ର ଦ୍ଵାରା ଏହି ସମସ୍ତ ଜଗତକୁ ଧାରଣ କରି ରହିଛନ୍ତି । ଏହି ଉକ୍ତିର ଅନ୍ୟ ଏକ ଦାର୍ଶନିକ 
ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି ଯେ ସତ୍ୟର ଅନେକାଂଶ ଏହି ଜଗତ୍‌ ଏବଂ ଏହାର ବିକାରରୁ ସର୍ବଦା ନିଲିପ୍ତ। ସର୍ବତ୍ର 
ସମାନ ଭାବରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ଅଖଣ୍ଡ ସତରେ ଏପରି ଅଂଶ ଭେଦ ଯଦିଓ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହି, ତଥାପି 
ଲୌକିକ ପରିଛ୍ଛିନ୍ନ ଭାଷାର ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ପରମାର୍ଥ୍ରକ ସତ୍ୟକୁ ନିର୍ଦେଶ କରିବାର ଏହା ହେଉଛି ଉପନିଷଦୀୟ 
ପଦ୍ଧତି । 

ଓ ତସ୍ବଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତାସୂପନିଷସ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦେ ବିଭୂତିୟୋଗୋ ନାମ ଦଶମୋ ୪ଧ୍ଯାୟଃ । 


ଏହି ପ୍ରକାର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନ ସମ୍ବାଦ ରୂପରେ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା 
ଉପନିଷଦ୍‌ର ବିଭୂତି ଯୋଗ ନାମକ ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟ ସମାପ୍ତ ହେଲା । 


ଏ ଅଧ୍ୟାୟର ବ୍ୟାଖ୍ୟାରେ ଆମେ ‹ ବିଭୂତି ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ବିସ୍ତାରିତ ଭାବେ ଜାଣି ସାରିଛୁ | ଏହା ମଧ୍ଯ 
' ଯୋଗ” ହୋଇ ପାରିବ, କାରଣ ନିଷ୍ା ପୂର୍ବକ ଏହି ସାଧନ ମାର୍ଗର ଅନୁସରଣ କରୁଥିବା ସାଧକଙ୍କର ମନ 
ଏବଂ ବୁଝି ସୁକ୍ଷ୍ମଗ୍ରାହୀ ହୋଇଥାଏ। ଫଳତଃ, ସେହି ସାଧକ ଜଗତର ବସ୍ତୁ ଏବଂ ପ୍ରାଣୀ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ମହିମା, ( ଏଶ୍ର୍ଯ୍ୟ) ଶ୍ରୀ ଏବଂ ଶକ୍ତିକୁ ଚିହ୍ନି ପାରନ୍ତି ଏବଂ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ଯେ ଏ ସମସ୍ତ 
ବିଭୂତି ହେଉଛି ସେହି ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକାଶ ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ପ୍ରକାଶ ଏବଂ ପରିଛ୍ଛିନ୍ନ ଉପାଧ୍ଵ ମାଧ୍ଯମରେ ଏହା 
ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଅଛି 
- ହରି ଓଁ ତତ୍‌ ସତ୍‌ - 


॥୭୨୬॥ 


ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
ବିଶ୍ବରୂପଦର୍ଶନ ଯୋଗ 


ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟବସ୍ତୁର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନାର କ୍ରମବିକାଶ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସୃଷ୍ଟିର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବସ୍ତୁରେ ନିଜର ବ୍ୟାପକତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଏବଂ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କଠାରେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ଏକ “ ଦିବ୍ୟ- 
ଉପସ୍ପିତି” ରୂପେ ଭଗବାନ୍‌ ନିଜର ଏହି ବିସ୍ତାରକୁ “ ବିଭୂତି ଯୋଗ” ନାମକ ପୁର୍ବବର୍ଭୀ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଣନା 
କରିଛନ୍ତି। 
ଏହି ବିଚାର-ଶୂଙ୍ଖଳାକୁ ଧ୍ୟାନରେ ରଖୂ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ଅଧ୍ପୟନ କଲେ ଆମେ ଳାଣିପାରିବା ଯେ 
ଏଠାରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଧୁନିକ ଏବଂ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାର ପଦ୍ଧତିର ଉପଯୋଗ କରାଯାଇଛି । କୌଣସି ପରିକଳ୍ପନା 
ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ପୁଷ୍ଟିନିମିତ୍ତ ବୁଦିମାନ୍‌ ଜିଜ୍ଞାସୁ ପୁରୁଷ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ଯଥେଷ୍ଟ ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ ଏହାର ପରୀକ୍ଷାମୁଳକ ପ୍ରତିପାଦନ କରନ୍ତି। ଏହି ପରୀକ୍ଷାମୁଳକ ପ୍ରତିପାଦନ ବ୍ୟତୀତ ଏହି 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସତ୍ୟତା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇ ପାରେ ନାହି। ତେଣୁ, ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଆତ୍ମାକୁ ବିଶ୍ଵର 
ଅଧ ଷ୍ଠାନ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଯଥେଷ୍ଟ ତଥ୍ୟ ଯୋଗାଇଛନ୍ତି। ତେବେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଏହାର ବ୍ୟବହାରିକ ପ୍ରତିପାଦନର ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି। ଏଠାରେ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀ ଆତ୍ମ-ତତ୍ତ୍ଵରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ। 


ମାଟି ନିମିତ ସମସ୍ତ ଘଟରେ ମାଟିର ବ୍ୟାପକତା ଦେଖାଇବା ମାତ୍ରେ ମାଟି ସମସ୍ତ ଘଟର ସାରତତ୍ତ୍ଵ 
ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହା ସହିତ ମାଟିରେ ସମସ୍ତ ଆକାର ଏବଂ ପ୍ରକାରର ଘଟ ମାଟିରେ ସର୍ବଦା 
ଅବ୍ୟକ୍ତ ସମ୍ଭାବନା ରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ ଥିବାର ପ୍ରମାଣ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘଟରେ ମାଟିକୁ 
ଦେଖଵବା ପାଇଁ ନାମରୂପ ଘଟଠାରୁ ମାଟି ପୂଥକ୍‌ ବୋଲି ଆମର ଦୃଷ୍ଟି ଦେଖ ପାରିବା କଥା। ଏହା ଏକ 
କଠିନ କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତ ଘଟର ସମ୍ଭାବିତ ଅସ୍ତିତ୍‌ ମାଟିରେ ଦେଖୁ ପାରିବା ପାଇଁ ଏକ ବିଶେଷ 
ଦୃଷ୍ଟ ବା ବିଶେଷ “ ନେତ୍ର 'ର ଆବଶ୍ୟକ | ଘଟ ଜଗତକୁ ମାଟିରେ ଦେଖୁ ପାରିବା ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ବୈରାଗ୍ୟ 
ବା ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଦର୍ଶନ କରିବାର କ୍ଷମତା ଏବଂ ବିଦ୍ଵାନର କଳ୍ପନାଶକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଏହା ବିନା ଏହି 
ଘଟ ଦର୍ଶନ କରି ପାରିବା ଅସମ୍ଭବ। 


ସେହିପରି ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଯାହା ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି, ବ୍ୟଷ୍ଟି ଉପାଧ୍ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଦେଖ 
ପାରିବା ଅପେକ୍ଷାକୃତ ସହଜ କାର୍ଯ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ଏକ ସମୟରେ ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵକୁ ଏକମେବ ସତ୍ୟରେ ଦେଖୁ 
ପାରିବା ଜଣେ ଜୀବ ପାଇଁ ବାସ୍ତବରେ କଠିନ କାର୍ଯ୍ୟ ତଥାପି ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ ଦ୍ଵାରା ଏହା ସମ୍ଭବପର । ବିବେକର 


॥୭୨୭॥ 


ଅଧାୟ ୧୧ 


କଳା ଏବଂ ବୈରାଗ୍ୟର ଭାବ- ଏ ଉଭୟଙ୍କର ସଂଯୁକ୍ତ ଏବଂ ବିକଶିତ ରୂପ ହେଲା ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ । ଏପରି 
ଜ୍ଞାନଦୃଷ୍ଟ-ସଂପନ୍ନ୍‌ ଜିଜ୍ଞାସୁ ବ୍ୟକ୍ତି ମୁହୂର୍କୁୂକ ପାଇଁ ନିଜର ସମସ୍ତ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି ନିଜ ସମ୍ମୁଖରେ ଥୁବା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦୃଶ୍ୟକୁ ନିଶ୍ଚଳ ପ୍ରତୀକ୍ଷା ଏବଂ ଉଲ୍ଲସିତ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ଦେଖ ପାରେ | 


କେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ଦ୍ଵାରା ଜଗତର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ପରସ୍ପରଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ରହନ୍ତି ? ମୋର ଶରୀର 
ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଏକ ପୁସ୍ତକର ରୂପ ଏବଂ ଉପାଦାନଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଏବଂ ମୁଁ ଚଉକୀ ଏବଂ ଟେବୁଲ୍‌ଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ଭିନ୍ନ। ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଏବଂ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ମଧ୍ଯ ପରସ୍ପରଠାରୁ ଭିନ୍ନ। ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ, 
ଜଗତର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁର ଭୌତିକ ଅସ୍ତିତ୍ବ ପ୍ରମାଣ କରୁଥୁବା ତତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି ଏକ, ତଥାପି, ଆମେ ସମସୁ ର୍କ 
ସହିତ ଏକତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରି ପାରୁନାହେଁ। ସମସ୍ତଙ୍କର ନିଜ ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ବ ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ। 
କେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ଦ୍ଵାରା ଦୁଇ ଶରୀର ବା ଦୁଇ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ ? 


ସାବଧାନତା ପୂର୍ବକ ବିଶ୍ଳେଷଣ କଲେ ତତ୍ତ୍ଵଚିନ୍ତକ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ପଷ୍ପଭରୂପେ ଜାଣି ପାରିବେ ଯେ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ 
ହେଉଛି “ ଆକାଶ'- ଏବଂ ଏହା ହି ଭୌତିକ ରୂପ ବା ଆକାରକୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ ବିଭାଜିତ 


@ 
= ୬୨୭୍‌୍‌ ୨୫ 


କରିଥାଏ। ମୋତେ ତୁମଠାରୁ ବା ଏହି ବହି ଠାରୁ ଆକାଶ ହି ବିଚ୍ଛିନ୍ନ କରିଥାଏ । ମୋ ହାତରେ ବାହୁଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି କହୁଣି ଦେଇ ମଣିବନ୍ଧ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଭାବରେ ଏକତ୍ବ ଭାବ ରହିଛି, କାରଣ, ଏମାନଙ୍କୁ 
ବିଭାଜିତ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଆକାଶ ନାହି, ଅଥଚ ମୋର ଆଙ୍ଗୁଠିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଆକାଶର ( ରିକ୍ତସ୍ଥାନର) ଉପସ୍ଥିତି ଯୋଗୁଁ ଏମାନେ ପରସ୍ପରଠାରୁ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ। ଯଦି ଆକାଶର କଳ୍ପନା ସଂପୁଣ୍ଣରୂପେ 
ବିନାଶ ହୋଇଯିବ, ତେବେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ପରସ୍ପର ସହିତ ସୁଖପୁଣ୍ଣ୍ର ଆଲିଙ୍ଗନାବଦ୍ଧ ହେବା 
ନିଶ୍ଚିତ ଏବଂ ଏମାନେ ଏକ ସମରୂପ ସଂବେଦନଶୀଳ ପୂର୍ଣ୍ଣତାର ପ୍ରତୀକ ହେବେ । ବସ୍ତୁ ସମୂହର ଏହି ଏକ 
ପୁଣ୍ଟୂରୂପରେ, ଏକ କାଳରେ ଏବଂ ଏକ ସମୟରେ ଜଗତର ବିଭିନ୍ନ ଆକାର ଏବଂ ପରିମାଣର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ 
ଉପଲବ୍ଧ ହେବା କଥା। ଯେଉଁ ମନ ଦ୍ଵାରା ଦେଶ ଏବଂ କାଳର କଳ୍ପନା କେତେକାଂଶରେ ଦୂର ହୋଇଛି, 
ସେହି ମନ ପାଇଁ ଏହା ହେଉଛି ବିରାଟ ପୁରୁଷର କଳ୍ପନା - ଏହା ହେଉଛି ସଂପୂର୍ଣ ବିଶ୍ବର ଦର୍ଶନ । 


ମନେକର, ଖେଳନା ତିଆରି କରୁଥୁବା ଏକ ବ୍ୟକ୍ତ ମହମରେ ଅନେକ ଆକାର ଏବଂ ପ୍ରକାରର 
ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଇତ୍ୟାଦି ଖେଳନା ତିଆରି କଲା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ କାଟ ଆଲମାରୀରେ ରଖୁଦେଲା। 
କାଟ ଦେଇ ଦେଖୁଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଖେଳନା ପ୍ରତ୍ୟେଙ୍କଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରତୀତ ହେବେ - ମାଙ୍କଡ ଗାଇଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ହେବ ଏବଂ ସେମାନେ କଣ୍ଢେଇ ଶିଶୁଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହେବେ। କିନ୍ତୁ ମନେକର ସେ ଲୋକ ମନ ପରିବର୍ତନ 
କରି ଏ ସବୁ ଆକାରର ଖେଳନା ନଷ୍ଟ କରି ଅନ୍ୟ କିଛି ଲାଭଦାୟକ ବସ୍ତୁ ତିଆରି କରିବାକୁ ଚାହିଁଲା। 
ଆଲମାରୀରେ ଥୁବା ଖେଳନା ସବୁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ଆକାଶ ( ଶୁନ୍ୟସ୍ଥ୍ରାନଃ ହେତୁ ପରସ୍ପରଠାରୁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥିତିରେ ରହିଛନ୍ତି। ଖେଳନା ତିଆରି କରୁଥୁବା ଲୋକ ସେମାନଙ୍କୁ ଏକାଠି କରି ଚିପି ଦେଇ ମହମର 


॥୭୨୮ ॥ 


ଅଧାୟ ୧୧ 


ଗୋଟିଏ ଗୁଳା କରିଦେଲା । ଏହାଦ୍ଵାରା ଖେଳନାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ଆକାଶ ସମାପ୍ତ ହୋଇ ସମସ୍ତ 
ଖେଳନା ମହମର ଗୋଟିଏ ବିରାଟ ଗୁଳା ହୋଇଯିବ । ଏଇ ମହମଗୁଳା ଉପରେ ପ୍ରାୟ ସଚୁ ଖେଳନାର 
ଚିହ୍ନ ଦେଖାଯିବ, ଯେପରିକି ମାଙ୍କଡର ଲାଙ୍ଗୁଡ, ଗାଭର ମୁହଁ, ଶିଶୁର ସ୍ିତହସ ଏବଂ କୁକୁରର କାନ | 


ସେହିପରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରୁ ଦେଶର କଳ୍ପନା ଯଦି ଦୂର କରିଦେବେ, ତେବେ 
ଅଜୁନ ନିଜ ହାତ ପାପୁଲିରେ ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵକୁ ଦେଖ୍ଵ ପାରିବେ, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ ଯେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ବିରାଟ ସ୍ଵରୂପରେ ବିଚରଣ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନ ଯଥେଷ୍ଟ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ରୀ ପାଇ ପାରିଛି । 
ତେଣୁ ସେହି ବିଶ୍ଵରୂପରେ ସେ ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵକୁ ଏପରି ଭାବରେ ଦେଖୁ ପାରିଛନ୍ତି, ଯେପରିକି ବିଶ୍ଵକୁ ଚିପି 
ଦେଇ କ୍ଷୁଦ୍ର ରୂପରେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ରଖ୍ବ ଦିଆଯାଇଛି । 


ଗୀତାର ବିରାଟ ପୁରୁଷର ଏହି ଧାରଣା ଏବଂ ଏହାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦର୍ଶନ ଯେ କୌଣସି ଯୁଗର ବୁଦ୍ଧିମାନ 
ଜିଜ୍ଞାସୁ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରି ପାରିବ । ଏହି ରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଉଭୟ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ସଂପୁଣ୍ଢ ଭାବେ ରୂପାନ୍ତର ହୋଇଛି । 


ଏ ଅଧ୍ଧାୟରେ, ଏକ ଉତ୍ତମ ନାଟ୍ୟକାର ରୂପେ ବ୍ୟାସଦେବ ନିଜର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାହିତ୍ୟିକ ରଚନାର 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପୋଷଣ ନିମିତ୍ତ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଦୋହନ କରିଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ। ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ଚୟନ 
କରାଯାଇଥବବା ଶବ୍ଦ ଏବଂ ସୁମଧୁର ବାକ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ ଏ ଅଧ୍ୟାୟର ନାଟକୀୟ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଶୀର୍ଷ ସ୍ତ୍ରାନରେ 
ପହଞ୍ଚାଇବା ପାଇଁ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ଉଠୁଥୁବା କୌତୂହଳ, ବିସ୍କୟ, ଭୟ, ଆଦର, ଭକ୍ି ଇତ୍ୟାଦି 
ଭାବନାର ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ରଣ କରିବା ପାଇଁ ବ୍ୟାସଦେବ ଏଠାରେ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଛନ୍ଦ- କୌଶଳ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି । ଭାବାତ୍ମକ ବିଷୟର ଗାମ୍ଭୀର୍ଯ୍ୟ, ଶବ୍ଦ ଶୈଳୀର ସୁନ୍ଦରତା, ଚିତ୍ରଣର କଳାତ୍ମକତା ଏବଂ ନାଟକର 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଧାରା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଶ୍ଵର ଆଧ୍ଯାତ୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରର ପବିତ୍ର ଗ୍ରନ୍ଛର ରନ୍ନଭଣ୍ଡାରରେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟକୁ ସବବୋଚ୍ଚ 
ଦାର୍ଶନିକ କାବ୍ୟରୂପେ ଯେଉଁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ମିଳିଛି, ତାହା ଏକାନ୍ତ ସମୀଚୀନ । 


॥ ୭୨୯॥ 


ଥଥ ଏକାଦଶୋଏସାୟଃ 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
ମଦନୁଗ୍ରହାୟ ପରମଂ ଗୁହ୍ୟମଧ୍ଯାମ୍ବସଂଜ୍ଞିତମ୍‌ । 
ଯତ୍ତ୍ବୟୋକ୍ତଂ ବଚସ୍ତେନ ମୋହୋଃୟଂ ବିଗତୋ ମମ ॥ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମଦ୍‌-ଅନୁଗ୍ରହାୟ - ମୋତେ ଅନୁଗ୍ରହ କରି, ପରମମ୍‌ = ପରମ, ଗୁହ୍ଯଂ = ଗୋପନୀୟ, 
ଅଧ୍ଯାତ୍ସଂଜ୍ଞିତମ୍‌ = ଅଧ୍ଧାମ୍‌ ବିଷୟକ, ୟତ୍‌ = ଯେଉଁ, ତ୍‌ୟା = ଆପଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ଭକ୍ମ୍‌ = 
କୁହାଗଲା, ବଚଃ = ବଚନ, ତେନ = ତାହାଦ୍‌୍ାରା, ମୋହଃ = ମୋହ, ଅୟମ୍‌ = ଏହି, 
ବିଗତଃ = ଦୂର ହେଲା, ମମ = ମୋର | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ। (ହେ ଭଗବନ୍‌) ମଦନୁଗ୍ରହାୟ ୟତ୍‌ ପରମଂ ଗୁହ୍ଯଂ ଅଧ୍ୟାମ୍ବସଂଜ୍ଞିତଂ 
ବଚଃ ତ୍ବୟା ଉକ୍ତଂ ତେନ ମମ ଅୟଂ ମୋହଃ ବିଗତଃ ।୧। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଥର୍ଚ୍ଛନ ଜଢଦିଲେ 
ଥଳୁନହ କଣି ନୋ 6ଯଦକ ମନନ ରୋଷନାୟନ ଥସନ୍ଦରକିଶ୍ରମଳ ବନ (କଘଣଜଣୀ 
ଥାଷଣୀଙ ଜ଼ଜ/ କୁଯାଜୀଳ/, ର/' ଚତ଼ଜ/ ନୋଜ ନୋହ କୂଳ ୋଳନକାଲ/ // 0/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତିକୁ ଜାଣିବା ଦ୍ବାରା ନିଜର ଯେଉଁ ପରମ 
ସନ୍ତୋଷ ହୋଇଥିଲା, ଏହି ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ତାହା ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଛନ୍ତି | 


ମଦନୁଗ୍ରହାୟ ପରମଂ ଗୁହ୍ୟମଧ୍ଯାମ୍ମସଂଜ୍ଞିତମ୍‌ - ନିଜ ଶିଷ୍ୟଠାରେ କେବଳ ଅନୁଗ୍ରହ କରିବା ପାଇଁ 
ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ମୋହ ଦଶାରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଯେ ଏତେ ଅଧ୍ରକ ପରିଶ୍ରମ କଲେ, ଅର୍ଜୁନ 
ତାହାର ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତି। ଅନେକତା (ବିବିଧତା) ମଧ୍ଯରେ ଏକତା ଦର୍ଶନ କରିବା ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସଂସାର 
ଦୁଃଖରୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରହିବା ନିମିତ୍ତ ରୋଗ ନିରୋଧକ ଟୀକା ଲଗାଇବା | “ ମୋର ଏ ମୋହ ଦୂର ହୋଇଗଲା ” , 
- ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏ ସ୍ଵୀକାରୋକି ଦ୍ଵାରା ବ୍ଯାସଦେବ ଜଣେ ଉତ୍ତମ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ଉପରେ ପଡିଥିବା ପୁର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟର 
ପ୍ରଭାବ ପ୍ରତି ବଡ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ଆମର ଧ୍ୟାନ ଆକର୍ଷଣ କରିଛନ୍ତି | 


ମୋହ ନିବୂଭି ହେଉଛି ସତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ ଲାଭର ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷ, ଏହା ସ୍ଵୟଂ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ 
ନୁହେଁ । ଅଜ୍ଞାନତା ହେତୁ ଅର୍ଜୁନ ନାମରୂପମୟ ଏହି ସୃଷ୍ଟିରେ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରୁଥ୍ଲେ। 


॥ ୭୩୦ | 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ବର୍ତମାନ ସେ ଏ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାର ମୋହରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଥବଲେ। ଏହି ଭେଦାମ୍ବକ ଦୃଶ୍ୟ ଜଗତରେ ବ୍ୟାପ୍ତ 
ଏକ ସତ୍ତାର ଉପସ୍ତିତିକୁ ଉପଲବ୍ଧ୍ବ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲାଭ କରିଥଲେ | କିନ୍ତୁ ତଥାପି ସେ ଅନେକତା 
ମଧ୍ଯରେ ଏକତାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦର୍ଶନ କରି ପାରିନଥ୍ବଲେ, ଯଦିଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ରୂପେ ସେ ଏହି ଏକତାର ଜ୍ଞାନ 
ସ୍ଵୀକାର କରିଥିଲେ । 


ରାଜପୁତ୍ର ଅର୍ଜୁନ ଭଲ ଭାବେ ଜାଣିଥୁଲେ ଯେ କେବଳ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଅନୁଗ୍ରହ କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୂର୍ବ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ବିଭୂତି ଯୋଗର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥୁଲେ। ଭକ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟସ୍ଥିତ ଅଜ୍ଞାନ- ଜନିତ ଅନ୍ଧକାରକୁ 
ଭଗବାନ୍‌ କିପରି ନାଶ କରି ଦିଅନ୍ତି, ଏହି କଥା ଆମକୁ ସ୍ମରଣ କରାଇ ଦିଏ (ଗୀତା ୧୧,୧) 


ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି: 
ତାଙ୍କଠାରେ ଅନୁଗ୍ରହ କରି ଭଗବାନ୍‌ କ'ଣ କହିଥିଲେ ? 


ଭବାପ୍ୟୟୌ ହି ଭୂତାନାଂ ଶ୍ରୁତୌ ବିସ୍ତରଶୋ ମୟା | 
ତ୍ଵତ୍ତଃ କମଲପତ୍ରାକ୍ଷ ମାହାମ୍୍ୟମପି ଚାବ୍ୟୟମ୍‌ ॥୨ || 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଭବାପ୍ୟୟୌ = ଉପ୍ପଭି ଏବଂ ପ୍ରଳୟ, ହି = ବାସ୍ତବରେ, ଭୂତାନାମ୍‌ = ଭୂତଗଣଙ୍କର, ଶୁତୌ 
= ଶୁଣିପାରି, ବିସରଶଃ = ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ, ମୟା = ମୋ ଦ୍ଵାରା, ତତଃ = ଆପଣଙ୍କଠାରୁ, 
କମଲ-ପତ୍ର-ଅକ୍ଷ = ହେ କମଳନୟନ, ମାହାମ୍ୟୁମ୍‌ = ମାହାମ୍ୟ,, ଅପ = ମଧ୍ଯ, ଚ = ଏବଂ, 
ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବ୍ୟୟ।| 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ କମଳାପତ୍ରାକ୍ଷ । ଭୂତାନାଂ ହି ଭବାପ୍ୟୟୌ ତତ୍ତ୍ବ ମୟା ବିସ୍ତରଶଃ ଶ୍ରଚୌ ଅବ୍ଯୟଂ 
ମାହାତ୍ମ୍ୟଂ ଅପି ଚ (ସଶୁତଂ) | ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଳମଳଳୟନ / ଥଆଘଣକଠନୁ ମୁଁ ଜୁତଗଣନନ ଦଳ ଏବଂ 9ଳୟ ସମୟନ୍ଧନେ ବିସାକିନ 
ଜଭ/6ବେ ଵଖୁଣଛି ଏବଂ ଥାଯଣନଳ ଥବ୍ଯମ ନାଯାନ୍ଦ୍ର/ ମଧ ଖୁଣଛି ୨୨୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଗୁରୁ ଏବଂ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆଲୋଚନା ସମୟରେ, କୌଣସି କଠିନ ବିଷୟର ସମାପ୍ରି 
ପରେ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ମନରେ କିଛି ସଂଦେହ ବା ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ସଂଦେହ ନିବୃଭିି ନିମିତ୍ତ ଶିଷ୍ୟ 
ଗୁରୁଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ତାକୁ ଦେଖାଇବାକୁ ହେବ ଯେ ଆଲୋଚିତ 
ବିଷୟକୁ ସେ ସ୍ପଷ୍ଟରୁପେ ବୁଝି ପାରିଛି । ତା'ପରେ କେବଳ ଶିଷ୍ୟ ନିଜ ସଂଦେହର ଅବସାନ କରିବାର 
ଅଧ୍କାର .ଲାଭ କରିଥାଏ ଏହି ପାରମ୍ପରିକ ପଦ୍ଧତିର ଅନୁସରଣ କରି ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ 


॥ ୭୩୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଦେଖାଇବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟର ବିଷୟକୁ ବୁଝି ପାରିଛନ୍ତି। ଶ୍ରବଣ ଦ୍ଵାରା ସେ 
ଭୂତଗଣଙ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରଳୟ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ଅସଂଖ୍ୟ ବିଭୁତିକୁ ବୁଝି ପାରିଛନ୍ତି । 


ତଥାପି ଗୋଟିଏ ସଂଦେହ ରହି ଯାଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଭାବେ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷିତ ପ୍ରଦର୍ଶନ ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ବୁଦି 
ତତ୍ତ୍ଵର ନିଶ୍ଚୟାମ୍ବକ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କଲେ ହି ଏହାର ନିବାରଣ ହୋଇ ପାରିବ । ଶିଷ୍ୟ ନିଜର ଯୋଗ୍ୟତା 
ପ୍ରମାଣ କରିବା ପରେ ଯଦି କୌଣସି ଯୁକ୍ତି ସଂଗତ ପ୍ରଶ୍ନ କରେ କିମ୍ବା କୌଣସି ସମ୍ଭାବିତ ବିଘ୍ନର ନିବୃଭ୍ିର 
ଉପାୟ ଜାଣିବାକୁ ଚାହେଁ, ତେବେ ଗୁରୁ ତାକୁ ସମସ୍ତ ସମ୍ଭବପର ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ | ଶିଷ୍ୟ ଆଗ୍ରହ 
ପ୍ରକାଶ କରିଥୁବାରୁ, ନିଜର ବରିଷ୍ଠତା ତ୍ୟାଗ କରି ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅସୀମ ଅନୁକଂପାବଶତଃ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ନିଜର ବିରାଟ ରୂପ ଦେଖାଇଥ୍ବବାର ଆମେ ଦେଖୁ ପାରିବା। 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ନିଜର ଇଚ୍ଛା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି- 


ଏବମେତଦ୍୍‌ୟଥାତ୍ଥ ତ୍ଵମାତ୍ମାନଂ ପରମେଶ୍ଵର । 
ଦ୍ରଷ୍ଟୁମିନ୍ଛାମି ତେ ରୂପମୈଶ୍ବରଂ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ॥୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏବମ୍‌ = ଏହିପରି, ଏତତ୍‌ = ଏହା, ୟଥା = ଯେପରି, ଆତ୍ଥ = କହିଛନ୍ତି, ତ୍ମ୍‌ = 
ଆପଣ, ଆତ୍ମାନମ୍‌ = ଆପଣ ନିଜେ, ପରମେଶ୍ବର = ପରମେଶ୍ଵର, ଦ୍ରଷ୍ମ୍‌ = ଦେଖୁବାକୁ , 
ଇଚ୍ଛାମି = ( ମୁଁ) ଇଚ୍ଛା କରୁଛି, ତେ = ଆପଣଙ୍କର, ରୂପମ୍‌ = ରୂପ, ଏଶ୍ରମ୍‌ = ଭଶ୍ବରୀୟ, 
ପୁରୁଷୋଭମ = ହେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ | 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ପରମେଶ୍ବର! ତ୍ବଂ ୟଥା ଆତ୍ମାନଂ ଆତ୍ଥ, ଏତତ୍‌ ଏବଂ, ହେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ। ତେ 
ଏଶ୍ଵରଂ ରୂପଂ ଦ୍ରଷ୍ଟୁଂ ଇଚ୍ଛାମି ।୩ 

ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6ହ ଯଜଣମନଟ୍ନ / ଥାଣ ନିଳକୁ 6େଘୀଜି କର୍ଶଳ ଜଣଳ ଠିକ୍‌ 6ସନିଯଳ / 6£ ନୁର଼ୁଣଶାକମ୍‌, 
ନୁ ଥାଘଣୀନନ ନ୍ନ ରୁର 96(@ 6ଦେୁରାକୁ ରହୁଛି /?7/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସଂସ୍କୃତର ବାକ୍ୟାଂଶ “ ଏବମେତଦ୍‌ ' ( ଏହା ଠିକ୍‌ ସେପରି) ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର 
ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ପକ୍ଷକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ସମସ୍ତ ନାମ ରୂପରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ବ୍ୟାପକତାର ସିଦ୍ଧି ବୌଦ୍ଧିକ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସନ୍ତୋଷଜନକ । ତଥାପି ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରମାଣର ଅପେକ୍ଷାରେ ରହିଛି । ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, 
“ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଛଶ୍ବରୀୟ ରୂପ ଦେଖୁବାକୁ ଚାହୁଁଛି ”' | ଆମର ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଯେ 
ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ଜ୍ଞାନ, ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ। ଶକ୍ତି, ବଳ, ବୀର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ତେଜ, ଏ ଷଡଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ସଂପନ୍ନ । 


॥ ୭୩୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୪ 


ଏହି ଅବସରରେ ଭଗବାନ୍‌ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଦେଖାଇବାକୁ ସ୍ଥିର କରିଛନ୍ତି ଯେ ସେ କେବଳ ସମସ୍ତ ବ୍ୟଷ୍ଟି 
ରୂପରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ନୁହନ୍ତି, ବରଂ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତ ନାମ ରୂପର ଅସ୍ତିତ୍ବ ଧାରଣ କରିଥୁବା ସମଷ୍ଟିରୂପୀ 
ପାତ୍ର। ସର୍ବବ୍ୟାପକ ହେବା ସହିତ ଭଗବାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ସର୍ବାତୀତ । 


ବୁବଧିବାଦର ଅତ୍ୟୁସ୍ସାହ ଆଗ୍ରହରେ ଅର୍ଜୁନ ବିଶ୍ଵରୁପ ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ପ୍ରର୍ଥନା 
କଲେ ମଧ୍ଯ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଜାଣି ପାରିଲେ ଯେ ଏହା ତାଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ହେଉଛି ଧୃଷ୍ଟତା ଏବଂ ସେ ସଦ୍‌ବ୍ୟବହାରର 
ସୀମା ଲଂଘନ କରିଛନ୍ତି। 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ସେ ଅଧ୍ରକତର ନମ୍ର ହୋଇ କହିଛନ୍ତି । 


ମନ୍ୟସେ ୟଦି ତଚ୍ଛକ୍ୟଂ ମୟା ଦ୍ରଷ୍ଟୁମିତି ପ୍ରଭୋ । 
ୟୋଗେଶ୍ଵବର ତତୋ ମେ ତ୍ସଂ ଦର୍ଶୟାତ୍ମାନମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥ ୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମନ୍ୟସେ = ମନେ କରନ୍ତି, ୟଦି = ଯଦି, ତତ୍‌ = ତାହା, ଶକ୍ଯମ୍‌ = ସମ୍ଭବ, ମୟା = ମୋ 
ଦ୍ବାରା, ଦ୍ରଷୁମ୍‌ = ଦେଖୁବାକୁ, ଇତି = ଏହିପରି, ପ୍ରଭୋ = ହେ ପ୍ରଭୁ, ୟୋଗେଶ୍ବର = ହେ 
ଯୋଗେଶ୍ବର, ତତଃ = ତା ହେଲେ, ମେ = ମୋତେ, ତ୍ମ୍‌ = ଆପଣ, ଦର୍ଶୟ = ଦେଖାନୁ, 
ଆତ୍ମାନମ୍‌ = (ଆପଣଙ୍କ) ରୂପ, ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବ୍ୟୟ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ପ୍ରଭୋ ! ତତ୍‌ ରୂପଂ ମୟା ଦ୍ରଷୁଂ ଶକ୍ୟଂ, ଇତି ଯଦି ମନ୍ୟସେ ତତଃ ହେ ୟୋଗେଶ୍ଵର ! 
ତଂ ଅବ୍ୟୟଂ ଆତ୍ମାନଂ ମେ ଦର୍ଶୟ ।୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଜୁ / ଥାଯଣ ନଂଢି ମନେ କଳଛି ନେ 6ମ ଭ଼ାର/ ଥାପଣନଳର 6୧ ରୁଙ୍ଘ ଦେମ୍ୁଁ 
ଦୀଜିକା ସ୍ଦ୍ରକଚ ୭ତ୫୭ବ 6 ୦ଯୋଣନେଣୂନ / ଥାଯଣ ଥାପଣନର ଥବାଯମ କୁଠାର ଦର୍ଶୀଳ 
6ମା6ଚେ କଲନୁ //୪/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରାଯାଇଥିବା ଇଚ୍ଛାକୁ ଏଠାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନମ୍ରତା ଏବଂ ସମ୍ମାନର 
ସହିତ ଆଉ ଥରେ କୁହାଯାଇଛି । ଆମର ସାଧାରଣ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ସମ୍ମାନ ପୂର୍ବକ 
ପ୍ରାର୍ଥନା ବା ନମ୍ର ଅନୁରୋଧ କରିବା ସମୟରେ ଆମେ ଏହି ପ୍ରକାର ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗ କରିଥାଉ, 
ଯେପରିକି, “ ଯଦି ମତେ କହିବାକୁ ଅନୁମତି ଦିଆଯାଏ”, “ ମୋ ପ୍ରତି ବିଶେଷ କୃପା ହେବ ଯଦି ”.... 
ଇତ୍ୟାଦି । ପୁନବ୍ବିଚାରର ଫଳ ସ୍ଵରୁପ ପାଣ୍ଡବ ରାଜପୁତ୍ର ଅର୍ଜୁନ ପୂର୍ବରୁ ବ୍ୟବହାର କରିଥୁବା ନିଜର 
ସୈନିକ ଭାବ ତ୍ୟାଗ କରି ନମ୍ର ଭାବରେ ଅନୁରୋଧ କରିଛନ୍ତି, “ଯଦି ଆପଣ ମୋତେ ଯୋଗ୍ୟ 
ମନେ କରନ୍ତି, ତେବେ ଆପଣଙ୍କର ଅବ୍ୟୟ ରୂପ ଦର୍ଶନ କରାନ୍ତୁ । ” 


॥ ୭୩୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଏଠାରେ ଯେଉଁ ନମ୍ରତା ଏବଂ ସମ୍ମାନ ଦର୍ଶା ଯାଇଛି, ତାହା ନିମ୍ନ ସ୍ତରର ଇଚ୍ଛା ପୁରଣ କରିବାର 
ମିଥ୍ୟା ଆବେଗର ପରିପ୍ରକାଶ ନୁହେଁ । ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମ୍ବୋଧ୍ଵତ କରା ଯାଇଥିବା ବିଶେଷଣରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରଥମ ପଂକ୍ତିରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ “ ପ୍ରଭୁ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ପରବର୍ତୀ ପଂକ୍ତିରେ “ ଯୋଗେଶ୍ଵବରଂ 
ନାମରେ ସମ୍ବୋଧନ କରିଛନ୍ତି । ଏଥ୍ଵରୁ ଜଣା ପଡେ ବର୍ତମାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଆସି ଯାଇଛି ଯେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
କେବଳ ଶିଷ୍ୟକୁ ବୌଦ୍ଧିକ ସନ୍ତୋଷ ବା ଆଧ୍ଯାମ୍ବି ପ୍ରବଚନ ଦେବାରେ ସମର୍ଥ ଏକ ମାନବ ନୁହନ୍ତି । ସେ 
ବୁଝି ପାରିଛନ୍ତି ଯେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରଭୁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାତ୍ମା ଏବଂ ଯୋଗେଶ୍ଵର । ତେଣୁ ସେ ଯଦି 
ମନେ କରିବେ ଯେ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ଅର୍ଜୁନ ବିରାଟ ଦର୍ଶନ ଦ୍ଵାରା ଲାଭାନ୍ନିତ ହୋଇ ପାରିବେ, ତେବେ ସେ 
ତାଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ପୂରଣ କରିବାରେ ସର୍ବଥା ସମର୍ଥ । 


କୌଣସି ଉତ୍ତମ ଅଧ୍ଵକାରୀ ଶିଷ୍ୟ ଜଣେ ବାସ୍ତବ ଗୁରୁଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ କଲେ ତେବେ ତାହା ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବରେ ଗୁରୁଙ୍କ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହେବ । ତେଣୁ- 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ପଶ୍ୟ ମେ ପାର୍ଥ ରୂପାଣି ଶତଶୋଃଥ ସହସ୍ରଶଃ । 
ନାନାବିଧାନି ଦିବ୍ୟାନି ନାନାବର୍ଣ୍ରାକୃତୀନି ଚ ॥୫॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପଶ୍ଯ = ଦେଖ , ମେ = ମୋର, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ରୂପାଣି = ରୂପ, ଶତଶଃ =ଶହ ଶହ 
ପ୍ରକାରର, ଅଥ =ଏବଂ, ସହସଶଃ= ସହସ୍ର ପ୍ରକାରର, ନାନା-ବିଧାନି = ନାନା ପ୍ରକାରର, 


ଦିବ୍ୟାନି = ଦିବ୍ୟ, ନାନା-ବର୍ଣ୍ୂଆକୃତୀନି = ନାନା ପ୍ରକାରର ରଂଗ ଏବଂ ଆକୃତି ବିଶିଷ୍ଠ, 
ଚ= ଏବଂ | 

ଅନ୍ବୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ। ହେ ପାର୍ଥ ଶତଶଃ ଅଥ ସହସ୍ରଶଃ ନାନାବିଧାନି ଦିବ୍ଯାନି ଚ 
ନାନାବଣ୍ଠାକୃତୀନି ମେ ରୂପାଣି ପଶ୍ୟ ।୫। 

ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 

ଝା ଜନକନ୍‌ କନ୍ଦଳ 

6£ ଜୀର୍ଥ / ଶହ ଵହ ଏକଂ ସହସ ଲାଳନ ଏବଂ ଲାଳ/ ବର୍ଣ ଏବଂ କିକିଅ/ ଥାଳୁଚି କିଣି 
6ନାଜ ଦିକ! ନୁଦକୁ ଦେ /୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଠ ସୁନା ଯଦି ସମସ୍ତ ଅଳଙ୍କାରର ମୂଳ ତତ୍ତ୍ଵ ହୁଏ, ତେବେ ବିଶ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଳଙ୍କାରର 
ସମଷ୍ଟି ସୁନାରେ ଉପଲବ୍ଧ ହେବା ଉଚିତ | ଅଳଙ୍କାରରେ ସୁନା ଦେଖୁ ପାରିବା ଅପେକ୍ଷାକୃତ ସହଜ, 


॥ ୭୩୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୬ 


କାରଣ ଏହା ହେଉଛି ଇନ୍ଦ୍ରିୟୋପଲବ୍ଧ ବା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୋଚର । କିନ୍ତୁ ନାନା ଆକାର, ପ୍ରକାର ଏବଂ ବର୍ଣ୍ରର 
ସମସ୍ତ ଅଳଙ୍କାରର ସମଷ୍ଟିକୁ ସୁନାରେ ଦେଖୁ ପାରିବା କଠିନତର, କାରଣ ଏହା ବୁଵି ଗମ୍ୟ ଦର୍ଶନ | 


ପଶ୍ୟ ମେ ପାର୍ଥ ରୂପାଣି ଶତଶୋଏଥ ସହସ୍ରଶଃ - ଏ କଥାକୁ ମନରେ ରଖୁ ଭଗବାନଙ୍କ କଥନକୁ 
ପାଠ କଲେ ତାଙ୍କର ଅଭିପ୍ରାୟ ସ୍ଵତଃ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ । “ ମୋର ଶହ ଶହ ଏବଂ ସହସ୍ର ପ୍ରକାର ଆକୃତି ଏବଂ 
ବଣ୍ଠ୍ରର ଅଲୌକିକ ରୂପ ଦେଖ । ” ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନିଜର ବିରାଟ ସ୍ଵରୂପ ଧାରଣ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନ ଥିଲା, କାରଣ ନିଜ ସମ୍ମୁଖରେ ଥିବା ରୂପକୁ କେବଳ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଦେଖିବାର କଥା | କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟବଶତଃ, 
ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ ରୂପକୁ ଦେଖୁବା ନିମିତ୍ତ ଉପଯୁକ୍ତ ଦର୍ଶନର ଉପକରଣ ତାଙ୍କ ପାଖେ ନ ଥିଲା ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ, 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କଠାରେ ପ୍ରଥମରୁ ବିଦ୍ୟମାନ ଥବା ସେ ସବୁକୁ ଅର୍ଜୁନ ଦେଖପାରିଲେ ନାହି। 


ଦୂରସ୍ଥ କୌଣସି ନକ୍ଷତ୍ର ବା ବସ୍ତୁକୁ ଦେଖୁବା ନିମିତ୍ତ ଦୂରବୀକ୍ଷଣ ଯନ୍ତ୍ରର ଉପଯୋଗ କରା ଯାଇଥାଏ | 
କିନ୍ତୁ ଏହି ଯନ୍ତ୍ରର ଅକ୍ଷରେଖା ଉପରେ ଅବସ୍ଥିତ ହୋଇଥିଲେ ସେହି ବସ୍ତୁ ଦେଖା ଯାଏ ନାହିଁ। ତାହାକୁ 
ଦେଖିବା ପାଇଁ ଦୁରବୀକ୍ଷଣ ଯନ୍ତ୍ରକୁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ସମନ୍ଵୟ ସାଧନ କରିବାକୁ ପଡିଥାଏ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ଏହି 
ବସ୍ତୁ ନିରୀକ୍ଷକର ଦୃଷ୍ଟି ପଥକୁ ଆସିଥାଏ। ସେହିପରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜକୁ ବିରାଟ ରୂପରେ ପରିବର୍ଭିତ କରି ନ 
ଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ଅଜୁନଙ୍କୁ କେବଳ ଆନ୍ତରିକ ସମନ୍ଵୟ ସାଧନ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥଲେ, ଯାହାଦ୍ଵାରା 
ସେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କଠାରେ ବିଦ୍ୟମାନ ବିଶ୍ଵରୂପକୁ ଅବଲୋକନ କରି ପାରିବେ। ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ 
' ଦେଖ” କହିବା ସ୍ବାଭାବିକ । ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ସେ ସେହି ଦର୍ଶନୀୟବସୁଙ୍କର ଗଣନା କରାଇଛନ୍ତି | 


ସେହି ବିଶ୍ଵରୂପ କ”ଣ ? ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି- 
ପଶ୍ୟାଦିତ୍ୟାନ୍‌ ବସୁନ୍‌ ରୁଦ୍ରାନଶ୍ଵିନୌ ମରୁତସ୍ତଥା | 
ବହୁନ୍ଯଦୃଷ୍ଟପୂବାଣ ପଶ୍ଯାଶ୍ଚୟାଣ ଭାରତ ।॥|[୬୬॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପଶ୍ଯ = ଦେଖ, ଆଦିତ୍ୟଯାନ୍‌ = ଆଦିତ୍ୟମାନେ, ବସୂନ୍‌ = ବସୁମାନେ, ରୁଦ୍ରାନ୍‌ = ରୁଦ୍ରଗଣ, 
ଅଶ୍ଵବନୌ = (ଦୁଇ) ଅଶ୍ିନୀ କୂମାର, ମରୁତଃ = ମରୁତ, ତଥା = ଆହୁରି ମଧ୍ଯ, ବହୁନି = 


ଅନେକ, ଅଦୃଷ୍ଟ ପୁର୍ବାଣି = ଅଦୃଷ୍ଠପୂର୍ବ, ପଶ୍ଯ = ଦେଖ, ଆଶ୍ଚର୍ୟାଣି = ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ, ଭାରତ = 
ହେ ଭାରତ । 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ଭାରତ ! (ମମ ଦେହେ)” ଆଦିତ୍ୟାନ୍‌ ବସୁନ୍‌ ରୁଦ୍ରାନ୍‌ ଅଶ୍ଵିନୌ ମରୁତଃ ପଶ୍ୟ, ତଥା 
ଅଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବାଣି ବହୂନି ଆଶ୍ଚର୍ୟାଣି ପଶ୍ୟ ।୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଜ/ଜଜ / (6ମା/ ୦୫୭) ଥାଜିନ/ କହୁ, କୁଢ଼ ଜଥ/ ଥଣିନ/ କୁମାନ ଏକଂ ନଜୁନରଣୀକୁ 
6ଦଜ୍, ଥଜୂଖଯଠୁର୍କ ଥନେଳ ଥାଶନ୍ୟା/ ଜେ (/୬/ 


॥ ୭୩୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧାୟ ୧୧ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ ରୂପରେ ଭଗବାନ୍‌ କେବଳ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଦେବତାଙ୍କର ନାମ ନେଇଛନ୍ତି । ଲୌକିକ 
ଜଗତରେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ଜନ ସମୁଦାୟଙ୍କୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ସମୟରେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଉପସ୍ଥିତ 
ସମାଜର ପ୍ରତିନିଧ୍ଵତ୍ବ କରୁଥୁବା ପ୍ରତିଷ୍ଚିତ ଲୋକମାନଙ୍କର ହି ନାମ ନିର୍ଦେଶ କରାଯାଇଥାଏ । 


ବହୂନ୍ୟଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବାଣି ପଶ୍ୟାଶ୍ଚର୍ୟାଣି ଭାରତ - “ ଏବଂ ଆହୁରି ଅନେକ ଅଦୃଷ୍ଟପୁର୍ବ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟକୁ 
ଦେଖ”, ଏ କଥା କହିବା ବେଳେ ବିଶ୍ଵରୂପ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାରେ ନିଜର ଅସମଥିତା ପ୍ରତି ଭଗବାନଙ୍କ 
ଭାଷାରେ କିଛି ପରିମାଣରେ ନୈରାଶ୍ୟ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛି । ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲିଖ୍ରୁତ ଅନେକ ନାମର ବଣ୍ଟରନା 
ପୂର୍ବ ଅଧ୍ଧାୟରେ କରାଯାଇ ସାରିଛି ( ବାର ଆଦିତ୍ୟ ଏବଂ ଅଣଚାଶ ମରୁତ ଶ୍ଳୋ ୨ ୧, ଆଠ ବସୁ ଏବଂ 
ଏଗାର ରୁଦ୍ର ଶ୍ଳୋ ୨୩)। ଏଠାରେ ନୂତନ ନାମ ହେଉଛି ଅଶ୍ଵିନୀ କୁମାର । ଏହି ଯମଜ କୁମାରଙ୍କର 
ପରିଚୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇ ନାହିଁ । ସେମାନେ କ'ଣ ତାହା ସହଜରେ 
ସ୍ଥିର କରାଯାଇ ପାରିନାହିଁ । ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଉଷା ଓ ପ୍ରଦୋଷ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି 
ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରଭାତୀ ଏବଂ ସଂଧ୍ଯା ତାରା ଭାବରେ | ସେମାନେ ପରିଚିତ ହୋଇଛନ୍ତି ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ 
ସମୟରେ, ନୈରାଶ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ, ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଆଶାଲୋକ ଦେଖାଉଥିବା ଦେବଦୂତ ଭାବରେ | 


ବିରାଟ ରୂପରେ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ ରୂପର ସାରାଂଶ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜ ଶିଷ୍ୟ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ଜିଜ୍ଞାସା ଅଧ୍ଵକତର ବଢାଇ ଦେଇଛନ୍ତି। ସେଥ୍ଵପାଇଁ ସେ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଛନ୍ତି ଏହି ସବୁ ରୂପକୁ ସେ 
କେଉଁଠାରେ ଦେଖୁ ପାରିବେ | ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି:- 


ଇହୈକସ୍ପୁଂ ଜଗତ୍‌କୂତ୍‌ସ୍ଵଂ ପଶ୍ୟାଦ୍ୟ ସଚରାଚରମ୍‌ | 
ମମ ଦେହେ ଗୁଡାକେଶ ୟଜାନ୍ୟଦ୍ଦଷ୍ଟ ମିଚ୍ପସି ॥୭॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇହ = ଏହିଠାରେ, ଏକସ୍ପମ୍‌ = ଗୋଟିଏ ସ୍ଫ୍ରାନରେ ଥୁବା, ଜଗତ୍‌ = ଜଗତ, କୃସ୍ତ୍ଵମ୍‌ = 
ସମଗ୍ର, ପଶ୍ଯ = ଦେଖ, ଅଦ୍ୟ = ବର୍ଭମାନ, ସଚର-ଅଚରମ୍‌ = ଚରାଚର ସହିତ, ମମ = 


ମୋର, ଦେହେ = ଶରୀରରେ, ଗୁଡାକେଶ = ହେ ଗୁଡାକେଶ, ୟତ୍‌ = ତାହା, ଚ = ଏବଂ, 
ଅନ୍ୟଦ୍‌ = ଅନ୍ୟ କିଛି, ଦଷୁମ୍‌ = ଦେଖୁବାକୁ, ଇଛସି = (ତୁମେ) ଇଚ୍ଛା କରୁଛ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ଗୁଡ଼ାକେଶ ! ଅଦ୍ୟ ଇହ ମମ ଦେହେ ସଚରାଚରଂ କୃସ୍ମଂ ଜଗତ୍‌ ଏକସ୍ସଂ ୟତ୍‌ ଚ 
ଅନ୍ୟତ୍ର ଦ୍ରଷ୍ଟୁଂ ଇଚ୍ଛସି, ( ତତ୍‌) ପଶ୍ଯ ।୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହେ ରୂଜଳେଶ/ ମାନ ଏ ଶନୀରଣନେ ଏକାର କଢିତ ୋଇଥିକ ଚରାଚନନ୍କୁ 
ଦମ କିଝ୍ଣୁ ସହ ଏଠକ ଜେ, ଜଥ/ ତୁଣମ ଥନ/ ଯାନ କିଛି ଦେହୁଁବକୁ ନ୍ନ/ କଣୁଛ, 6ଦେ 
ସକୁ ନଃ ଜର୍ଜ //୭/ 


॥ ୭୩୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : “ ଜାଣିବାର ଆଗ୍ରହ” ରୂପକ ଅକ୍ଷୟ ଧନର ବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ଉତ୍ସାହୀ 
ସାଧକର ସାହସୀ ମନକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଛନ୍ତି । ତତ୍ପରେ ଏହି ଆଗ୍ରହ ଅପ୍ରାପ୍ତ ତୀବ୍ର ଉତ୍କଣ୍ଠା ବା ଜିଜ୍ଞାସାରେ 
ପରିବର୍ଭିତ ହେବାପାଇଁ ସେ ଯନ୍୍‌ କରିଛନ୍ତି । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ହି ସେ ବିଶ୍ବରୂପରେ ଦର୍ଶନୀୟ ରୂପର ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଉପାୟ ଦ୍ଵାରା ସାଧକର ମନ ତୀବ୍ରଭାବେ ଗୋଟିଏ ସ୍ମ୍ରାନରେ କେନ୍ଦ୍ରିତ ହୋଇଯାଏ। ଏ 
ଶ୍ଳୋକ ଦ୍ଵାରା ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧ୍ବତ ହୁଏ। ଧ୍ୟାନ ପୂର୍ବକ ଏ ଶ୍ଳୋକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିବେଚନା କଲେ 
ଜାଣିହୁଏ ଯେ ବ୍ୟାସଦେବ ଏଠାରେ ଭକ୍ତି ମାର୍ଗର ବଣ୍ଠିତ ଭକ୍ତିର ରୂପରେଖ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି | 


'ଇହୈକସ୍ଥଂ” ର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ଏକ ବା ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ, ଏ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଚରାଚର (ଜଡ, ଚେତନ) ଜଗତକୁ ନିଜ ଶରୀରରେ ଦେଖାଉଛନ୍ତି | ' ଇହ” ଶବ୍ଦକୁ ସ୍ପଷ୍ଠ ଭାବେ ପ୍ରକାଶ 
କରି ସ୍ଵୟଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ଏ ମୋର ଶରୀରରେ” ସମସ୍ତ ଚରାଚର ସହିତ ଭୌତିକ ଜଗତକୁ ସଂକୁଚିତ 
କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦେହାକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଦେଖାଇବା କଥା। ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରସ୍ତାବନାରେ ଆମେ ଜାଣିଛୁ ଯେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରୁ ଦେଶ ସ୍ଥାନର କଳ୍ପନା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ମୁକ୍ତ କରାଯାଇ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ପରିଛିନ୍ନ ଦେହ ପରି ସମଷ୍ଟି ଆକାଶର କଳ୍ପନା ତାଙ୍କ ମନରେ ରଖା ଯାଇଥୁଲା। ଏ ମନ ନେଇ ଅର୍ଜୁନ 
ବାହ୍ୟଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁବା ସମୟରେ ତାଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଶରୀରରେ ହି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵ ନିଜର ବିବିଧ ବିସ୍ତାରକୁ 
ଯଥାବତ୍‌ ରଖୁ ଲଘୁ ରୂପରେ ଦେଖାଯାଇଛି। 


“ ଚରାଚର” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଏତେ ବ୍ୟାପକ ଯେ ଏହା ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସଂପୂର୍ଣ ବିଶ୍ଵ ନିର୍ଦେଶିତ 
ହୁଏ, ତଥାପି ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଉତ୍ସାହ ବଢାଇବା ନିମିତ୍ତ ସେ କହୁଛନ୍ତି, “ ଆଉ ତୁମେ ଯାହା କିଛି ଦେଖୁବାକୁ 
ଚାହୁଁଛ, ସେ ସବୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖ ” | ମାନବର ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନ ନିଜର ତତ୍କାଳୀନ 
ସମସ୍ୟା ଦ୍ଵାରା ଚିନ୍ତାଗ୍ରସ୍ତ ଥିଲା। ତେଣୁ ଭବିଷ୍ୟତର ଘଟଣା ବିଷୟରେ ଜାଣିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କର ଉତ୍ସୁକତା 
ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ଦେଖିବା ନିମିତ୍ତ ସେ ଆରମ୍ଭରୁ ଯନ୍ନ କରିଥଲେ । ଅନେକତ୍ଵରେ 
ବ୍ୟାପ୍ତ ଏକତ୍ବର ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର ପାଇଁ ସେଭଳି ଯନ୍ନ ନ ଥିଲା। 


ବିଭୂତି ଯୋଗ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏକ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ସବୁଠାରେ (ଅନେକରେ ଏକ) ଦେଖାଯାଇଛି ଏବଂ 
ଏଠାରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକ ପରମାତ୍ମା ଭାବରେ (ଏକରେ ଅନେକ) ଦେଖାଯିବ। 


॥ ୭୩୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ନ ତୁ ମାଂ ଶକ୍ୟସେ ଦ୍ରଷ୍ଟୃମନେନୈବ ସ୍ଵଚକ୍ଷୁଷା । 
ଦିବ୍ୟଂ ଦଦାମି ତେ ଚକ୍ଷୁଃ ପଶ୍ୟ ମେ ୟୋଗମୈଶ୍ଵରମ୍‌ ॥୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାହିଁ, ତୁ = କିନ୍ତୁ, ମାମ୍‌ - ମୋତେ, ଶକ୍ୟସେ = ତୁମେ ସମର୍ଥ, ଦ୍ରଷୁମ୍‌ = ଦେଖୁବାକୁ, 
ଅନେନ = ଏହାଦ୍ଵାରା, ଏବ = ଏପରି କି, ସ୍ବଚକ୍ଷୁଷା = ନିଜ ଆଖ ଦ୍ବାରା, ଦିବ୍ୟମ୍‌ = ଦିବ୍ୟ, 
ଦଦାମି = (ମୁଁ) ଦେଉଛି, ତେ = ତୁମକୁ, ଚକ୍ଷୁଃ = ଚକ୍ଷୁ, ପଶ୍ୟ = ଦେଖ, ମେ = ମୋର, 
ୟୋଗମ୍‌ = ଯୋଗ, ଏଏଶ୍ବରମ୍‌ = ଭଶ୍ବରୀୟ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ତୁ ଅନେନ ଏବ ସ୍ଵଚକ୍ଷୁଷା ମାଂ ଦ୍ରଷ୍ଟୁଂ ନ ଶକ୍ୟସେ, ତେ ଦିବ୍ଯଂ ଚକ୍ଷୁଃ ଦଦାମି (ତେନ) ମେ 
ଏଶ୍ଵରଂ ୟୋଗଂ ପଶ୍ୟ ।୮।। 


ଶ୍ନୋକାର୍ଥ : କିନ୍ତୁ ନୂମେ ଚୁମଜ ଥାହୁଁ ଭର 6ମାଚେ 6ଜେୁରାକୁ ସମର୍ଥ 6£କ ନାହିଁ / (6ଚଣୁ) ନୁଁ ତୁମକୁ 
ଜିକ/ ଚ୍ୁଁ ଜେଛଛି, ଯାହା ମଳ/ ଚୁନ 6ମୋଜ ନୁ 6 ଦୋର 6ଦମୁଘାଜିବ //୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୁର୍ବରୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଯେ ଗୋଟିଏ ସାରତତ୍ତ୍ଵରୁ ଗଠିତ ହୋଇଥୁବା ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁରେ 
ସେହି ସାରତତ୍ତ୍ଵ ଦେଖ୍‌ ପାରିବା ଅପେକ୍ଷାକୃତ ସହଜ। କିନ୍ତୁ ଏହାର ବିପରୀତରେ ଅନେକକୁ ଏକ 
ତତ୍ତ୍ଵରେ ଦେଖବା ନିମିତ୍ତ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ର ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ସଂପନ୍ନ ସୁକ୍ଷ୍ମବୁଛିର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 
କୌଣସି କବିତାକୁ ପଢିବା ନିମିତ୍ତ କେବଳ ବର୍ଣ୍ରମାଳାର ଜ୍ଞାନ ଯଥେଷ୍ଟ, କିନ୍ତୁ, ଏହାର ସୃକ୍ଷ୍ମ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ବୁଝିବା ନିମିତ୍ତ ଏପରି ଏକ ପ୍ରବୀଣ ମନର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ, ଯାହା ସବିଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାହିତ୍ୟିକ 
ରଚନାର ରସାସ୍ଵାଦନର ଆନନ୍ଦରେ ନିଜକୁ ମଜାଇ ଦେଇଛି | ସେହିପରି ଏକକୁ ଅନେକରେ ଦେଖିବା 
ହେଉଛି ପ୍ରଜ୍ଞା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୃଦୟର କାର୍ଯ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ଅନେକକୁ ଏକରେ ଅନୁଭବ କରିବା ନିମିତ୍ତ ହୃଦୟ 
ବ୍ୟତୀତ ଦାର୍ଶନିକ ଯୁକ୍ତି ବୁଝିପାରିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ସଂପନ୍ନ ଶିକ୍ଷିତ ବୁଛ୍ଧିର ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ। 
ଜାଣିବା ଏବଂ ଅନୁଭବ କରିବାର କ୍ଷମତା ବିକଶିତ ହେଲେ ହି ଏକ ଶିକ୍ଷିତ ବୁଛ୍ଧିକୁ ଅସାଧାରଣ ଦର୍ଶନ 
କରିବାର ବିଶିଷ୍ଟ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲାଭ ହୋଇଥାଏ। 


< ¿=¬ ¿= \. 


ନ ତୁ ମାଂ ଶକ୍ୟସେ ଦ୍ରଷ୍ଟୁମନେନୈବ ସ୍ଵଚକ୍ଷୁଷା - ଏହି ସବବିଦିତ ତଥ୍ୟକୁ ଅନୁପମ ଶୈଳୀରେ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି, “ ତୁମେ ମୋତେ ତୁମର ଏ ଆଖୁ ଦ୍ଵାରା ଦେଖୁ ପାରିବ ନାହିଁ। ମୁଁ ତୁମକୁ 
ଦିବ୍ୟ ଚକ୍ଷୁ ପ୍ରଦାନ କରୁଛି” । କେତେକ ସମାଲୋଚକ ଅନେକ ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ କନ୍ପନା, ତଥା ଅସମ୍ଭବ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଦ୍ଵାରା ଏହି ଦିବ୍ୟଚକ୍ଷୁର ବଣ୍ଠ୍ରନା କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । ଏଥୁରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ 
ହିନ୍ଦୁଶାସ୍ତ ଉପନିଷଦ୍‌ର ଶୈଳୀକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ଅଧ୍ୟୟନ କରି ନାହାନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବରେ 
ସମସ୍ତ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ବାରମ୍ବାର ଗୁରୁତ୍ବ ପ୍ରଦାନ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା 


॥ ୭୩୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୯ 


ସୃକ୍ଷ୍ମବସ୍ତୁର ଅବଲୋକନ କରି ପାରିବ ନାହିଁ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟ କେବଳ ବାହ୍ୟ ଜଗତର ସ୍ଥୁଳ ବସ୍ତୁକୁ ଗ୍ରହଣ କରି 
ପାରିବ। ସାଧାରଣ କଥାବାତ୍ତାରେ ଆମେ ଯେବେ କହୁଁ, “ ଏ ବିଚାର ବା ମତକୁ ଦେଖ”, ଏହି ଦେଖିବା 
ଦୁଇ ଆଖ ଦ୍ଵାରା ହୋଇ ନ ଥାଏ । ଏଠାରେ ଦେଖୁବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ବୌଵିକ ଗ୍ରହଣ ଏବଂ ଏପରି ସୁକ୍ଷ୍ମ 
ବିଷୟ ଗ୍ରହଣର ବୌଵିକ କ୍ଷମତାକୁ ଦିବ୍ୟଚକ୍ଷୁ କୁହା ଯାଇଛି। 


ଭଗବାନଙ୍କର ଭଶ୍ଵରୀୟ ଯୋଗକୁ ଦେଖୁବା ନିମିତ୍ତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏହି ଦିବ୍ୟଚକ୍ଷୁ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି । 
ଭଗବାନଙ୍କ ରୂପରେ ଏହି ଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ଧାରଣ କରାଯାଇଛି । ଏହା ପୂବରୁ ମଧ୍ଯ ଦୁଇ 
ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରାୟ ସମାନ ଶବ୍ଦରେ ଏ ଯୋଗଶକ୍ତିର ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି” | 


ବର୍ତମାନ ଦୃଶ୍ୟ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଛି । ହସ୍ତୀନାପୁରର ରାଜମହଲରେ ସଂଜୟ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି: 
ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ 
ଏବମୁକ୍ଫା ତତୋ ରାଜନ୍‌ ମହାୟୋଗେଶ୍ଵରୋ ହରିଃ | 
ଦର୍ଶୟାମାସ ପାର୍ଥାୟ ପରମଂ ରୂପମୈଶ୍ବରମ୍‌ ॥୯॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏବମ୍‌ = ଏହିପରି, ଉକ୍କ୍ା - କହି, ତତଃ = ତାପରେ, ରାଜନ୍‌ = ହେ ରାଜା, 


ମହାୟୋଗେଶ୍ବରଃ = ମହାଯୋଗେଶ୍ବର, ହରିଃ = ହରି, ଦର୍ଶୟାମାସ = ଦେଖାଇଲେ, ପାର୍ଥୀୟ 
= ପାର୍ଥଙ୍କୁ, ପରମମ୍‌ = ପରମ, ରୂପମ୍‌ = ରୂପ, ଏଶ୍ବରମ୍‌ = ଭଶ୍ବରୀୟ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ସଞ୍ଜୟଃ ଉବାଚ । ହେ ରାଜନ୍‌ ! ତତଃ ମହାୟୋଗେଶ୍ଵରଃ ହରିଃ ଏବଂ ଉକ୍ତ୍ରା ପାର୍ଥାୟ ପରମଂ 
ଏଁଶ୍ଵରଂ ରୂପଂ ଦର୍ଶୟାମାସ । ୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ସଂଳୟ କହିଣେ 
+6ହ ଲାଳଳ୍‌ / ଏହିଯଳି କଳି ମଯୋଣରଣୁଜ ଣି ଥର୍କୁଳନକୁ ଯଜମ ଏ ନ୍ା/ ନୁଲି ଚୁଦ 
6ଦଜୀାନଣଲ ”'' //୯'/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ବ୍ଯାସଦେବଙ୍କର ବହୁମୁଖୀ ପ୍ରତିଭା ସାହିତ୍ୟର ଯେଉଁ ବିଭାଗକୁ ସ୍ବର୍ଶ କରିଛି, ତାକୁ 
ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ତର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଶିଖରକୁ ନ ଉଠାଇ ଛାଡି ନାହିଁ । ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କର ପ୍ରତିଭାର ବର୍ଣ୍ଣନା କିଏ କରି 
ପାରିବ ? ତାଙ୍କଠାରେ ଅତୁଳନୀୟ କାବ୍ୟ ରଚନାର କହଳ୍ପନାତୀତ କ୍ଷମତା, ଅନୁପମ ଗଦ୍ୟଶୈଳୀ, 
ବିଶୁଦ୍ଧ ବଣ୍ଟ୍ରନା, କଳାତ୍ମକ ସାହିତ୍ୟିକ ରଚନା, ଉଭୟ ଆକୃତି ଏବଂ ବିଚାରରେ ମୌଳିକ ନବନିର୍ମାଣର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ, ଏ ସବୁ ଗୁଣ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମାତ୍ରାରେ ରହିଛି । ତେଜସ୍ଵୀ ଦାର୍ଶନିକ, ପୁର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନୀ ଏବଂ ବ୍ୟାବହାରିକ 


॥ ୭୩୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧାୟ ୧୧ 


ଜ୍ଞାନରେ କୁଶଳ ବ୍ୟାସଦେବ କେତେବେଳେ ରାଜଭବନରେ ତ କେତେବେଳେ ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ ଦେଖା 
ଦେଇଛନ୍ତି । କେତେବେଳେ ବଦ୍ରୀନାଥରେ ତ ପୁଣି କେତେବେଳେ ଶାନ୍ତ, ଏକାନ୍ତ ହିମଶିଖରର 
ମାର୍ଗରେ । ବିଭୂପମ ବିଶାଳ ମୂର୍ଭି ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସ, ହିନ୍ଦୁ ପରଂପରା ଏବଂ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ଯାହା କିଛି 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଟ, ସେ ସବୁର ହେଉଛନ୍ତି ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପ୍ରତିମୂର୍ରି । ବିଶ୍ଵର ଇତିହାସରେ ଏପରି ସର୍ବଗୁଣ ସଂପନ୍ନ 
ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ ପୁରୁଷ ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାଳରେ ଜନ୍ମ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସଂକେତ ଦେଇଛନ୍ତି ସେ ବିଶ୍ଵରୂପରେ କ 'ଣ ଦେଖୁବାର ଆଶା କରିବେ 
ଏବଂ ବିରାଟ ସ୍ଵରୂପର ଦର୍ଶନ କେଉଁଠାରେ ଲାଭ କରି ପାରିବେ । ବର୍ତମାନ ବ୍ୟାସଦେବ ଏକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ 
ପ୍ରକରଣ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। ଏଠାରେ ସଂଜୟ ଦୁଷ୍ଟ କୌରବଙ୍କର ଅନ୍ଧ ପିତା ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଯୁଦ୍ଧ 
ଭୂମିର ବୃତ୍ତାନ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 

ଏବମୁକ୍କଵା ତତୋ ରାଜନ୍‌ ମହାୟୋଗେଶ୍ବରୋ ହରିଃ - ନିଜର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କଥା ଦେଇଥ୍ବଲେ । ଏହା ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ହିଁ କେବଳ ସାହିତ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକର 
ଆବଶ୍ୟକ | କିନ୍ତୁ ତତ୍‌ ସହିତ ମହାଭାରତର କୁଶଳ ରଚୟିତା ବ୍ୟାସଦେବ, ଆମ ପାଇଁ ସଂଜୟଙ୍କ ମନୋଭାବ 
ଏବଂ ପାଣ୍ଡବଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ସହାନୁଭୁତିର ଚିତ୍ରଣ ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ ଚାହିଛନ୍ତି। ଆମେ ପ୍ରଥମରୁ ଜାଣିଛୁ ଯେ 
ସଂଜୟ ହେଉଛନ୍ତି ଆମର ବିଶେଷ ସଂବାଦଦାତା । ଭଗବାନଙ୍କର ମିତ୍ର ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ସହାନୁଭୂତି 
ଥିବା ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାଯାଏ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କୁ କେବଳ “ ରାଜନ୍‌ ' ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ବୋଧନ କରୁଥିବା ବେଳେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ 
“ ମହା ଯୋଗେଶ୍ବର'” ଏବଂ “ ହରି' ନାମରେ ସମ୍ବୋଧନ କରିବାର ଦେଖୁଲେ ସଂଜୟଙ୍କର ଏହି ପ୍ରବୂଭି ସ୍ପଷ୍ଟ 
ପ୍ରତିଭାତ ହୁଏ। ହରଣ କରିବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ “ ହରି' କୁହାଯାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିଏ ମିଥ୍ଯା ହରଣ କରି ସତ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରନ୍ତି | 

ସଂଜୟଙ୍କର ଏ କଥା ସହିତ ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କ ଏବଂ ଗୀତାର ଅଧ୍ଯାୟୀଗଣଙ୍କ ଧ୍ଧାନ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରୁ 
ଅପସାରଣ କରି ରାଜପ୍ରାସାଦ ଦିଗରେ ଆକୃଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି | ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନ ସହିତ ଗୀତାର ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର 
ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ଏବଂ ଜୀବନରେ ଏହାର ଉପଯୋଗିତା ମଧ୍ଯ ରହିଛି - ପାଠକଙ୍କୁ ଏ କଥା ସ୍କରଣ 
କରାଇ ଦେବା ପାଇଁ ସମ୍ଭବତଃ ଏପରି ଦୃଶ୍ୟ ପରିବର୍ତନର ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଛି ବୋଲି ସଂଜୟ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କୁ 
ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି । ସଂଜୟଙ୍କ ମନରେ ତଥାପି କ୍ଷୀଣ ଆଶା ଥଲା ଯେ ବିଶ୍ଵବିଧାତା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପାଣ୍ଡବ ପକ୍ଷରେ 
ଥିବା ଶୁଣି ସମ୍ଭବତଃ ଅନ୍ଧରାଜା ନିଜର ପୁତ୍ରମାନଙ୍କର ଭାବୀ ପରାଜୟ ଦେଖୁ ପାରିବେ ଏବଂ ବିବେକ 
ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ବିନାଶକାରୀ ଯୁଦ୍ଧକୁ ରୋକି ନେବେ । ମହାଭାରତରୁ ଜଣାପଡେ ଯେ ସେହି ମୁହୂର୍ତରେ 
ଯୁଦ୍ଧ ଅଟକାଇ ପାରିବା ପାଇଁ ଜନ୍ମାନ୍ଧ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର ହିଁ ଏକମାତ୍ର ସମର୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତି । 


॥ ୭୪୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧/।/ ଶ୍ଳୋକ ୧୦, ୧୧ 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ସଂଜୟ ବିଶ୍ଵରୂପରେ ଦର୍ଶନୀୟ ବସ୍ତୁର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି। 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ଅନେକବକ୍ତନୟନମନେକାଭୁତଦର୍ଶନମ୍‌ | 
ଅନେକଦିବ୍ୟାଭରଣଂ ଦିବ୍ୟାନେକୋଦ୍ୟତାୟୁଧମ୍‌ ॥୧୦॥ 


ଦିବ୍ୟମାଲ୍ୟାମ୍ବରଧରଂ ଦିବ୍ୟଗନ୍ଧାନୁଲେପନମ୍‌ | 
ସର୍ବାଶ୍ଚର୍ୟମୟଂ ଦେବମନନ୍ତଂ ବିଶ୍ବତୋମୁଖମ୍‌ ॥୧୧॥ 


ଅନେକ-ବକ୍ତ-ନୟନମ୍‌ = ଅନେକ ମୁଖ ଏବଂ ନେତ, ଅନେକ-ଅଦ୍ଭୁତ-ଦର୍ଶନମ୍‌ = 
ଅନେକ ଅଦ୍ଭୁତ ଦର୍ଶନ, ଅନେକ- ଦିବ୍ୟ-ଆଭରଣମ୍‌ = ଅନେକ ଦିବ୍ୟ ଆଭରଣଯୁକ୍ତ, ଦିବ୍ୟ- 
ଅନେକ- ଉଦ୍ୟତଆୟୁଧମ୍‌ = ଅନେକ ଦିବ୍ୟ ଶସ୍ତସ୍କୁ ହାତରେ ଉଠାଇ ଧରିଥିବା | 


ଦିବ୍ୟ-ମାଲ୍ୟ- ଅମ୍ବର- ଧରମ୍‌ = ଦିବ୍ୟ ମାଳା ଏବଂ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କରି, ଦିବ୍ୟ-ଗନ୍ଧ- 
ଅନୁଲେପନମ୍‌ = ଦିବ୍ୟଗନ୍ଧ ଲେପନ କରି, ସର୍ବ-ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟମ୍‌ = ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଯୁକ୍ତକ ଦେବମ୍‌ = ଦେବ, ଅନନ୍ତମ୍‌ = ଅନନ୍ତ, ବିଶ୍ବତଃମୁଖମ୍‌ = ବିଶ୍ବତୋମୁଖ 
( ଚତୂର୍ଦିଗକୁ ଚାହିଁଥୁବା) | 


:  ଚାନେକବକୁନୟନଂ ଚାନେକାଭୂତଦର୍ଶନଂ ଅନେକଦିବ୍ୟାଭରଣଂ ଦିବ୍ୟାନେକୋଦ୍ୟତାୟୁଧମ୍‌ 


( ରୂପଂ ଦର୍ଶୟମାସ) ।୧୦। 


ଦିବ୍ୟମାଲ୍ୟାମ୍ବରଧରଂ, ଦିବ୍ୟଗନ୍ଧାନୁଲେପନଂ ସର୍ବାଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟଂ ଦେବଂ ଅନନ୍ତଂ ବିଶ୍ବତୋମୁଖଂ 
( ରୂପଂ ଦର୍ଶୟାମାସ) ।୧ ୧| 


ଥଣନକ ନୁଁଖ ଏବଂ ନଳେନ୍ତର ସନଦିତଃ ଥଳେଳ ଥଭଭୁଜ ଦର୍ଜନ ବିଜିଝ ଏବଂ ଥଣନେଳ ଜିବ 
ଆଜଜଣନ୍ୁଳ, ଥ6ନେଳ କିବ/ ଶସ ନତଣନେ ନଠାନଳ ଥଧଥୁର/ //£ ୦// 


ଦିବ ମାଳା ଏବଂ ବସ୍ତ ୯୮ଜଣ କଣି, ଦିକ ରନ୍ଧ 6ିଳନ୍ଦନ କଣି ଏବଂ ସମସ୍ତ ଳା 
ଥଯ ନଳ ୋଳ ଥନନ୍, କିଣୁଣୋନୁ ଯମ ଜେ (ଅଳୁନଙକୁ ରାନିଳେ) //¢ €// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ କୌଣସି ଚିତ୍ରକାର ରଂଗ ମାଧ୍ୟମରେ ନିଜର କଳାମ୍ବକ ଭାବନାକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରିବାକୁ 
ଚାହିଁଲେ ପ୍ରଥମେ ପଟ ଉପରେ ବିଷୟବସ୍ତୁର ଏକ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ରରେଖା ଟାଣିଥାଏ । ତା ପରେ ଧୀରେ 
ଧୀରେ ଏହି ଚିତ୍ରରେ ରଂଗ ଭରି ଚିତ୍ରକୁ ଅଧ୍ଵକ ସ୍ପଷ୍ଟ କରେ । ପରିଶେଷରେ ଏହି ଚିତ୍ର ଚିତ୍ରକାରର 
ସଂଦେଶର ଗୀତ ଗାଉଥିବା ପରି ମନେ ହୋଇଥାଏ। ସେହିପରି ସାହିତ୍ୟର କୁଶଳୀ ଚିତ୍ରକାର 


॥ ୭୪୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨ / ଅଧ୍ଧାୟ ୧୧ 


ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଚିତ୍ରିତ ଏହି ଚିତ୍ରର ଏହି ଶ୍ଳୋକ ସଂଜୟଙ୍କ ମୁଖରେ ବିଶ୍ଵରୂପର ରୂପରେଖ 
ଅଙ୍କନ କରିଛି। 

ସଂଜୟଙ୍କ ସମକ୍ଷରେ ଯେଉଁ ଦୃଶ୍ୟ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଥିଲା, ତାହା ସାଧାରଣ ବୁଦ୍ଧି ସଂପନ୍ନ ମନୁଷ୍ଯ 
ଦ୍ଵାରା ସହଜରେ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ବୋଲି କଦାପି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଏପରି ବୈଭବପୂର୍ଣ୍ର ଏବଂ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ରୂପର ଦର୍ଶନରେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଭୟ ଏବଂ ବିସ୍କୟରେ ବିଭ୍ରାନ୍ତ (ବୁଛିବଣା) ହୋଇଯିବ। 
ସମଗ୍ର ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ମନ ଦ୍ଵାରା କଳ୍ପନା କରାଯାଇପାରିବାର ବିଷୟ ନୁହେଁ, କିମ୍ବା ବୁଦ୍ଧି ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି 
ପାରିବ ନାହି । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଗୀତା ଉପଦେଶ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଦୃଶ୍ୟ ଉପସ୍ଫରିତ ହେବା ସମୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁ 
କରୁ ସଂଜୟଙ୍କର କଥନ ମଧ୍ଯ ସ୍କଳିତ ହୋଇ ଯାଇଛି । 


“ ଦିବ୍ୟ ମାଳା ଏବଂ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କରି”, ' ଦିବ୍ୟ ଗନ୍ଧ ଲେପନ କରି) ' ସର୍ବାଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟ' , ' ବିଶ୍ବତୋମୁଖ 
ଭଗବାନ୍‌” - ଇତ୍ୟାଦି ଶବ୍ଦ ହେଉଛି ଚିତ୍ରକାରର ନିଖୂଣ ତୂଳିକା ଗ୍ବଳନାର ପ୍ରତୀକ, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ବିରାଟ 
ରୂପର ଚିତ୍ର ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ। 


ରହି ରହି ସଂଜୟ ପୁଣି ବର୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି- 
ଦିବି ସୂର୍ୟ୍ଯସହସ୍ରସ୍ୟ ଭବେଦ୍ୟୁଗପଦୁତ୍ଥତା | 
ୟଦି ଭାଃ ସଦୃଶୀ ସା ସ୍ୟାତ୍‌ ଭାସସ୍ତସ୍ୟ ମହାମ୍ମନଃ ॥୧୨॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦିବି = ଆକାଶରେ, ସୂର୍ୟ ସହସ୍ରସ୍ୟ = ସହସ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର/ ଭବେତ୍‌ = ହୁଏ, ୟୁଗପତ୍‌ = 
ହଠାତ୍‌ ଏକାସାଙ୍ଗରେ, ଉତ୍ଥିତା = ଉଦୟ ହେଲେ, ୟଦି = ଯଦି, ଭାଃ = ଉଜ୍ଳ ଆଭା, 


ସଦୃଶୀ = ପରି, ସା = ସେହି, ସ୍ଯାତ୍‌ = ହେବ, ଭାସଃ = ଆଲୋକ, ତସ୍ଯ = ତାହାର 
ମହାତ୍ମନଃ = ପରମାଗ୍ବା | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଦି ଦିବି ସୂର୍ଯ୍ୟସହସ୍ରସ୍ୟାଂଭାଃ ୟୁଗପତ୍‌ ଉତ୍‌ଥୁତା । ଭବେତ୍‌ ( ତହିଁ) ସା ଭାଃ ତସ୍ୟ ମହାତ୍ମନଃ 
ଭାସଃ ସଦୃଶୀ ସ୍ଯାତ୍‌ ।୧ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥଆଳାଶଃନେ ସହସ୍ର ସୂର୍ଦାା୮ ଏନ ସୀମାୟଣନ ଜଜିଜ ହେଳେ ଦମ ଥାଣଲଯକ ଜନ୍ରରଳକୁ ନବ, 
ଚାହ/ ଏହି (କଵୁରୁମ) ଯଜମାନାନ ଥାଣନାଳ ସନୁଶ ହେକ //£ ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ତରବର ଭାବେ ଅନ୍ଧରାଜା ଧ୍ୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵରୂପର ରୂପରେଖ ବଣ୍ଣ୍ରନା କରିବା ପରେ, 
ବର୍ଭମାନ ସଂଜୟ ସେହି ବିରାଟ ପୁରୁଷଙ୍କର ମହିମା ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । ବିରାଟ ରୂପରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ନିଜ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରଭାରେ ଉଦ୍‌ଭାସିତ ହେଉଥୁଲେ, ଆଉ ତାଙ୍କର ସେହି ତେଜସ୍ଵୀ ବୈଭବ ଆଖୁ ଝଲସାଇ 
ଦେଉଥୁଲା ଏବଂ ସମ୍ଭବତଃ ଏହି କାରଣ ଯୋଗୁଁ ପୂର୍ବ ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ ସଂଜୟ ଅଧୁକ ବିସ୍ତୃ ତ ବର୍ଣ୍ଣନା 


॥୭୪୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୧୩ 


ଦେଇ ପାରି ନାହାନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଆଭା ବର୍ଣ୍ଣ ନା କରିବା ନିମିତ୍ତ ସଂଜୟ ଏକ ବିଚିତ୍ର ଅଥଚ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଉପମା ଏଠାରେ ଦେଇଛନ୍ତି। 


ଆକାଶରେ ଏକସଂଗେ ସହସ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଦ୍‌ଭାସିତ ହେଉଥିବା ପରି ବିରାଟ ପୁରୁଷଙ୍କର ଗୌରବମୟ 
ଆଭାର ତେଜ ଦେଖା ଯାଉଥିଲା। ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ମଧ୍ଯ ଏହିପରି ଭାବରେ ଆତ୍ମାଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 
କିନ୍ତୁ ଏ କଥା ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡିବ ଯେ ସଂଜୟଙ୍କ ମୁହଁରୁ ଏବଂ ବିଶେଷ କରି ସେ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଭଶ୍ଵରୀୟ ରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଥିବା ବେଳେ ଏହି ଉପମାକୁ ବିଶେଷ ଆକର୍ଷଣ ଏବଂ ଗୌରବ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି। 


ଅଧ୍କ ବିବରଣୀ ଦେଇ ଏହି ଦୃଶ୍ୟକୁ ଆହୁରି ଅଧ୍ରକ ସୁନ୍ଦର କରି ସଂଜୟ କହୁଛନ୍ତି- 
ତତ୍ର୍ରୈକସ୍ପୃଂ ଜଗତ୍‌କୃସ୍ସ୍ମଂ ପ୍ରବିଭକ୍ତମନେକଧା । 
ଅପଶ୍ୟଦ୍ଦେବଦେବସ୍ୟ ଶରୀରେ ପାଣ୍ଡବସ୍ତଦା ||୧୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତତ୍ର = ସେଠାରେ, ଏକସ୍କମ୍‌ = ଏକ ସ୍ଥାନରେ ରହିଥୁବବା, ଜଗତ୍‌ = ଜଗତ୍‌, କୃସ୍ମମ୍‌ = 
ସମଗ୍ର, ପ୍ରବିଭକ୍ତମ୍‌ - ବିଭକ୍ତ ହୋଇଥୁବା, ଅନେକଧା = ଅନେକ ଭାଗରେ, ଅପଶ୍ୟତ୍‌ = 
ଦେଖୁଲେ, ଦେବଦେବସ୍ୟ = ଦେବତାମାନଙ୍କର ଦେବ, ଶରୀରେ = ଶରୀରରେ, ପାଣ୍ଡବଃ 
= ପଣୁପୁତ୍ର, ତଦା = ତା'ପରେ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ତଦା ପାଣ୍ଡବଃ ଅନେକଧା ପ୍ରବିଭକ୍ତଂ କୃସ୍ମଂ ଜଗତ୍‌ ତତ୍ର ଦେବେଦବସ୍ୟ ଶରୀରେ ଏକସ୍ଥଂ 
ଅପଶ୍ୟତ୍‌ ।୧୩। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜ/୮୦୭୭ ଥର୍କୁନ ଥନେଳ ଜରଣନେ କିଜଳ ହୋଜଥିର ସମର୍ର ଳକୁ ୦ଜବନାଳର 
6ଦକବ ଶ୍ୟକୁଙ୍ଖଳ୍କ ଶନଜଣନେ ଏକ ସ୍ର୍ୟାଳନେ ଥିବାନ ଦେୁଁ ଯାଳିଣଳ ୮୯୩୮ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : ଭଗବାନଙ୍କର ସେହି ଦିବ୍ଯରୂପରେ ଅର୍ଜୁନ ଦେଖୂ ପାରିଲେ ଯେ ଅନେକ ଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ ହୋଇଥୁବା ସମଗ୍ର ଜଗତ୍‌ କିପରି ଗୋଟିଏ ସ୍ଫ୍ବାନରେ ରହିଛି । ପୂର୍ବରୁ ଆମେ ଜାଣି ସାରିଛୁ ଯେ 
ବିରାଟ ପୁରୁଷର ଧାରଣା ହେଉଛି ଦେଶ ଏବଂ କାଳ ମାଧ୍ଯମରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁ ନ ଥବା ମନ ଦ୍ଵାରା 
ଦେଖା ଯାଉଥୁବା ଦୃଶ୍ଯ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେଶ ଓ କାଳର କଳ୍ପନା ଲୋପ ପାଇଥବା ମନ ଦ୍ଵାରା ଏହା 
ଦେଖାଯାଇ ପାରିବ । “ ଅନେକକୁ ଏକରେ'! ଦେଖିବାର ଦୃଶ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୋଚର ନୁହଁ। ଏହା ହେଉଛି 
ବୁଦ୍ଧିଗ୍ରାହ୍ୟ। ସମଗ୍ର ଜଗତ୍‌ ସଂକୁଚିତ ହୋଇ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଶରୀର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୀମିତ ନୁହେଁ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଠାରେ ଯଦି ଜଗତର ଏକତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଜ୍ଞାନ ରହିଛି ଏବଂ ଯଦି ସେ ସେହି 
ଜ୍ଞାନର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜଗତକୁ ଦେଖ ପାରନ୍ତି, ତେବେ ତାହା ହି ଯଥେଷ୍ଟ। 


।॥ ୭୪୩॥ 


ଶ୍ଳେକ ୧୪ / ଅଧା|ୟ ୧୧ 


ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନରୁ ମଧ୍ଯ ଏପରି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଇପାରେ । ରସାୟନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଦ୍ରବ୍ୟର 
ବର୍ଗୀକରଣ କରି ଏହାର ଅଧ୍ୟୟନ କରାଯାଇଥାଏ । ଜଗତର ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ଅଧ୍ପୟନକଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ଜଗତରେ ୧୦୩ଟି ମୌଳିକ ପଦାର୍ଥ ରହିଛି। ଆହୁରି ଅଧ୍ବକ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅଧ୍ୟୟନ ଦ୍ଵାରା ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ 
ପରମାଣୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚୁ ପାରିଛନ୍ତି। ଏହାର ବିଭାଜନ କରି ଦେଖା ଯାଇଛି ଯେ ପରମାଣୁ ମଧ୍ଯ ଇଲେକ୍‌ଟ୍ରୋନ, 
ପ୍ରୋଟନ ଏବଂ ନ୍ୟୁଟ୍ରନ ଦ୍ଵାରା ନିମିତ । ପରମାଣୁ ସହିତ ପରିଚିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜଗତର ବିଶାଳତାକୁ ଦେଖୁ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ସହଜରେ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ଯେ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ପରମାଣୁରୁ ନିମିତ । ସେହିପରି, ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ 
ଯେତେବେଳେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଅହେତୁକ କୃପା ପ୍ରସାଦରୁ ବିଶେଷ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଶରୀରରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ଦେଖୂବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ଏହି ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଶରୀର ଏବଂ ମନ ଉପରେ ହୋଇଥୁବା ପ୍ରତିକ୍ରିୟାକୁ ସଂଜୟ ଧ୍ୟାନ 
ପୂର୍ବକ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହାର ବିବରଣୀ ଶୁଣାଇ କହୁଛନ୍ତି । 


ତତଃ ସ ବିସ୍ପୟାବିଷ୍ଟୋ ହୃଷ୍ଟରୋମା ଧନଞ୍ଜାୟଃ । 


ପ୍ରଣମ୍ୟ ଶିରସା ଦେବଂ କୃତାଞ୍ଜଳିରଭାଷତ ॥୧୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତତଃ = ତା ପରେ, ସଃ = ସେ, ବିସ୍ଲୟ- ଅବିଷ୍ଃ = ବିସ୍ୟାଭିଭୂତ ହୋଇ, ହୃଷରୋମା = 
ହର୍ଷିତ ରୋମ ( ରୋମମୂଳ ଟାଙ୍କୁରି ଉଠି), ଧନଞ୍ଜୟଃ = ଧନଞ୍ଜୟ, ଅର୍ଜୁନ, ପ୍ରଣମ୍ଯ = 
ପ୍ରଣାମ କରି, ଶିରସା = ମସ୍ତକରେ, ଦେବମ୍‌ = ଦେବଙ୍କୁ, କୃତାଞ୍ଜଳି = ହାତଯୋଡି, ଅଭାଷତ 
= କହିଲେ | 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ତତଃ ବିସ୍କୟାବିଷ୍ଠଃ ହୃଷ୍ଟରୋମା ସଃ ଧନଞ୍ଜୀୟଃ ଶିରସା ଦେବଂ ପ୍ରଣମ୍ୟ କୃତାଞ୍ଜଳିଃ ( ସନ୍‌) 
ଚାଭାଷତ୍‌ |୧ ୪| 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ୭/'୦6ନ କିନୁୟ/କିକୁତ, ଛର୍ଜିତୋମ ୋଳ ଥରୁନ କିଵୂରୁଫ ଜରକାନଙରୁ 9ଣୀମ କଳି 
6ଘଜନୟ 6 ଯୋଳ କନ୍ିଣନ // ¢ ୪୮ 

ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏପରି ଅପରୂପ ରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ବିସ୍କ୍ୟ ଏବଂ ପରିଣାମତଃ 

ଶରୀରରେ ଲୋମହର୍ଷଣ ଦେଖାଗଲା | ଘଟଣାସ୍କୁଳରୁ ସଂଜୟ ଦୂରରେ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟି 

ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ଯୋଦ୍ଧାଙ୍କର କେବଳ ଶରୀର ନୁହେଁ, ମାନସିକ ସ୍ଥିତି ମଧ୍ଯ ଜାଣିପାରିବାର ମନେ 

ହେଉଥିଲା । ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ରୋମାଞ୍ଚ ସେ ଯେପରି ଦେଖୁପାରୁଥୁଲେ, ତାଙ୍କର ବିସ୍କଲୟାଭିଭୂତ ଭାବନା 

ମଧ୍ଯ ସେହି ପରିମାଣରେ ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଉଥିଲା  ମୁଣ୍ଡନୁଆଇଁ ଯୋଡହସ୍ତ ହୋଇ କିଛି କହିବା 

ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ମୁହଁ ଖୋଲିଲେ | ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦୀର୍ଘନୀରବତା ଏପରି ନିଶ୍ଚଳତା ପ୍ରଦାନକାରୀ ମଧୁର ରୂପ 

ଦେଖବା ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କର କଣ୍ଠରୋଧ ହେବାର ସ୍ପଷ୍ଟ ସୂଚନା। 


॥ ୭୪୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୧୫ 


ବର୍ତମାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ କଥା ଶୁଣାଯାଉ- 
ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
ପଶ୍ୟାମି ଦେବାଂସ୍ତବ ଦେବ ଦେହେ 
ସର୍ବାଂସ୍ତଥା ଭୂତବିଶେଷସଂ ଘାନ୍‌ | 
ବ୍ରହ୍ମାଣମୀଶଂ କମଳାସନସ୍କ୍‌ 
ମୂଷୀଂଶ୍ଢ ସର୍ବାନୁରଗାଂଶ୍ଢ ଦିବ୍ୟାନ୍‌ ॥୧୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପଶ୍ଯାମି = ( ମୁଁ) ଦେଖୁଛି, ଦେବାନ୍‌ = ଦେବତାମାନଙ୍କୁ, ତବ = ଆପଣଙ୍କର, ଦେବ = ହେ 
ପ୍ରଭୁ, ଦେହେ = ଦେହରେ, ସର୍ବାନ୍‌ = ସମସ, ତଥା = ଆହୁରି ମଧ୍ଯ, ଭୂତ-ବିଶେଷ- 
ସଂଘାନ୍‌ = ସମସ୍ତ ଭୁତବିଶେଷ, ବ୍ରହ୍ମାଣମ୍‌ = ବ୍ରହ୍ମା, ଭଶମ୍‌ = ଭଶ୍ଵର, କମଲ- ଆସନସ୍ୁମ୍‌ = 
ପଦ୍ମାସନରେ ବସିଥିବା, ରଷୀନ୍‌ = ରଷିଗଣ, ଚ = ଏବଂ, ସର୍ବାନ୍‌ = ସମସ୍ତ, ଉରଗାନ୍‌ = 
ସର୍ପ, ଚ = ଏବଂ, ଦିବ୍ୟାନ = ଦିବ୍ୟ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ। ହେ ଦେବ। ତବ ଦେହେ ସର୍ବାନ୍‌ ଦେବାନ୍‌ ତଥା ଭୂତବିଶେଷସଂଘାନ୍‌ 


କମଳାସନସ୍ଥମ୍‌ ଭଶଂ ବ୍ରହ୍ମାଣଂ ସର୍ବାନ୍‌ ରଷୀନ୍‌ ଚ ଦିବ୍ୟାନ୍‌ ଉରଗାନ୍‌ ପଶ୍ୟାମି ।୧ ୫। 
ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 
ଥଙ୍କ୍ରୁନ କନ୍ଦିଳେ 
6ହ ୭ଦବଦ/ ଥାହ୍ଦଣନ୍କ ଶରଃନଣନେ ନୁଁ ସମସ ଦେବନାକୁ କୂଜସମ୍ମୁଦାୟଙ୍କୃକ ଳମଳ 


ଥାଦନ6ନେ କିଲ/କିନ ବହୁ, ମନା6ଜେବନୁ ¿ ସନସ ନିନାନଙକୁ ଜଥ/ କିକ/ ସର୍ତନୀ/ନଙ୍ୁ 
6ଜହୁଁଥଛି // ¢ #// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବର୍ତମାନ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେବ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ବୋଧନ କରି ସଂଜୟ ପ୍ରଦତ୍ତ ଉପମାର 
ପୁଷ୍ଟି ସାଧନ କରୁଛନ୍ତି। ଏହି ଉପମାରେ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ବିରାଟ ପୁରୁଷଙ୍କ ତେଜ ହେଉଛି ସହସ୍ର 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ତେଜ ସହିତ ସମାନ । ବିଶ୍ଵରୂପରେ ଦୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ଗଣନା କରି ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, 
“ ଆପଣଙ୍କ ଶରୀରରେ ମୁଁ ସମସ୍ତ ଦେବତାଙ୍କୁ, ସମସ୍ତ ଭୂତମାନଙ୍କୁ ଦେଖୂ ପାରୁଛି” । ସଂଜୟ ଏ 
ସବୁର ଉଲ୍ଲେଖ ପ୍ରଥମରୁ କରି ସାରିଛନ୍ତି । 

ଏ ଉଭୟବଣ୍ତଠନାରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ବିରାଟ ରୂପରେ ଅଇ୍ଜୁନ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ (କମଳାସନସ୍ଥ) ଏବଂ 
ମହେଶ୍ଵରଙ୍କର ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ ପାଇଛନ୍ତି । 


॥ ୭୪୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୬ / ଅଧାୟ ୧୧ 


ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ସର୍ପମାନଙ୍କୁ -କାବ୍ୟର ଗୋଟିଏ ଶୈଳୀହେଲା ଯେ ପ୍ରାୟ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମହାନ୍‌ କବିମାନେ 
ସବୋକ୍ତୃଷ୍ଟର ବଣ୍ଠୁନା କରିବା ସମୟରେ ଅଚାନକ କୌଣସି ବିକୃତ ଏବଂ ଉପହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ସ୍ତରର ବସ୍ତୁର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରନ୍ତି। ପାଠକଙ୍କୁ ଚମକେଇ ଦେଇ ବିଷୟବସ୍ତୁ ଦିଗରେ ସେମାନଙ୍କର ଧ୍ୟାନ ଆକର୍ଷଣ କରିବା ହିଁ 
ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ। ଏ ବିଶ୍ଵରୂପରେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସର୍ପ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଛନ୍ତି । ବେଦାନ୍ତର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ହେଲା ଯେ ପିଣ୍ଡରେ ଯାହା ଅଛି, ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ମଧ୍ଯ ତାହା ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ୟଷ୍ଟି ହେଉଛି ସମଷ୍ଟି । ବିଶ୍ଵର 
ସମସ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵଚିନ୍ତକ ଏହା ଅନୁଭବ କରି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ୟା ପୂର୍ବରୁ କେହିହେଲେ ଏହି ଦାର୍ଶନିକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସ୍ପଷ୍ଟ ଏବଂ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି ନ ଥୁଲେ । ବ୍ୟାସଦେବ ହେଉଛନ୍ତି ଏହି କଳାରେ ଅଗ୍ରଣୀ 
ଏବଂ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ୟ କେହି ଏ କଠିନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ତାଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରିବାର ସାହସ କରି ନାହାନ୍ତି । 


ଅର୍ଜୁନ ବର୍ଭମାନ ଏପରି ରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାହସୀ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ସାହସ ହରାଇବାର 
ଅନୁଭବ କରିବେ- 
ଅନେକବାହୂଦରବକ୍ତନେତ୍ରଂ 
ପଶ୍ୟାମି ତ୍ଵାଂ ସର୍ବତୋଃନନ୍ତରୂପମ୍‌ | 
ନାନ୍ତଂ ନ ମଧ୍ଯଂ ନ ପୁନସ୍ତବାଦିଂ 
ପଶ୍ୟାମି ବିଶ୍ବେଶ୍ବର ବିଶ୍ଵରୂପ ॥୧୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅନେକ-ବାହୁ-ଉଦର-ବଲ୍ୁ-ନେତ୍ରମ୍‌ = ଅନେକ ବାହୁ, ଉଦର, ମୁଖ ଏବଂ ନେତ୍ରଯୁକ୍ତ, 
ପଶ୍ୟାମି = (ମୁ) ଦେଖୁଛି, ତ୍ଵାମ୍‌ = ଅପଣଙ୍ୁ , ସର୍ବତଃ = = ଚତୁର୍ଦ୍ଦିଗରେ, ଅନନ୍ତ ରୂପମ୍‌ = 
ଅନନ୍ତ ରୂପ, ନ= ନାହି, ଅନ୍ତମ୍‌ = ଅନ୍ତ, ନ = ନାହିଁ, ମଧ୍ମ୍‌ = ମଧ୍ଯ, ନ = ନାହି, ପୁନଃ = 
ପୁଣି, ତବ = ଆପଣଙ୍କର, ଆଦିମ୍‌ = ଆଦି, ପଶ୍ଯାମି = (ମୁ) ଦେଖୁଛି, ବିଶ୍ବେଶ୍ବର = ହେ 
ବିଶ୍ଵେଶ୍ଵର, ବିଶ୍ଵରୂପ = ହେ ବିଶ୍ଵରୂପ | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ବିଶ୍ଵେଶ୍ଵର ! ହେ ବିଶ୍ଵରୂପ! ଅନେକ ବାହୂଦରବକ୍ତନେତ୍ରଂ ଅନନ୍ତରୂପଂ ତ୍ବାଂ ସର୍ବତଃ 
ପଶ୍ୟାମି, ପୁନଃ ତବ ଅନ୍ତଂ ନ ପଶ୍ୟାମି ନ ମଧ୍ୟଂ ନ ଆଦିଂ (ଚ ପଶ୍ୟାମି) ।୧୬। 

ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ହେ କିଵ୍ଧେ୍ନ / ଥଣଳେଳ କହୁ ଜଜ, ନୁ ଏବଂ ନନନ୍ତୁକ୍ତ ଥଂମଣନକନ ଥଳନ୍ତ ନୂଘକୁ 


ର୍ନୁଁ ଚନୁର୍ଦିଗଳେ ଜେଣ ଘାରୁଛି/ ହେ ଦିଶ୍ନନୁର/ ନୁଁ ଥାପଣୀଳନ ଥାଦି ରା ଥନ୍ତ କଂ ମ୍ 
6ଦଜୁଁ ଘାରୁନାନି / ୧ ୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବିଶ୍ବରୂପର ଅନନ୍ତ ବୈଭବକୁ ଏକ ପଲକରେ ଦେଖିବା ପାଇଁ ମାନବର ପରିଛିନ୍ନ ବୁଦ୍ଧ 
ଉପଯୁକ୍ତ ସାଧନ ନୁହେଁ। ଏହି ରୂପର ବିଶାଳତାର ଅବଧାରଣା ଏବଂ ପରିସରର ତାପ୍ରଯ୍ୟରୁ ହ 


୬5୬) 


)‹ 


। ୭୪୬ ॥ 


ଅଧ୍ପାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୧୭ 


ମନୁଷ୍ୟର ବୁଵଛି ବଣା ହୋଇଯିବ । ଭଗବାନ୍‌ ହିଁ ଏକମେବ ସତ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ, ଯିଏ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର 
କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟର ପଶ୍ଚାଦ୍ଦେଶରେ ଚୈତନ୍ୟ ରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ । “ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଅନେକ ବାହୁ, ଉଦର, 
ମୁଖ, ଏବଂ ନେତ୍ରଯୁକ୍ତ ସର୍ବତ୍ର ଅନନ୍ତରୂପରେ ଦେଖୁ ପାରୁଛି ” । ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏ କଥାରୁ ଏହା ସୂଚିତ 
ହେଉଛି । ଏହାକୁ ସତ୍ୟର ବ୍ୟଙ୍ଗାତ୍ମକ ଚିତ୍ର ବୋଲି ଭାବିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ | ଏ ବିଷୟବସ୍ତୁରୁ ପ୍ରେରଣା 
ପାଇ ବିରାଟ ରୂପକୁ ରଂଗ ଏବଂ ତୁଳୀ ଦ୍ଵାରା ଚିତ୍ରିତ କରିବାକୁ ଯାଉଥବା ଏବଂ ନିଜର ଚେଷ୍ଟାରେ 
ଦୟନୀୟଭାବେ ଅସଫଳ ହେଉଥୁବା ଶିଳ୍ପୀଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଏକ ସାବଧାନ ବାଣୀ । 


ବିଶ୍ଵର ସାମଗ୍ରିକ ସତ୍ତା କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ, ଏହା ହେଉଛି ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ 
ଯୋଗ୍ୟ ଏକ ସତ୍ୟ ତଥ୍ୟ। ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଅନ୍ତ ବା ମଧ୍ଯ ବା ଆଦି ଦେଖୁପାରୁନାହି, ଅର୍ଢ଼ୁନଙ୍କର ଏହି ଉକ୍ତି 
ସେହି ତଥ୍ୟକୁ ପୁଷ୍ଟ କରେ । ବିରାଟପୁରୁଷଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା ଏହାଠାରୁ ଭଲ ଭାବରେ କରାଯାଇ ପାରି ନ ଥାନ୍ତା | 


ସମସ୍ତ ପରିଛିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ଏବଂ ନଶ୍ଵର ପ୍ରାଣୀଙ୍କଠାରେ ସୁତ୍ର ରୂପରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ଏକତ୍ଵ ପୂବୋକ୍ତ ଶ୍ଳୋକରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । ଏହି ଏକତ୍ଵ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ଚେତନ ପଦାର୍ଥକୁ ଏକ ମାଳା ରୂପରେ ଧାରଣ କରିଛି । 
ଅଜୁନ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି - 
କିରୀଟିନଂ ଗଦିନଂ ଚକ୍ରିଣଂ ଚ 
୬୦ <€ >. . 
ତେଜୋରାଶଂ ସବତୋ ଦୀଘପ୍ତମନ୍ତମ୍‌ | 
ପଶ୍ୟାମି ତ୍ଵାଂ ଦୁନିରୀକ୍ଷ୍ୟଂ ସମନ୍ତାଦ୍‌ 
ଦୀପ୍ତାନଲାର୍କଦ୍ୟୁତିମପ୍ରମେୟମ୍‌ ॥୧୭॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କିରୀଟିନମ୍‌ = ମୁକୁଟଯୁକ୍ତ, ଗଦିନଂ = ଗଦାଯୁକ୍ତନ ଚକ୍ରିଣମ୍‌ = ଚକ୍ର ଧାରଣ କରି, ଚ = 
ଏବଂ, ତେଜୋରାଶିମ୍‌ = ତେଜରାଶି, ସର୍ବତଃ = ସବୁ ଦିଗରେ, ଦୀପ୍ରମନ୍ତମ୍‌ = ଦୀପ୍ତମାନ, 
ପଶ୍ୟାମି = ( ମୁଁ) ଦେଖୂପାରୁଛି, ତ୍ବାମ୍‌ = ଆପଣଙୁ୍‌, ଦୁନିରୀକ୍ଷ୍ୟମ୍‌ = ଦେଖୁବାକୁ କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ, 
ସମନ୍ତାତ୍‌ = ସବୁ ଦିଗରୁ, ଦୀପ-ଅନଳ- ଅର୍କ-ଦ୍ୟୁତିମ୍‌ = ଅଗ୍ନି ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପରି ତେଜିୟାନ୍‌, 
ଅପ୍ରମେୟମ୍‌ = ଅପ୍ରମେୟ ସ୍ଵରୂପ | 
ଅନ୍ନଧୟଃ : ତ୍ବାଂ କିରୀଟିନଂ ଗଦିନଂ ଚକ୍ରିଣଂ ତେଜୋରାଶିଂ ସର୍ବତଃ ଦୀପ୍ତିମନ୍ତଂ ଦୀପ୍ତାନଳାକଦ୍ଯୁତିଂ 
ଅପ୍ରମେୟଂ (ଅତଃ) ଦୁନିରୀକ୍ଷ୍ୟଂ ସମନ୍ତାତ୍‌ ପଶ୍ୟାମି ।୧୭। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନୁକୁଟନୁଇ, ରଜାନ୍ଦୁକ୍ତ ଏବଂ ଚଳଥଧାର/ ରଥ ଚନୁର୍ଦିଗଃଳ 9ଳାଣିନ ଜ/ଢିମାନ 6୭ଳେରାଣ 
ସ୍ମଚ୍ରୁଷ ଥକ ଏବଂ ସୁରର୍ଦ୍ୟଟ ସଦୂଶ ନ୍ଯୋରିନୟ ଜମ୍ମ୍ଧାକ୍ରଳୁ ଜଣ୍ଜସାଷ ଏବଂ ଥଠ୍ରଣମୟ 
କ୍ମରୁଙ୍ଘ ଆପଣଙ୍କୁ ସକୁ କିରକୁ ନୁଁ 6ଜନ୍ମଧଁ ଜାଳୁଛି / ¢ ୭/ 


॥ ୭୪୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭ / ଅଧ୍ାୟ ୧୧ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବିଶ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅଧ୍ଵକ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଅର୍ଜୁନ ସେହି ଅଚିନ୍ତ୍ୟ, ଅଗ୍ରାହ୍ୟ ଦିବ୍ୟରୂପରେ 
ଆହୁରି କ'ଣ ଦେଖଲେ, ତାହା ବଣ୍ଵନା କରୁଛନ୍ତି। ମୁକୁଟ ଏବଂ ଶଙ୍ଖ ଚକ୍ର ଗଦା ଧାରୀ ଭଗବାନ୍‌ 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ସେ ବିଶ୍ଵରୁପରେ ଦେଖ ପାରିଲେ। ପୁରାଣର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନୁସାରେ ଶଙ୍ଖ, ଚକ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ହେଉଛି 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ପ୍ରତୀକ । 


ହିନ୍ଦୁଶାସ୍ସରେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ବିଶେଷ କେତେକ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରମଲକ୍ତ ବା ଚିହ୍ନଯୁକ୍ତ ଭାବରେ ଚିତ୍ରଣ 
କରାଯାଇଛି । ଏହାର ବିଶେଷ ଅର୍ଥ ରହିଛି । ଏହି ବିଶେଷ ପ୍ରତୀକ ଦ୍ଵାରା ଜଗତ ଉପରେ ତାଙ୍କର ଶାସକ 
ପଣିଆ ବା ପ୍ରଭୁତ୍ବ ଦର୍ଶାଯାଇଥାଏ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବାହ୍ୟ ପରିସ୍ଥିତିର ସ୍ଵାମୀ ଏବଂ ମନର ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରବୂଭିର 
ଶାସକ, ବାସ୍ତବରେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ପ୍ରଭୁ ବା ଭଶ୍ଵର ପଦବାଚ୍ୟ । ନିଜ ମନର ବା ବାହ୍ୟ ଆକର୍ଷଣର ଦାସ 
ହୋଇଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ହେଉଛି ଦୁର୍ବଳଚେତା। ସେ ରାଜମୁକୁଟ ଧାରଣ କଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଜରି ନିମ୍ମିତ ମୁକୁଟ 
ଧାରଣ କରି ରଂଗମଂଚରେ ରାଜା ଭୂମିକାରେ ଅଭିନୟ କରୁଥୁବା ଅଭିନେତାର ମୁକୁଟ ହୋଇଥାଏ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ସଂଯମ ଏବଂ ମନ ସଂଯମ ବ୍ୟତୀତ ସଭ୍ତାରୂଢ ବ୍ୟକ୍ତି ବାସ୍ତବ ଅଧ୍ଯକାର ବା ସ୍ବଭାବ ଲାଭ କରି ପାରେ 
ନାହିଁ। ନିମ୍ନ ସ୍ତରର କାମୁକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ପରେ ବିଜୟଲାଭ କରି ନିଜ ମନରୂପୀ ରାଜ୍ୟରେ ନିଜକୁ ରାଜା 
ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରି ନ ପାରିଲେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ସୁଖୀ ଏବଂ ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଜୀବନ ଯାପନ କରି ପାରିବ 
ନାହିଁ। ସଂଯମୀ ପୁରୁଷ ହିଁ ବିଷ୍ଣୁ ଏବଂ ସେ ହିଁ ରାଜମୁକୁଟର ଅଧ୍ଵକାରୀ । 


ଚତୁର୍ଭୁଜ ବିଷ୍ଣୁ ଚାରିହାତରେ ଶଙ୍ଖ, ଚକ୍ର, ଗଦା ଏବଂ ପଦ୍ମ ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି । ଏହା ଏକ ସାଂକେତିକ 
ରୂପକ । ଭାରତରେ ପଦ୍ମଫୁଲ ହେଉଛି ଶାନ୍ତି, ଆନନ୍ଦ ଶୁଭ ଏବଂ ସୁଖର ପ୍ରତୀକ । ଶଙ୍ଖନାଦ ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ନିଜର କରଉବ୍ୟ କରିବାକୁ ଆହ୍ଵାନ କରିଥାଏ। ଯଦି କୌଣସି ଯୁଗର ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ହୃଦୟର ଏ ଭଳି 
ଆହ୍ଵାନକୁ ଶୁଣନ୍ତି ନାହିଁ, ତେବେ ସର୍ବତ୍ର ଅଶାନ୍ତି, ଯୁଦ୍ଧ, ମହାମାରୀ, ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ, ତୋଫାନ ଏବଂ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 
ବିଦ୍ଵେଷ, ସାମାଜିକ ଦୁର୍ବ୍ୟବସ୍ଥା ବ୍ଯାପି ଯାଏ। ତା ପରେ ସେହି ଯୁଗର ଲୋକମାନେ ଗଦାର ଆଘାତ 
ପାଇଥାନ୍ତି । ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଏବଂ ଶୃଙ୍ଖଳିତ କରିବା ପାଇଁ ଗଦା ପ୍ରହାର କରାଯାଇଥାଏ । ଯଦି କୌଣସି ଯୁଗର 
ଲୋକମାନେ ଏପରି ଦଣ୍ଡ ପାଇ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆସେ ଚକ୍ର, 
କାଳଚକ୍ର । କାଳଚକ୍ର ସେହି ଯୁଗର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଧ୍ଵଂସ କରିଦିଏ | 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ବଣ୍ଠନାରୁ ଆମେ ଜାଣି ପାରୁ ଯେ ଏକ ମାତ୍ର ପରମ ସତ୍ୟ ହେଉଛନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ, 
ମହେଶ୍ଵରଙ୍କ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସାମାନ୍ୟ ପିମ୍ପୁଡିଟିଏ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ । ଉପାଧ୍ଵ ମାଧ୍ଯମରେ ସତ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହେଉଥିବାରୁ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥୁଳ ଏବଂ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଉପାଧ୍ଵ ଯୋଗୁଁ ଏହାଙ୍କର ଦିବ୍ୟତା ଅଭିବ୍ୟନ୍ତିରେ ତାରତମ୍ୟ ଦେଖା 
ଯାଇଥାଏ। 


॥ ୭୪୮ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୧/ ଶ୍ଲୋକ ୧୭ 


ଏହି ବିଶ୍ଵରୂପ ହେଉଛନ୍ତି “ସବୁ ଦିଗରୁ ଉଜ୍ଜ୍ଵଳ ତେଜପୁଞ୍ଜ, ପ୍ରଦୀପ୍ତ ଅଗ୍ନି ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପରି 
ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ଏବଂ ଚାହି ଦେଖୁବାକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଷ୍ଟକର ” | ଶ୍ଳୋକରେ କରା ଯାଇଥୁବା ବଣ୍ଠନାରେ ଏ ପଂକ୍ତି 
ସର୍ବାଧ୍କ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିବ୍ୟଞ୍ଜକ । ଏହା ଆମକୁ ଗୂଢ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପରେ ପୁରୁଷଙ୍କର ସ୍ପଷ୍ଟ ବୋଧ କରାଏ | 
ଏହାକୁ ଭୌତିକ ଆଲୋକ ଭାବରେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ । ଲୌକିକ ଭାଷାରୁ ଏ ଶବ୍ଦ ନିଆ ଯାଇଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗର ବିଶେଷ ଅଭିପ୍ରାୟ ରହିଛି। ଚୈତନ୍ୟର ଆଲୋକରେ ହିଁ ଆମେ ଆମର ମନର 
ଭାବନା ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିର ବିଚାରକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ଦେଖୂପାରୁ। ଏହି ଚୈତନ୍ୟ, ଚକ୍ଷୁ ଏବଂ କଣ୍ଠ ଦ୍ଵାରା ଯଥାକ୍ରମେ 
ରୂପ ଏବଂ ଶବ୍ଦକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଅସଂହତ ଭାଷାରେ ଅନନ୍ତ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ବିଶ୍ଵରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା ଏପରି କରିବାକୁ ପଡିଲା ଯେ ଏ ବିଶ୍ଵରୁପ ହେଉଛନ୍ତି ତେଜପୁଞ୍ଜ | 
ଏହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଵିକୁ ଅନ୍ଧ କରି ଦିଅନି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପାଧ୍ମାନେ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପାରନ୍ତି ନାହ | 


ଅପ୍ରମେୟ ( ଅଜ୍ଞେୟ)- ଅର୍ଜୁନ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜ ତରଫରୁ ଯଥା ସମ୍ଭବ ଚେଷ୍ଟା କରି ବିରାଟ 
ସ୍ଵରୂପଙ୍କର ଏବଂ ଏହାଙ୍କର ଦର୍ଶନରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥୁବା ମନର ଭାବନାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥିଲେ ହେଁ ଏ 
ଶ୍ଳୋକରେ ନିରାଶାର ଏକ କ୍ଷୀଣ ଧାରା ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥିବା ପରି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ଅର୍ଜୁନ ଅନୁଭବ କରି 
ପାରିଛନ୍ତି ଯେ ସେ ବିଷୟବସ୍ତୂର ପୂର୍ଣ୍ଣତାକୁ ଭାଷାର ମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରି ପାରି ନାହାନ୍ତି । ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା 
ଦେଖା ଯାଇ ପାରୁଥିବା, ମନଦ୍ଵାରା ଅନୁଭୂତ ହୋଇ ପାରୁଥିବା ଏବଂ ବୁଦିଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରୁଥୁବା 
ବିଷୟକୁ ହି ଭାଷା ପ୍ରକାଶ କରି ପାରିଥାଏ। ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମକ୍ଷରେ ଏପରି ଏକ ଦୃଶ୍ୟ ଉପସ୍ଥିତ, 
ଯାହାକୁ ସେ ଅନୁଭବ କରି ପାରୁଛନ୍ତି, ଦେଖ୍ବ ପାରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ କରି ପାରୁଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ ଏହି ଅନୁଭୂତିକୁ ଭାଷାରେ ପ୍ରକାଶ କରିବାର ସମସ୍ତ ଚେଷ୍ଟା ବିଫଳ ହୋଇଛି। 
ଇନ୍ଦ୍ରୟଗୋଚର ବସ୍ତୁର ଅନୁଭବକୁ ଏବଂ ଭାବନାକୁ ଭାଷାରେ ବଣ୍ଣ୍ବନା କରିବାକୁ ଅର୍ଜୁନ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ସେ ବଣ୍ଠ୍ରନାରେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇପାରୁ ନାହାନ୍ତି । 


ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ବୁଛିିର ଭାଷାରେ ଏହି ବୈଭବର ମହିମା ଗାନ କରିବାର ଚେଷ୍ଟା 
କରିଛି। କିନ୍ତୁ ନିରାଶ ହୋଇ କେବଳ ଏତକ କହି ପାରିଛି, “ ହେ ପ୍ରଭୁ ! ଆପଣ ହେଉଛନ୍ତି ଅପ୍ରମେୟ, 
ଅଜ୍ଞେୟ ”' | କବି ବିରାଟ ସ୍ଵରୂପର ଚିତ୍ରଣ ଦୃଶ୍ୟରୂପରେ କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ସତ୍ୟ 
ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ବାସ୍ତବରେ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଏବଂ ସେ ବୋଧଗମ୍ୟ ବିଷୟ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। ଆତ୍ମା 
ହେଉଛନ୍ତି ଜ୍ଞାତା, ଦ୍ରଷ୍ଟା। ସେ ଜ୍ଞାନ ବା ଦୃଶ୍ୟ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। 


| ୭୪୯ || 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ାୟ ୧୧ 


ଆପଣଙ୍କ ଲଶ୍ଵରୀୟ ଯୋଗ ଦର୍ଶନରୁ ମୁଁ ଅନୁମାନ କରୁଛି- 


ତ୍ଵମକ୍ଷରଂ ପରମଂ ବେଦିତବ୍ୟଂ 

ତ୍ଵମସ୍ଯ ବିଶ୍ବସ୍ଯ ପରଂ ନିଧାନମ୍‌ | 
ତ୍ଵମବ୍ୟୟଃ ଶାଶ୍ଵତଧର୍ମଗୋପ୍ତା 

ସନାତନସ୍ତ୍ବଂ ପୁରୁଷୋ ମତୋ ମେ ॥୧୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତ୍ମ୍‌ = ଆପଣ, ଅକ୍ଷରମ୍‌ = ଅକ୍ଷର, ପରମମ୍‌ = ପରମପୁରୁଷ, ବେଦିତବ୍ୟମ୍‌ = ଜାଣିବାର 
ଯୋଗ୍ୟ, ତ୍‌ମ୍‌ = ଆପଣ, ଅସ୍ୟ = ଏହାର, ବିଶ୍ବସ୍ଯ = ବିଶ୍ର, ପରମ୍‌ = ପରମ, ନିଧାନମ୍‌ 
= ଆଶ୍ରୟ, ତ୍ମ୍‌ = ଆପଣ, ଅବ୍ୟୟଃ = ଅବ୍ୟୟ, ଶାଶ୍ବତ- ଧର୍ମ- ଗୋପ୍ତା = ଶାଶ୍ବତଧର୍ମର 
ରକ୍ଷକ, ସନାତନଃ = ସନାତନ, ତ୍ମ୍‌ = ଆପଣ, ପୁରୁଷଃ = ପୁରୁଷ, ମତଃ = ମତ, ମେ = 
ମୋର। 


ଅନ୍ବଧୟଃ : (ହେ ପ୍ରଭୋ) ତ୍ବଂ ପରମଂ ବେଦିତବ୍ୟଂ ଅକ୍ଷରଂ, ତ୍ବଂ ଅସ୍ଯ ବିଶ୍ବସ୍ଯ ପରଂ ନିଧାନଂ, ତ୍ବଂ 
ଅବ୍ୟୟଃ ଶାଶ୍ଵତଧର୍ମଗୋପ୍ତା, (ଅତଃ) ତ୍ବଂ ସନାତନଃ ପୁରୁଷଃ ମେ ମତଃ ।୧୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥାଣଣ £ ଳାଣକାଜ ଦୋର ଯମ ଥକଣ, ଥାହଣ ନି ଏହି ବିଶୂଜ ଯଜମ ଥାଖୟ / ଥ/ଯଣ 
ନଦି ଶାତ ଧର୍ମନ ଜଳ ଏକଂ 6ମୀ' ମନେ ଥାପଣ ନ ସନଜନ ହୁରୁର /¿/ˆ”/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ବୁଦ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅନୁଭୂତିରୁ କୌଣସି ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପଦାର୍ପଣ 
କରିବାର ଚେଷ୍ଟା କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ କୁହାଯାଏ । ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ 
ଏପରି ଏକ ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରିଥୁଲେ ଯାହା ବୁଦ୍ଧିର ଅଗମ୍ୟ ଏବଂ ଶବ୍ଦଦ୍ଵାରା ଅନିର୍ବଚନୀୟ, କିନ୍ତୁ 
ସେ ଯାହା କିଛି ଦେଖୁଥଲେ ସେଥୁରୁ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନିଣ୍ଟୟ କରିବାର ଚେଷ୍ଟା କରୁଥୁଲେ । ଏ ଅନୁଭୂତିକୁ 
ବୁଝିପାରି ସେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କରିଥଲେ ଯେ ଏ ବିରାଟ ସ୍ଵରୂପର ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ବା ଚୈତନ୍ୟ ଅଛି, 
ତାହା ହି ଅବିନାଶୀ ପରମସତ୍ୟ । 


ସମୁଦ୍ରରେ ଉତ୍ପତ୍ତ, ସମୁଦ୍ରରେ ସ୍ଥିତ, ସମୁଦ୍ରରେ ଲୟ ଭଜୁଥୁବା ସମସ୍ତ ତରଙ୍ଗର ପ୍ରଭବ ବା ଉତ୍ପତ୍ତି 
ସ୍ଥଳ ହେଉଛି ସମୁଦ୍ର । ସମୁଦ୍ର ହି ହେଉଛି ତରଙ୍ଗମାନଙ୍କର ନିଧାନ ବା ଆଶ୍ରୟସ୍ଥଳ । ସେହିପରି ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ 
ଏହି ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତାପୂର୍ଣ୍ଣ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପହଞ୍ଚୁଛନ୍ତି ଯେ ବିରାଟପୁରୁଷ ହି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ନିଧାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଧ୍ନଷ୍ଠାନ। 
ବିଶ୍ଵକୁ କେବଳ ଦୃଷ୍ଟ, ଭୌତିକ ଜଗତ୍‌ ଭାବରେ ଭାବିବା ଠିକ୍‌ ହେବ ନାହିଁ । ବେଦାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ 


॥ ୭୫୦ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୧୮ 


ବସ୍ତୁ ଦୃଷ୍ଟ, ଅନୁଭବ ବା ଜ୍ଞାତ ହୁଅନ୍ତି, ସେ ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵ ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଏହି ପରିଭାଷା ଅନୁସାରେ ବିଷୟ 
ଏବଂ ଏହାର ଗ୍ରହଣକାରୀ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତେ ହେଉଛନ୍ତି ବିଶ୍ଵ ଏବଂ ପୁରୁଷ ହେଉଛନ୍ତି ଏହାର 
ନିଧାନ ୯ ଆଶ୍ରୟସ୍ତଳ) । 


ବିକାରୀ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ବିକାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରିବର୍ତନ ନିମିତ୍ତ ଏକ ଅବିକାରୀ ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନର ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହିଛି । ଏହି ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଜଗତ୍‌ ସର୍ବଦା ଦେଶ ଏବଂ କାଳର ତାଳରେ ନୃତ୍ୟ କରୁଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଘଟଣା 
ପ୍ରବାହର ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନତାର ଅନୁଭବ କରି ଏହାର ଏକ ସଂପୂର୍ଣ୍ର ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଏକ ନିତ୍ୟ, 
ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ “ଜ୍ଞାତା' ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହି ଜ୍ଞାତା କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ସ୍ଵୟଂ ଏ ଘଟଣା ପ୍ରବାହରେ 
ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହଁ। ଏହି ଅବିକାରୀ ଚେତନତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ସତ୍ୟ, ଆତ୍ମା, ଯିଏ ଏହି ବିଶାଳ ବିଶ୍ବରୁପକୁ 
ଧାରଣ କରି ପାରନ୍ତି। ଏହି ବିଚାରକୁ ଧ୍ୟାନରେ ରଖୁ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ନିଜକୁ ଏହି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟ 
ରୂପରେ ପରିବର୍ଭିତ କରି ନେଉଥ୍ବବା ଚେତନତତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛନ୍ତି “ଏକମେବ ଅବିନାଶୀ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ସତ୍ୟ” । ସେ ଏହି ବିକାରୀ ଜଗତରେ ସରବୁେତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ । 


ଶାଶ୍ବତଧର୍ମଗୋପ୍ତା- ହିନ୍ଦୁମତ ଅନୁସାରେ ଧର୍ମର ରକ୍ଷକ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵୟଂ ପରମେଶ୍ବର । ମର୍ତ୍ୟର 
ଏକ ରାଜା ବା ପୁରୋହିତ ଏହାର ରକ୍ଷକ ନୁହନ୍ତି। ଯେଉଁ ଆକସ୍କିକ ଦେବଦୂତଙ୍କର କ୍ଷଣିକ ଏଁତିହାସିକ 
ଅସ୍ତିତ୍‌ ରହିଛି, ଯାହାଙ୍କର ଜୀବନର କାର୍ଯ୍ୟ ତତ୍କାଳୀନ ଯୁଗର ଯଥାସମ୍ଭବ ସେବା କରିଥାଏ, ହିନ୍ଦୁମାନେ 
ସେପରି ଏକ ଦେବଦୂତଙ୍କର ଅନୁଗାମୀ ନୁହନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସନାତନ ସତ୍ୟ ପୁରୁଷ ହି ହେଉଛନ୍ତି 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଗୁରୁ ଏବଂ ମାର୍ଗ ମଧ୍ଯ। ଧର୍ମକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ନିମିତ୍ତ ଆମ ପାଇଁ କୌଣସି ବିଷାକ୍ତ ଗ୍ୟାସ ବା 
ଅଣୁବୋମା ପରି ଲୌକିକ ଶକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି। 


ମୋ ମତରେ ଆପଣ ହେଉଛନ୍ତି ସନାତନ ପୁରୁଷ : ବେଦାନ୍ତର ଏକ ରୂପକ ଅନୁସାରେ ସ୍ଥୁଳ 
ଶରୀରକୁ ଏକ ରାଜନଗରୀ ବୋଲି କୁହା ଯାଇଛି । ଏହା ହେଉଛି ନବଦ୍ଵାର ( ଦୁଇ ଆଖ୍ର, ଦୁଇ କାନ, ଦୁଇ 
ନାସିକା ଗହ୍ଵର, ମୁଖ, ଜନନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ଗୁହ୍ୟ ଦ୍ଵାର) ବିଶିଷ୍ଟ। ଜଣେ ଅଧ୍ରଷ୍ଠାତା ଦେବତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଏମାନଙ୍କର ରକ୍ଷଣ ଏବଂ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରା ଯାଇଥାଏ । ଏହି ନବଦ୍ଵାରପୁରୀରେ ନିବାସ କରୁଥିବା ଚୈତନ୍ୟ 
ତତ୍ତ୍ଵଙ୍କୁ ପୁରୁଷ ( ପୁରିଶୟନାତ୍‌ ପୁରୁଷଃ) କୁହାଯାଏ । ଏହି ଶ୍ଳୋକ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏହାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି ଯେ 
ଏହି ସନାତନ ପୁରୁଷଙ୍କ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଜୀବନର ଗୋଲକଧନ୍ଦାର ସମାଧାନ ହୋଇଥାଏ। ବାହ୍ଯ ଜଗତର 
ବିଷୟ ଦ୍ଵାରା ଏହି ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ହୋଇ ନଥାଏ ଏହି ପୁରୁଷ ହି ହେଉଛନ୍ତି ବିଶ୍ଵର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ । ଏହା 
ବିଶ୍ଵରୁପ ଧାରଣ କରି ପାରନ୍ତି ଏବଂ ଏହାଙ୍କୁ ହିଁ ଅର୍ଜୁନ ବିସ୍ମୟଭରା ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅବଲୋକନ କରନ୍ତ | 


॥ ୭୫୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ପୁନଶ୍ଚ ! 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ଅନାଦିମଧ୍ଯାନ୍ତମନନ୍ତବୀର୍ୟମ୍‌ 

ଅନନ୍ତବାହୁଂ ଶଶିସୂର୍ୟ୍ଯନେତ୍ରମ୍‌ | 
ପଶ୍ୟାମି ତ୍ଵାଂ ଦୀପ୍ତହୁତାଶବକ୍ତଂ 

ସ୍ଵତେଜସା ବିଶ୍ବମିଦଂ ତପନ୍ତମ୍‌ ॥ ୧୯॥ 


: ` ଅନାଦି-ମଧ୍ଯ-ଅନତମ୍‌ = ଆଦି, ମଧ୍ଯ, ଅନ୍ତ ରହିତ, ଅନନତ-ବୀର୍ୟମ = ଅସୀମ ସାମର୍ଥ୍ଯଯୁକୁ, 


ଅନନ୍ତ-ବାହୁମ୍‌ = ଅନନ ବାହୁ, ଶଶି-ସୂୟ-ନେତ୍ରମ୍‌ = ଚନ୍ଦ୍ରସୂର୍ଯ୍ୟରୂପୀ ନେତ୍ର ବିଶିଷ୍ଠ, ପଶ୍ୟାମି 
= ( ମୁଁ) ଦେଖୁଛି, ତ୍ାମ୍‌ = ଆପଣଙ୍କୁ, ଦୀପ-ହୁତାଶ- ବକୁମ୍‌ = ଦୀପ ଅଗ୍ନିରୂପୀ ମୁଖ ବିଶିଷ୍ଟ, 
ସ୍ଵତେଜସା = ଆପଣଙ୍କ ତେଜ ଦ୍ଵାରା, ବିଶ୍ବମ୍‌ = ବିଶ୍ବ ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ତପନ୍ତମ୍‌ = ତପ୍ତ 
ହେଉଥୁବା। 

ଚାନାଦିମଧ୍ୟାନ୍ତଂ ଅନନ୍ତବୀର୍ୟଂ ଅନନ୍ତବାହୁଂ ଶଶି- ସୂର୍ୟନେତ୍ରଂ ଦୀପ୍ତହୁତାଶବକ୍ତଂ ସ୍ଵତେଜସା 
ଇଦଂ ବିଶ୍ଵଂତପନ୍ତଂ ତ୍ବାଂ ପଶ୍ୟାମି ।୧ ୯। 

ନୁଁ କେର୍ନଧୟାରୁଛି ୭୧ ଥାଯଣ ଥାକ ନା ଏବଂ ଥନ୍ତନନ୍ଦିତ ଥଳନ ସ୍ାନର୍ଥନ୍ଦୁର୍ ଥଳନ୍ତ 
ଚାହୁ, ଚନ୍ଦ୍ର ନୂର୍ଦ୍ଦାନୂଷଂ ୫ଜନ ଏବଂ ଦମ ଥକ୍ରୂଯ/ ନୁର ବିଜିଝ ଏବଂ ନିଳ ଚଳ ମର 
ଏହି କିଣ଼ଳୁ ଜ@9 କଳୁଛଛି //¢ ୯/ 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସୃକ୍ଷ୍ମଦୂଷ୍ଟି ଯେପରି ଦେଖୂଲା ଏବଂ ବୁଧି ଯେପରି ବୁଝିଲା, ତାହା ସେ ଜାଗତିକ 


ବସ୍ତୁର ଭାଷାରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି । ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଏବଂ ଅନ୍ତ ରହିତ, 
ଅନନ୍ତ ସାମର୍ଥ୍ୟଯୁକ୍ତ ଏବଂ ଅନନ୍ତ ବାହୁ ବିଶିଷ୍ଟ ଦେଖୁ ପାରୁଛି । ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କର ପ୍ରଭାବଶାଳୀ କାବ୍ୟ 
ଦ୍ଵାରା ଚିତ୍ରିତ ଏହି ଶବ୍ଦ ଚିତ୍ର ଏପରି ଏକ ଆଭାସ ଦେଇଛି ଯେପରିକି ଏ କବିତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ 
ହେଉଛି ବାହ୍ୟ ଜଗତର କୌଣସି ଦୃଶ୍ୟବସ୍ତୁ | ଅନେକ ଚିତ୍ରକର ଏହାକୁ ତୂଳୀଦ୍ଵାରା ଚିତ୍ରିତ କରିବାକୁ 
ଚାହିଁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବେଦାନ୍ତର ବୁଦ୍ଧିମାନ ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ଅଜ୍ଞାନତା ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତିଭାତ ହୁଏ | ଆଦି, 
ମଧ୍ଯ ଏବଂ ଅନ୍ତରହିତ ଏପରି ଅନନ୍ତବସ୍ତୁ କୌଣସି ସୀମାବଦ୍ଧ ଚିତ୍ରପଟରେ ସୀମିତ ହୋଇ ରହିବ 
ନାହି । କିନ୍ତୁ ଅନନ୍ତବାହୁ ଶବ୍ଦଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ଚିତ୍ରକାର ଏହାକୁ ଚିତ୍ରଣ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରନ୍ତି । 
ବସ୍ତୁତଃ, କବିଙ୍କର ଇନ୍ଦ୍ରିୟାତୀତ ଅନୁଭୂତିର ଦୃଷ୍ଟି ସମକ୍ଷରେ ଜଗତର ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ୟାବଳୀ ଦ୍ଵାରା ସର୍ବଦା 


॥୭୫୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧/ ଶ୍ଳେକ ୧୯ 


ଭିନ୍ନ ଏବଂ ଅନୁପମ ଯେଉଁ ବିରାଟ ଦୃଶ୍ୟ ଉପସ୍ଥିତ ରହିଥାଏ, କେବଳ ଗଭୀର ଅଧ୍ଯୟନକର୍ତା ସ୍କ୍ଷ୍ମଦର୍ଶୀ 
ଶିଷ୍ଯ ହି ଏହା ବୁଝି ପାରନ୍ତି । 


ଏଠାରେ ଅନନ୍ତବାହୁର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ପରମାମ୍ମା ହି ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ଚେତନତତ୍ତ୍ବ, ଯିଏ ସମସ୍ତ 
ବାହୁକୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଏବଂ ସଫଳତା ଲାଭ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । 


ଶଶିସୂର୍ଯ୍ୟନେତ୍ର - ଯେଉଁ ପ୍ରକାଶ ତତ୍ତ୍ଵ ବାହ୍ୟବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ, ତାହା ହି ଆମର ଚକ୍ଷୁକୁ 
ଅନୁଗ୍ରହ କରି ଏହାକୁ ବସ୍ତୁର ଦର୍ଶନ କରିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ପ୍ରଦାନ କରେ । ଏଠାରେ ସମଷ୍ଟି ଦୃଷ୍ଟିର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି, କାରଣ ଆମେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବା ଚକ୍ଷୁର ଆଲୋକ ଦ୍ଵାରା ହି ବସ୍ତୁମାନଙ୍କୁ ଦେଖ ପାରୁ । ସେମାନଙ୍କୁ 
ଏଠାରେ ବେଦାନ୍ତର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଭାଷାରେ ବିରାଟ-ପୁରୁଷର ନେତ୍ର କୁହାଯାଇଛି। 


ହୁତାଶବକ୍ତମ୍‌ - ଦୀପ୍ତ ଅଗ୍ନିରୂପୀ ମୁଖ ବିଶିଷ୍ଟ ହୁତାଶର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଅଗ୍ନି । ବାଣୀ ଏବଂ ସ୍ଵାଦର 
ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାତା ଦେବତା ହେଉଛନ୍ତି ଅଗ୍ନି। ଗରମ ଖାଦ୍ୟ ଭଲ ଲାଗେ, ଥଣ୍ଡା ଖାଦ୍ୟର ସ୍ଵାଦ ନ ଥାଏ। “ ଅଗ୍ନିବର୍ଷୀ 
ଭାଷଣ ଜନତାକୁ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ କଲା” “ ଗରମାଗରମ ଆଲୋଚନା ହେଉ ”' - ସମସ୍ତ ଭାଷାରେ ଏହିପରି 
ବାକ୍ଯ ବ୍ଯବହୃତ ହୁଏ। ମୁଖ ହିଁ ଭକ୍ଷଣ ଏବଂ ବାଣୀର ସ୍ଥାନ ହୋଇଥିବାରୁ ଏଠାରେ ଅଗ୍ନିକୁ ବିରାଟ 
ପୁରଷଙ୍କର ମୁଖ କୁହା ଯାଇଛି। 


ନିଜ ତେଜ ଦ୍ବାରା ବିଶ୍ଵକୁ ତପ୍ତ କରି : ଆମ୍ବା ହି ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ବରୂପ ହେବେ, କାରଣ ଭୂତ ମାତ୍ରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନୁଭୂତିକୁ ଚୈତନ୍ୟ ହ ସର୍ବଦା ପ୍ରକାଶିତ କରିଥାନ୍ତି। ଏହି ଚୈତନ୍ୟ କେବଳ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵ ଜୀବନ ନିମିତ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ଉଷ୍ପତା ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦାନ 
କରନ୍ତି। ଏହି ଉକ୍ତିରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ଯେ ବାହ୍ୟ ଜଗତର ନିରୀକ୍ଷଣ ଏବଂ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ପରେ ହି ହିନ୍ଦୁ 
ରଷିଗଣ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଅନ୍ତମ୍ମୁଖୀ କରିଥିଲେ। ମନେ ହୁଏ ଯେ ଏକ ବିଶେଷ ତାପମାନରେ ହିଁ ପୃଥ୍ବୀ 
ପୂଷ୍ଠରେ ଜୀବନ ସମ୍ଭବ ହେବା କଥା ସେମାନେ ଜାଣି ପାରିଥିଲେ। ଏହାଠାରୁ ନ୍ୟୁନ ବା ଅଧ୍ଵକ ତାପମାନ 
ହେଲେ ଜୀବନ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯିବ। 


ସତ୍ୟର ଏହି ପ୍ରକାଶ ହେଉଛି ଏହାର ସ୍ଵସ୍ଵରୂପ। ଏହା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉତ୍ସରୁ ଲାଭ କରାଯାଇ 


ପାରିନାହ । “ ସ୍ବତେଜସା” ଶବ୍ଦରୁ ଏହି କଥା ସ୍ବଷ୍ଠ ବୁଝି ହୁଏ। ଏହା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଜୀବନ ଧାରଣ କରାଯାଇ 
ପାରିଛି। 


|॥ ୭୫୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଅର୍ଜୁନ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି - 
ଦ୍ୟାବାପୂଥୁବ୍ୟୋରିଦମନ୍ତରଂ ହି 
ବ୍ୟାପ୍ତଂ ତ୍ବୟୈକେନ ଦିଶଶ୍ଚ ସର୍ବାଃ । 
ଦୃଷ୍ଟାଭୁତଂ ରୂପମୁଗ୍ରଂ ତବେଦଂ 
ଲୋକତ୍ରୟଂ ପ୍ରବ୍ୟଥୁତଂ ମହାମ୍ମନ୍‌ ॥ ୨ ୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦ୍ୟାବା-ପୃଥ୍ବ୍ୟୋଃ = ସ୍ଵର୍ଗ ଏବଂ ପୂଥୁବୀର, ଇଦମ୍‌ =ଏହି, ଅନ୍ତରମ୍‌ = ମଧ୍ୟସ୍ଫ, ହି 
=ବାସ୍ତ ବରେ, ବ୍ୟାପିମ୍‌ = ବ୍ୟାପ୍ର, ତ୍ୟା = ଆପଣଙ୍କ ଦ୍ବାରା, ଏକେନ= ଏକାକୀ, ଦିଶଃ=ଦିଗ, 
ଚ= ଏବଂ, ସର୍ବାଃ= ସମସ୍ତ, ଦୃଷ୍ଟାଠ୍ଦେଖୂ, ଅଦ୍ଭୁତମ୍‌ = ଅଭୁତ, ରୂପମ୍‌ = ରୂପ, ଉଗ୍ରମ୍‌ = 
ଉଗ୍ର, ତବ ଆପଣଙ୍କର, ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ଲୋକ-ତ୍ରୟମ୍‌= ତିନିଲୋକ, ପରବ୍ଯଥୁତମ୍‌ = 
ଭୟରେ ଥରୁଛନ୍ତି, ମହାତ୍ମନ୍‌ = ହେ ମହାତ୍ମା | 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ମହାତ୍ମନ୍‌ ! ଦ୍ୟାବାପୂଥ୍ବ୍ୟୋଃ ଇଦଂ ଅନ୍ତରଂ ଏକେନ ହି ତ୍ବୟା ବ୍ଯାପ୍ତଂ ଚ ସର୍ବାଃ 
ଦିଶଃ (ବ୍ୟାପ୍ତ), ତବ ଇଦଂ ଅଭୁତଂ ଉଗ୍ରଂ ରୂପଂ ଦୃଷ୍କା ଲୋକତ୍ରୟଂ ପ୍ରବ୍ୟଥତଂ (ଇତି 
ପଶ୍ୟାମି) |୨୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ମହାନ୍ନଳ୍‌ / ସୂର୍ଜ ଏକଂ ମୁୂଥିବ/ ମଧ ଏହି ଥାଲାଶ ଏବଂ ସମର ଦିନଣନ ଥାପଣ କି 
ଏଲାଳ/ କ@9 6ୋଳଛନ୍। ଥାଯଣୀନନ ଏ ଥଜୁନ ଏବଂ ଜର୍ଜ ନୂନନ୍ତୁ ଜନ୍ମ ଜିନି ୫ଲଳ 
ଜୟଣନଜେ ଥଳନନଜ ନେଜଛନ //୨ ୦// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବିରାଟ ପୁରୁଷ ସମଗ୍ର ଜଗତରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି, ଏପରିକି ଦେଶ କାଳର ମଧ୍ଯ 
ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍‌ ନାହିଁ। ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହି ସତ୍ୟଙ୍କଠାରେ ଆଶ୍ରିତ । ଏଠାରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ବିଷୟବସ୍ତୁ 
ଅନନ୍ତ ସନାତନ, ଏହା ଆମେ ଭୁଲିଯିବା ଠିକ୍‌ ହେବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, 
“ ଏକା ଆପଣ ହି ସ୍ଵର୍ଗ ଏବଂ ପ୍ଥ୍ବବୀର ମଧ୍ଯସ୍ତ୍‌ ଆକାଶ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଦିଗରେ ବ୍ୟାପ୍ତ । ” 


ବିଶ୍ଵର ଏଁକ୍ଯତାର ଧାରଣାକୁ ସହଜରେ ଗ୍ରହଣ କରିହୁଏ ନାହିଁ । ଏହାକୁ ଯେତେ ବେଶି ହୃଦୟଙ୍ଗମ 
କରି ହେବ, ତାହା ବଣ୍ଠରନା କରିବା ସମୟରେ ସେତେ ବେଶି ଟଳମଳ ହେବ | ଏପରି ବିଶାଳ ଏବଂ ଭବ୍ୟ 
ସତ୍ୟକୁ ଦେଖ୍ଵପାରି ପରିଛ୍ଛିନ୍ନ ବୁଦ୍ଧି କମ୍ଭିତ ହୋଇ ପଡିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


॥ ୭୫୪ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୨୧ 


ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, “ ଏ ଅଭୁତ ଏବଂ ଭୟଙ୍କର ରୂପକୁ ଦେଖ ତିନିଲୋକ ଭୟରେ ଥରି ଯାଉଛନ୍ତି ” | 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜେ ଯେପରି, ଜଗତକୁ ମଧ୍ଯ ସେପରି ଭାବରେ ଦେଖନ୍ତି - ଏହା ଏକ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ 
ସତ୍ୟ। “ ଯଥା ଦୃଷ୍ଟି, ତଥା ସୃଷ୍ଟଂଂ ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଅର୍ଜୁନ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ପଡିଥୁଲେ ଏବଂ 
ଏପରି ମାନସିକ ଅବସ୍ଥାରେ ତିନିଲୋକ ମଧ୍ଯ ବିସ୍ମୃତ ହୋଇ ଭୟରେ ଥରୁଥବାର ତାଙ୍କର ମନେ ହୋଇଥଲା । 
ଏକ ବିଶାଳ ଏବଂ ଗମ୍ଭୀର ବିଷୟ ବସ୍ତୁର ବଣ୍ଠ୍ଵନା କରିବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାସଦେବ ମନୁଷ୍ୟର 
ମୌଳିକ ବ୍ୟବହାରକୁ ଭୁଲି ଯାଇ ନାହାନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ଏହି ସୁକ୍ଷ୍ମ ନିରୀକ୍ଷଣହି ଏହି ଅତୁଳନୀୟ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ଏବଂ ଅପରିମେୟ ଗମ୍ଭୀର ଚିତ୍ରକୁ ବାସ୍ତବିକତାର ଆଭା ପ୍ରଦାନ କରୁଛି । 


ଯୁଦ୍ଧରେ ଜୟଲାଭ କରିବା ବିଷୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ଥଲା | ସେ ସନ୍ଦେହ ଦୁର କରିବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭବିଷ୍ୟତର ଏକ ଝଲକ ଦେଖାଇ ଦେଉଛନ୍ତି । 
ଅମୀ ହି ତ୍ଵାଂ ସୁରସଂଘା ବିଶନ୍ତି 
କେଚିଦ୍‌ଭୀତାଃ ପ୍ରାଞ୍ଜଲୟୋ ଗୂଣନ୍ତି । 
¿% × ¦ 
ସ୍ଵବସ୍ତୀତ୍ୟୁକ୍ତା ମହଷସଦ୍ଧସଂଘାଃ 
ସ୍ତୁବନ୍ତ ତ୍ବାଂ ସ୍ତୁତଭଃ ପୁଷ୍କାଲାଭଃ ॥୨୧॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅମୀ = ଏମାନେ, ହି = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ତ୍ବାମ୍‌ = ଆପଣଙ୍କଠାରେ, ସୁରସଂଘା = ଦେବଗଣ, 
ବିଶନ୍ତି = ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି, କେଚିତ୍‌ = କେହି କେହି, ଭୀତାଃ = ଭୟରେ, ପାଞ୍ଜଳୟଃ = 
କରଯୋଡି, ଗୁଣଚି= ସୁତି( ପୂଜା) କରନି, ସ୍ବସ୍ତ = ସ୍ଵସୂବଚନ କରନ୍ତ, ଇତି = ଏହିପରି, 
ଉକ୍ତ୍ାଇ- କହି, ମହର୍ଷି-ସିଦ୍ଧ-ସଂଘାଃ = ରଷି ଏବଂ ସିଦ୍ଧଗଣ, ସୁବନ୍ତି = ସୁତି କରନ୍ତି, ତ୍ଵାମ୍‌ = 
ଆପଣଙ୍କୁ , ସ୍ତମୃତିଭଃ = ସ୍ତୋତ୍ର ଦ୍ଵାରା, ପୁଷ୍କଲାଭିଃ = ମହାନ୍‌ ( ଉନ୍ନତ) | 
ଅନ୍ଵୟଃ : ଅମୀ ହି ସୁରସଂଘାଃ ଭୀତାଃ ତ୍ଵା ବିଶନ୍ତି, କେଚିତ୍‌ ପ୍ରାଞ୍ଜଲୟଃ ( ସନ୍ତଃ) ଗୁଣନ୍ତି, ମହଷିସିଦ୍ଧସଂଘାଃ 
ସ୍ଵବସ୍ତ ଇତି ଉକ୍ତ୍ରା ପୁଷ୍ପଲାଭିଃ ସ୍ତୁତିଭିଃ ତ୍ବାଂ ସ୍ତୁବନ୍ତି । ୨ ୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏ ଦୀମସ୍ଥ ୭୧ଚରଣ ଥାପଣନ୍କଠନ ନି 9୭ବେଶ କରୁଛନି ଏକଂ କେନ୍ଦି ୭ଳନକ୍ଦି ଜୟଦ୍ୟନ 
ହଳ କଳଣ୍ୋଜି ଥଆଯଣନ ନକ ସୁତି କରୁଛଛି/ ମରି ଏବଂ ଦିଵଶଣ ନୁ୭ବନନ ଜଲାକଣ 
କଣି ନହିମାନୁତ 69/69 ନୁଳ/ ଥଯଣନନକ ସୁତି କଳୁଛନି /୨ €// 


| ୭୫୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏତେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅର୍ଜୁନ ବିଶ୍ଵରୁୂପର ଯେଉଁ ବଣ୍ଠୂ ନା କରୁଥିଲେ ତାହା ଥୁଲା ଅଚଳ, ସ୍ତର, 
ଉଗ୍ର ଏବଂ ମଜଭୂତ । ଅର୍ଜୁନ ଏବେ ବିଶ୍ଵରୂପରେ ଦେଖା ଦେଉଥୁବା ଗତି ଏବଂ କ୍ରିୟାର ବର୍ଣ୍ବନା 
କରୁଛନ୍ତି | “ ଏହି ଦେବଗଣ' ବିରାଟ ପୁରୁଷଙ୍କଠାରେ ପ୍ରବେଶ କରି ତିରୋହିତ ହୋଇ ଯାଉଛନ୍ତି | 


ପରିତ୍ରାଣର ଅଯୋଗ୍ୟ କେହି କେହି ଯଦି ବିଶ୍ଵରୂପ ଦିଗରେ ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇ ସେଠାରେ ଲୁପ୍ତ ହୋଇ 
ଯାଉଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରି ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଅବଲୋକନ କରୁଛନ୍ତି, ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଭାବେ ଭୟରେ 
ସେମାନେ ଆତଙ୍କିତ ହୋଇ ପଡ଼ୁଛନ୍ତି । କୌଣସି ନିଣ୍ଢିତ ବିପଦର ଆଶଙ୍କାରେ ଆତଙ୍କିତ ବ୍ୟକ୍ତ ସୁରକ୍ଷାର 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉପାୟ ପାଇ ନ ପାରିଲେ, ନିରାଶାର ସେହି ମୁହୂର୍ତରେ ପ୍ରାର୍ଥନାରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ହୁଏ। 
ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟକୁ ଏଠାରେ ବଡ ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି, “ କେହି କେହି ଭୟଭୀତ 
ହୋଇ କରଯୋଡି ଆପଣଙ୍କର ସ୍ତୁତି କରୁଛନ୍ତି ” | 


ଏହା ହି ସମସ୍ତ କିଛି ନୁହଁ। ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ପରିପକ୍ବତାରୁ ଲବ୍ଧ ଦୈବୀ ଏବଂ ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତି ହେତୁ, 
ମହର୍ଷି ଏବଂ ସିଦ୍ଧଗଣ ଏହି ବିରାଟର ଦର୍ଶନରେ ଅବିଚଳିତ ରହି ମହାନ୍‌ ସ୍ତୋତ୍ର ଦ୍ଵାରା ଏ ବିରାଟ 
ପୁରୁଷଙ୍କର ସ୍ତୋତ୍ର ଗାନ କରୁଛନ୍ତି । ସ୍ଵନସ୍ତିବଚନ ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ସର୍ବଦା ସମସ୍ତଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ କାମନା 
କରନ୍ତି । ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ହେତୁ ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ବିଶ୍ଵର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୁନଃନିର୍ମାଣ କରିବାକୁ ଚାହିଲେ 
ଭଶ୍ଵର ଏହି ପ୍ରକାର ଅତି ଉଗ୍ର ଭୟଙ୍କର ରୂପ ଧାରଣ କରନ୍ତି । ସିଦ୍ଧପୁରୁଷମାନେ ଏ କଥା ମଧ୍ଯ ଜାଣନ୍ତି ଯେ 
' ବିନାଶ ଦ୍ଵାରା ବିକାଶ'( ନିର୍ମାଣ) କରିବାର ଏହି ଯୋଜନାରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର କ୍ଷତି ହୁଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ 
ସେମାନେ ଏହି ବିନାଶର ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ସ୍ଵାଗତ କରି, ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିନାଶ ପରେ ଜଗତ ନିମିତ୍ତ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ 
ଆସୁଥୁବା ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ଯୁଗର ଆଶା କରନ୍ତି | 


ଏହି ଶ୍ଳଲୋକରେ ଜଗତର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ତିନି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି: ଉତ୍ତମ, ମଧ୍ୟମ 
ଏବଂ ଅଧମ। ଅଧମ ପ୍ରାଣୀ ନିଜ ଅଜାଣତରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସେମାନେ ମ୍ପୃତ୍ୟୁର ପ୍ରକ୍ରିୟାର ସର୍ବପ୍ରଥମ 
ଶିକାର ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର କଥା ଯେ ସେମାନେ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅଚେତନ ଥାଆନ୍ତି। 
ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଏହାର କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିରୋଧ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ମଧ୍ଯମ ପ୍ରକାରର ପ୍ରାଣୀ ବିଚାରପୁର୍ବକ ଏହି 
କ୍ଷୟ ଏବଂ ବିନାଶର ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଦେଖନ୍ତି ଏବଂ ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଚେତନ ମଧ୍ଯ ହୁଅନ୍ତି। ସେମାନେ ନିଜ 
ଭାଗ୍ୟ ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା କରି ଆତଙ୍କିତ ହୋଇଯାନ୍ତି । ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି ନାହି ଯେ ବିନାଶ ଦ୍ଵାରା ବାସ୍ତବିକ 
କିଛି କ୍ଷତି ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ପରିଣାମ ପାଇଁ ଭୟଭୀତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ଏମାନଙ୍କ ଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀ ଅଛି | ସେମାନଙ୍କୁ ସମଷ୍ଟିର ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ 
ବ୍ୟବହାର ଅର୍ଥାତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟପ୍ରଣାଳୀର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ରହିଛି। ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ଘଟୁଥିବା ଘଟଣା ତାଙ୍କ 


॥ ୭୫୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧/ ଶ୍ଳୋକ ୨୨ 


ଜୀବନରେ ବି ଘଟିବ । ଏହି କଥାର ଭୟ ସେମାନଙ୍କୁ କଦାପି ସ୍ପର୍ଶ କରେନାହି। ସମୁଦ୍ରର ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନିଥବା 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ତରଙ୍ଗର ବିନାଶରେ ଚିନ୍ତିତ ହେବାର କାରଣ ନ ଥାଏ। ସେହିପରି ମରଣାସନ୍ନ ସଂସ୍କୃତିର 
ପୁନଃନିର୍ମାଣ ପୂର୍ବରୁ ହେଉଥ୍ବବା ମହାନ ବିନାଶକୁ ଦେଖୁଥିବା ସିଦ୍ଧପୁରୁଷ ସତ୍ୟର ଏହି ମହାନ୍‌ ଶକ୍ତିକୁ 
ଚିହ୍ନିପାରି ଭଶ୍ଵର ନିମିତ ଭାବୀ ଜଗତ୍‌ ପାଇଁ ଶାନ୍ତି ଏବଂ କଲ୍ୟାଣର କାମନା କରନ୍ତି | 


ଏହି କାବ୍ୟକୁ ଯେ କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଧ୍ଧୟନ କଲେ ହେଁ ସ୍ଵୟଂ ବ୍ୟାସଦେବ କେତେ ବଡ ମହାନ୍‌ 
ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ଥୁଲେ ଏବଂ କେତେ ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ଏଠାରେ ମାନବୀୟ ବ୍ୟବହାରର ଜ୍ଞାନକୁ ଏକତ୍ର 
କରାଯାଇଛି, ତାହା ଆମେ ଜାଣି ପାରୁ। ଏହି ମାନବୀୟ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ଯ ଶୀଘ୍ର ବିକାଶ ଲାଭ କରି 
ନିଜର ପୁର୍ଣ୍ରତ୍ଵର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚୁ ପାରେ । 


ରୁଦ୍ରାଦିତ୍ୟା ବସବୋ ଯେ ଚ ସାଧ୍ଯା 
ବିଶ୍ଵେଃଶ୍ବିନୌ ମରୁତଶ୍ବୋଷ୍ଣପାଶ୍ଚ । 
ଗନ୍ଧର୍ବୟକ୍ଷାସୁରସିଦ୍ଧସଙ୍ଘା 
ବୀକ୍ଷନ୍ତେ ତ୍ଵାଂ ବିସ୍ମିତାଦ୍ଚୈବ ସର୍ବେ ॥୨୨॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ରୁଦ୍ର-ଆଦିତ୍ଯାଃ = ରୁଦ୍ର ଏବଂ ଆଦିତ୍ୟଗଣ, ବସବଃ = ଅଷ୍ଟବସୁ, ୟେ = ଏବଂ, ସାଧାଃ = 
ସାଧ୍ଯଗଣ, ବିଶ୍ଵେ = ବିଶ୍ବଦେବ, ଅଶ୍ଵିନୌ = ଅଶ୍ଵିନୀକୁମାର, ମରୁତଃ = ମରୁତ, ଚ = 
ଏବଂ, ଭଷ୍ମପା = ପିତୃଗଣ, ଚ = ଏବଂ, ଗନ୍ଧର୍ବୟକ୍ଷାସୁରସିଦ୍ଧସଂଘାଃ = ଗନ୍ଧର୍ବ, ଯକ୍ଷ, ଅସୁର 


ଏବଂ ସିଦ୍ଧଗଣ, ବୀକ୍ଷନ୍ତେ = ଚାହିଛନ୍ତି, ତ୍ଵାମ = ଆପଣଙ୍କୁ, ବିସ୍ମୁତାଃ = ବିସୁତ ହୋଇ, ଚ 
= ଏବଂ, ଏବ = ଏ ପରିକି, ସର୍ବେ = ସମସ୍େ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ରୁଦ୍ରାଦିତ୍ୟାଃ ବସବଃ ଚ ୟେ ସାଧ୍ଯାଃ ବିଶ୍ଵେ ଅଶ୍ବନୌ ମରୁତଃ ଚ ଉଷ୍ମପାଃ ଚ 
ଗନ୍ଧର୍ବୟକ୍ଷାସୁରସିଦ୍ଧସଂଘାଃ ( ତେ) ସର୍ବେ ଏବ ବିସ୍ମିତାଃ ତ୍ବାଂ ବୀକ୍ଷନ୍ତେ ।୨ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜୁଦରଣ, ଥାଦି, କହୁଁ ଏକଂ ସାଧରଣ, ବିଶୁଣଜବ ଏକଂ ତୁଳ ଅଣିଳାକୁମାନ, ମଳୁଠନଣ 
ଏବଂ ନିନ଼ରଣନ ରନ୍ର୍ଚଚ ଯଶ ସୁନ ଏବଂ ଦିବାନଣ- ଏମାନ ସମସ କିନ୍ନିତ ଘୋନ 
ଥ/ଘଣକୁ ଜୁଛନି //୨ #/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଅର୍ଜୁନ ପୁଣି ବର୍ଣ୍ଣନା କରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ ବୈଦିକ ସମୟରେ ପୂଜା ଏବଂ ଉପାସନା 
କରାଯାଉଥିବା ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ବା ଶକ୍ତିର ସମସ୍ତ ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାତା ଦେବତାଗଣ ବିସ୍ଳକୟ ଚକିତ ହୋଇ ଏହି 
ଭଶ୍ଵରୀୟ ରୂପକୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି। 


। ୭୫୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ଉଲ୍ଲିଖ୍ବୃତ ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତ ଦେବତାଙ୍କ ବିଷୟରେ ପୁର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 
ରୁଦ୍ର, ଆଦିତ୍ୟ, ବସୁ, ସାଧ୍ୟ, ବିଶ୍ବଦେବ, ଅଶ୍ିନୀକୁମାର, ମରୁତ, ଉଷ୍ପାଃ, ଗନ୍ଧର୍ବ, ଯକ୍ଷ, ଅସୁର ଏବଂ 
ସିଦ୍ଧ - ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ ଭାବରେ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵରୂପକୁ ଚାହି ରହିଛନ୍ତି। 


ଏହି ସବୁ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଅନଭିଜ୍ଞ ହୋଇଥବା ଯୋଗୁଁ ଏହି ଶ୍ଳୋକ ସମ୍ଭବତଃ 
ଆମପାଇଁ ଅଧର୍ଥପୂର୍ଣ୍ ପ୍ରତୀତ ହୁଏନାହି | କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନ ବୈଦିକ ଯୁଗର ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଥବାରୁ ଏବଂ ବେଦ 
ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥବାରୁ ଏ ସବୁ ସହିତ ସୁପରିଚିତ ଥଲେ। ତେଣୁ ତାଙ୍କ ଭାଷା ମଧ୍ଯ ହୁଏତ ଏହା ହି ଥୁଲା। 
ଆମର କେବଳ ଦେଖୁବା କଥା ଯେ ଏ ବିରାଟ ପୁରୁଷଙ୍କର ଦର୍ଶନ ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଉପରେ କଣ ପ୍ରଭାବ 
ପଡିଲା ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଦେବତା ଏବଂ ରଷିମାନଙ୍କର କଣ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହେଲା । ଏହି ଆକାର ବିହୀନ 
ଆକାରର ବିଶାଳ ବିଶ୍ଵରୂପକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ନିଜ ନିଜ ମନର କ୍ଷମତା ଅନୁଯାୟୀ ଦେଖଲେ ଏବଂ ବୁଝିଲେ | 


ଅଧ୍ଵକତର ବିବରଣୀ ଦେଇ ଅର୍ଜୁନ ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କ ମାନସପଟରେ ବିରାଟ ପୁରୁଷଙ୍କର ଚିତ୍ରକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ 
କରିବାର ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି। 
ରୂପଂ ମହତ୍ତେ ବହୁବକ୍ତନେତ୍ରଂ 
ମହାବାହୋ ବହୁବାହୁରୁପାଦମ୍‌ | 
ବହୁଦରଂ ବହୁଦଂଷ୍କାକରାଲଂ 
ଦୂଷ୍ଣା ଲୋକାଃ ପ୍ରବ୍ଯଥତାସ୍ତଥାହମ୍‌ || ୨୩॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ରୂପମ = ରୂପ, ମହତ୍‌ = ମହାନ୍‌, ତେ = ଆପଣଙ୍କର, ବହୁବକୁନେତ୍ରମ୍‌ = ବହୁତ ମୁଖ ତଥା 
ନେତ୍ର ବିଶିଷ୍ଟ, ମହାବାହୋ = ହେ ମହାବାହୁ, ବହୁବାହୂରୁପାଦମ୍‌ = ବହୁତ ବାହୁ, ଉରୁ ଏବଂ 
ପାଦ ବିଶିଷ୍ଟ, ବହୂଦରମ୍‌ = ବହୁ ଉଦର ବିଶିଷ୍ଟ, ବହୁଦଂଷ୍ଟାକରାଳମ୍‌ = ବହୁତ ଦାନ୍ତ ସହିତ 
ବିକଟାଳ, ଦୃଷ୍ଟା = ଦେଖୁ, ଲୋକାଃ = ସମସ ଲୋକ, ପରବ୍ୟଥିତା = ଭୟଭୀତ ହେଉଛନ୍ି, 
ତଥାଃ = ଏବଂ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ମହାବାହୋ ! ବହୁବଗ୍ଗନେତ୍ରଂ ବହୁବାହୂରୁପାଦଂ ବହୂଦରଂ ବହୁଦଂଷ୍ଟରାକରାଲଂ ତେ ମହତ୍‌ 
ରୂପଂ ଦୃଷ୍ଟାା ଅହଂ ତଥା ଲୋକାଃ ପ୍ରବ୍ୟଥୁତାଃ ।୨୩ 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ମହଳକ/ ଥାମଣନର ବହୁ ନୁର ଏବଂ ନନ କିଣିଣ୍ ବନ୍ଧୁ ବହ୍ଥ। କନୁ ଏବଂ 
ନାଜକିଣିଷ, ବଛୁ ଜଳ ଏକଂ କହୁ କନ ଥକ/ ବିଳମାଳ ମହାନ୍‌ ବୁନକୁ 6ଦେନୁଁ ସମ6ଲେଳ 
ବଥଜ 6ହନେନଛଛି ଏବଂ 6ସେନିନାଳି ନୁଁ ମୟ 6ହନଛି /୨୩/ 


॥ ୭୫୮ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୧/ ଶ୍ଳୋକ ୨୪ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ବୟଃ : 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ନଭଃସ୍ପୃଶଂ ଦୀପ୍ତମନେକବର୍ଣ୍ରଂ 

ବ୍ୟାତ୍ତାନନଂ ଦୀପ୍ତବିଶାଲନେତ୍ରମ୍‌ । 
ଦୃଷ୍ଟା ହି ତ୍ବାଂ ପ୍ରବ୍ଯଥୁତାନ୍ତରାତ୍ବା 

ଧୂତିଂ ନ ବିନ୍ଦାମି ଶମଂ ଚ ବିଷ୍ପୋ ॥୨୪॥ 
ନଭଃସ୍ପୃଶଂ = ଆକାଶକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରୁଥୁବା, ଦୀପ୍ରମ୍‌ = ଦେଦୀପ୍ଯମାନ, ଅନେକବର୍ଣଠଂ = ଅନେକ 
ବର୍ଣ୍ଣ ଯୁକ୍ତ, ବ୍ୟାଭାନନଂ = ବିସ୍ତାରିତ ମୁଖ, ଦୀପ୍ତବିଶାଲନେତ୍ରଂ = ପ୍ରକାଶମାନ ବିଶାଳ 
ନେତ୍ରଯୁକ୍ତ, ଦୃଷ୍କା = ଦେଖ୍‌, ହି = ନିଦ୍ତିତ ଭାବରେ, ତ୍ଵାମ୍‌ = ଆପଣକୁ, ପରା 


= ଅନ୍ତରାମ୍ବାରେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ, ଧୁତିମ୍‌ = ଧୈର୍ଯ୍ୟ, ନ ବିନ୍ଦାମି = ପାଉନାହି, ଶମମ୍‌ = 
ଶାନ୍ତି, ଚ = ଏବଂ, ବିଷ୍ଠୋ = ହେ ବିଷୁ।| 


ହେ ବିଷ୍ଣଠୋ ! ନଭସ୍ପୃଶଂ, ଦୀପ୍ରଂ, ଅନେକବର୍ଣଂ, ବ୍ୟାଭାନନଂ ଦୀପରବିଶାଳନେତ୍ରଂ ତ୍ବାଂ ଦୃଷ୍ଟା 
ପ୍ରବ୍ୟଥତାନ୍ତରାମ୍ବା ( ସନ୍‌) ଧୂଧତିଂ ଶମଂ ଚ ନ ବିନ୍ଦାମି ।୨୪। 
6 କିଷୁ / ଥାଲାଶକୁ କର କନଜୁଥିକ! 6ଜଦ/ପଯମାନ ଅଣନେଳକର୍ଶମୁଳ ଏବଂ ବିସାରିଚ ନୁର 


ଏବଂ ଳାଶମାନ ବିଶାଳ ଳଛନନ୍ତୁଳି ଥାଯଣଙ୍କୁ ଦନ୍ତା ଜ୍ମକୀତ ହୋନ ନୁଁ 6ଥର୍ଦ ଏବଂ 
ଶାଛଳ ଲାଜ କଳି ଯାରୁନାନି / ୨ ୪ 


ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁ ଅସାଧାରଣ, ଅଭୁତ ଏବଂ ଉଗ୍ରରୂପ ଅନୁଭବ କଲେ, ତାହା କୌଣସି 


ଗୋଟିଏ ସ୍ମ୍ରାନରେ କେନ୍ଦ୍ରିତ କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ଏହା ସର୍ବବ୍ୟାପକତାର ସୀମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବିସ୍ତୃତ ହୋଇଥିଲା। ତଥାପି ଅର୍ଜୁନ ନିଜର ଆନ୍ତରିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏହାକୁ ଏକ ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ରୂପ ଏବଂ 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଆକାରରେ ଦେଖ୍‌ ପାରିଲେ। ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା, ପ୍ରେମ ଓ ଜାତୀୟତା ଆଦି ଅରୂପ ଗୁଣମାନଙ୍କୁ ବୌଦିକ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବୁଝିପାରିଲେ ଆମେ ଏହାକୁ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଆକାର ପ୍ରଦାନ କରୁ। ଏହି ଆକାର କେବଳ 
ଜ୍ଞାନଗମ୍ୟ ହୋଇ ପାରିଥାଏ, କଦାପି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୋଚର ହୋଇପାରେନାହି । ସେହିପରି ବିରାଟ ରୂପ 
ବିଶ୍ବବ୍ୟାପୀ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନ ଅନୁଭବ କରିପାରୁଥିଲେ ଯେ ଏହାର ଯେପରି ଏକ ଆକାର 
ବିଶେଷ ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ଏ ଅନୁଭୂତ ଦୃଶ୍ୟକୁ ବଣ୍ଠ୍ରନା କରିବାର ଚେଷ୍ଟା କରିବା ସମୟରେ ତାଙ୍କର 
ଭାବନାକୁ ସେ ଭାଷାରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରି ପାରିଲେ ନାହିଁ ଏବଂ ତାଙ୍କର ନିଜର ପ୍ରୟୋଜନ ମଧ୍ୟ ସିଦ୍ଧ 
ହୋଇ ପାରିଲା ନାହିଁ। 


॥ ୭୫୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪ / ଅଧାୟ ୧୧ 


ଅର୍ଜୁନ ଦେଖ୍ଧ ପାରିଲେ ଯେ ବହୁମୁଖ, ନେତ୍ର, ବହୁବାହୁ, ଉରୁ ଏବଂ ପାଦ ବିଶିଷ୍ଟ, ବହୁ ଉଦର 
ବିଶିଷ୍ଟ ସେ ବିରାଟ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ ସମସ୍ତ ଲୋକ ଭୟଭୀତ ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ଅର୍ଜୁନ ନିଜେ ମଧ୍ଯ 
ଭୟଭୀତ ହେବାର ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି। ଏ କଥା ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତେ ଅନୁଭବ କରିଥୁବେ ଯେ କୌଣସି 
ଉତ୍ତେଜିତ ଭିଡ଼ ମଧ୍ଯରେ କିମ୍ବା ସତ୍‌ସଙ୍ଗରେ ରହିଲେ ଏହାର ବାତାବରଣ ଆମ ମନ ଉପରେ ସେହି ପ୍ରକାର 
ପ୍ରଭାବ ପକାଏ। ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ଲୋକ ଭୟଭୀତ ହେଉଛନ୍ତି, ଅର୍ଜୁନ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି, “ ମୁଁ ମଧ୍ୟ 
ଭୟଭୀତ ହେଉଛି ” | 


ଏହି ସ୍ଵୀକାରୋକ୍ତି ସହିତ ଅର୍ଜୁନ ଜାଣି ପାରିଛନ୍ତି ଯେ ଭୟଭୀତ ହେବା କ୍ଷତ୍ରିୟ ପୁରୁଷଙ୍କ ନିମିତ୍ତ 
ଅପମାନଜନକ ଏବଂ ଏହା ହେଉଛି ଭୀରୁତାର ଲକ୍ଷଣ । ତେଣୁ ନିଜର ଭୀରୁତାର ଯଥାର୍ଥତା ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିବା ପାଇଁ ସେ ସେହି ଭୟଙ୍କର ରୂପକୁ ଅନନ୍ତରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ରୂପହୀନ ଭାବରେ ଦର୍ଶାଇ କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ବିଶ୍ଵତ୍ରାଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଗ୍ରାସ କରିଛନ୍ତି। ଏହି ବିରାଟ ରୂପ ଆକାଶକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରୁଛି। ନାନା ବର୍ଣ୍ଣରେ ଏହା 
ଦୀପ୍ତମନ୍ତ। ଏହାଙ୍କର ଅଗ୍ନିନେତ୍ର ଉଜ୍ଜ୍ଵଳ ଦେଖା ଯାଉଛି । ଏହାଙ୍କର ବିସ୍ତାରିତ ମୁଖ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭକ୍ଷଣ କରୁଛି । 
ସାମଗ୍ରିକ ଭାବରେ ଏହି ଦୃଶ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଭୀତିପ୍ରଦ । ଅର୍ଜୁନ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି 
ରୂପ ଦର୍ଶନରେ “ ମୋର ହୁଦୟ ସ୍ପନ୍ଦିତ ହେଉଛି, ମୋର ଧୈର୍ଯ୍ୟ ରହୁନାହିଁ, ମୁଁ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରି ପାରୁନାହିଁ ” । 
ଏଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବା କଥା ଯେ ଏପରି ସମ୍ବେଦନାଶୁନ୍ୟ ଅବଶ ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ବିଶ୍ଵରୂପକୁ, “ହେ 
ବିଷ୍ଣୁ !*? କହି ସମ୍ବୋଧନ କରିଛନ୍ତି । 


ଆରମ୍ଭରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଅନ୍ତର୍ଦ୍ଷ୍ତିରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁଭୂତ ବିରାଟରୂପ ବସ୍ତୁତଃ ଅନନ୍ତ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଏ ବିଶ୍ଵର 
ନାମ ଏବଂ ରୂପର ଅସୀମ ବିସ୍ତାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ କରାଯାଇଥୁବା ବର୍ଣ୍ଣନା । ପରିଶ୍ରମୀ ଏବଂ ଅଧ୍ଯବସାୟୀ ସାଧକମାନଙ୍କ 
ଲାଭ ନିମିତ୍ତ ବ୍ୟାସଦେବ ଯାହା ଗୁପ୍ତ ରଖୁଛନ୍ତି, ଗୀତାର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀଗଣ ସେହି ସୁକ୍ଷ୍ମବିଚାରଧାରାକୁ ବିସ୍କରଣ 
କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ 


± 6କିଜିଳ ଶାସନ ବିଷୁଜ ଥର୍ଥ ଯାରଜ ଯାନୁଣ (/ଦରାଳନ) ଲନ୍ଦ/ "' / ନୁବଳନ ଯାନୁଣ ତୁଳଲ6ନେ 6ଛଟ 
ଝିଵୁନ ଏହ ଳନ୍ଧ/ ସର୍ବବ୍ଯାଫଯ ଥଳନ୍ତ ଯଦି ନିଳନ ସରୁଠନ୍ତୁ କନ୍ଦ ପାନୁଣ ଫଳନ ଜଣକ ନିଣ୍ଢିତ ଏହା 
'ଆରନ୍ୟହ/ନ ରୁ 'ଅନହ/ନ ' ଯର୍ଜାନ 6 / 6ଜଣୁ କିଷୁ (କ॥#ଳଶୀଳ)ଜ ଥର୍ଥ ସର୍କକ#ଫଳ କ/ ସର୍ବଦ#ଘ/ 
ଜନ୍ଧୁ ହେବ / 


॥ ୭୬୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧/ ଶ୍ଳୋକ ୨୫ 


ନିଜ ଭୟର କାରଣ ଦର୍ଶାଇ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି- 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


ଦଂଷ୍ଟ୍ରାକରାଲାନି ଚ ତେ ମୁଖାନି 

ଦୂଷ୍ଟୈବ କାଲାନଲସନ୍ନିଭାନି । 
ଦିଶୋ ନ ଜାନେ ନ ଲଭେ ଚ ଶର୍ମ 

ପ୍ରସୀଦ ଦେବେଶ ଜଗନ୍ନିବାସ ॥ ୨୫॥ 
ଦଂଷ୍ଟ୍ରା-କରାଲାନି = ବିକଟାଳ ଦାନ୍ତଗୁଡିକ¦ ଚ = ଏବଂ, ତେ = ଆପଣଙ୍କର, ମୁଖାନି = 
ମୁଖସମୁହ, ଦୃଷ୍ଟା = ଦେଖୁ, ଏବ = ଏପରିକି, କାଲ-ଅନଲ-ଏସନ୍ିଭାନି = ପ୍ରଳୟାଗ୍ନ ପରି 
ପ୍ରଜ୍ଜଳିତ, ଦିଶଃ = ଦିଗ, ନ ଜାନେ = ଜାଣିପାରୁ ନାହି, ନ ଲଭେ = ପାଇପାରୁ ନାହିଁ, ଚ = 


ଏବଂ, ଶର୍ମ = ଶାନ୍ତି, ପ୍ରସୀଦ = ପ୍ରସନୁ ହୁଅନ୍ତୁ, ଦେବେଶ = ହେ ଦେବେଶ, ଜଗନ୍ନିବାସ = 
ହେ ଜଗନ୍ନିବାସ । 


ହେ ଦେବେଶ ! ଦଂଷ୍ଟରାକରାଳାନ ଚ କାଲାନଲସନ୍ନିଭାନି ତେ ମୁଖାନି ଏବ ଦୃଷ୍ଟ ନ ଦିଶଃ 
ଜାନେ ଚ ଶର୍ମ ନ ଲଭେ, (ଅତଃ) ହେ ଜଗନ୍ନିବାସ ! ପ୍ରସୀଦ |୨ ୫| 

ଥାଯଣୀନ ଦିଳନାଳ ଦନ୍ତ ଏବଂ ୨ନୟ/କୁ ଯନି ସନ୍ତୁଳିତ ନୁହଁଳୁ ମଁ ନୁଁ ଜିଙ୍କ କଣ 
ମାବୁନାନ୍ି। ଶୀଢ଼ି ମଧ ଲା କନିଣାରୁନାନି/ ନଣ୍ଟ ୬୭ ଜେଣକଙ୍ଶ / ୭ କଳକିକାସ / 
ଥାଯଣ ସୁ ଛୁଥଳୁ / ୨ ୬/ 


ଏପରି ଭୟଙ୍କର ରୂପକୁ ଦେଖ ଅର୍ଜୁନ ଦିଗ୍‌ବିଦିଗ୍‌ଶୂନ୍ୟ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଶାନ୍ତି 


ହରାଇଥୁବାର ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି । ଏହା ହେଉଛି ସର୍ବଭକ୍ଷୀ ସମୟର ଚିତ୍ର ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ଏକ କରିଦେବା ସମୟ | ଦୃଷ୍ଟି ସମକ୍ଷରେ ଏପରି ବିଶାଳ ରୂପ ଆକସ୍କିକ ଭାବରେ ଉପସ୍ତିତ ହୋଇଗଲେ 
ବିଶାଳତାର ଏହି ପରିମାଣ ହି ବିବେକ ଶକ୍ତିର ତଣ୍ଟ ଚିପି ଦିଏ, ଏବଂ ମୁହୂର୍ଭକ ପାଇଁ ସେଇ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସଂବେଦନା ଶୁନ୍ୟ ହୋଇଯାଏ। ସେହିପରି ଦୁର୍ବ୍ୟବସ୍ଫ୍ାର ପରିସ୍ପରିତିକୁ ଏଠାରେ, “ମୁଁ ଦିଗ ବାରି 


ପାରୁନାହିଁ ” , 
ପାରୁନାହି ”' | 


ଶବ୍ଦରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରା ଯାଇଛି। ଖାଲି ସେତିକି ନୁହେଁ, “ମୁଁ ଶାନ୍ତି ମଧ୍ୟ ଲାଭ କରି 


ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ମୟର ଏହି ପରିସ୍ତିତିରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଚକିତ ମାନବ ଅନୁଭବ କରେ ଯେ ତା'ର ଶାରୀରିକ 
ଶକ୍ତି, ମାନସିକ କ୍ଷମତା ଏବଂ ବୁଦଵିର ସୁକ୍ଷ୍ମଦଶିତା ନିଜ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ରୂପରେ ଏବଂ ସାମୁହିକ ରୂପରେ 
ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁତଃ ମହତ୍ତ୍ବଶୁନ୍ୟ ସାଧନ ଅଟେ । କ୍ଷୁଦ୍ର ଅହଂକାର, ନିଜର ମିଥ୍ୟା ଅଭିମାନର ଆବରଣ ଏବଂ ମିଥ୍ୟା 


॥ ୭୬୧॥ 


ଶ୍ଲୋକ ୨୬ / ଅଧାୟ ୧୧ 


ଶକ୍ତିର କବଚ ତ୍ୟାଗ କରି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ମୁକୁଳା ହୋଇ ନମ୍ରଭାବରେ ନିଜକୁ ସମଷ୍ଟି ଶକ୍ତି ସମକ୍ଷରେ 
ସମପିତ କରିଦିଏ। 
ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅନ୍ତରେ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଛନ୍ତି ଏ ହେ ଦେବେଶ ! ହେ ଜଗନ୍ନିବାସ! ପ୍ରସନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତୁ।” ଏ ପ୍ରାର୍ଥନା ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟାସଦେବ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ମାନ ଏବଂ ଦମ୍ଭପୁର୍ଣ୍ଣ ହୃଦୟ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ଦ୍ଵାରା 
ବାସ୍ତବ ପ୍ରାର୍ଥନା କେବେ ବି କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଏହି ବିଶାଳ ସମଷ୍ଟି ବିଶ୍ଵରେ ନିଜର ତୁଛ୍ଛତା ବୁଝି 
ର୍ଥନା ନିର୍ଗତ ହେବ । 


୬୫୧୮ ୬୯ବ୫ ଏ 


ପାରିଲେ ହି ନିମଳ ହୃଦୟରୁ ସ୍ଵଚ୍ଛ ପ୍ରାଥ 


ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ନିଜ ବିଜୟ ସଂପର୍କରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ଥ୍ବଲା। ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
୨ ୧ ଶ ଶ୍ଳୋକଠାରୁ ଯେଉଁ ଦ୍ବିତୀୟ ବିଭାଗ ଆରମ୍ଭ ହେଲା, ଭବିଷ୍ୟତ ଘଟଣା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କିଛି 
ବୋଧ କରାଇବା ହେଲା ତାର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧର ପରିଣାମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାଙ୍କୁ ଆଶ୍ବାସନା ଦେଇ 
ଭଗବାନ୍‌ ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କୁ କାଳର ମୁଖରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଥିବାର ଦେଖାଇଛନ୍ତି । 


ଅମୀ ଚ ତ୍ଵାଂ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରସ୍ୟ ପୁତ୍ରାଃ 
ସର୍ବେ ସହୈବାବନିପାଲସଂଘୈଃ | 
ଭୀଷ୍ମୋ ଦ୍ରୋଣଃ ସୁତପୁତ୍ରସ୍ତଥାସେୌ 
ସହାସ୍ପଦୀୟୈରପି ୟୋଧମୁଖ୍ୟୈଃ ॥ ୨ ୬॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅମୀ = ଏମାନେ, ଚ = ଏବଂ, ତ୍ବାମ = ତୁମେ, ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ସ୍ଯ = ଧୃତରାଷ୍ଟଙ୍କର, ପୁତ୍ରାଃ = 
ପୁତ୍ରଗଣ, ସର୍ବେ = ସମସ୍ତେ, ସହ = ସହିତ, ଏବ = ଏପରିକି, ଅବନିପାଲସଂଘୈଃ = 
ନୃପଗଣ, ଭୀଷ୍ମଃ = ଭୀଷ୍ମ, ଦ୍ରୋଣଃ = ଦ୍ରୋଣ, ସୂତପୁତ୍ରଃ = ସୂତପୁତ୍ର (କ୍ଷ), ତଥା = ମଧ୍ଯ, 


ଅସୌ = ଏହା, ସହ = ସହିତ, ଅସୁଦୀୟୈଃ = ଆମ ପକ୍ଷର, ଅପି = ମଧ, ୟୋଧମୁଖ୍ୟୈଃ 
= ମୁଖ୍ୟ ଯୋଦ୍ଧାଙ୍କ ସହିତ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅମୀ ଧ୍ରତରାଷ୍ଟ୍ରସ୍ଯ ପୁତ୍ରାଃଃ ଭୀଷ୍କଃ, ଦ୍ରୋଣଃଃ ତଥା ଅସୌ ସୂତପୁତ୍ରଃ, ସବୈଃ 
ଅବନିପାଳସଂଘୈଃ ସହ, ଅପି ଅସ୍ଲଦୀୟୈଃ ୟୋଧ ମୁଖ୍ୟଃ ସହ ତ୍ବାଂ ( ବିଶନ୍ତି) |୨୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଳୂଙ୍ଗଣନ୍ ସନ୍ଧିତ 6ସନଦି ଥୁରାଶ୍ର୍ଦନ ୂୁ୭ମାଣନ ଥାପଣନଳଠଣନ ୦୦ବଣ କରୁଛନି। 
ଭ/ଖୁ, ଢୋଣ, କର୍ଷ ଏକଂ ଥାମ ଜଳ ନୁଖ୍ଯ 6ୋଵନକ ସହନ... / ୨୬୮ 


॥ ୭୬୨॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୨୭ 


ବକ୍ତ୍ରାଣି ତେ ତ୍ଵରମାଣା ବିଶନ୍ତି 

ଦଂଷ୍ଟାକରାଲାନି ଭୟାନକାନି । 
କେଚିଦ୍‌ବିଲଗ୍ନା ଦଶନାନ୍ତରେଷୁ 

ସଂଦୃଶ୍ୟନ୍ତେ ଟୂର୍ଣ୍ଣିତୈରୁତ୍ତମାଜୈଃ ॥ ୨୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବଲକ୍ତ୍ରାଣି - ମୁଖସମୂହ, ତେ = ତୁମର, ତ୍ବରମାଣାଃ = ତୀବ୍ରଗତିରେ, ବିଶନ୍ତି = ପ୍ରବେଶ 
କରନ୍ତି, ଦଂଷ୍ଟରା-କରାଲାନି = ଭୟଙ୍କର ଦନ୍ତଯୁକ୍ତ, ଭୟାନକାନି = ଭୟଙ୍କର, କେଚିତ୍‌ = 
କେହି କେହି, ବିଲଗ୍ନାଃ = ଲାଗିଯାଇ, ଦଶନ- ଅନରେଷୁ = ଦାନ୍ତ ସନ୍ଧିରେ, ସଂଦୃଶ୍ୟନ୍ତେ = 
ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି, ବୂର୍ଣ୍ଣିତୈଃ = ବୂର୍ଣ୍ତ, ଉତ୍ଭମ-ଅଙ୍କୈଃ = ଶିର ସହିତ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ୯ତେ)” ତ୍ବରମାଣାଃ ଦଂଷ୍ଟାାକରାଲାନି ଭୟାନକାନି ତେ ବସ୍ତାଣି ଦିଶନ୍ତି । ଚୂର୍ଚ୍ିତୈଃ ଉତ୍ତମାଜଜୈଃ 
କେଚିତ୍‌ ଦଶନାନ୍ତରେଷୁ ବିଲଗ୍ନାଃ ସଂଦୃଶ୍ୟନ୍ତେ ।୨୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଚ/ଚ୍ଚ ୭୭ରଣନଜେ ଥଯଣୀନ୍କ ଜୟନ୍କଂନ କନ୍ତଥୁକ/ଃ ନୁର୍ମଣକ 6କଙ୍ କନ୍ଦୁଛଛି ଏକଂ 
6କନ୍ଦି କେଳି ନୂର୍ଶ ଜଜ ଦଂନିତ ଥଂମଣ୩କ ଦନ୍ତ ସନ୍ିଣନେ ଲକ୍କି ନ୍ୀନଥୂବନର ଦେଇ 
ନ୍/ଜଛଛ // ୨ ୭// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯେଉଁ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ର ସତ୍ୟାନୁସନ୍ଧାନ ନିମିତ୍ତ ନିଜ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦୃଢ ରହି କୌଣସି ଭୟ 
ବା ପକ୍ଷପାତ ରହିତ ହୋଇ ସମଷ୍ଟିକୁ ବୁଝିବାକୁ ଚାହେଁ, ସେ ପ୍ରକୃତିର ବିନାଶକାରୀ ଦିଗକୁ ଉପେକ୍ଷା 
କରି ପାରିବ ନାହି । ନିଜ ଉପାଦାନର ବିନାଶ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିକାର ବିନା କୌଣସି ନୂତନ ବସ୍ତୁର ନିର୍ମାଣ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହି । ବିଶ୍ଵରେ ଯେଉଁଠାରେ ଯାହା ଅସ୍ତିତ୍ବ ଅଛି, ତାହା ହେଉଛି ପରିବର୍ତନର ପୁନରାବୂଭି 
ମାତ୍ର ଏବଂ ଏହି ପରିବର୍ତନକୁ ' ନବ ନିର୍ମିତ ବସୁ ?ର ଦୃଷିରୁ ଦେଖୁଲେ ସୃଷି କୁହାଯାଏ ଏବଂ ‹“ ବସୁର 
ପରିବର୍ଭନ 'ର ଦୃଷ୍ଟରୁ ଏହାକୁ ହିଁ ବିନାଶ କୁହାଯାଏ। 

ଏହି ପ୍ରକାର ଦେଖାଯାଏ ଯେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ସାହସୀ ଆର୍ଯ୍ୟରଷିଗଣ ପରମସତ୍ୟଙ୍କ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ସ୍ତୁତି 
କରିବା ସମୟରେ ଏହାଙ୍କୁ କେବଳ ସର୍ବଜ୍ଞ ସ୍ପଷ୍ଟିକର୍ଭା ବା ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ପାଳନକର୍ତା ରୂପରେ କେବଳ ନ 
ଦେଖ୍‌ ସମସ୍ତ ନାମରୂପର ସର୍ବ ସମର୍ଥ ସଂହାରକର୍ତା ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ଏହାଙ୍କର ଦର୍ଶନ ଏବଂ ସ୍ତୁତିଗାନ 
କରିଛନ୍ତି। ଜୀବନକୁ ଏହାର ସଂପୂଣ୍ଠରତାରେ ନିରୀକ୍ଷଣ ଏବଂ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ନ ଥବା ଧାର୍ମିକ ମତକୁ 
ଉପରୋକ୍ତ ଉକ୍ତି ଭୟଙ୍କର ପ୍ରତୀତ ହୋଇପାରେ । 


॥ ୭୬୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୭ /! ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟ ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟପୂଣ୍ଣ୍ବ। ସମସ୍ତ ନାମରୂପକୁ ବିଶ୍ଵରୂପ ଗ୍ରାସ କରିବାର ସେ 
ଦେଖ୍‌ ନାହାନ୍ତି, ବରଂ ତୀବ୍ରଗତିରେ ସମସ୍ତ ନାମରୂପ ବିଶ୍ଵରୂପ ବିରାଟପୁରୁଷ ମୁଖରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଥ୍ରବାର 
ଦେଖ ପାରିଛନ୍ତି । ସମୁଦ୍ରକୁ ଦେଖ୍ବଲେ ଜଣାଯିବ ଯେ ତରଙ୍ଗମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଗର୍ଭରେ ଲୀନ କରିବା ପାଇଁ 
ସମୁଦ୍ର ନିଜ ଯାଗା ଛାଡି ଉପରକୁ ଉଠେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସମୁଦ୍ର ବକ୍ଷରେ କିଛିକ୍ଷଣର ଲୀଳା ପରେ ତରଙ୍ଗମାନେ 
ହିଁ ସ୍ଵତଃ ସମୁଦ୍ରରେ ଲୁପ୍ତ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି। ସେହିପରି ସତ୍ୟରୁ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥିବା ଏହି ବିବିଧତାର ସୂଷ୍ଟି 
ସତ୍ୟର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ନିଜର କ୍ରୀଡା ରଚନା କରିବା ପରେ ନିଜର ପ୍ରଭବ ସ୍ଥ୍ରାନ ପୂର୍ଣ୍ଣପୁରୁଷରେ ତ୍ଵରିତ 
ଗତିରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। 


ପ୍ରକୃତିର ବିନାଶକାରୀ ତତ୍ତ୍ଵର ବ୍ୟାଦାନ ମୁଖରେ ଭୀଷ୍ମ, ଦ୍ରୋଣ ଆଦି କୌରବପକ୍ଷର ଯୋଦ୍ଧାଗଣ 
ଏବଂ ସ୍ଵପକ୍ଷର ମୁଖ୍ୟ ଯୋଦ୍ଧାଗଣ ତୀବ୍ରଗତିରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଥିବାର ଅର୍ଜୁନ ଦେଖ ପାରିଲେ । ଏହି ଦୃଶ୍ୟ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସାହସ ହ୍ରାସ କରି ତାଙ୍କୁ କେବଳ ଭୟଭୀତ କରାଇଲା ନାହି, ଭବିଷ୍ୟତକୁ ଉଙ୍କିମାରି ଦେଖୁବାର 
ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦାନ କଲା। ସୈନିକ ସଂଖ୍ୟା ଏବଂ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୌରବ ସେନା ଅଧ୍ଵକତର 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ବିନାଶ ଦେଖୁ ପାରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଆସିଲା। ଏହା ଥୁଲା ଭାବୀ 
ଘଟଣାର ସଂକେତ | ଭଗବାନ୍‌ ବିଶ୍ଵରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ, ଏହି ଏକତ୍ବର କଳ୍ପନାରେ କେବଳ ଆକାଶ 
(ଦେଶ ବା ସ୍ତ୍ରାନ) ସଂକୁଚିତ ହୋଇ ଯାଏ ନାହି, ବରଂ କାଳ ମଧ୍ଯ ଆମର ନିରୀକ୍ଷଣର ବିଷୟ ହୋଇଯାଏ। 


ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ ଯଦି ସେହି ବିରାଟ ରୂପରେ, ଅତୀତ ଓ ବର୍ତମାନରେ ମିଶିଯାଇ ଭବିଷ୍ୟତ ଆଡ଼କୁ 
ଅଗ୍ରସର ହେବାର ଦେଖୁ ପାରିଥାନ୍ତି, ତା ହେଲେ ଏଥ୍ବରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେବାର କିଛି ନାହି। ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୀତା 
ଗ୍ରନ୍ଦର ପ୍ରଥମ ଦୁଇପ୍ପଷ୍ଠା ପଢିବା ବା ତାକୁ ଛାଡି ଦେଇ ତୃତୀୟ ପୂଷ୍ଠା ପଢିବା ମୋ ଇଚ୍ଛା ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ ସେହିପରି, ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମକ୍ଷରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବରୂପ ଉପସ୍ଥିତ ଥିବା ସମୟରେ ସେ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
“ ୟତ୍ର-ତତ୍ର-ସର୍ବତ୍ରଂ ଦେଖୁ ପାରନ୍ତି ଏବଂ ଭୂତ-ଭବିଷ୍ୟତ- ବଉ୍ଭମାନକୁ ମଧ | ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକଗଣ 
ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଦେଶ-କାଳ ହେଉଛନ୍ତି ବସ୍ତୁତଃ ଏକ ଏବଂ ଏମାନେ ପରସ୍ପରର ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି | 


ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ଏବଂ ସତ୍ୟର ସାଧକଙ୍କର ଭୟ ନଥାଏ ଯେ ସେମାନଙ୍କର ସତ୍ୟାନ୍ଵେଷଣ ସେମାନଙ୍କୁ 
କେଉଁ ସତ୍ୟ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚାଇବ। ଯଦି ଏହି ସତ୍ୟ ଭୟଙ୍କର ହୁଏ, ତେବେ ବି ତାହାକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରାଯାଏ। ଏ ଜଗତ୍‌ ଦୁଇ ବିରୁଦ୍ଧ ଧର୍ମୀଙ୍କର ଏବଂ ଏଥୁରେ ସୁରୂପ ଏବଂ କୁରୂପ, ଶୁଭ ଏବଂ ଅଶୁଭ, 


କୋମଳ ଏବଂ କଠୋର, ମଧୁରତା ଏବଂ ତିକ୍ତତା, ସମସ୍ତ କିଛି ବିଦ୍ୟମାନ | ପରମାତ୍ମା ଏ ସମସ୍ତ ରୂପରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଆମେ ଯଦି ଆମ ରୁଚି ଅନୁଯାୟୀ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ କେବଳ ସୁନ୍ଦର, ଶୁଭ, କୋମଳ 


॥ ୭୬୪॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୨୮ 


ଏବଂ ମଧୁର ଭାବର ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବା, ତେବେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ପୂଜା ବା ସତ୍ୟର ଏହି ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ| ପୁର୍ବାନୁରାଗରହିତ ଏବଂ ଅନାସକ୍ତ ମାନସିକତାର ସହିତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୁରୂପ, 
ଅଶୁଭ ଏବଂ କଠୋର କଟୁ ଭାବକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ। ଏ ସବୁ ନାମ, ରୂପ, ଗୁଣରେ 
ପରମାତ୍ମା ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ପରମାର୍ଥ୍ରକ ସ୍ଵରୂପରେ ଏହି ସଚୁ ଗୁଣର ସର୍ବଦା ଅତୀତ - ଯେଉଁ 
ଦର୍ଶନ ଏହା ବୋଧ କରାଏ, ତାହା ହିଁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦର୍ଶନ | 


ତେଣୁ ଯେତେ ଭୟଙ୍କର ଏବଂ ରକ୍ତକୁ ପାଣି ଫଟାଇଦେବା ପରି ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଶୁଦ୍ଧ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ପଦ୍ଧତି ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵରୂପର ବିସ୍ତୃତ ବିବରଣ ଦେବାକୁ ପଡୁଛି । ଗୀତାରେ ନିଃସନ୍ଦେହ ବାସ୍ତବିକତାର 
ବୋଧ ରହିଛି । କାଳର ମୁଖକୁ ଏଠାରେ “ ଭୟାନକ ବିକଟ ଦନ୍ତ ବିଶିଷ୍ଟ” ବୋଲି କହି ଏଠାରେ ଯଥାର୍ଥ 
ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି। 


ସେମାନେ କିପରି ଆପଣଙ୍କ ମୁଖରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଛନ୍ତି ? ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି - 


ୟଥା ନଦୀନାଂ ବହବୋଏମ୍ବୁବେଗାଃ 
ସମୁଦ୍ରମେବାଭିମୁଖା ଦ୍ରବନ୍ତି | 
ତଥା ତବାମୀ ନରଲୋକବୀରା 
ବିଶନ୍ତି ବକ୍ତାଣ୍ୟଭିବିଜ୍ଵଲନ୍ତି ॥୨୮॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଥା = ଯେପରି, ନଦୀନାମ୍‌ = ନଦୀମାନଙ୍କର, ବହବଃ = ବହୁତ, ଅମ୍ବ-ବେଗାଃ = ଜଳ 
ପ୍ରବାହ, ସମୁଦ୍ରମ୍‌ = ସମୁଦ୍ରକୁ, ଏବ = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ଅଭିମୁଖା = ଦିଗରେ, ଦ୍ରବନ୍ତି = 
ବହିଯାଆନ୍ତି, ତଥା = ସେହିପରି, ତବ = ଆପଣଙ୍କର, ଅମୀ = ଏଇମାନେ, ନର-ଲୋକ- 


ବୀରାଃ = ମନୁଷ୍ଯ ଲୋକର ବୀର ଯୋଦ୍ଧାଗଣ, ବିଶନ୍ତି = ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି, ବକୁଣି = ମୁଖ, 
ଅଭିବିଜ୍ଵଲନ୍ତି = ପ୍ରଦହ୍ହଳିତ । 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ୟଥା ନଦୀନାଂ ବହବଃ ଅମ୍ବବେଗାଃ ସମୁଦ୍ରଂ ଏବ ଅଭିମୁଖାଃ ଦ୍ରବନ୍ତି ତଥା ଅମୀ 
ନରଲୋକବୀରାଃ ଅଭିବିଜ୍ଵଲନ୍ତି ତବ ବକ୍ତ୍ରାଣି ବିଶନ୍ତି ।୨୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନଜମୀନନ୍କଳ ଳଳ ନୂବହ ନେପାଳ ସମ୍ଦୁଢ କିଶନ ଟବାନିତ ତୁଥଳି ୧େନିଯନ 
ମନୂ୍ୟନଠଲେଳର ଏ ବନ 6ଫୋନ୍ଧ/ରଣ ଥଯଣନ୍କ ଜନ୍ମି ନୁ ରନୁୂନ୍ଦଣନ ୨୦୫କର୍ଶ 
କଜୁଛଛନି //୨/୮/ 


॥ ୭୬୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮ / ଅଧାୟ ୧୧ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସମୁଦ୍ର ସହିତ ମିଳିତ ହେବାର ଆତୁରତା ନେଇ ସେ ଦିଗରେ ତୀବ୍ର ଗତିରେ ପ୍ରବାହିତ 
ନଦୀର ଉପମା ଏଠାରେ ଦିଆ ଯାଇଛି । ଯେଉଁ ପଥ ଦେଇ ନଦୀ ପ୍ରବାହିତ ହୁଏ, ସେ ପଥର ସ୍ଵଭାବ 
ଏବଂ ଅବସ୍ଥା ଅନୁଯାୟୀ ନଦୀ ନିଜର ବିଶେଷ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ଲାଭ କରିଥାଏ । କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ 
ମଧ୍ଯ ନଦୀ ଟିକେ ରହିଯାଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା ଆଗକୁ ମାଡିଯିବା ପାଇଁ ଦ୍ଵିଧାବୋଧ କରେ ନାହିଁ । ଅଳ୍ପବୁଦି 
ସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ଏ କଥା କହିପାରେ ଯେ ନଦୀର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଜଳକଣା ନିକଟବର୍ତୀ କୌଣସି ବିଶେଷ 
ସ୍ତ୍ରାନ ଦିଗରେ ଆଗେଇ ଯାଉଛି । କିନ୍ତୁ ଯଥାର୍ଥଦର୍ଶୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଜାଣେ ଯେ ସମସ୍ତ ନଦୀ ସମୁଦ୍ର ଦିଗରେ ହିଁ 
ପ୍ରବାହିତ ହୁଏ ଏବଂ ସମୁଦ୍ରରେ ନ ମିଶିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଝି ରାସ୍ତାରେ କୌଣସି ଯାଗାରେ ଅଟକି ଯାଏ 
ନାହିଁ ବା ଅଟକି ଯାଇ ପାରିବ ନାହି । 


ନଦୀର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଜଳକଣା ସମୁଦ୍ରରୁ ହି ଆସିଥାଏ। ମେଘ ରୂପରେ ଏହା ପର୍ବତ ଶିଖରରେ 
ପହୁଞ୍ଚେ ଏବଂ ତାପରେ ବର୍ଷା ରୂପରେ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । ନଦୀତଟର କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଜଳପ୍ରଦାନ କରି, କ୍ଷେତମାନଙ୍କୁ 
ଜୀବନ ଏବଂ ପୋଷଣ (ଖାଦ୍ୟ) ଦେଇ ଏହା ବେପୟଯୁକ୍ତ ପ୍ରବାହର ସହିତ ନିଜର ପ୍ରଭବ (ଉଭବ) 
ସ୍ଥାନରେ ମିଶିଯାଏ। ସେହି ପରି, ସମାଜର ସେବା ଏବଂ ସଂସ୍କୃତିର ପୋଷଣ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ବିଶ୍ଵର 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବୃଦ୍ଧିରେ ନିଜର ଯୋଗଦାନ ଦେବା ନିମିତ୍ତ ସମଞ୍ଚିରୁ ହିଁ ସମସ୍ତ ବ୍ୟଷ୍ଟି ଜୀବ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କେହିହେଲେ ଏ ମହାନ୍‌ ଗନ୍ତବ୍ୟ ପଥରେ ଅଟକି ପାରିବେ ନାହ। ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜର 
ମୁଳସ୍ରୋତ ଦିଗରେ ଆଗେଇ ଯିବାକୁ ହେବ । ସମୁଦ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ ନଦୀର କିଛି ହାନି ହୁଏ ନାହି। 
ପଥ ମଧ୍ଯରେ ବିଶେଷ କିଛି ଗୁଣ ଲାଭ କଲେ ଏହାକୁ ଏକ ବିଶେଷ ନାମ ଏବଂ ରୂପ ମିଳିଯାଏ, ଯଦିଓ 
ଏହାର ଏହି ସ୍ଵରୂପ ହେଉଛି କ୍ଷଣିକ । ଏହା ହେଉଛି ସମୁଦ୍ର ଜଳ ଦ୍ଵାରା ଶୁଷ୍କ ଭୂମିକୁ ସମ୍ପୂଦ୍ଧ କରିବା ନିମନ୍ତେ 
ଦିଆ ଯାଇଥିବା ସୁବିଧାଜନକ ରୂପ । 


ଏ ଶ୍ଳୋକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମେ ଯେତେ ଅଧକ ବିଚାର କରିବା ଏଥ୍ବରେ ନିହିତ ଆନନ୍ଦ ସେତେ ଅଧକ 
ଲାଭ କରି ପାରିବା। 


॥ ୭୬୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୨୯ 


କିପରି ଓ କାହିଁକି ସେମାନେ ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି ? ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି- 


ୟଥା ପ୍ରଦୀପ୍ତଂ ଜ୍ଵଲନଂ ପତଙ୍ଗା 

ବିଶନ୍ତି ନାଶାୟ ସମୂଦ୍ଧବେଗାଃ | 
ତଥୈବ ନାଶାୟ ବିଶନ୍ତି ଲୋକାଃ 

ତବାପି ବକ୍ତ୍ରାଣି ସମୂଦ୍ଧବେଗାଃ ॥୨୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଥା = ଯେପରି, ପ୍ରଦୀପ୍ତମ୍‌ = ପ୍ରହ୍ଳଳିତ, ଜ୍ବଵଲନମ୍‌ = ଅଗ୍ନି, ପତଙ୍ଗାଃ = ପତଙ୍ଗମାନେ, 
ବିଶନ୍ତ = ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି, ନାଶାୟ = ବିନାଶ ନିମନ୍ତେ, ସମୁଦ୍ଧ-ବେଗାଃ = ଅତି ବେଗରେ, 
ତଥା = ସେହିପରି, ଏବ = କେବଳ, ନାଶାୟ = ବିନାଶ ନିମିତ, ବିଶନ୍ତି = ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତ, 
ଲୋକାଃ = ପ୍ରାଣୀଗଣ, ତବ =ଆପଣଙ୍କର, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ବକ୍ୁଣି = ମୁଖଗୁଡିକ, ସମୃଦ୍ଧ- 
ବେଗାଃ = ମହାବେଗରେ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ୟଥା ପତଙ୍ଗାଃ ନାଶାୟ ପ୍ରଦୀପ୍ତଂ ଜ୍ବଲନଂ ସମ୍ପଦ୍ଧବେଗାଃ ବିଶନ୍ତିଥ। ତଥା ଲୋକାଃ ଅପି 
ନାଶାୟ ଏବ ସମ୍ପୂଦ୍ଧବେଗାଃ ତବ ବସ୍ତ୍ରାଣି ବିଶନ୍ତି ।୨୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଚନ୍ଦମାଳନେ ନିଳନ ବିନାଶ ନିନିକ ଦଳି ମଯଚମଣନ ନ୍ନଳିତ ଥଳିରେ 96କେଶ 
କନନ୍ତ ସେନ୍ଦିଯ୍ଳି ଏ ଲୟେକମୀାନ ନିଳନ ବିନାଶ ନିନିନ୍ଦ ଥାମଣଙ୍କ ନୂନଗନଦୂଣନ 
ମନ6ବରଣରେ 96 କେ କଳରୁଛନି /'?୨ ୯// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅବ୍ଯକ୍ତରୁ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥୁବା ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯରେ ଥବା ଏକତାକୁ ସମୁଦ୍ରରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥିବା 
ନଦୀର ଉପମା ଦେଇ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଶୈଳୀ ଦ୍ଵାରା ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ଦର୍ଶା ଯାଇଛି । ସମୁଦ୍ରରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇ ସମସ୍ତ ନଦୀ ପୁଣି ସମୁଦ୍ର ଗର୍ଭରେ ଲୀନ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । 


କୌଣସି ଉପମା ସ୍ଵୟଂ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ପାରେ ନାହି। ନଦୀର ଉପମାରେ ଗୋଟିଏ ଅପୁର୍ଣ୍ତା ରହି ଯାଏ 
ଯେ ନଦୀର ନିଜ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଚେତନତା ନ ଥିବାରୁ ସମୁଦ୍ର ମିଳନରେ ଏହାର ସ୍ଵ-ଇଛା ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୁଏ 
ନାହି। କେହି କେହି ସନ୍ଦେହ କରିପାରନ୍ତି ଯେ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବିବେକ ହେତୁ ଚେତନ ପ୍ରାଣୀ ଅଚେତନ ଜଳ 
ସଦୃଶ ବ୍ୟବହାର କରିବ ନାହିଁ । ଜୀବଧାରୀ ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ଯ ନିଜ ସ୍ଵଭାବ ଦ୍ଵାରା ବିବଶ ହୋଇ ମୃତ୍ୟୁମୁଖକୁ 
ଅବାଧ ଭାବରେ ଟାଣି ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବା ନିମନ୍ତେ ଉଦାହରଣ ଦିଆ ଯାଇଛି, “ ପତଙ୍ଗ 
ଯେପରି ମହାବେଗରେ ନିଜର ବିନାଶ ନିମିତ୍ତ ପ୍ରଜ୍ଜଵ୍‌ଳିତ ଅଗ୍ନର ମୁଖରେ ପ୍ରବେଶ କରେ ” | ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତି 
ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ ପାଇଁ ଧର୍ମଶାସ୍ତର ଖୋଲାବହି ପରି ମନେ ହେଉଥ୍ଵଲା। ଅନେକ ଘଟଣା ଏବଂ ଉଦାହରଣ 
ଦ୍ଵାରା ସେ ଏହି ମୁଳଭୂତ ତଥ୍ୟକୁ ବୁଝାଇଛନ୍ତି ଯେ “ ବ୍ୟକ୍ତ ଅବସ୍ଥାକୁ ଅବ୍ୟକ୍ତର ପ୍ରକ୍ଷେପଣ ହି ହେଉଛି 


॥ ୭୬୭ | 


ଶ୍ଳୋକ ୩୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ସୃଷ୍ଟିର ପ୍ରକ୍ରିୟା ଏବଂ ନିଜର ଅବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ଲୀନ ହୋଇଯିବା ହି ହେଉଛି ବିନାଶ ବା ମୃତ୍ୟୁ ।” 
ମୃତ୍ୟୁ ଘଟଣାକୁ ଏହିପରି ଭାବରେ ବୁଝିପାରିଲେ ମୃତ୍ୟୁଭୟରୁ ମନୁଷ୍ୟ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଜୀବନର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇ ପାରିବ । କାରଣ ସେ ବୁଝି ପାରିବ ଯେ ଜୀବନର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ପରିବର୍ଭନର ଏକ ଅଖଣ୍ଡ ଧାରା । 


କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଯୁନ୍ତରେ ଯେଉଁ ଭୟାବହ ବିନାଶ ସଂଘଟିତ ହେବ, ତା'ର କଳନା କରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମନ 
ଅଶାନ୍ତ ହୋଇପଡିଥୁଲା। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ଏପରି ଏକ ସୁଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନକୁ ଉଠାଇ ଦେଲେ ଯେ ଅର୍ଜୁନ 
ଏକ ନଜରରେ ଅବଧାରିତ ମୃତ୍ୟୁକୁ ଦେଖୂପାରିଥିଲେ ଏବଂ ବୁଝି ପାରିଥ୍ଲେ। ଏପରି ଭାବରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ରୋଗମୁକ୍ତ କରିଥୁଲେ । କୌଣସି ଘଟଣାକୁ ଭଲ ଭାବେ ନିରୀକ୍ଷଣ କରି ବୁଝିଲେ ତାର ଗୁଣାଗୁଣ 
ଜାଣିହୁଏ । ମନୁଷ୍ୟର ବିବେକ ଅଜ୍ଞାନରେ ଘୁମେଇ ପଡିଲେ ବାହ୍ୟ ଜଗତର ଘଟଣା ତାର ନିଃଶ୍ବାସ ବନ୍ଦ 
କରି ଦେବ। ନଦୀ ସମୁଦ୍ର ଦିଗରେ ଧାବମାନ ହେବାପରି ପତଙ୍ଗ ଅଗ୍ନି ଗଉ୍ଭରେ ଝାସ ଦେବା ପରି ସମସ୍ତ 
ନାମ ଏବଂ ରୂପ ପରମ ଆଗ୍ରହରେ ଅବ୍ୟକ୍ତ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ଦିଗରେ ଧାବମାନ ହୁଅନ୍ତି । ଏହା ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିପାରିଲେ 
ଯେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ମୃତ୍ୟୁକୁ ଭୟ ନ କରି ଜୀବନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବ, କାରଣ ଜୀବନ ତା ପାଇଁ ଏକ 
ନିରବଛିନ୍ନ ପରିବର୍ତନର ପ୍ରକ୍ରିୟା ହୋଇଯିବ। 

ତେଣୁ କାଳର କ୍ରୀଡା ରୂପରେ ମୃତ୍ୟୁ ଏକ ଦଂଶନ-ରହିତ ଘଟଣା ହୋଇଯାଏ | ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ 
ମୃତ୍ୟୁକୁ ଏହାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୟଙ୍କର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ଗୌରବାନ୍ଵିତ କରାଯାଇଛି । 


ଲେଲିହ୍ୟସେ ଗ୍ରସମାନଃ ସମନ୍ତାତ୍‌ 

ଲୋକାନ୍‌ ସମଗ୍ରାନ୍‌ ବଦନୈର୍ଜ୍ଵଲଦ୍‌ଭିଃ | 
ତେଜୋଭିରାପୂର୍ୟ୍ଯ ଜଗତ୍‌ ସମଗ୍ରଂ 

ଭାସସ୍ତବୋଗ୍ରାଃ ପ୍ରତପନ୍ତି ବିଷ୍ଠୋ ॥୩୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଲେଲିହ୍ଯସେ = (ଆପଣ) ଆସ୍ଵାଦ ଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି, ଗ୍ରସମାନଃ = ଗ୍ରାସ କରି, ସମନ୍ତାତ୍‌= 
ଚତୁଙ୍ଦିଗରେ, ଲୋକାନ୍‌ = ଲୋକସବୁ, ଜଗତ୍‌, ସମଗ୍ରାନ୍‌ = ସମସ, ବଦନୈଃ = ମୁଖ 
ଦ୍ଵାରା, ଜ୍ଲଦ୍‌ଭିଃ = ପ୍ରଜ୍ବଳିତ, ତେଜୋଭିଃ = ତେଜ ଦ୍ଵାରା, ଆପୁର୍ୟ = ପରିପୂର୍ଣ କରି, 
ଜଗତ୍‌ = ଜଗତ୍‌, ସମଗରମ୍‌ = ସମସ, ଭାସଃ = ଆଲୋକ ରଶୁ, ତବ = ଆପଣଙ୍କର, ଉଗ୍ରାଃ 
= ଉଗ୍ର, ପ୍ରତପନ୍ତି = ତପ୍ତ କରୁଛନ୍ତି, ବି୍ରୋ = ହେ ବିଷୁ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ବିଷ୍ଣୋ। ଜ୍ଵଲଭିଃ ବଦନୈଃ ସମଗ୍ରାନ୍‌ ଲୋକାନ୍‌ ଗ୍ରସମାନଃ, (ଓଷପୁଟାଦିକଂ) ସମନ୍ତାତ୍‌ 
ଲେଲିହ୍ୟସେ, ତବ ଉଗ୍ରାଃ ଭାସଃ ତେଜୋଭିଃ ସମଗ୍ରଂ ଜଗତ୍‌ ଆପୂର୍ୟ ପ୍ରତ ପନ୍ତି ।୩୦। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : % ବିଜୁ / ନୁନି ନୁ ଜର ଥାଯଣ ଏ ସମସ 6ଲୋକକୁ ଗାସ କଳି ଥାସମଦ ୭ହଣ କରୁଛନି/ 
ଆଣଣୀଳନ ଜଟ ନାଶ ସମନ ଳମତଳୁ ଜଳ ଭ଼ଲ। ଭୁର୍ବ କଳି ଜବତ କରୁଥଛି/ ॥୨?୦/ 


॥ ୭୬୮ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୩୦ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କେତେକ କାବ୍ୟ-ଲହରୀ ସୃଷ୍ି କରିବା ପରେ ବ୍ୟାସଦେବ ପୂର୍ବର ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ଫେରି 
ଆସୁଛନ୍ତ। ଜଗତର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ କାଳର ମୁଖରେ ପ୍ରବେଶ କରି ବିନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଉଛନ୍ତି । ଏହି 
କାଳତତ୍ତ୍ଵର କ୍ଷୁଧା କଦାପି ଶାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। “ସମସ୍ତ ଲୋକକୁ ଗ୍ରାସ କରି ଆପଣ ଏହାର ସ୍ଵାଦ 
ଆସ୍ଵାଦନ କରୁଛନ୍ତି । ” 

ବାସ୍ତବରେ ସୃଷ୍ଟି, ସ୍ଥିତି ଏବଂ ଲୟର କରଉଁାଁମାନଙ୍କର ପଶ୍ଚାଦ୍ଦେଶରେ ଥବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏ ଶ୍ଳୋକରେ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି। ଏହି ତିନି କ୍ରିୟାକୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ କଳ୍ପନା କଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ଏମାନେ ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାର ତିନୋଟି ଦିଗ ମାତ୍ର। ସୂଷ୍ଟି ହେଉଛି ବିନାଶର ଏକ ନିରବହିନ୍ନ ଶୂଙ୍ଖଳା। ବିନାଶ ମଧ୍ଯ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଧ୍ବଂସ ସାଧନ କରେ ନାହିଁ । ଏହା ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ରୂପର ଆଉ ଗୋଟିଏ ରୂପକୁ ପରିବର୍ଭନ, ଯାହା ଦ୍ଵାରା 
ଏକ ନୂତନ ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ଭବ ହୁଏ। ପୂର୍ବରୁ ବିସ୍ତାରିତ ଭାବେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି ଯେ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ 
ଅସ୍ତିତ୍ବଵର ମୁଳ ରହସ୍ୟ ହେଉଛି “ ରଚନାମ୍ବକ ବିନାଶ” | 


ଚଳଚିତ୍ର ଗ୍ମହରେ ବିଭିନ୍ନ ଚିତ୍ରର ଏକ ରିଲକୁ ଆଲୋକବୂତ୍ତର ସମ୍ମୁଖରେ ଚଲାଯାଏ। ଏହି 
ଆଲୋକବୂରତ୍ତର ସାମନାରୁ ଦୁରକୁ ଚାଲି ଯାଉଥିବା ଚିତ୍ରଗୁଡିକୁ ଆମେ ମୃତ କହି ପାରିବା ଏବଂ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଉପସ୍ତିତ ଥବା ଚିତ୍ରକୁ ଜନ୍ମ ହେଲାବୋଲି କୁହା ଯାଇପାରିବ । ଜନ୍ମ ମୃତ୍ୟୁର ଏ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଧାରା ହେତୁ 
ସାମନା ପରଦାରେ ଏକ ଅଖଣ୍ଡ କାହାଣୀର ଧାରା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ। ଦେଶ ଏବଂ କାଳଦ୍ବାରା ଅବିଛିନ୍ନ 
ହୋଇ ବସ୍ତୁ, ପ୍ରାଣୀ, ଘଟଣା ଏବଂ ପରିସ୍ତିତି ଅନୁଭୂତିରେ ଆସି ଚାଲିଯାନ୍ତି ଏବଂ ଅନୁଭୂତିର ଏ ନିରବଛ୍ଛିନ୍ନତାକୁ 
ଆମେ ଅସ୍ତିତ୍ବ ବା ଜୀବନ କହୁ। 


ଉପରୋକ୍ତ ବିଚାରକୁ ହି ପାରମ୍ପରିକ ତ୍ରିମୂର୍ଗି, ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ, ମହେଶ୍ଵରର ଭାଷାରେ ପୁରାଣରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରାଯାଇଛି । ମହେଶ୍ଵର ବିନାଶ ନ କଲେ।) ବ୍ରହ୍ମା ସୃଷ୍ଟି କରି ପାରିବେ ନାହି। ମହେଶ୍ଵର ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମା 
ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରକ୍ଷା କରି କାର୍ଯ୍ୟ ନ କଲେ ବିଷ୍ଣୁ ଲୀଳା ରଚନା କରି ପାରିବେ ନାହି। 


ଏହି ଜ୍ଞାନର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଜୁନ ଯେତେବେଳେ ସେହି ପ୍ରକାଶ ସ୍ଵରୂପ ଦେଦୀପ୍ୟମାନ ସମଷ୍ଟି ରୂପକୁ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ସେ ସେହି ବିରାଟର ଉଗ୍ର ପ୍ରକାଶରେ ପ୍ରାୟ ଅନ୍ଧବତ୍‌ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି 


॥ ୭୬୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଆପଣ ଉଗ୍ରରୂପ ହୋଇଥିବାରୁ- 


ଆଖ୍ୟାହି ମେ କୋ ଭବାନୁଗ୍ରରୂପୋ 

ନମୋଃସ୍ତୁ ତେ ଦେବବର ପ୍ରସୀଦ । 
ବିଜ୍ଞାତୁମିଚ୍ଛାମି ଭବନ୍ତମାଦ୍ୟଂ 

ନ ହି ପ୍ରଜାନାମି ତବ ପ୍ରବୃତ୍ତିମ୍‌ ॥୩୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଆଖ୍ଯାହି = କହନ୍ତୁ ମେ = ମୋତେ, କଃ = କିଏ, ଭବାନ୍‌ = ଆପଣ, ଉଗ୍ରରୂପଃ = 
ଉଗ୍ରରୂପ, ନମଃ = ନମସ୍କାର, ଅସୁ = ହୁଅନ୍ତୁ, ତେ = ଆପଣଙ୍କୁ, ଦେବବର = ଦେବଶେ୍ଠ, 
ପ୍ରସୀଦ = ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତୁ, ବିଜ୍ଞାତୁମ୍‌ = ଜାଣିବାକୁ, ଇଚ୍ଛାମି = ଇଚ୍ଛା କରୁଛି, ଭବନ୍ତମ୍‌ = 
ଆପଣ, ଆଦ୍ୟମ୍‌= ଆଦିସ୍ରୂପ, ନ = ନାହି, ହି = ବାସ୍ତବରେ, ପରଜାନାମି = ( ମୁଁ) ଜାଣେ, 
ତବ = ଆପଣଙ୍କର, ପରବୃଭିମ୍‌ = ପ୍ରବୃରି ( ପ୍ରୟୋଜନ) | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ଦେବବର ! ଉଗ୍ରରୂପଃ ଭବାନ୍‌ କଃ (ଇତି) ମେ ଆଖ୍ୟା ହି, ତେ ନମଃ ଅସୁ (ତ୍‌) 
ପ୍ରସୀଦ। ଆଦ୍ୟଂ ଭବନ୍ତଂ ବିଜ୍ଞାତୁଂ ଇଚ୍ଛାମି, ହି ତବ ପ୍ରବୃତ୍ତିଂ ନ ପ୍ରଜାନାମି ।୩ ୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜୟାଳଜି 6ମୋେ କୁଛନୁ ଏ ଜଳରୁଯଥଧାଜ/ ଥଯଣ ନିଏ ୮ 6£ ଜକଣ / ଥଣଣଙୁ 
ନମ୍ବସ୍ନ କଳୁଛି/ ଥାଯଣ ଳକୁ ନୁଥକୁ/ ନୁ ଆାଯଣନନ ଥାବିସ଼କ୍ରଫ କଣକକୁ ନର 
କଜୁଛି/ ଥଯଣନନଳ 2; ଳ@ 9କୁ6ଳ ନୁଁ କଣ ଯାରୁନାନି /?7? ¿/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଇତିମଧ୍ୟରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କର ପବିତ୍ରତା ଏବଂ ଦିବ୍ୟତାକୁ ବୁଝି ପାରିଛନ୍ତି । ଏହାଦ୍ଵାରା 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ସମ୍ମାନର ସହିତ ନତମସ୍ତକ ହୋଇ ସେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କରିଛନ୍ତି । ବର୍ଭମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସେ କେବଳ ବୃନ୍ଦାବନର ଗୋପାଳ ବାଳକ ବୋଲି ଭାବିଥିଲେ । ଅର୍ଜୁନ ବୁଦ୍ଧିମାନ 
ହୋଇଥଲେ ମଧ୍ଯ ବର୍ଭମାନର ଅନୁଭୂତି ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ ନିରୀକ୍ଷଣ କରିବା ପାଇଁ, ସାବଧାନତାର ସହିତ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବା ପାଇଁ ବହୁତ ଅଧ୍ଯକ ହୋଇ ଯାଇଥଲା । 
ସେ କେବଳ ଏତିକି କରିପାରିଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ ଶରଣ ଯାଇ ତାଙ୍କୁ ମିନତି କରିଛନ୍ତି, 
“ ଆପଣ କିଏ ମୋତେ କହନ୍ତୁ ? ” 


ନିଜର ଜିଜ୍ଞାସାକୁ ଅଧ୍ଵକ ଦୃଢ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ସେ ତାଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର 
ଉତ୍ତର ଶୀଘ୍ର ଚାହାନ୍ତି । “ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଜାଣିବାକୁ ଚାହୁଁଛି ”' | ଆଧ୍ଯାତ୍ ଶାସ୍ତ୍ରର ଗ୍ରନ୍ତରେ ଏହା ସୁବିଦିତ ତଥ୍ୟ 
ଯେ ପ୍ରଖର ଜିଜ୍ଞାସା ହେଉଛି ସାଧକର ପ୍ରେରଣା। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ତତ୍‌କାଳୀନ ସମସ୍ୟା ଯୋଗୁ ଅଜୁନଙ୍କର 


॥୭୭୦॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୩୨ 


ମନ ବ୍ୟାକୁଳ ଥଲା। ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଏକଥା କୁହା ଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ସେ ଏ ଦୃଶ୍ୟର ବାସ୍ତବ 
ଦିବ୍ୟ ସତ୍ୟକୁ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଛନ୍ତି। ଏହି ଜିଜ୍ଞାସା ତାଙ୍କ ମନରେ ଥୁବା ଭୟକୁ ଦର୍ଶାଇଛି ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧର 
ପରିଣାମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେ ଉଜ୍କୁଣ୍ତା ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । “ ମୁଁ ବାସ୍ତବିକ ଆପଣଙ୍କର ପ୍ରବୂଭି ( ଅଭିପ୍ରାୟ) ଜାଣି 
ନାହିଁ ”, ତାଙ୍କର ଏହି ଭକିରୁ ସେ କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ | 


ତାଙ୍କର ଜିଜ୍ଞାସାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ଏ ଭୟଙ୍କର ଉଗ୍ରରୂପକୁ ଧାରଣ କରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କୌରବମାନଙ୍କର 
ବିନାଶ ଦେଖାଇବାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ କଣ ? କୌଣସି ଘଟଣା ଘଟିବା ପାଇଁ ସେ ତୀବ୍ର କାମନା 
କରୁଥିବା ବେଳେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ସମକ୍ଷରେ ଏପରି ଲକ୍ଷଣ ଉପସ୍ଥିତ ହେଉଥ୍ବବା ବେଳେ ଯୁଦ୍ଧରେ ତାଙ୍କର 
ନିଶ୍ଚିତ ବିଜୟର ଭବିଷ୍ୟତବାଣୀ ସଂପର୍କରେ ସେ ଅନ୍ୟାମାନଙ୍କଠାରୁ ସୁନିଣ୍ଢିତ ହେବା ଚାହୁଛନ୍ତି | ଯେଉଁ 
ଘଟଣା ଘଟୁ ବୋଲି ଅର୍ଜୁନ ଚାହାନ୍ତି, ସେ ସେଇ ଘଟଣା ଦେଖୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କଠାରୁ ଏ 
କଥାର ସମର୍ଥନ ଦୃଢୀକରଣ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଛନ୍ତି । 


ସତ୍ୟର ପରିପ୍ରକାଶ ଭାବେ ନିଜର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଘୋଷଣା କରୁଛନ୍ତି- 
ଶ୍ରୀ ଭଗବାନୁବାଚ 


କାଲୋଏସ୍ପି ଲୋକକ୍ଷୟକୃତ୍‌ ପ୍ରବୃଦ୍ଧୋ 
ଲୋକାନ୍‌ ସମାହର୍ତୁମିହ ପ୍ରବୂତ୍ତଃ | 
ରତେଃଏପି ତ୍ବାଂ ନ ଭବିଷ୍ଯନ୍ତି ସର୍ବେ 
ୟେଃବସ୍ଫଥିତାଃ ପ୍ରତ୍ୟନୀକେଷୁ ୟୋଧାଃ ॥୩୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କାଲଃ = ସମୟ, କାଳ, ଅସ୍ଥି = (ମୁଁ) ଅଟେ, ଲୋକ-କ୍ଷୟ-କୃତ = ଲୋକଙ୍କୁ ବିନାଶ କରି, 
ପ୍ରବୃଦ୍ଧଃ = ପ୍ରବୃଦ୍ଧ ( ଶଲ୍ତିଶାଳୀ), ଲୋକାନ୍‌ = ଲୋକମାନଙ୍କୁ, ସମାହର୍ତୁମ = ନାଶ କରିବା 
ପାଇଁ, ଇହ = ଏଠାରେ, ପବୃଭଃ = ପ୍ରବୃତ୍ତ, ରତେ = ବ୍ୟତୀତ, ବିନା, ଅପି = ମଧ୍ୟ, ତ୍ବାମ୍‌ 
= ତୁମେ, ନ ଭବିଷ୍ଯନ୍ତି = ରହିବେ ନାହିଁ, ସର୍ବେ = ସମସ୍ତେ,ୟେ = ଏମାନେ, ଅବସୁ ତାଃ 
= ବ୍ୟୁହ ରଚନା କରିଥୁବା, ପରତି-ଅନୀକେଷୁ = ପ୍ରତିପକ୍ଷ ସେନାମାନଙ୍କ ମଧରେ, ୟୋଧାଃ 
= ଯୋଦ୍ଧା। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ | (ଚାହଂ) ଲୋକକ୍ଷୟକୃତ୍‌ ପ୍ରବୂଦ୍ଧଃ କାଳଃ ଚାସ୍କି, ଲୋକାନ୍‌ ସମାହତ୍ତୁଂ 
ଇହ ପ୍ରବୃତ୍ତଃ । ପ୍ରତନୀକେଷୁ ୟେ ୟୋଧାଃ ଚାବସ୍ଥିତାଃ (ତେ) ସର୍ବେ, ତ୍ବାଂ ରତେ ଅପି ନ 
ଭବିଷ୍ୟନ୍ତି ।୩ ୨। 


॥ ୭୭୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଖ/ ଜନନବନ କହିେ 
ନୁଁ ହେନ୍ଛି 6ଲେଳ ଚିଲାଶଳାନମ ଲାଳ/ ବମୀନ ନୁଁ ଏ ୦ଲୟକକୁ ସଂଯର କିରଣର 
9ଚୃଜ ଜହିଛି, ତୁମ୍ଭ ବିନ ମଧ କ୍ରଜିନତ 6୧ନ୮ ମଧ୍ୟଣଳ ନକ ୋବାମାନ ଥଛନ୍ତ 
6 ସମାନ 6ଳଛି ଜନିକେ ନାହି /୨? ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କାଲୋଃସ୍ମି ଲୋକକ୍ଷୟକୃତ୍‌ ପ୍ରବୂଦ୍ଧୋ ଲୋକାନ୍‌ ସମାହର୍ତ୍ୁମିହ ପ୍ରବୃତ୍ତଃ - କୌଣସି 
ବସ୍ତୁର ପୂର୍ବ ଅବସ୍ଥାର ବିନାଶ ବିନା ନୂତନ ନିର୍ମାଣ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ନିରବଛିନ୍ନ ବିକାଶର 
ପ୍ରକ୍ରିୟାରୁ ହିଁ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି। ବିଗତକାଲିର ସମାଧ୍ଵରୁ ବର୍ଭମାନର ଆଜି ଜନ୍ମ ନେଇଛି। 
ଯୌବନାବସ୍ତ୍ରା ଦେଖା ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ବାଲ୍ୟାବସ୍ପାର ମ୍ପତ୍ୟୁ ଘଟିଥାଏ। ଯୌବନର ବିଦାୟରେ ବାର୍ଶକ୍ୟର 
ଜନ୍ମ ହୋଇପାରେ | ଏ ରଚନାମ୍ବକ ବିନାଶର ପଶ୍ଚାଦେଶରେ ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ଦୃଶ୍ୟରୂପରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି, 
ତାହା ହେଉଛି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଉପରେ ଶାସନ କରୁଥିବା ମୂଳଭୂତ ଶକ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଏଠାରେ ଲୋକ ସଂହାରକ ମହାକାଳ ଭାବରେ ନିଜର ପରିଚୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ବର୍ତମାନର ପିଢି ନିଜ 
ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିପରୀତ ଧାରଣା ଏବଂ ଦୋଷପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପୋଷଣ 
କରିବା ହେତୁ ଜୀର୍ଣ୍ଣଶୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ଯାଇଛି। ତେଣୁ ଏ ପିଢିକୁ ବିନାଶ କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ହେତୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ମହାକାଳରୂପ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି | 


ରତେଃପି ତ୍ଵାଂ ନ ଭବିଷ୍ୟନ୍ତି ସର୍ବେ ୟେଵଃବସ୍ଥିତାଃ ପ୍ରତ୍ୟନୀକେଷୁ ୟୋଧାଃ - ଭଗବାନଙ୍କର 
ଲୋକ ସଂହାରକାରୀ ଭାବ ତାଙ୍କର ଲୋକ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ଭାବର ବିରୋଧୀ ନୁହେଁ। ଅନେକ ସମୟରେ 
ବିନାଶ ସାଧନ କରିବା ବରଦାନ ସଦୃଶ ହୋଇଥାଏ। ଭଙ୍ଗା ପୋଲ, ଜରାଜୀର୍ଣ୍ଣ ବନ୍ଧ କିମ୍ବା ପୁରାତନ 
ମହଲକୁ ଭାଙ୍ଗିବା ଏ କଥାର ଉଦାହରଣ ଏମାନଙ୍କୁ ଭାଙ୍ଗିଦେବା ଏକ ଜନ ହିତକର କାର୍ଯ୍ୟ । ଯେ କୌଣସି 
ବିଚାରଶୀଳ ଶାସନ ସମାଜ ପାଇଁ ଏ କାମ କରି ପାରେ! ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏହା ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ। ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନକୁ ନଷ୍ଟ କରିବାକୁ ବଦ୍ଧପରିକର ହୋଇଥିବା ସମସ୍ତ ନକାରାମ୍ବରକ ଶକ୍ତିର ବିନାଶ କରିବା 
ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ଏ ଉଗ୍ରରୂପ ଧାରଣ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ | ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଉକ୍ତିରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ବିଜୟର ଆଶା ବିଶ୍ବାସରେ ପରିବର୍ଗିତ ହୋଇ ଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ ଏ କଥା ମଧ୍ଯ ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ଦେଇଛନ୍ତି 
ଯେ ପୁନଃନିର୍ମାଣର ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ସେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କରିବାରେ ଏକା କାଳ ହିଁ ସମର୍ଥ। ତାହା ସମାଜରେ 
ପୁନରୁତ୍ଥାନ ଏବଂ ପୁନର୍ଜୀବନ ଆଣି ପାରିବ। 


॥୭୭୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୩୩ 


ସାର୍ବଜନୀନ ପୁନର୍ବାସର ଏ ମହାନ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ୟଷ୍ଚି ଜୀବ କେବଳ ମାତ୍ର ଭାଗ୍ୟର କ୍ରୀଡନକ । 
ସେମାନେ ରହନ୍ତୁ ବା ନ ରହନ୍ତୁ, କାଳର ଯୋଜନା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବ । ରାଷ୍ଟ୍ରପାଇଁ 
ପୁନରୁଜ୍ଜୀବନ ଆବଶ୍ୟକ | ଜଗତ୍‌ ମାନବର ପୁନର୍ବାସ ଦାବୀ କରୁଛି | ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ କହୁଛନ୍ତି, “ ତୁମ 
ବିନା ମଧ୍ଯ ଏ ଭୌତିକବାଦୀ ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କେହି ହେଲେ ଏଇ ନିଶ୍ଚିତ ବିନାଶରେ ଜୀବିତ ରହି 
ପାରିବେ ନାହିଁ ।” 

ମହାଭାରତର କଥା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଉକ୍ତିର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ କୌରବ ସେନା 
ପ୍ରଥମରୁ ହି କାଳ ଦ୍ଵାରା ନିହତ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ପୁନରୁଥାନରେ ସେନାଙ୍କ ସହିତ ସହଯୋଗ କରି ଅର୍ଜୁନ 
କେବଳ ନିଶ୍ଚିତ ସଫଳତାର ସାଥୀ ହେଉଛନ୍ତି । 


ତେଣୁ, ସର୍ବଯୁଗର ପ୍ରତିନିଧ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏହି ଉପଦେଶ ଦିଆ ଯାଇଛି ଯେ ନିର୍ଭୟ ହୋଇ ସେ ନିଜ 
ଜୀବନରେ କର୍ତବ୍ୟର ପାଳନ କରନ୍ତୁ । 


ତସ୍ବାତ୍ସ୍ଧମୁରରିଷ୍ପ ୟଶୋ ଲଭସ୍ଵ 
ଜିତ୍ଵା ଶତ୍ରୁନ୍‌ ଭୁଙ୍କ୍ଷ୍ମ ରାଜ୍ୟଂ ସମୂଦ୍ଧମ୍‌ । 
ମୟୈବୈତେ ନିହତାଃ ପୂର୍ବମେବ 
ନିମିତ୍ତମାତ୍ରଂ ଭବ ସବ୍ୟସାଚିନ୍‌ ॥୩୩॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତସ୍କାତ୍‌ = ତେଣୁ, ତ୍ମ୍‌ = ତୁମେ, ଭଭିଷ୍ଠ = ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୁଅ, ଛିଡା, ୟଶଃ = ଯଶ, ଲଭସ୍ବ 
= ଲାଭକର, ଜିତ୍‌ = ଜୟ କରି, ଶତୃନ୍‌ = ଶତୃ, ଭୁଙ୍ୟ୍ଷ : ଭୋଗକର, ରାଜ୍ୟମ୍‌ = ରାଜ୍ଯ, 
ସମ୍ପୂତ୍ଧମ୍‌ = ସମୂଦ୍ଧ, ମୟା = ମୋ ଦ୍ଵାରା, ଏବ = ସୁଦ୍ଧା, ଏତେ = ଏମାନେ, ନିହତାଃ = 


ନିହତ ହୋଇଛନ୍ତି, ପୂର୍ବମ୍‌ = ପୁର୍ବରୁ, ଏବ = ସୁଦ୍ଧା, ନିମିତ ମାତ୍ରମ୍‌ = ନିମିରା ମାତ୍ର, ଭବ 
= ହୁଅ, ସବ୍ୟସାଚିନ୍‌ = ହେ ସବ୍ୟସାଚୀ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ସବ୍ୟସାଚିନ୍‌ ତସ୍କାତ୍‌ ତ୍ବଂ ଉତ୍ତିଷ୍ଠ, ଶତୂନ୍‌ ଜିତ୍ଵା ସମୂଦ୍ଧଂ ରାଜ୍ୟଂ ଭୁଂକ୍ଷ୍ବ, ଯଶଃ ଲଭସ୍ଵ 
ମୟା ଏବ ଏତେ ପୂର୍ବଂ ଏବ ନିହତାଃ ( ତ୍‌ଂ) ନିମିତ୍ତମାତ୍ରଂ ଭବ ।୩୩ 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜଣ ତୂନ୍‌ ଜଷ୍ାୟମାନ ଛୁଥ ଏବଂ ଯଂ ଲାଜ କଲ ଶ୭ୁମାନଙ୍କୁ କୟ କଳି ନିଖିଂଟଳ 
ରାଳ/ 6ଜ/ଜ କନ / ଏମାନ ସମଣୟ ଦୁକରୁ ନେ ତ଼ଲ/ ନ କିଯନ 6ଯୋଳଛନି/ ହେ 


ସବ/ସୀର/ / ଚୁନ 6କେବଳ ନିନିକମନାଚ ଛୁଅ/ (କ/ମ ଯତଣନଜେ ରଣ ଚଳାନକଳ ଥଳର 
ଥିକାରୁ ଥର୍କୁନନ୍ଧ ନାମ ସକ#ଦାଜ/ ଯୋଜଣଥିଲ।) /?777/ 


॥ ୭୭୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଦ୍ରୋଣଂ ଚ ଭୀଷ୍ମଂ ଚ ଜୟଦ୍ରଥଂ ଚ 

କଣ୍ଟଂ ତଥାନ୍ୟାନପି ୟୋଧବୀରାନ୍‌ | 
ମୟା ହତାଂସ୍ତ୍ଵଂ ଜହି ମା ବ୍ୟଥୂଷ୍ଠା 

ୟୁଧ୍ଯସ୍ଵ ଜେତାସି ରଣେ ସପତ୍ନାନ୍‌ ॥୩୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦ୍ରୋଣମ୍‌ = ଦ୍ରୋଣ, ଚ = ଏବଂ, ଭୀଷ୍ମମ୍‌ = ଭୀଷ୍ମ, ଚ = ଏବଂ, ଜୟଦ୍ରଥମ୍‌ = ଜୟଦଥ, 
ଚ = ଏବଂ, କଣ୍ଠମ୍‌ = କର୍ଣ,, ତଥା = ମଧ, ଅନ୍ୟାନ୍‌ = ଅନ୍ୟମାନେ, ଅପି = ମଧ, ୟୋଧ- 
ବୀରାନ୍‌ = ବୀର ଯୋଵା, ମୟା = ମୋ ଦ୍ବାରା, ହତାନ୍‌ = ହତ ହୋଇଛନ୍ତି, ତ୍ଵମ୍‌ = ତୁମେ, 
ଜହି = ହତ୍ୟା କର, ମା ବ୍ୟତିଷ୍ଠା = ଭୟରେ ବିଚଳିତ ହୁଅନାହି, ୟୁଧସ୍ = ଯୁଦ୍ଧକର, 
ଜେତାସି = ଜୟ କରିବ, ରଣେ = ଯୁଦ୍ଧରେ, ସପତ୍ନାନ୍‌ = ଶତୃ ମାନଙ୍ ¦ 


ଅନ୍ବୟଃ : ଦ୍ରୋଣଂ ଚ ଭୀଷ୍ମଂ ଜୟଦ୍ରଥଂ ଚ କଣ୍ଠଂ ତଥା ମୟା ହତାନ୍‌ ଅନ୍ୟାନ୍‌ ଅପି ୟୋଧବୀରାନ୍‌ ତ୍ବଂ 
ଜହି, ମା ବ୍ୟଥୁଷ୍ଠାଃ ରଣେ ସପତ୍ନାନ୍‌ ଜେତାସି, (ଅତଃ) ୟୁଧ୍ୟସ୍ବ |୩ ୪ 


ଶ୍ଳୋ କାର୍ଥ : ଭଣ, କଜୟୁ, ଳର୍ଣ, ଳୟ୍ଭଥ ଏବଂ ଥନାଳ/ 6 ତୁରଜ/ ମଜ/ଦାଳଥିକ/ ଚର ୋଵାନାନଙୁ 
ଜୁଣନେ ଜା କଳ ଜୟ କନ ନାନି, ନ୍ଦୁହ କଳ/। ନ୍ଦୁଵ୦ନ ଚୂଣମ ନନ୍ଥନ୍ଯନନ୍କୁ ଜୟ 
କକ //??୪/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସିଧା ଏବଂ ସ୍ପଷ୍ଟ ଶବ୍ଦରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଶ୍ବାସନା ଦେଉଛନ୍ତି 
ଯେ ସେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୋଇ କାଳର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ସଫଳତା ଏବଂ ବୈଭବ ଲାଭ କରିବା ଦରକାର । 
ଅଧର୍ମୀମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଏବଂ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଯେତେ ଅଧ୍ଵକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଲୋକକ୍ଷୟକାରୀ ମହାକାଳର ଶକ୍ତି 
ଏମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଥମରୁ ହି ମାରି ସାରିଛି । ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କେବଳ ଆଗେଇ ଆସି ଏକ ବୀର ପୁରୁଷର ଭୂମିକାରେ 
ଅବତୀଣ୍ଣ୍ର ହୋଇ ବିଜୟର ମୁକୁଟ ହାସଲ କରିବା କଥା । “ ହେ ସବ୍ୟସାଚୀ ! ଏମାନେ ମୋ ଦ୍ଵାରା 
ମରା ଯାଇଛନ୍ତି, ତୁମେ କେବଳ ନିମିତ୍ତ ମାତ୍ର ହୁଅ | ” 


ବାସ୍ତବରେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଚାରଶୀଳ ବ୍ଯକ୍ତି ଏ ତଥ୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଜୀବନରେ ସେ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ହାତରେ କେବଳ ଏକ ନିମିତ୍ତ ମାତ୍ର | କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣତଃ ଆମେମାନେ ଏଇ ତଥ୍ୟକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ନ ଥାଉ, କାରଣ ଆମର ଗର୍ବଭରା ଅଭିମାନ ଏତେ ସହଜରେ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ 
ଆମର ଶୁଦ୍ଧ ଦିବ୍ଯ ସ୍ଵରୂପକୁ ନିଜର ସର୍ବଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଦିଏନାହି। ଜୀବନର ସମସ୍ତ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ଲାଭ କରାଯାଇଥ୍ଵବା ଉପଲବ୍ଧ ବିଷୟରେ ଯଦି ଆମେ ବିଚାର କରିବା, ତେବେ ଜାଣି 
ପାରିବା ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉପଲବ୍ଧିରେ ପ୍ରକୃତିର ଯୋଗଦାନ ତୁଳନାରେ ଆମର ଯୋଗଦାନ ଅତ୍ୟନ୍ତ କ୍ଷୁଦ୍ର 


॥ ୭୭୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୩୪ 


ଏବଂ ନଗଣ୍ୟ | ଅତି ବେଶୀରେ ଆମେ କେବଳ ପ୍ରଥମରୁ ଥିବା ଏ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ସଂଯୋଗ ବା ମିଶ୍ରଣ 
କରିପାରୁ ଏବଂ ଏ ସଂଯୋଗର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ଏମାନଙ୍କଠାରେ ପୂର୍ବ ନିହିତ ସୁଖକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରୁ | ତଥାପି 
ଆମେ ଅଭିମାନ କରୁ ଯେ ଆମେ ଏ ଫଳ ଉପ୍ରନ୍ନ୍‌ କରୁ।| 


ରେଡିଓ, ଉଡାଜାହାଜ, ଇଂଜିନ, ଜୀବନ ରକ୍ଷାକାରୀ ଞଷଧ, ସଂକ୍ଷେପରେ ଏ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନୂତନ 
ଜଗତ୍‌ ଏବଂ ପ୍ରଗତିରେ ଏହାର ସଫଳତା - ଏ ସବୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ କୋଳରେ ବସିଥିବା ପିଲାଙ୍କ ଖେଳରୁ 
ଅଧ୍ରକ ନୁହଁ। ଭଗବାନ୍‌ ଆମମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବିଜୁଳି, ଲୁହା, ଆକାଶ, ବାୟୁ ଇତ୍ୟାଦି ଉପଲବ୍ଧ କରାଇଛନ୍ତି | 
ଏହାର ଉପଯୋଗ ନିମିତ୍ତ ଆମକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ଏବଂ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ମୁଳଭୂତ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କ 
ବ୍ୟତୀତ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସଫଳତା ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି । ସଫଳତାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଭଶ୍ଵର ପ୍ରଦତ୍ 
ବସ୍ତୁ ମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତା ପୂର୍ବକ ସମ୍ମିଳିତ କରିବା। ଜଣେପିଲା ଗୋଟିଏ ପାତ୍ରର ଗରମ ପାଣି ଏବଂ ଆଉ 
ଗୋଟିକର ଥଣ୍ଡାପାଣି ମିଶାଇ ଉଷୁମ ପାଣି କରିଦେଲା। ପିଲାଟି ଯଦି ଗର୍ବ କରି କହିବ ଯେ ସେ ଉଷୁମ 
ପାଣି ସୃଷ୍ଟି କଲୀ, ତେବେ ମା ତାଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ସୁଲ୍ଲଭ ଢଙ୍ଗରେ ପିଲାଟିକୁ ସାଧୁବାଦ ଜଣାଇବେ, କିନ୍ତୁ 
ବାସ୍ତବତା ଯେ କଣ ସେ କଥା ସେ ଜାଣନ୍ତି। 


ଆତ୍ମସମର୍ପଣ ଏବଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଖଣ୍ଡ ସ୍ମରଣ କରି ଜଗତର ସେବା କରିବାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବ୍ୟର୍ଥ 
କଳ୍ପନା ଏବଂ ଜଗତର ଭୌତିକ ସତ୍ୟରୁ ପଳାୟନ କରିବାର ବିଧାନ ଭାବରେ ବୁଝିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 
ଜଗତରେ କୁଶଳତା ପୂର୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ସଫଳତା ଲାଭ କରିବା ନିମିତ୍ତ ମନୁଷ୍ୟକୁ ନିଜର ଯୋଗ୍ୟତା ଏବଂ 
ସ୍ଵଭାବକୁ ଉପରକୁ ଉଠାଇବା ଆବଶ୍ୟକ । ଅଖଣ୍ଡ ଛଶ୍ଵର ସ୍ମରଣ ପୂର୍ବକ ସାଧନ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ନିଜର ମନକୁ 
ସର୍ବଦା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉତ୍ସାହ ଏବଂ ଆନନ୍ଦପୁର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ ଭାବରେ ରଖୁ ପାରିବା । 


ଅହଂକାର ଯୋଗୁଁ ଏ ଜଗତ୍‌ ଏକ ବୋଝ ବା ସମସ୍ୟା ହୋଇଯାଏ। କୌଣସି ମହାନ୍‌ ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି ଅହଂକାର ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପିତ କରେ, ସେ ପରିମାଣରେ ଏହା ପକ୍ଷେ ଜଗତ୍‌ 
ଏବଂ ଜଗତର ସଫଳତା ଲାଭ କରିବା ସହଜ ଏବଂ ନିଶ୍ଚିତ ଖେଳ ପରି ହୋଇଯାଏ। ଏହା ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ 
ଗୀତାରେ ଅନେକ ସ୍ତ୍ରାନରେ ସ୍ପଷ୍ଟତଃ ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ଅହଂକାରର ସମର୍ପଣ ଦ୍ଵାରା ଆମଠାରେ 
ଥିବା ମହାନତାର ସମ୍ଭାବନାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇ ପାରିବ । ସେହି କଥା ଏଠାରେ ପୁଣି ଥରେ କୁହା ଯାଇଛି। 
ସମଗ୍ର ସେନାକୁ ଏଠାରେ ନିଜର ବୀରତ୍ବର ଭୂମିକାରେ ଅଭିନୟ କରିବା ପାଇଁ ଆମନ୍ତିତ କରାଯାଇଛି । 
ଭଗବାନଙ୍କ ହାତରେ ସେମାନେ ନିମିତ୍ତ ମାତ୍ର ହୁଅନ୍ତୁ ଏବଂ ପାରିଶ୍ରମିକ ସ୍ଵରୂପ ରାଜମୁକୁଟ ଏବଂ ଗୌରବ 
ଲାଭ କରନ୍ତୁ | 


କୌରବ ପକ୍ଷର କେତେକ ମୁଖ୍ୟ ଯୋଦ୍ଧୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଭୟ ରହିବାର ବିଶେଷ କାରଣ 
ରହିଛି । ଭଗବାନ୍‌ ସେମାନଙ୍କର ନାମୋଲ୍ଲେଖ କରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏ ବୀର ପୁରୁଷମାନେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଭକ୍ଷକ 
କାଳ ଦ୍ଵାରା ନିହତ ହୋଇଛନ୍ତି । 


॥ ୭୭୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୫ / ଅଧାୟ ୧୧ 


ଦ୍ରୋଣାଚାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛନ୍ତି ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଗୁରୁ | ସେ ତାଙ୍କ ପାଖରୁ ଧନୁବିଦ୍ୟା ଶିକ୍ଷା କରିଥଲେ । ତାଙ୍କ 
ପାଖରେ କେତେକ ବିଶେଷ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଥିଲା ଏବଂ ଅର୍ଜୁନ ଗୁରୁଙ୍କୁ ବିଶେଷ ରୂପରେ ଆଦର ଏବଂ ସମ୍ମାନ 
କରୁଥିଲେ। ଭୀଷ୍ମ ପିତାମହଙ୍କୁ ଇଚ୍ଛାମୃତ୍ୟୁର ବରଦାନ ମିଳିଥୁଲା ଏବଂ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ଦିବ୍ୟାସ୍ତ୍ର ଥଲା। ଅତୀତରେ ସେ ଥରେ ପରୁରାମଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭୂଇଁରେ ନାକ ଘଷେଇ ଥିଲେ । ଜୟଦ୍ରଥଙ୍କର 
ଅଜେୟତାର କାରଣ ଥଲା ତାଙ୍କ ପିତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଥିବା ତପସ୍ୟା। ତାଙ୍କର ପିତା ଦୂଢ୍‌ ନିଶ୍ଚୟ 
କରିଥଲେ, “ ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟଳି ମୋର ପୁତ୍ର ଜୟଦ୍ରଥର ଶିର ଭୂଲୁଣ୍ଠିତ କରାଇବ, ସେ ବ୍ୟକ୍ତର ଶିର 
ମଧ୍ଯ ଭୁଲୁଣ୍ଡିତ ହେବ । ଭଗବାନ୍‌ ଏଇ ଚାରିଜଣଙ୍କ ନାମ ବିଶେଷ ରୂପେ କାହିକି ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥିଲେ, ତାହା 
ଉପରୋକ୍ତ କାରଣରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। ଏ ମହାରଥୀମାନେ ମଧ୍ଯ କାଳର ଗ୍ରାସ ହୋଇ ସାରିଥିଲେ । ତେଣୁ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ କେବଳ ଏତିକି ଆବଶ୍ୟକ ଥୁଲା ଯେ ସେ ରାଜସିଂହାସନ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇ ସଂପୂର୍ଣ୍ର 
ବୈଭବର ସ୍ଵାମୀ ହେବେ। 


ମନୁଷ୍ୟର କୌଣସି ତୀବ୍ର ଇଚ୍ଛାର ପୂରଣ କରି ଦେଲେ ସେ ଅକସ୍କାତ୍‌ ନିଜ ଦୟାଳୁ ସଂରକ୍ଷକଙ୍କର 
ସ୍ତୁତି ଏବଂ ପ୍ରଶଂସା କରିବାରେ ଲାଗିଯାଏ। 
ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ 
ଏତହ୍ଥୁତ୍ଵା ବଚବନଂ କେଶବସ୍ୟ 
ଏ ¢ «` 
କୃତାଞ୍ଜଲବେପମାନଃ କରୀଟଚୀ । 
ନମସ୍କୃତ୍ଵା ଭୂୟ ଏବାହ କୃଷ୍ଣଂ 
ସଗଦ୍ଗଦଂ ଭୀତଭୀତଃ ପ୍ରଣମ୍ଯ |୩୫॥| 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏତତ୍‌ = ତାହା, ଶ୍ରୁତ୍ବା - ଶ୍ରବଣ କରିଥ ବଚନମ୍‌ = ବଚନ, କେଶବସ୍ଯ = କେଶବଙ୍କର, 
କୃତାଞ୍ଜଲିଃ = ହାତଯୋଡି, ବେପମାନଃ = ପ୍ରକଞ୍ଚିତ ହୋଇ, କିରୀଟୀ = ମୁକୁଟଧାରୀ, 
ନମସ୍କୃତ୍ବା = ନମସ୍କାର କରି, ଭୂୟ = ପୁନରାୟ, ଏବ = ମଧ୍‌, ଆହ = କହିଲେ, କୃଷ୍ସମ୍‌ = 
କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ, ସଗଦ୍‌ଗଦମ୍‌ = ଗଦ୍‌ ଗଦ୍‌ ହୋଇ, ଭୀତଃଭୀତଃ = ଭୟଭୀତ ହୋଇ, ପଣମ୍ୟ = 
ପ୍ରଣାମ କରି। 
ଅନ୍ବୟଃ : ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ | କିରୀଟୀ କେଶବସ୍ୟ ଏତତ୍‌ ବଚନଂ ଶ୍ରୁତ୍ଵା ବେପମାନଃ କୃତାଞ୍ଜଲିଃ (ସନ୍‌) 
ନମସ୍କୃତ୍ୟ ଭୁୟଃ ଏବ ଭୀତଭୀତଃ ସଗଦ୍‌ଗଦଂ ପ୍ରଣମ୍ୟ କୃଷ୍ଣ” ଆହ ।୩୫। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ସଞ୍ଜୀୟ ଳନ୍ଦିଳଳେ 
6କର୍ଶବନ୍ନ ଏହି କଥ। ଖୁଣ ନୁଳୁନଧ୍ଯାନ/ ଥର୍ଲୂଳ ନାତି ଥଜିଥନ ନମସ୍କୟନ ଳନ 
ହୁନନଜାୟ କୟଜଳୀଚ ହୋଳ ରାଜ୍‌ ରଦ୍‌ ସୁଜନେ ଶ/ଳୁଷଙକୁ କନିନେ //?77୫// 


॥ ୭୭୬॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୩୫ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନାଟ୍ଯକାର ଭାବେ ବ୍ୟାସଦେବ ନିଜର ସହଜ ସ୍ଵାଭାବିକ କଳାକୁଶଳତା ଦ୍ଵାରା ଦୃଶ୍ୟକୁ 
ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରୁ ଶାନ୍ତ ଏବଂ ମୌନ ରାଜପ୍ରାସାଦକୁ ନେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ସେଠାରେ ସଂଜୟ ଅନ୍ଧ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କୁ 
ଯୁଦ୍ଧଭୂମିର ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଶୁଣାଉଛନ୍ତି। ଏ ଅଧ୍ୟାୟରେ ତିନିଥର ପାଠକଙ୍କୁ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରର ଭୟୋପ୍ପାଦକ 
ବାତାବରଣରୁ ଦୂରକୁ ନେଇ ଯାଇ ବ୍ୟାସଦେବ ଏ ଦୃଶ୍ୟର ପ୍ରଭାବପୂର୍ଣ୍ତ ପ୍ରତିବେଗଜୁ ବଢାଇବା ସହିତ 
ପାଠକର ମନକୁ ଏପରି ଭୟଙ୍କର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ସୁକ୍ଷ୍ମ ବିଷୟରୁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ବିଶ୍ରାମ ମଧ୍ଯ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ସଂଜୟ ଯେ ଆମର ବିଶେଷ ସମ୍ବାଦଦାତା, ଏ କଥା ଭୁଲିଯିବାକୁ ହେବନାହିଁ | ପାଣ୍ଡବଙ୍କର ନ୍ୟାୟପଣ 
ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାନୁଭୂତି ରହିଛି । ଭଗବାନଙ୍କ ବଚନରୁ ଭୀଷ୍ମ, ଦ୍ରୋଣ ଆଦିଙ୍କର ବିନାଶର ବୂତ୍ତାନ୍ତ 
ଶୁଣିବା କ୍ଷଣି ସେ ସେହି ଅନ୍ଧ, ବୃଦ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଆସନ୍ନ ଘୋର ବିଧ୍ଵଂସ ପ୍ରତି ଜାଗରୁକ କରାଇବାକୁ ଚାହିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ପ୍ରଥମରୁ ଜଣା ଯାଇଛି ଯେ କେବଳ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର ହିଁ ଏ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଯୁଦ୍ଧ ଅଟକାଇ ପାରିଥାନ୍ତେ । 
ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ନ ହେବା ପାଇଁ ସଂଜୟ ଉତ୍ସୁକତାର ସହିତ ଅପେକ୍ଷା କରୁଥିଲେ । ଏଇ ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାହୋଇଥିବା ଭାଷାରୁ ହିଁ ସଂଜୟଙ୍କର ମନ୍ତବ୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


“ କେଶବଙ୍କ କଥା ଶୁଣି, ମୁକୁଟଧାରୀ ଅର୍ଜୁନ ଭୟରେ ପ୍ରକମ୍ମିତ ହୋଇ, ହାତଯୋଡି ପୁନରାୟ 
କହିଲେ ” , ଏ ଭାଷାର ଚିତ୍ରରୁ ସମ୍ବାଦଦାତାଙ୍କର ମନୋଭାବର ପରିଚୟ ମିଳେ | ସଂଜୟ ଅକସ୍ଲାତ ଏଠାରେ 
ଅଜୁନଙ୍କୁ କିରୀଟୀ ବା ମୁକୁଟଧାରୀ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ସମ୍ଭବତଃ ଏହା ଏକ ସାହସିକ ଭବିଷ୍ୟତବାଣୀ । ଏହା 
ଦ୍ଵାରା ସଂଜୟ ଆଶା କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର ଏହି ବିନାଶକାରୀ ଯୁଦ୍ଧର ନିରର୍ଥକତା ଦେଖୁ ପାରିବେ, କିନ୍ତୁ 
ଜଣେ ଅନ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତି କଦାପି ଦେଖ ପାରିବେ ନାହିଁ ଏବଂ ଯଦି ତାଙ୍କର ବୁଛି ଉପରେ ମୋହର ଆବରଣ 
ପଡିଥାଏ ତ ଦେଖୁବାର ପ୍ରଶ୍ନ ହିଁ ଉଠେନାହିଁ। 


ଅତ୍ୟଧ୍କ ପୁତ୍ରାସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଯଦି ରାଜା ଧ୍ଧତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କ ସଦ୍‌ବୁଵିକୁ ଜାଗ୍ରତ କରାଯାଇ ପାରିଲା ନାହି, 
ତେବେ ସଂଜୟ ଏକ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ଉପଚାରର ପ୍ରୟୋଗ କରି ଦେଖୁବା ପାଇଁ ଚାହିଛନ୍ତି । ସବୁ ଲୋକ 
ଭୟରେ ଥରୁଛନ୍ତି ବୋଲି କହି ଏ ଘଟଣାର ବିସ୍ତୃତ ବଣ୍ଠ୍ରନା କଲେ ସାଧାରଣତଃ ସାହସୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ମନରେ 
ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଭାବରେ ଆତଙ୍କ ଖେଳିଯିବ । ଯଦି କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଘନିଷ୍ଠ ମିତ୍ର ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ଭୟରେ ଥରି ଗଦ୍‌ଗଦ୍‌ 
ସ୍ଵରରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି) ତେବେ ସଂଜୟ ଆଶା କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଏ ବଣ୍ଠନା ଦ୍ଵାରା ଯେ କୌଣସି 
ବିବେକୀ ବ୍ଯକ୍ତି ଆସନ୍ନ ଯୁଦ୍ଧର ଭୟ ଏବଂ ପରାଜିତ ପକ୍ଷଙ୍କ ପାଇଁ ଭୟଙ୍କର ପରିଣାମକୁ ମଧ୍ଯ ଜାଣି 
ପାରିବେ। କିନ୍ତୁ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କର ମନ ଉପରେ ସଂଜୟଙ୍କର ଏ କଥାର ମଧ୍ଯ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡିଲା ନାହି। 
ନିଜ ପୁତ୍ରଙ୍କ ପ୍ରତି ପାଗଳ ପ୍ରେମ ବ୍ୟତୀତ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର ଅନ୍ୟ ସବୁକଥା ପ୍ରତି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଅନ୍ଧ ହୋଇ 
ଯାଇଥିଲେ। 


॥୭୭୭॥ 


ଶ୍ଲୋକ ୩୬ / ଅଧ୍ାୟ ୧୧ 


ବିଶ୍ଵରୂପ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମ୍ବୋଧନ କରି ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି- 
ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
ସ୍ମାନେ ହୃଷୀକେଶ ତବ ପ୍ରକୀର୍ତ୍ୟା 
ଜଗତ୍‌ ପ୍ରହୃଷ୍ୟତ୍ୟନୁରଜ୍ୟତେ ଚ । 
ରକ୍ଷାଂସି ଭୀତାନି ଦିଶୋ ଦ୍ରବନ୍ତି 
ସବେ ନମସ୍ୟନ୍ତି ଚ ସିଦ୍ଧସଂଘାଃ ॥୩୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସ୍ଫାନେ = ଏହା ଯୋଗ୍ୟ କଥା ଯେ, ହୃଷୀକେଶ = ହେ ହୃଷୀକେଶ, ତବ = ଆପଣଙ୍କର, 
ପ୍ରକୀର୍ତ୍ୟା = ପ୍ରଶଂସାରେ, କୀର୍ଭନରେ, ଜଗତ୍‌ = ଜଗତ୍‌, ପରହୁଷ୍ଯତି = ହର୍ଷିତ ହେଉଅଛି, 
ଅନୁରଜ୍ୟତେ = ଆନନ୍ଦିତ ହେଉଛନ୍ତି, ଚ = ଏବଂ, ରକ୍ଷାଂସି = ରାକ୍ଷସଗଣ, ଭୀତାନି = 
ଭୟରେ, ଦିଶଃ = ସବୁଦିଗରେ, ଦ୍ରବନ୍ତି - ଦଉଡୁଛନିି, ସବେ = ସମସ୍େ, ନମସ୍ୟନ୍ତ = 
ନମସ୍କାର କରୁଛନ୍ତି, ସିଦ୍ଧସଂଘାଃ = ସିଦ୍ଧ ଗଣ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ। ହେ ହୃଷୀକେଶ। ତବ ପ୍ରକୀର୍ତ୍ୟା ଜଗତ୍‌ ପ୍ରହୂଷ୍ୟତି ଚ ଅନୁରଜ୍ୟତେ ଚ 
ରକ୍ଷାଂସି ଭୀତାନି ଦିଶଃ ଦ୍ରବନ୍ତି ଚ ସବେ ସିଦ୍ଧସଂଘାଃ ନମସ୍ୟନ୍ତି ( ଇତି ) ସ୍ଥାନେ ।୩୬। 
ଶ୍ନୋକାର୍ଥ : 
ଥଟ୍ଚୁନ କନ୍ଦିଳେ 
ଏହ/ ଘୋର୍ୟ ଜଥା ୦୧ ଥାଯଣନନର ଳୀଳନ କଳି ଳନରନ୍‌ ଥନି ନର୍ଜିତ ୬ହନଥଛି ଏବଂ 


ଥାନଦ ଲାଳ କଳଛୁଛି/ ଜାଷସରଣ କୟକ/ତ ୋଳ ସବୁ ଜିରଣଜେ ଦନକୁଛନ୍ ଏବଂ ଦିନ୍ଞରଣ 
ଥାହଣଙକୁ 9ଣାନ କଣୁଛନି /?7.୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କବିତାର ଭାବବ୍ଯଞ୍ଜକ ଆକର୍ଷଣ ଦ୍ଵାରା ପୁଣି ଆମକୁ ସଂପଦ ଏବଂ ବୈଭବ ସଂପନ୍ନ 
ସୁଖଦ ରାଜପ୍ରାସାଦରୁ ଉଠାଇ ଯୁଦ୍ଧଭୂମିର କୋଳାହଳ ଏବଂ ଆଶ୍ଚ ର୍ଯ୍ୟମୟ ବିରାଟ ରୂପ ଦିଗରେ ନିଆ 
ଯାଉଛି। ଦୃଶ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ ଅର୍ଜୁନ ହାତଯୋଡି ଭୟକଂପିତ ଏବଂ ବିସ୍କୟ ଅବରୁଦ୍ଧ କଣ୍ଠରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ତୃତି କରୁଛନ୍ତି । ଏହି ଚିତ୍ର ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମନଃସ୍ଥିତିର ସ୍ପଷ୍ଟ ପରିଚାୟକ । ଏଗାର ଶ୍ଳୋକ 
ବିଶିଷ୍ଟ ଏହି ସ୍ତୃତିଗାନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଉପଲବ୍ଧ ସବୌୋତ୍ତମ ପ୍ରାର୍ଥନାର ପ୍ରତିନିଧ୍ଵତ୍ବ କରୁଛି । ବସ୍ତୁତଃ, 
ସାଧାରଣ ସମସ୍ତ ଲୋକ ଜାଣିଛନ୍ତି ଯେ କଳ୍ପନା, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଲୟ ଏବଂ ଅର୍ଥର ଗାତମ୍ଭୀର୍ଯ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏହାଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର କୌଣସି ସାର୍ବଭୌମିକ ପ୍ରାର୍ଥନାର କଳ୍ପନା କରାଯାଇ ପାରି ବନାହି । 


॥ ୭୭୮॥ 


ଅଧ୍ଧୀୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୩୬ 


ଏ ଅଂଶରେ ଆମେ ଦେଖୁ ପାରୁଛୁ ଯେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶନର କ୍ଷମତା ଧୀରେ ଧୀରେ ଏହି 
ବିରାଟ ରୂପର ପଶ୍ଚାଦ୍ଦେଶର ଦିବ୍ୟ ଅନନ୍ତ ସତ୍ତାକୁ ଚିହ୍ନି ପାରୁଛି । ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟସ୍ତି ଦର୍ପଣରେ ନିଜର 
ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଦେଖୁଥାଏ, ତେବେ ସାଧାରଣତଃ ସେ ଦର୍ପଣର ସମତଳତା କ୍ଵଟିତ ଦେଖୁପାରେ | କିନ୍ତୁ ସେ ଯଦି 
ଦର୍ପଣର ପୂଷ୍ଠରେ ନିଜର ଧ୍ୟାନ କେନ୍ଦ୍ରିତ କରେ, ତେବେ ତା ପାଇଁ ପ୍ରତିଚିମ୍ବ ପ୍ରାୟ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 
ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵରୂପର ପ୍ରତ୍ୟେକ ରୂପ ଦେଖବାରେ ଅର୍ଜୁନ ବ୍ୟସ୍ତ ରହିଥ୍ବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ବିଶାଳ ରୂପର 
ସାରତତ୍ତ୍ଵ ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପକୁ ସେ ଚିହ୍ନି ପାରିଲେ ନାହିଁ । ଏ ଅଂଶରେ ଏହା ସ୍ପ୍ରଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ ଅର୍ଜ୍ଚନ ବିରାଟ 
ରୂପର ବାସ୍ତବ ସତ୍ୟ ଏବଂ ଅର୍ଥକୁ ଚିହ୍ନିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି 

ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକରେ ହୃଷୀକେଶର ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଅର୍ଥ ହୋଇପାରେ | “ ହୃଷୀକେଶ ର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
ଛୋଟ କରି କଟା ଯାଇଥିବା କେଶଂଂ | ପ୍ରଥମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅର୍ଜନ ଛୋଟ କରି ବାଚ୍ଚ କାଟିଥିବା ଲଣଶ୍ଳର କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ 
ସମ୍ବୋଧନ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଇଶ୍ଵର ଆମ୍ମତତ୍ତ୍ଵଙ୍କୁ ସମ୍ବୋଧନ କରୁଛନ୍ତି । ଦ୍ଵିତୀୟ 
ଅର୍ଥଟି ଅଧ୍ଵକତର ଯୁକ୍ତି ସଙ୍ଗତ। ହୃଷୀକେଶଙ୍କୁ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଶ୍ଖୋକର ଅନ୍ୟ ଫଂକ୍ତି 
ଗୁଡିକ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କଠାରେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ବିଚାରରେ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛନ୍ତି 
ସମସ୍ତ ଆବାହନର ବିଷୟ | ଆମ୍ମତତ୍ତ୍ଵରଙ୍କର ପରିପ୍ରକାଶ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ଘଟିବ, ରାକ୍ଷସ ବଳ ସଂପନ୍ନ 
ପାଶବିକତା ସେ ପରିମାଣରେ ଦୂର ହୋଇଯିବ ଏବଂ ଆତମ୍ମତତ୍ତ୍ଵଙ୍କଠାରେ ନତମସ୍ତକ ହେବାପାଇଁ ଶ୍ରୁଭ ବା 
ମଙ୍ଗଳ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହେବ। 


* ତଇ/ (6ଛ/ଟ କଳି କଟାଯୀନଥୁକ/) 7 କେଶ (ଥର୍ଥାନ୍‌ କୁଞ୍ଜ କେଶ ବକ ନବ ଚୁଟି ଥର. 
ନୁଝ୍ଧିଳ୍‌ + @ଶ, ନୁଵିଳ୍‌ = ଜଢିଜରଣ, ଛଣ = ହୁ 


॥ ୭୭୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଶୁଭ ବା ମଙ୍ଗଳ କାହିଁକି ନତମସ୍ତକ ହେବ ? 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : 


କସ୍ପାଚ୍ଚ ତେ ନ ନମେରନ୍‌ ମହାମ୍ମନ୍‌ 

ଗରୀୟସେ ବ୍ରହ୍ମଣୋଏ ପ୍ୟାଦିକର୍ତ୍ରେ | 
ଅନନ୍ତ ଦେବେଶ ଜଗନ୍ନିବାସ 

ତ୍ଵମକ୍ଷରଂ ସଦସତ୍ତପ୍ସଵରଂ ୟତ୍‌ ॥୩୭॥ 


: _କସ୍ଲାତ୍‌ = କାହିକି, ଚ = ଏବଂ, ତେ = ସେମାନେ, ନ = ନୁହେଁ, ନମେରନ୍‌ = ପରଣିପାତ 


କରିବେ, ମହାମ୍ବନ୍‌ = ହେ ମହାତ୍ବା, ଗରିୟସେ = ଶେଷଠତର, ବ୍ରହ୍ଣଃ = ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର, ଅପି = 
ମଧ୍ଯ, ଆଦିକର୍ତ୍ତେ = ଆଦି କର୍ତା, ଅନନ୍ତ = ଅନନ୍, ଦେବେଶ = ହେ ଦେବେଶ, ଜଗନୁ ବାସ 
= ହେ ଜଗନ୍ନିବାସ, ତ୍ମ୍‌ = ଆପଣ, ଅକ୍ଷରମ୍‌ = ଅକ୍ଷର, ସତ୍‌ = ସତ୍‌, ଅସତ୍‌ = ଅସତ୍‌, 
ତତ୍‌ = ତାହା, ପରମ୍‌ = ପରମ, ୟତ୍‌ = ଯାହା | 


ହେ ମହାତ୍ମନ୍‌ ! ବ୍ରହ୍ମଣଃ ଅପି ଗରୀୟସେ ଚ ଆଦିକତ୍ତ୍ରେ ତେ କସ୍ମାତ୍‌ ନ ନମେରନ୍‌, ହେ 
ଅନନ୍ତ! ହେ ଦେବେଶ! ହେ ଜଗନ୍ନିବାସ! ୟତ୍‌ ଅକ୍ଷରଂ, ସତ୍‌, ଅସତ୍‌, ପରଂ ତତ୍‌ 
( ସର୍ବଂ) ତ୍‌ଂ ।୩୭। 


6ହ ମହାନ୍ତ / ଚନ୍ଦୁଟଳ ମଧ ଆକିଳର୍କ୍ନ ଏବଂ ଅଳ ସମସ୍କଳଠନରୁ ୦୫୭ ଥାଷଣୀଙ୍କୁ 
6 ସମାନେ ଲାଳିଳ 9୬66 କଳିଣକ ନାହି ୮ 6£ ଥଳନନ୍ / 6ହ£ 6ଜେଣକେଶଣ / 6£ କରଳକୁକସ / 
ଥାଘଣ 6ହେଳଛଛି 6ସେନି ଥଶନ ନକୁ, ଯାନ ଜଜୟ ସନ୍‌ ଏବଂ ଅସର ଥଚଜୀଚ /77୭/ 


ଜ୍ଞାନୀ ଏବଂ ଗୁଣୀଗଣ କାହିଁକି ପ୍ରଣିପାତ କରିବେ ନାହିଁ ? - ଅନନ୍ତତତ୍ତ୍ଵଙ୍କର ମହିମା 


ଏବଂ ଦିବ୍ୟତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସୂଚନା ଦେଇ ଅର୍ଜୁନ ତାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରୁଛନ୍ତି । 


ସିଦ୍ଧଗଣ କାହିକି ପ୍ରଣିପାତ କରିବେ ?- କାରଣ ଭଗବାନ୍‌ ହେଉଛନ୍ତି ସୃଷ୍ଟିକର୍ଭା, ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ମଧ୍ 
ଆଦିକରଉ୍ତା। ସିଏ ହେଉଛନ୍ତି ଆଦିକାରଣ, ଯିଏ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟ ଜଗତକୁ ବ୍ୟାପି ସମସ୍ତ ନାମ ଏବଂ ରୂପକୁ 
ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି, ଯେପରି ସମସ୍ତ ଘଟର କାରଣ ମାଟି ଏବଂ ସମସ୍ତ ଅଳଙ୍କାରର କାରଣ ହେଉଛି ସୁନା। 
ସ୍ଵର୍ଣ୍ଚତତ୍ତ୍ଵ ବା ମାଟିତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ୟତିରେକେ ଅଳଙ୍କାର ବା ଘଟର ସ୍ଥିତି ହି ନାହି । ଅନନ୍ତସ୍ବରୂପ ପରମାତ୍ମା କେବଳ 
ଏହି ବିଶ୍ଵର ନୁହନ୍ତି ବରଂ ସମସ୍ତ ଦେବତାମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵର, କାରଣ, ଏ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ପରମାଗ୍ମାଙ୍କଠାରୁ 
ହୁଁ ସମସ୍ତ ଦେବତାଙ୍କୁ ଏବଂ ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି । 


॥ ୭୮୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୩୭ 


ସମସ୍ତ ଚରାଚର ଜଗତକୁ ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଥାଏ । ତାହା ହେଲା ସତ୍‌ ଏବଂ ଅସତ୍‌ | 
ଯେଉ ସବୁ ବସ୍ତୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଏବଂ ବୁଦିଦ୍ଵାରା ଜାଣି ହୁଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ସ୍ଥୂଳ ଏବଂ ସୁକ୍ଷ୍ମ ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ, 
ସେ ସବୁ ବସ୍ତୁ ହେଉଛି ସତ୍‌ | ଏହି ବ୍ୟକ୍ତର ଯିଏ କାରଣ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ଦୃଶ୍ୟ, ଭାବନା ଏବଂ ବିଚାର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ରୀତିରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଅନ୍ତି, ତାକୁ ଅସତ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବ୍ୟକ୍ତ କୁହାଯାଏ | ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନ ପଦ୍ଧତିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ 
କରୁଥିବା ଏହି ଅବ୍ୟକ୍ତ କାରଣ ହେଉଛି ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର ସଂସ୍କାର ବା ବାସନା | ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଯେଉଁ ସଂଜ୍ଞା ନିଣ୍ଡୟ କରିଛନ୍ତି ସେ ଅନୁସାରେ ଭଗବାନ୍‌ ହେଉଛନ୍ତି ଉଭୟ ସତ୍‌ ଏବଂ ଅସତ୍‌ ଏବଂ ସେ ଏ 
ଉଭୟଙ୍କର ଅତୀତ ମଧ୍ୟ। 


ଏବଂ ଆପଣ ଏମାନଙ୍କର ଅତୀତ ମଧ୍ୟ - ନାଟ୍ଯଶାଳାର ରଂଗମଂଚରେ ଅଭିନୀତ ହେଉଥୁବା 
ନାଟକ ସୁଖାନ୍ତକ କିମ୍ବା ଦୁଃଖାନ୍ତକ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ନାଟକକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରୁଥିବା ଆଲୋକ ହେଉଛି ଏ 
ଉଭୟଙ୍କର ଅତୀତ | ହାର ଏବଂ ° ମୁଦି ଉଭୟ ସୁନାରୁ ତିଆରି, କିନ୍ତୁ ସୁନାର ସଂଜ୍ଞା ମୁଦି ବା ହାର ଭାବରେ 
ନିରୂପଣ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ମୁଦି ବା ହାରରେ ତ ସୁନା ରହିଛି, ତଥାପି ଏହା ଏ ଦୁହିଙ୍କର ଅତୀତ, 
ସୁନାତତ୍ତ୍ଵରୁ ହି ଅଳଙ୍କାର ବନାଯାଏ। ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମସ୍ତ ନାମରୂପର ସାରତତ୍ତ୍ଵ ହୋଇଥୁଲେ ହେଁ ପରମାତ୍ମା 
ହେଉଛନ୍ତି ଉଭୟ ବ୍ୟକ୍ତ ଏବଂ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଏବଂ ନିଜର ସ୍ଵରୂପର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏ ଉଭୟଙ୍କର ଅତୀତ - ଅକ୍ଷର 
ସ୍ବରୂପ। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଅକ୍ଷରତତ୍ତ୍ଵ, ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ବରୂପ, ସ୍ଥୂଳ ଏବଂ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଉଭୟଙ୍କର ପ୍ରକାଶକ | ସେହି 
ଅକ୍ଷର ହି ବିରାଟ ରୂପ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ହି ସ୍ତୁତି କରୁଛନ୍ତି। 


ଏହି କେତେଗୋଟି” ଶ୍ଳୋକ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ଧର୍ମରେ ଉପଲବ୍ଧ ବିଶ୍ଵଜନୀନ ପ୍ରାର୍ଥନାର ପ୍ରତିନିଧତ୍ବ 
କରେ। ଏହା ପ୍ରତି କୌଣସି ଧର୍ମ ବା ଜାତିର ଆକ୍ଷେପ ରହିବା କଥା ନୁହଁ, କାରଣ ସନାତନ ସତ୍ୟ 
ବିଷୟରେ ଯାହାକିଛି ପ୍ରତିପାଦିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ରହିଛି, ଏହି ଶ୍ଳୋକଗୁଡିକ ହେଉଛି ତାର ସାରସଂକ୍ଷେପ ଏବଂ 
ଭକ୍ତର ହୃଦୟକୁ ପ୍ରାୟ ଅପ୍ରମେୟର ସୀମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉଠାଇପାରେ। ଭକ୍ତ ଏହାକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରିପାରେ | 


* ରୀଜ/ ଥଅ/ୟ ` 6 6 : ୨?୬- ୪୮୪୮ 


॥୭୮୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍କୃତି କରି କହୁଛନ୍ତି- 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ : 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ତ୍ଵମାଦିଦେବଃ ପୁରୁଷଃ ପୁରାଣଃ- 

ତ୍ଵମସ୍ଯ ବିଶ୍ଵସ୍ଯ ପରଂ ନିଧାନମ୍‌ | 
ବେତ୍ତାସି ବେଦ୍ୟଂ ଚ ପରଂ ଚ ଧାମ 

ତ୍ଵୟା ତତଂ ବିଶ୍ବମନନ୍ତରୂପ ॥୩୮॥ 


: ତ୍‌ମ୍‌ = ଆପଣ, ଆଦି-ଦେବଃ = ଆଦିଦେବ, ପୁରୁଷଃ = ପୁରୁଷ, ପୁରାଣଃ = ପୁରାଣ 


(ସନାତନ), ତ୍‌ମ୍‌ = ଆପଣ, ଅସ୍ୟ ବିଶ୍ବସ୍ଯ - ଏ ଜଗତର, ପରମ୍‌ = ପରମ, ନିଧାନମ୍‌ = 
ଆଶୟ, ବେଉଭା = ଜ୍ଞାତା, ଅସି = (ଆପଣ) ଅଟନ୍ତି, ବେଦ୍ଯମ୍‌ = ଜ୍ଞେୟ, ଚ = ଏବଂ, ଧାମ 
= ଧାମ, ତ୍ୟା = ଆପଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ତତମ୍‌ = ବ୍ୟାପ୍ର, ବିଶ୍ବମ୍‌ = ବିଶ୍ଵ, ଅନନ୍ତ-ରୂପ = 
ଅନନ୍ତରୂପ | 


ତଂ ଆଦିଦେବଃ ପୁରାଣଃ ପୁରୁଷଃ, ତ୍ବଂ ଅସ୍ଯ ବିଶ୍ଵସ୍ଯ ପରଂ ନିଧାନଂ । (ତ୍ବଂ) ବେତ୍ତା ଚ 
ବେଦ୍ୟଂ ଚ ପରଂ ଧାମ ଅସି, ହେ ଅନନ୍ତରୂପ ! ଇଦଂ ବିଶ୍ବଂ ତ୍ୟା ତତଂ ।୩୮। 


ଆଘଣ' 6ହଜଛନି ଥାଜିଜେଦ ଦୁରାଣହୁରୁଷ/ ଆଯଣ ଏ ଳନଜନ ଜନ ଥାରୟ, #ଜ/ 
6ନ୍ଞମ ଏକଂ ଯଜନଧାମ/ ହେ ଥନନକୁପ, ଆପଣନ୍ ଦ଼ାର/ £ ଏହି କିଣୁ ବାଜ /୨/୮୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅର୍ଜୁନ ବିଚାରୁଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କେବଳ ଗୋପାଳ ନନ୍ଦନ ବା ଶ୍ରୀ ବାସୁଦେବ 
ନୁହନ୍ତି। ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ତତ୍ତ୍୍‌ ଯାହାକୁ ଆଧାର କରି ଏ ବହୁରୂପୀ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । 


ଆପଣ ହେଉଛନ୍ତି ଆଦିଦେବ : ଆମ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ଆଦିକର୍ତା । ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୁପ ଆତ୍ମାଙ୍କଠାରୁ ହିଁ 
ସୃଷ୍ଟକର୍ା ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଉତ୍ସରି ହୋଇଛି । ସମଷ୍ଟି ମନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିଦ୍ଵାରା ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ( ସୀମିତ) ଆମ୍ମାଙ୍କୁ ହା ବ୍ରହ୍ମ 


କୁହାଯାଏ। 


ଆପଣ ହେଉଛନ୍ତି ବିଶ୍ଵର ପରମ ଆଶ୍ରୟ : ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଠାରେ ବାସ କରେ। 
ତେଣୁ ଏଠାରେ ତାଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵର ପରମ ଆଶ୍ରୟ ବୋଲି କୁହା ଯାଇଛି । ପ୍ରଥମରୁ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ` ବିଶ୍ଵ” 
ଶବ୍ଦକୁ କେବଳ ସ୍ଥୂଳ ଜଗତ୍‌ ଭାବରେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ନାହି । ବିଶ୍ଵ ଏହାଠାରୁ ଆହୁରି ଅଧ୍ରକ କିଛି । ପୁର୍ବ 
ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଚିତ ସତ୍‌ ଏବଂ ଅସତ୍‌ (ବ୍ୟକ୍ତ ଏବଂ ଅବ୍ୟକ୍ତ) ର ସମ୍ମିଳିତ ରୂପକୁ ବିଶ୍ଵ କୁହାଯାଏ । 


॥୭୮୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୩୮ 


ବିଶ୍ଵ ଶବ୍ଦକୁ ଏପରି ଭାବରେ ବୁଝି ପାରିଲେ ବେଦାନ୍ତର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କୁ ଏ ଜୀବନର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥ 
ବୁଝିବାରେ କଷ୍ଟକର ହେବନାହିଁ | ଆମେ ଶରୀର, ମନ, ବୁଵିର ଉପାଧ୍ ପା ଜଗତକୁ ଅନୁଭବ କରିଥାଉ | 
ଏମାନେ ସ୍ବତଃ ଜଡ ହୋଇଥୁବା ହେତୁ ଏମାନଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ଚୈତନ୍ୟ ନାହ | ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଦ୍ଵାରା ହଁ ଚେତନବତ୍‌ ବ୍ୟବହାର କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ଅମ୍ସାଙ୍କଠାରୁ ଏ ପଦାର୍ଥମାନଙ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୋଇ ନ ଥାଏ, କାରଣ, ଆମ୍ବା ହେଉଛନ୍ତି ଅବିକାରୀ । 
ଏକଥା ମଧ୍ଯ କହି ହେବ ନାହିଁ ଯେ ଜଡ ଜଗତର ଉପ୍ରଭି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କାରଣରୁ ହୋଇଛି । କାରଣ 
ଆତ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, ଏକମେବ ଅଦ୍ବିତୀୟ ସତ୍ୟ। ତେଣୁ ବେଦାନ୍ତରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଏହି ବିଶ୍ଵ 
ପରମ ସତ୍ୟଙ୍କ ଠାରେ ଅଧ୍ଯସ୍ତ ହୋଇଛି, ଯେପରି ଖମ୍ବରେ ପ୍ରେତର ଅଧ୍ଯସ୍ତ ହାଇଥାଏ। ଏହି ପ୍ରକାର 
ଭ୍ରାନ୍ଥିରେ (ଖମ୍ବ ପ୍ରେତପରି ମନେ ହେଉଥ୍ବା ସମୟରେ) ଖମ୍ବ ହିଁ ପ୍ରେତ, ଏବଂ ଏହାର ଗତି ଏବଂ 
ଏହାଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ଜ ହେଉଥବା ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର ନିଧାନ କୁହାଯିବ । ବସ୍ତୁତଃ, ଖମ୍ବ ବିନା ପ୍ରେତର କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ବା ସତ୍ୟତା ନାହି । ସେହିପରି ଏଠାରେ ଅତିସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ‹ ବିଶ୍ଵର ନିଧାନ” କହି ଅର୍ଜୁନ ପରମାଗ୍ବାଙ୍କୁ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛନ୍ତି । 


ଆପଣ ହେଉଛନ୍ତି ଜ୍ଞାତା ଏବଂ ଜ୍ଞେୟ : ଆମର ଅନୁଭୂତିକୁ ବାସ୍ତବତା ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା ତତ୍ତ୍ଵ 
ହେଉଛନ୍ତି ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ । ଚୈତନ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଆଲୋକିତ ନ ହେଲେ ଏହି ଜଡଜଗତର ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବପର 
ହେବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଜ୍ଞାତା କୁହା ଯାଇଛି । ଆତ୍ମ- ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର 
ନିମିତ୍ତ ଉପବିଷ୍ଟ ସମସ୍ତ ସାଧନାର ପ୍ରକ୍ରିୟା ହେଉଛି ଯେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଆଦି ଦ୍ଵାରା ବିଚରିତ ହେଉଥିବା ମନର 
ଧ୍ୟାନ ବାହ୍ୟ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ଆତ୍ମ- ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ର୍ରିର କରିବା କଥା। ମନ ବୂଭ୍ତିଶୁନ୍ୟ ( ଚିନ୍ତା ଶୁନ୍ଯ) 
ହୋଇଗଲେ ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାଙ୍କର “ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ ଉପଲବ୍‌ଧ୍ଵଂ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ 
ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ହି ଏଠାରେ ବେଦ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ କୁହା ଯାଇଛି । 


ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଆପଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟାପ୍ତ : ସମସ୍ତ ମିଷ୍ଟାନ୍ନଵରେ ମଧୁରତା ଯେପରି ଭାବରେ ବ୍ୟାପ୍ତ 
କିମ୍ବା ତରଙ୍ଗରେ ଜଳ ଯେପରି ବ୍ୟାପ୍ତ, ସେହିପରି ବିଶ୍ବରେ ପରମାତ୍ବା ବ୍ୟାପ୍ତ । ବର୍ଭମାନ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ 
ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ବ୍ୟତୀତ ଅଧ୍ଯସ୍ତ ବସ୍ତୁର କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ବ ନାହିଁ। ଆତ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ, ଯାହାଠାରେ 
ଏହି ନାନାବିଧ ସୃଷ୍ଟିର ପ୍ରତୀତ ହେଉଅଛି । ତେଣୁ “ ଆପଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏହି ବିଶ୍ଵ ବ୍ୟାପ୍ତ ” କହିବା ଉପଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଛି । ଉପନିଷଦ୍‌ ପ୍ରତିପାଦିତ ସତ୍ୟ “ ଅନନ୍ତବ୍ରହ୍ମ ସବୁଠାରେ ବ୍ୟାପ୍ତ, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କଠାରେ କେହି ବ୍ଯାପି 
ପାରିବେ ନାହି ” କୁ ଏଠାରେ ପୁନରାୟ କୁହାଯାଇଛି। 


॥ ୭୮୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୯ / ଅଧାୟ ୧୧ 


ବାୟୁର୍ୟମୋଏଗ୍ନିର୍ବରୁଣଃ ଶଶାଙ୍କଃ 
ପ୍ରଜାପତିସ୍ତ୍ଵଂ ପ୍ରପିତାମହଶ୍ଚ | 
ନମୋ ନମସ୍ତେଃସ୍ତୁ ସହସ୍ରକୃତ୍ଵଃ 
ପୁନଶ୍ଚ ଭୂୟୋାଃପି ନମୋ ନମସ୍ତେ ॥୩୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବାୟୁଃ = ବାୟୁ, ୟମଃ = ଯମ, ଅଗ୍ନିଃ = ଅଗ୍ନି ବରୁଣଃ = ବରୁଣ, ଶଶାଙ୍କଃ = ଚନ୍ଦ୍ର, 
ପ୍ରଜାପତିଃ = ପ୍ରଜାପତି, ତ୍ମ୍‌ = ଆପଣ, ପ୍ରପିତାମହଃ = ପ୍ରପିତାମହ, ଚ = ଏବଂ, ନମଃ = 
ନମସ୍କାର, ନମଃ = ନମସ୍ଦାର, ତେ = ଆପଣଙ୍କୁ , ଅସୁ = ହେଉ, ସହସ୍ରକୃତ୍‌ଃ = ସହସୁବାର, 
ପୁନଃ = ପୁନଶ୍ଚ, ଚ = ଏବଂ, ଭୂୟଃ = ବାରମ୍ବାର, ଅପି = ମଧ, ନମଃ = ନମସ୍କାର, ନମଃ 
= ନମସ୍କାର, ତେ = ଆପଣଙ୍ୁ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ତ୍ବଂ ବାୟୁଃ ୟମଃ ଅଗ୍ନିଃ ବରୁଣଃ ଶଶାଙ୍କଃ ପ୍ରଜାପତିଃ ଚ ପ୍ରପିତାମହଃ ( ଅସି, ଅତଃ) ତେ 
ସହସ୍ରକୃତ୍୍‌ଃ ନମୋନମଃ ଅସ୍ତୁ ଚ ଭୂୟଃ ଅପି ନମୋନମଃ ପୁନଃ ଚ ତେ ଅସ୍ତୁ ।୩୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଆପଣ 6ହନ୍ଦଛନି ଚାମର, ଯମ ଥଚ୍ଭି ବନୁଣ୍ଠ ନନ୍ଦନ ଠଲଳଯମନି ଏବଂ ହିନାମନ/ 
ଥାଁଘଣୀଙ୍ଧୁ ସହନ୍ଦରଚାନ ନନସ୍ତନ, ୁଣ ଥାଯଣୀଙକକ କାନନ୍ଦ୍ୟଜ ନନସ୍ତକ ୮୨୨୯ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ବିଶ୍ଵରୂପର ସ୍ତୁତିଗାନ କରୁଥୁଲେ । ଏଠାରେ 
ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ତାଙ୍କଠାରେ ସ୍ଥିତ ଏବଂ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତ ଜଗତର 
ପ୍ରାଣଦାୟୀ ଶକ୍ତ। ଯେ କୌଣସି ଉପାସକ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ଯେ ତାଙ୍କ ଇଷ୍ଟ ଦେବତା 
( ଉପାସ୍ୟ) ଙ୍କ ସହିତ ଏ ସର୍ବାତୀତ ନିଗୁଁଣ ସ୍ଵରୂପ ସତ୍ୟଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ କଣ ? ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ପ୍ରାୟତଃ 
ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ମାନଙ୍କର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାତା ଦେବତାମାନଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଭକ୍ତି ପୂର୍ବକ ଆରାଧନା, ପ୍ରାର୍ଥନା ଏବଂ 
ଉପାସନା କରା ଯାଉଥୁଲା। 


ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଦ୍ଧି ଏବଂ ଏକାଗ୍ରତା ନିମିତ୍ତ ବୈଦିକ ଯୁଗର ସାଧକଗଣ ଯେଉଁ ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ଉପାସନା କରୁଥିଲେ, ସେମାନଙ୍କ ମଧରେ ମୁଖ୍ୟ ଥିଲେ ବାୟୁ, ଯମ, ଅଗି, ବରୁଣ, ଚନ୍ଦ ଏବଂ ସୃଷିକର୍ା 
ପ୍ରଜାପତି। ସ୍ତୋତ୍ରଗାନ, ପୂଜା ଏବଂ ଯାଗଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଦେବତାମାନଙ୍କର ଆବାହନ କରାଯାଉଥୁଲା | 
ବର୍ତମାନ କାଳର ଶିକ୍ଷିତ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକମାନଙ୍କ _ ମନରେ ମଧ୍ଯ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଏ ରୂପ ଇଷ୍ଟ ଭାବରେ 
ବିରାଜିତ । ପ୍ରାୟ ସର୍ବତ୍ର ଲୋକମାନେ ସାଧନକୁ ହିଁ ସାଧ୍ଯ ( ଲକ୍ଷ୍ୟ) ବୋଲି ଭାବି ଭୁଲ୍‌ କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ନିଜର ପ୍ରାମାଣିକ ଜ୍ଞାନର ଆଧାରରେ ଦେଖାଇଛନ୍ତି ଯେ ବସ୍ତୁତଃ ଅନନ୍ତତତ୍ତ୍ଵ୍‌ ହିଁ ସମସ୍ତ 
ଦେବତାଙ୍କର ମୁଳସ୍ଵରୂପ। ତଥାପି ଏହି ଅନନ୍ତଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ରୂପରେ ଦେଖିଛନ୍ତି 


॥ ୭୮୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୪୦ 


ବେଦାନ୍ତର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଉଛି, ଏକ ପରମାତ୍ମା ବିବିଧ ଉପାଧ୍ର ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ଏହି ସବୁ ଦେବତାଙ୍କ 
ରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ବର୍ତମାନ କାଳରେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତଗଣ ନିଜ ଇଷ୍ଟଦେବତାଙ୍କ ରୂପରେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଆବାହନ କରି ଏହାଙ୍କୁ ହି ଦେବାଧ୍ଵଦେବ କହନ୍ତି । ଏହାଙ୍କୁ ହି ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଣାମ କରୁଛନ୍ତି । 


ଏବଂ ... 

ନମଃ ପୁରସ୍ତାଦଥ ପୂଷ୍ଠତସ୍ତେ 

ନମୋଃସ୍ତୁ ତେ ସର୍ବତ ଏବ ସର୍ବ | 
ଅନନ୍ତବୀର୍ୟ୍ଯାମିତବିକ୍ରମସ୍ତଂ 

ସର୍ବଂ ସମାପ୍ନୋଷି ତତୋଏସି ସର୍ବଃ ॥୪ ୦॥| 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନମଃ = ନମସ୍କାର, ପୁରସ୍ତାତ୍‌ = ଅଗ୍ରରୁ, ଅଥ = ଆହୁରି ମଧ୍ୟ, ପୃଷ୍ଠତଃ = ପୃଷ୍ଠରୁ, ତେ = 

ଆପଣଙ୍କୁ , ନମଃ = ନମସ୍କାର, ଅସୁ = ହେଉ, ତେ = ଆପଣଙୁ, ସର୍ବତଃ = ସବୁ ଦିଗରୁ, 
ଏବ = ଏପରିକି, ସର୍ବ = ସମସ୍ତ, ଅନନ୍ତବୀର୍ୟ = ଅମିତ ଶକ ଶାଳୀ, ଅମିତ- ବିକୁମଃ = 


ଅନନ୍ତ ପରାକ୍ରମଶାଳୀ, ତ୍ଵବମ୍‌ = ଆପଣ, ସର୍ବମ୍‌ = ସମସ୍ତ, ସମପ୍ନୋଷି = ବ୍ୟାପ ହୋଇଛନ୍ି, 
ତତଃ = ସେହିଠାରୁ, ଅସି = (ଆପଣ) ଅଟନଟି, ସର୍ବ = ସମସ୍ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ସବ । ତେ ପୁରସ୍ତାତ୍‌ ନମଃ ଅଥ ପୃଷ୍ଠତଃ ସର୍ବତଃ ଏବ ନମଃ ଚାସ୍ତୁ । 
ଚାନନ୍ତବୀର୍ୟାମିତବିକ୍ରମଃ ତ୍ବଂ ସର୍ବଂ ସମାପ୍ନୋଷି ତତଃ ସର୍ବଃ ଅସି ।୪ ଠ। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଥଳନ ସୀମର୍ଥ/ କିଣିଶୂ ଜନବାଳ୍‌ / ଥାହଣୀଙକୁ ଥରରୁ ଏବଂ ମୁଶରତୁ ନମସ/ଜ କଳୁଥଛି / 
6ହ£ ସକାନ୍ଧଳ୍‌ / ଥ/ଯଣଙୁ ସବୁକିନରୁ ନମସାର / ଥାଯଣ ଥନିତ ବିଳମୀାଳ/ ଏବଂ ସମନ 


ସଂସୀଜକୁ ବୟ ଜନ୍ିଛନି/ 6ଚଣୁଁ ଥାଯଣ ସକରୁଙଫ /୪୮୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : ପରମାମ୍ମା ସର୍ବତ୍ର ବ୍ଯାପି ରହିଛନ୍ତି - ଅନ୍ତର୍ବାହ୍ୟ ଅଧ-ଉର୍ଦୁଁ ସମସ୍ତ ଦିଗରେ ପରମାତ୍ମା 
ବ୍ୟାପି ରହିଛନ୍ତି। ସେ ନାହାନ୍ତି, ଏପରି କୌଣସି ସ୍ଫାନ ନାହି * । ଏହା ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମୌଳିକ ବିଚାର 
ନୁହେଁ। ଉପନିଷଦର ମହାରଷିମାନଙ୍କର ତ ଏହା ଅଖଣ୍ଡ ଅନୁଭୂତି । 


± ମନଶଳ ଜଯନଳିଶଜ- ୨. ୨: ୨୦୭ ମା 6ସନି ଚିନ୍ାଧାର/ 9ଳଟଣିନ ହୋଇଛି / 6ଳ୍ଯୋଜିନୟ, ସୁନୁରୁ ସୁୋହୁନଣନନ 
ଥବିନଶୂନ ଚନୁ ନନ୍ଦଛି ଳଜରତର ଏବଂ ଏହାର ଥଧ୍କସଳନ ନିଦାଦ୍ଦ ନଥଳ/ ନ୍ଦ ୦ନନଛନ୍ତି କଳବନ୍‌ ବଚନ 
(କଣ/), ମନ, ସଜ/ ଏବଂ ଥମୁନ / ମନ ଏହି କଥାଳୁ ଜେଜ କଳିବ/ କଥ// ହେ କନ୍ଥୁ, ମଳ କ଼ଜ/ ଏଯାକୁ ଜେଟ 
କଲ / ୬/୭ଚେଜ୍/ ଜମନ ଭଜନର ମଝା (୭: ୨୫) ଜଣ/ ଥଧୁଣକ ଏହି ଜିନାଧାନ/ ବଛ ୋନଛି / 


| ୭୮୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଯେଉଁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନ ମନେ ମନେ ସବୁ ଦିଗରୁ ପ୍ରଣାମ କରୁଛନ୍ତି, ସେ ପରମାମ୍ବା କେବଳ 
ଆକାଶ ପରି ସର୍ବବ୍ୟାପକ ନୁହନ୍ତି, ସେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଏବଂ ବିକ୍ରମର ଉତ୍ସ । କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର 
ପ୍ରେରଣା ବା ସଫଳତା ଲାଭ କରିବାର କ୍ଷମତା ଯେଉଁଠାରେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ, ତାହା ହେଉଛି 
ଅନନ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଅମିତବିକ୍ରମ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଏକ ରଶ୍ମିରେଖା। ସତ୍‌ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମା ସର୍ବତ୍ର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ 
ଏବଂ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କଠାରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ସତ୍‌ ବ୍ୟତୀତ କୌଣସି ବସ୍ତୁର ସ୍ତିତ୍୍‌ ଅସମ୍ଭବ, ତେଣୁ ବସ୍ତୁତଃ 
ପରମାମ୍ବା ହି ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବରୂପ। ଜଳ ହି ସମସ୍ତ ତରଙ୍ଗ ଏବଂ ମାଟି ହିଁ ହେଉଛି ସମସ୍ତ ଘଟ। 


ଆପଣଙ୍କ ମହାନତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅଜ୍ଞାନତା ହେତୁ ପୂର୍ବରେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କଠାରେ ଅପରାଧ କରିଛି, 
ଅତୀତରେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ସହିତ ଅଞ୍ଜ ପରି ବ୍ୟବହାର କରିଛି | ତେଣୁ- 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟଃ : 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 


॥୭[୮୬॥ 


ସଖେତି ମତ୍ସା ପ୍ରସଭଂ ୟଦୁକ୍ତଂ 
ହେ କୃଷ୍ଣ ହେ ୟାଦବ ହେ ସଖେତି। 
ଅଜାନତା ମହିମାନଂ ତବେଦଂ 


ମୟା ପ୍ରମାଦାତ୍‌ ପ୍ରଣୟେନ ବାପି ॥୪ ୧॥ 


ସଖା = ସଖା, ଇତି = ପରି, ମତ୍ବା = ମନେକରି, ପ୍ରସଭମ୍‌ = ଦମ ସହକାରେ, ୟତ୍‌ = 
ଯାହା କିଛି, ଉଲାମ୍‌ = କୂହା ଯାଇଛି, ହେ କୃଷ୍ଣ = ହେ କୃଷ୍, ହେ ୟାଦବ = ହେ ଯାଦବ, ହେ 
ସଖା = ହେ ସଖା, ଇତି = ଏହିପରି, ଅଜାନତା = ଅଜାଣତରେ, ମହିମାନଂ = ମହିମା, ତବ 
= ଆପଣଙ୍କର, ଇଦମ୍‌ = ଏହା, ମୟା = ମୋ ଦ୍ବାରା, ପ୍ରମାଦାତ୍‌ = ଅସାବଧାନତା ବଶତଃ, 
ପ୍ରଣୟେନ = ପ୍ରେମ ବଶତଃ, ବା = କିମ୍।, ଅପି = ଏପରିକି | 


(ହେ ଭଗବାନ୍‌) ! ତବ ଇଦଂ (ରୂପଂ) ମହିମାନଂ ( ଚ) ଅଜାନତା ମୟା ସଖା ଇତି ମତ୍ା ବା 
ପ୍ରଣୟେନ ପ୍ରମାଦାତ୍‌ ଅପି ହେ କୃଷ୍ଣ ହେ ଯାଦବ, ହେ ସଖେ ଇତି ପ୍ରସଭଂ ୟତ୍‌ ଉକ୍ତଂ 
(ତତ୍‌ ତ୍ବାଂ କ୍ଷାମୟେ) |!୪ ୧| 


6ହ ଜଜକଳ୍‌ / ଆଜଣଙୁୁ ସାମାନ/ ସରା ମଣନଳକଳି, ଥାଯଣକନଳ ଏ ମଂନିମାଳୁ ନ ଲଣ, 
ଥସୀବଧାନତ/ ବର୍ଶତଃ ଳି/ 6୭ମଦକଶଜ# ମା 6£ କୁଷ ` 6 ଯୀଦକ ¿ 6£ ସନା 
କୋଳି ଦୟ ସହଳନେ ଥାମଣନ୍କୁ ସଣୟ/୦ନ କଲି... //୪ ¿/ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୪୨ 


ୟଜଚ୍ଚାବହାସାର୍ଥମସତ୍‌କୃତୋଏସି 
ବିହାରଶୟ୍ୟାସନଭୋଜନେଷୁ | 
ଏକୋଏଥବାପ୍ୟଚ୍ୟୁତ ତତ୍‌ସମକ୍ଷଂ 
ତତ୍‌କ୍ଷାମୟେ ତ୍ଵାମହମପ୍ରମେୟମ୍‌ ॥୪ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତ୍‌ = ଯାହା କିଛି, ଚ = ଏବଂ, ଅବହା-ସାର୍ଥମ୍‌ = ମଜାକରିବା ପାଇଁ, ଅସତ୍‌-କୃତଃ = 
ଅସମ୍ମାନଜନକ ଭାବେ, ଅସି = (ଆପଣ) ଅଟନ୍ତି, ବିହାର-ଶୟା-ଆସନ-ଭୋଜନେଷୁ = 
ବିହାର, ଶଯ୍ୟା, ଆସନ ଏବଂ ଭୋଜନ ସମୟରେ, ଏକଃ = (କେତେବେଳେ) ଏକଲା, 
ଅଥବା = କିମ୍ବା, ଅପି = ଏପରିକି, ଅଚ୍ୟୁତ = ହେ ଅଚ୍ୟୁତ, ତତ୍‌ = ତେଣୁ, ସମକ୍ଷମ୍‌ = 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ, ତତ୍‌ = ତାହା, କ୍ଷାମୟେ = କ୍ଷମା ମାଗୁଛି, ତ୍ଵାମ୍‌ = ଆପଣ, ଅହମ୍‌ = 
ମୁଁ, ଅପ୍ରମେୟମ୍‌ = ଅପ୍ରମେୟ ସ୍ଵରୂପ। 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ଅଚ୍ଯୁତ ! ବିହାରଶୟାସନଭୋଜନେଷୁ ଏକଃ ଅଥବା ତତ୍‌ସମକ୍ଷଂ ଅବହାସାର୍ଥଂ ୟତ୍‌ ଟ 
ଅସକ୍ରୃତଃ ଅସି ଅପ୍ରମେୟଂ ତ୍ବାଂ ଅହଂ ତତ୍‌ କ୍ଷାମୟେ ।୪ ୨ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏବଂ 6ହ ଥଟଚୁଯନ / ନାଲ କଳିକା ଯାର ଦିଯର ଦ୍ୟଯକ ଥାସନକ ଜନନ ସମୟଣନ 
(ଆ ଘଣନକ ସନିଚ) ଏକଲ ଥୁବାକେଳେ କିନ୍ଦ୍ରଃ/ ଥନୟନମଳନ୍କ ସମନ ନୁ ନ୍କ 
ଥସଂନ୍ନାନଳନଳ କଥ/ କହିଛି, 6 ସଂୁଠାନ୍କ ଥ୨୭ମୟ ସରୂଫଘ ଥାଯଣକଠକୁ ନୂ କ୍ଷମା 
ମାରୁଛି //୪ˆ ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କୌଣସି ସାଧାରଣ ବ୍ଯକ୍ତି ଅକସ୍କାତ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ମାହାମ୍ଲର ପରିଚୟ ପାଇଲେ ତା 
ମନରେ ନିଶ୍ଚିତ ରୂପେ ଯେଉଁ ଭାବନାର ଉଦୟ ହେବ, ଏ ଦୁଇ ସୁନ୍ଦର ଶ୍ଳୋକ ଦ୍ଵାରା ତାହା ନାଟକୀୟ 
ଯଥାର୍ଥତା ସହିତ ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜଣେ ବୁଦ୍ଧିମାନ 
ଗୋପାଳ ବାଳକ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ଭାବୁ ନ ଥୁଲେ। ଉଦାରତାର ସହିତ ସେ ତାଙ୍କୁ ମିତ୍ରତା ପ୍ରଦାନ 
କରିଥୁଲେ ବୋଲି ଭାବୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ବର୍ତମାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅନନ୍ତ ସ୍ଵବରୂପର ବାସ୍ତବିକ ପରିଚୟ ଲାଭ 
କରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କଠାରେ ଥୁବା ଜୀବଭାବ ତାଙ୍କ ସମକ୍ଷରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଏବଂ ସମ୍ମାନର ସହିତ ପ୍ରଣିପାତ କରି 
ତାଙ୍କଠାରୁ ଦୟା ଏବଂ କ୍ଷମା ଯାଚନା କରିଛନ୍ତି । 


ଏହି ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ ଘନିଷ୍ଠତାର ସ୍ପର୍ଶ ରହିଛି । ଏଠାରେ ଭାବୁକ ପକ୍ଷ ସହିତ ବୌଦ୍ଧିକ ଦାର୍ଶନିକ 
ଚିନ୍ତନର ସୁନ୍ଦର ସଂଯୋଗ ହୋଇଛି । ବେଦ ପ୍ରତିପାଦିତ ସୁମଧୁର ସତ୍ୟର ସୁମଧୁର ଧ୍ଵନି ସହିତ ବ୍ୟାବହାରିକ 


॥୭୮୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୩ / ଅଧ୍ାୟ ୧୧ 


ଜଗତର ସୁଖଦ ଲୟର ମିଳନ କରାଇବା ହେଉଛି ଗୀତାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା । ଘନିଷ୍ଠ ପରିଚୟର ଏହି ଭାବୁକ ସ୍ପର୍ଶ 
ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କର କୁଶଳ ଲେଖନୀ, ବେଦାନ୍ତର ବିଚାରୋତ୍ତେଜକ ମହାନ୍‌ ସତ୍ୟକୁ, ଅଚାନକ, ନିଜ 
ବୈଠକଖାନାରେ ହୋଇଥୁବା ବାର୍ରାଳାପର ପରିଚିତ ବାତାବରଣକୁ ନେଇ ଆସିଛି। ଏକ ଘନିଷ୍ଠ ମିତ୍ର 
ଭାବେ ଭ୍ରମବଶତଃ ବା ପ୍ରେମବଶତଃ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମହିମା ବିଷୟରେ ନ ଜାଣି ତାଙ୍କୁ 
ପ୍ରିୟନାମରେ ସମ୍ବୋଧନ କରିଥୁଲେ । ସେଥୁପାଇଁ ସେ କ୍ଷମା ଯାଚନା କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଦୁଇଶ୍ଳଲୋକ ହେଉଛି 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍ଵବା ପାରସ୍ପରିକ ପ୍ରୀତିର ନିଦର୍ଶନ। ଅର୍ଜୁନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସଂପର୍କ ଏକ 
ସୁଶ୍ରାବ୍ୟ କବିତା ପରି । 


କାରଣ- 


ପିତାସି ଲୋକସ୍ୟ ଚରାଚରସ୍ୟ 
ତ୍ଵମସ୍ୟ ପୂଜ୍ୟଶ୍ଚ ଗୁରୁର୍ଗରୀୟାନ୍‌ | 

ନ ତ୍ବତ୍‌ସମୋଃସ୍ତ୍ୟଭ୍ୟଧ୍ଵକଃ କୁତୋଃନ୍ୟୋ 
ଲୋକତ୍ରୟେଅପ୍ୟପ୍ରତିମପ୍ରଭାବ ॥ ୪୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପିତା = ପିତା, ଅସି = (ଆପଣ) ଅଟନ୍ତି ଲୋକସ୍ଯ = ଜଗତର, ଚର- ଅଚରସ୍ଯ = 
ଚରାଚରର, ତ୍ମ୍‌ = ଆପଣ, ଅସ୍ୟ = ଏହି, ପୂଜ୍ୟଃ = ପୂଜ୍ୟ ଚ = ଏବଂ, ଗୁରୁଃ = ଗୁରୁ, 
ଗରୀୟାନ୍‌ = ଗରିଷ, ନ ତ୍‌ତ୍ସମଃ = ଆପଣଙ୍କ ସଦୃଶ ନାହି, ଅସି = ଅଛି, ଅଭ୍ଯଧ୍କଃ = 
ଅଧ୍ଵକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, କୁତଃ = କେଉଁଠାରୁ, ଅନ୍ୟଃ = ଅନ୍ୟ, ଲୋକ-ତ୍ରୟେ = ତିନିଲୋକରେ, 
ଅପି = ଆହୁରି ମଧ୍ଯ, ଅପ୍ରତିମ-ପ୍ରଭାବଃ = ଅପ୍ରତିମ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ହେ ଅପ୍ରତିମପ୍ରଭାବ ! ତ୍ବଂ ଅସ୍ୟ ଚରାଚରସ୍ୟ ଲୋକସ୍ୟ ପିତା, ପୂଜ୍ଯଃ ଗୁରୁଃ ଚ ଗରୀୟାନ୍‌ 
ଅସି, ଲୋକତ୍ରୟେ ଅନ୍ଯଃ ତ୍ଵସ୍ସମଃ ଅପି ନ ଅସ୍ତ ଅଭ୍ୟଧ୍କଃ କୁତଃ ? |।୪୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥାଣ ହନ୍ଦଛଛତି ଏହି ନନାନନ କରଚନ ଦିରନ ନୂଳନାୟ ଏବଂ ସଳଶ ରୁଜୁ / ହେ 
ଥୀ 9ଜ/ବଶୀଳ/ ଜଳକା / ଚିନିଶଳ/ଳଣନ ଥାମଣୀନ ନଳ 6କନ୍ଦି ନନ୍ି/ ନ ନିଏ 
ଥାଯଣୀକ୦/ରୁ 6ଶଶ୭ନଳ ଜକିନୀନଳ 6£ବ ନ //୪୮77/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନିତ୍ଯସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କଠାରେ ନିଜକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ସମର୍ପଣ କରିବାର କାରଣ 
ଦର୍ଶାଇ ଅର୍ଜୁନ ଏ କଥା କହିଛନ୍ତି। ଭଗବାନଙ୍କୁ ପରମପିତା କହିବାର କୌଣସି ଏକ ବିଶେଷ ଧର୍ମର 
ଏକଚାଟିଆ ଅଧ୍ନକାର ନୁହେଁ। ଯଦି କୌଣସିଠାରେ ଏହାର ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଥାଏ, ତେବେ ନାମ 


॥୭୮୮॥ 


ଅଞ୍ଚାୟ ୧୧/ ଶ୍ଳୋକ ୪୪ 


ରୂପର ମିଥ୍ଯା ଜଗତ ସହିତ ସତ୍ଯର ସଂପର୍କର ପ୍ରକାଶ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଏହା ହେଉଛି କୌଣସି 
ଧର୍ମାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ସ୍ଵତଃପ୍ରବୃତ୍ତ ଉକ୍ତ କିମ୍ବା ଏହା ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ମାତୃ ସ୍ଵରୂପା ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରରୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଛି । 


ଏଠାରେ ଆମେ ଦେଖୁବାକୁ ପାଉ ଯେ ଭାବାବେଶ ଯୋଗୁଁ ଅବରୁଝ୍ଧ କଣ୍ଠରେ ଅର୍ଜୁନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଅତି ଆଦରର ସହିତ କହୁଛନ୍ତି, “ ଆପଣ ହେଉଛନ୍ତି ଏହି ଚରାଚର ଜଗତର ପିତା | ” ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ବପ୍ନ ଏବଂ 
ସୁଷୁପ୍ତି ଅବସ୍ଥା ସେହି ଅନନ୍ତ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵର ସ୍ଥୂଳ, ସୂକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ କାରଣ ଉପାଧ୍ବ ଦ୍ଵାରା ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଭାବରେ 
ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ - ଏଥରେ ସଂଦେହ ନାହିଁ । ଏ ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରକାଶକ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟ 
ସର୍ବତ୍ର ହେଉଛନ୍ତି ଏକ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଉକ୍ତି ଅନୁସାରେ ଭଗବାନ୍‌ ହେଉଛନ୍ତି ଅପ୍ରତିମ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଏବଂ ତାଙ୍କ 
ପରି ଯଦି କେହି ନାହିଁ, ତେବେ ତାଙ୍କଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର କିଏ ହୋଇ ପାରିବ ? 


ବାସ୍ତବିକତା ଏପରି ହୋଇଥୁବାରୁ- 


ତସ୍ପାତ୍‌ ପ୍ରଣମ୍ୟ ପ୍ରଣିଧାୟ କାୟଂ 
ପ୍ରସାଦୟେ ତ୍ଵାମହମୀଶମୀଡ୍ୟମ୍‌ | 
ପିତେବ ପୁତ୍ରସ୍ୟ ସଖେବ ସଖ୍ୟୁଃ 
ପ୍ରିୟଃ ପ୍ରିୟା ୟାହଁସି ଦେବ ସୋଢୁମ୍‌ ॥୪୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତସ୍କାତ୍‌ = ତେଣୁ, ପ୍ରଣମ୍ଯ = ପ୍ରଣାମ କରି, ପ୍ରଣିଧାୟ = ନଇଁ ପଡି, କାୟମ୍‌ = ଶରୀର, 
ପ୍ରସାଦୟେ = କ୍ଷମା ମାଗୁଛି, ତ୍ଵାମ୍‌ - ଆପଣ, ଅହମ୍‌ = ମୁ, ଭଶମ୍‌ = ଭଶ୍ଵବର, ଇଡ୍ଯମ୍‌ = 
ପୂଜନୀୟ, ଆରାଧୀ, ପିତା = ପିତା, ଇବ = ପରି, ପୁତ୍ରସ୍ଯ = ପୁତ୍ରର, ସଖା = ସଖା, ଇବ = 
ପରି, ସଖ୍ୟୁଃ = ସଖାଙ୍କର, ପ୍ରିୟଃ = ପ୍ରିୟ, ପ୍ରିୟାୟାଃ = ପ୍ରିୟାକୁ, ଅହ୍ଁସି = ଉଚିତ, (ଆପଣ) 
କରିବେ, ଦେବ = ହେ ଦେବ, ଭଗବାନ୍‌, ସୋଢୁମ୍‌ = ସହନ କରିବା, କ୍ଷମା କରିବା | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ତସ୍କାତ୍‌ କାୟଂ ପ୍ରଣିଧାୟ ଭଡ଼୍ୟଂ ଇଶଂ ତ୍ବାଂ ପ୍ରଣମ୍ୟ ଅହଂ ପ୍ରସାଦୟେ । ହେ ଦେବ! ପୁତ୍ରସ୍ଯ 
ପିତା ଇବ, ସଖ୍ୟୁଃ ସଖାଇବ, ପ୍ରିୟାୟାଃ ପ୍ରିୟଃ (ଇବ) ସୋଢ଼ୁଂ ଅହଁସି |୪ ୪/ 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ଜଣୁଁ 6£ହ ଜଜବାଳ୍‌/ ନଜନସଳ ୋଇକ, ସୀଣାନ ୦୦୦ କଣି ଠ୧୮ୁ ନହେକ। ନା 
ନୁଳନ/ ଥାହଣଙଙକୁ ନୁଁ ୟାର୍ଥନ/ କଳୁଛି / 6£ 6ଜକ / ©୭/ ଳେ ଦୁଚଳ, ସହା ଯାନ 


ସର୍ଜୀନ ଏବଂ ଜି ଫେନ ଠିମଃଜ ଥମନଠ୮ କ୍ଷମ ଜଳିଥାଏ, ୦ସେନ୍ଦିଯମାନ ଥଃଯଣ ମ¢ 
6ମାଜ ଥମ / ନ/ କଲଳନୁ //୪୮୪୮/ 


॥ ୭୮୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌, କରୁଣାମୟ ଭଗବାନ୍‌ ସମକ୍ଷରେ ଥିବାରୁ ଅର୍ଜୁନ କିଛି ମାତ୍ରାରେ ବାଗ୍ନିତା 
ଏବଂ ତର୍କ କରିବାର ସୂକ୍ଷ୍ମ କ୍ଷମତା ଲାଭ କରିଥୁବା ପରି ମନେ ହୁଏ। ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପୂଜନୀୟ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଚରଣ ସ୍ପର୍ଶ କରି ଅଭିବାଦନ କରାଯାଏ । ଏହା ଏକ ଶାରୀରିକ କର୍ମ | କିନ୍ତୁ ଏହାର 
ବାସ୍ତବିକ ଅଭିପ୍ରାୟକୁ ହୃଦୟର ଆନ୍ତରିକ ଭାବ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ । ଅହଂକାରର ସମର୍ପଣ 
ଦ୍ଵାରା ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଉନ୍ନତି ଲାଭ କରିବା ହିଁ ବାସ୍ତବିକ ପ୍ରଣାମ ବା ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗ ପ୍ରଣିପାତ। ଅନାମ୍ମ ଜଡ 
ଉପାଧ୍‌ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଅହଂକାର ଏବଂ ତତ୍‌କେନ୍ଦ୍ରିତ ମିଥ୍ୟା କଳ୍ପନା ହେତୁ ନିଜର ହୂୃଦୟସ୍ଥ୍‌ 
ଆତ୍ମାର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭୂତି ଆମର ହୋଇ ପାରେନାହି । ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ଏ ମିଥ୍ୟା ଧାରଣା ଦୂର 
ହୋଇଯାଏ, ସେହି ପରିମାଣରେ ନିଦ୍ଛିତ ଭାବରେ ଆମେ ଆମ୍ମାଙ୍କର ଶାନ୍ତ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଅନୁଭବ 
କରିପାରୁ। ଏହି ଶାନ୍ତ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ହି ଆମର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପ। ବାସ୍ତବରେ ଦେଖୁବାକୁ ଗଲେ 
ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଅହଂକାରକୁ ସମର୍ପଣ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା ତାଙ୍କର ପାଦପଦ୍ମରେ ପାଶବିକ 
ବାସନାର ଗୋଟିଏ ପୁଟୁଳା ଥୋଇ ଦେବା। ଆମର କାମନା ଏବଂ ମୂଢତା ଦ୍ଵାରା ଏହି ବାସନା 
ପଟିଯାଏ । ଭକ୍ତ ଏବଂ ପ୍ରେମର ଭାବନା ସହିତ କୌଣସି ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ ଶରଣ ନେଲେ 
ନିଜର ଅଶୁଦଵି ପାଇଁ କ୍ଷମା ଯାଚନା କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ନିବେଦନ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ପିତା ପୁତ୍ରର, ସଖା ସଖାର ଏବଂ ପ୍ରିୟ 
ପ୍ରିୟାର ଅପରାଧ ସହନ କରିବା ପରି ସେ ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କୃତ ଅପରାଧକୁ ସହନ କରନ୍ତୁ | 


ଅଜ୍ଞାନତା ବଶତଃ କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ସବୁ ଧୃଷ୍ଟତାପୁଣ୍ଣ 
ଅପରାଧ କରିପାରେ, ଏ ତିନି ଉଦାହରଣରେ ସେ ସବୁ ସମ୍ମିଳିତ ହୋଇଛି | 


ଏହି ସର୍ବାତୀତ ସାର୍ବଭୌମିକ ଭୟଙ୍କର ରୂପକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ସାଧାରଣ ରୂପ ଧାରଣ କରିବା ପାଇଁ 
ବର୍ତମାନ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି । 


॥ ୭୯୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୪୫ 


ଅଦୂଷ୍ଟପୂର୍ବଂ ହୃଷିତୋଏଥ୍ମି ଦୃଷ୍ଟା 

ଭୟେନ ଚ ପ୍ରବ୍ୟଥୁୂତଂ ମନୋ ମେ | 
ତଦେବ ମେ ଦର୍ଶୟ ଦେବରୁୂପଂ 

ପ୍ରସୀଦ ଦେବେଶ ଜଗନ୍ନିବାସ ॥୪୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଦୃଷ୍ଟ-ପୂର୍ବମ୍‌ = ଅଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବ ହୃଷିତଃ = ହର୍ଷିତ, ଅସ୍ଥି = (ମୁଁ) ହେଉଅଛି, ଦୃଷ୍ଟା = ଦର୍ଶନ 
କରି, ଭୟେନ = ଭୟରେ, ଚ = ଏବଂ, ପରବ୍ୟଥୁତମ୍‌ = ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଅଛି, ମନଃ = 
ମନ, ମେ = ମୋର, ତତ୍‌ = ତାହା, ଏବ = କେବଳ,ମେ = ମୋତେ, ଦର୍ଶୟ = ଦେଖାନୁ, 
ଦେବ = ହେ ଦେବ, ରୂପମ୍‌ = ରୂପ, ପ୍ରସୀଦ = ଦୟା କରନ୍ତୁ, ଦେବେଶ = ହେ ଦେବଗଣଙ୍କ 
ଇଶ, ଜଗନ୍ନିବାସ = ହେ ଜଗନ୍ନିବାସ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅଦୂଷ୍ଟପୁର୍ବଂ (ରୂପଂ) ଦୃଷ୍ଟା ହୃଷିତଃ ଅସ୍ମି ଚ ମେ ମନଃ ଭୟେନ ପ୍ରବ୍ୟଥୁତଂ, ହେ ଦେବେଶ ! 
ତତ୍‌ ଏବ ରୂପଂ ମେ ଦର୍ଶୟ, ହେ ଜଗନ୍ନିବାସ ! ପ୍ରସୀଦ |୪ ୫| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥାଯଣଙଳନ ଏ ଥଳୂଣମୁର୍କ ରୂଘକୁ ଜେନର ନୁଁ ଢର୍ଣି ୧୭ଜଥଛି ଏବଂ ମାନ ନଳ ଜୟଣନେ 
ଥି କ୍ୟାଳୁଳ ମଁ 6ହଳଛି / 6ଜଣୁ 6£ 6ଜକ / 6ମୋଚେ ଥାପଣୀକର ମୁର୍ବରୁତ 6ଳକଳ 
6 ଦଳୁ / 6 ଜଣକ / 6ହେ କଳକୁକାର/ ଆଣ ଜୟ/ କଳନୁ /୪୮୬/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭକ୍ତ ନିଜର ଇଷ୍ଟ ଦେବତାଙ୍କ ରୂପରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରନ୍ତ। ଏହି 
“ଆକାର” ଦ୍ଵାରା ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅନନ୍ତ, ପରାପ୍ନର ନିରାକାର ସ୍ଵରୂପର ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର କଲେ, 
ନିଃସନ୍ଦେହ ସେ ପରମାନନ୍ଦ ଲାଭ କରେ। କିନ୍ତୁ ସେହି ମୁହୂର୍ତରେ ସେ ଭୟରେ ମଧ୍ଯ ଅଭିଭୂତ 
ହୋଇଯାଏ। ଆଧ୍ୟାମ୍ବ ସାଧନା କରୁଥୁବା ସମସ୍ତ ସାଧକ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅବସ୍ଥାରେ ଏପରି ଅନୁଭବ 
କରିଥାନ୍ତ। ସାଧନାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତି ପରମାନନ୍ଦଦାୟକ ହୋଇଥାଏ, ଏଥରେ 
ସନ୍ଦେହ ନାହି, କିନ୍ତୁ ସାଧକ ମନରେ ଅଚାନକ ବିଚିତ୍ର ଭୟ ଆସିଯାଏ। ଏହା ସାଧକକୁ ପୁନଃ 
ଦେହଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଇ ମନର ବିକ୍ଷେପର କାରଣ ହୋଇଥାଏ। 


ଆତ୍ମାନୁଭବର ଉଦୟ ହେଲେ ଏହି ପରିଛିନ୍ନ ଜୀବ ନିଜର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ, ଅଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବ 
ଆନନ୍ଦ ଲୋକରେ ପ୍ରବେଶ କରେ। ଏଠାରେ ସେ ନିଜର ହିଁ ବିଶାଳତା ଏବଂ ପ୍ରଭାବର ଅନୁଭବ କରି 
ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଏ। ଏହାକୁ ହି ଦେଖାଇ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, “ ଅଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବ ଏହି ରୂପକୁ ଦେଖ୍‌ ମୁଁ ହର୍ଷିତ ହେଉଛି । ” 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରେ ମନକୁ ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୃଭ୍ରିଶୂନ୍ୟ ସ୍ଥିତିରେ ରଖୁବା ପାଇଁ ସାଧକ ସମର୍ଥ 
ହୋଇ ନ ଥାଏ। ଧ୍ଧାନରେ ନିଶ୍ଚଳ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥ୍ବବା ତାର ମନ ପୁନଃ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇଯାଏ । 


॥ ୭୯୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ସାଧକ ଅନୁଭବ କରିଥାଏ ଯେ ଏପରି ସମୟରେ ମନରେ ପ୍ରଥମେ ଯେଉଁ ବୂଭି ଉଠିଥାଏ, ତାହା ହେଉଛି 
“ ଭୟ | ' ନିରାକାର ଅନୁଭୂତିରେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ମନ ପୁନଃ ଶରୀରଭାବରେ ସୁତ ହୋଇଥାଏ।| ଏପରି 
ସମୟରେ ପ୍ରେମ ଏବଂ ଭକ୍ତି ସହିତ ଭକ୍ତ ନିଜର ସାକାର ଇଷ୍ଟଦେବଙ୍କୁ ମନ୍ଦହାସର ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେବା 
ନିମିତ୍ତ ପ୍ରାର୍ଥନା କରେ। ସେ ନିଜର ଇଷ୍ଟ ଦେବତାଙ୍କୁ ପୁଣି ସସ୍ମିତ କୋମଳ ଏବଂ ପ୍ରେମପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୃଷ୍ଟି ଏବଂ 
ସଂଗୀତମୟ ଶବ୍ଦ ସହିତ ଦେଖୁବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରେ। 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁ ରୂପରେ ଦେଖୁବାକୁ ଚାହିଛନ୍ତି, ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ସେ ତାର 
ବଣ୍ଠନା କରିଛନ୍ତି । 
କିରୀଟିନଂ ଗଦିନଂ ଚକ୍ରହସ୍ତମ୍‌ 
ଇଚ୍ଛାମି ତ୍ଵାଂ ଦ୍ରଷଙ୍ମୁମହଂ ତଥୈବ । 
ତେନୈବ ରୂପେଣ ଚତୁର୍ଭୁଜେନ 
ସହସ୍ରବାହୋ ଭବ ବିଶ୍ଵମୂର୍ତେ ॥ ୪ ୬॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କିରୀଟିନମ୍‌ = ମୁକୁଟଧାରୀ, ଗଦିନମ୍‌ = ଗଦାଧାରୀ, ଚକ୍ରହସ୍ତମ୍‌ = ଚକୁଧାରୀ, ଇଚ୍ଛାମି = 
( ମୁଁ) ଇଚ୍ଛା କରୁଛି, ତ୍ଵାମ୍‌ = ଆପଣଙ୍କୁ, ଦ୍ଷୁମ୍‌ = ଦେଖୁବାକୁ, ଅହମ = ମୁଁ, ତଥା-ଏବ = 


ପୂର୍ବପରି, ତେନ-ଏବ ରୂପେଣ = ସେହି ରୂପରେ, ଚତୁର୍ଭୁଜେନ = ଚତୁର୍ଭୁଜ ଦ୍ବାରା, ସହସ୍ର- 
ବାହୋ = ହେ ସହସ୍ରବାହୁ, ଭବ = ହୁଅନ୍ତୁ, ବିଶ-ମୁତେ = ହେ ବିଶ୍ବମୂରେ | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ସହସ୍ରବାହୋ। ହେ ବିଶ୍ଵମୁତୈ ! ଅହଂ ତଥା କିରୀଟିନଂ ଗଦିନଂ ଚକ୍ରହସ୍ତଂ ଏବ ତ୍ବାଂ 
ଦ୍ରୁଷ୍ଟୁଂ ଇଚ୍ଛାମି ( ଅତଃ) ତେନ ଏବ ଚତୁର୍ଭୁଜେନ ରୂପେଣ ଭବ ।୪୬ 

ଶ୍ନୋକାର୍ଥ : ନୁ ଥା୍ଣଙ୍କୁ ନୂର୍କମନି ନୁକ୍ରଜଧ୍ଯାନନ ଜକଳ ଏବଂ ଚଳଚଳ କୂୁଷଣନ ଦେମ୍୍ାବକୁ 
ଳଛ/ କରୁଛି / 6 କିଵୂନୁଣରକ/ 6 ସକା / ଥ/ଯଣ' ସନି ଜନୁକୁଳ ରୁଣ 
ଚିଲଳ/ଳନୁ //୪.୬/ 

ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଠ ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ନିଜର ଅଭିଳାଷ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ପ୍ରକାଶ କରି କହିଛନ୍ତି “ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ 

ପୂର୍ବପରି ଦେଖବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରୁଛି। ” ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵ ସହିତ ନିଜର ଏକତ୍ବ୍‌ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ 

ଯେଉଁ ବିରାଟରୂପ ଧାରଣ କରିଥୁଲେ ତାହା ଦେଖୁ ଅର୍ଜୁନ ଭୟଭୀତ ହୋଇଗଲେ । 


ବେଦାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିପାଦିତ ନିର୍ଗୁଣ ନିରାକାର ତତ୍ତ୍ଵ ବା ସମଷ୍ଚିର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବ କରାଯାଇ 
ପାରିବା ସମୟରେ ବହୁତ କମ୍‌ ଲୋକଙ୍କଠାରେ ଏପରି ବୌଦ୍ଧିକ ଶକ୍ତି ହୋଇଥାଏ ଯେ ସେମାନେ ଏହି 


| ୭୯୨॥ 


ଅଞ୍ଚାୟ ୧୧/ ଶ୍ଳୋକ ୪୬ 


ସତ୍ୟକୁ ଏହାର ପୁର୍ଣ୍ତତାରେ ବୁଝିପାରି ଏହାର ଧ୍ଯାନ କରି ପାରିବେ। ଯଦି ବି କେବେ ବୁଦଝି ଏହି ପୂର୍ଣ୍ଣତାର 
ଧାରଣା କରିପାରେ, ତେବେ ବି ଭକ୍ତର ହୃଦୟ ପ୍ରାୟ ଏହା ସହିତ ଅଧ୍ରକ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ରଖୁ 
ପାରେ ନାହିଁ । ମନ ସ୍ତରରେ ସତ୍ୟକୁ କେବଳ ରୂପ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ବୁଝିପାରି ଏହାର ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରାଯାଇ 
ପାରିବ, କିନ୍ତୁ ଏହାର ପୂର୍ଣ ବୈଭବ ଦ୍ଵାରା କଦାପି କରାଯାଇପାରିବ ନାହି । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନ୍‌ ବାସୁଦେବଙ୍କର ଯେଉଁ ସୌମ୍ୟ ରୂପ ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି, ତାହା 
ହେଉଛି ଭାଗବତର ଭଗବାନ୍‌ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ପାରମ୍ପରିକ ରୂପ । ସମସ୍ତ ପୁରାଣର ରୂପକ ଭାଷାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ତାହାଙ୍କୁ ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପରେ ଚିତ୍ରିତ କରାଯାଇଛି । ଶରୀରବିଜ୍ଞାନର ଛାତ୍ରମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା 
ପ୍ରକୃତିର ଅସ୍ଵାଭାବିକତା ମନେ ହୋଇପାରେ। ବାସ୍ତବରେ ଏହା ଯେ ସତ୍ୟର ସାଙ୍କେତିକ ରୂପ - ସେ କଥା 
ଆମେ ଭୁଲି ଯାଉ । 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଚାରିଭୁଜ ହେଉଛି ଅନ୍ତଃକରଣ ଚତୁଷ୍ଟୟ; ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ, ବୁଝି, ଚିତ୍ତ ଏବଂ 
ଅହଂକାରର ପ୍ରତୀକ । 


ଚତୁର୍ଭୁଜଧାରୀ ଭଗବାନଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣ ନୀଳ ଏବଂ ସେ ପୀତାମ୍ବରଧାରୀ ଭାବରେ ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ 
ବଣ୍ଢିତ । ନୀଳବର୍ଣ୍ଣ ହେଉଛି ଅନନ୍ତତାର ରଂଗ, ଅସୀମ ବସ୍ତୁ ସର୍ବଦା ନୀଳବର୍ଷ୍ ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ, ଯେପରିକି 
ଗ୍ରୀଷ୍ମରତୁର ନିମୈଘ ଆକାଶ ଏବଂ ଗଭୀର ସାଗର | ପୂଥ୍ଵବୀର ରଂଗ ହେଉଛି ପୀତ | ଏହିପରି ଭଗବାନ୍‌ 
ବିଷ୍ଯୁଙ୍କର ରୂପର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯେ ଅନନ୍ତ ପରମାତ୍ମା ପରିଛ୍ଛିନ୍ନତାକୁ ଧାରଣ କରି ଅନ୍ତଃକରଣ ଚତୁଷ୍ଟୟ 
ଦ୍ଵାରା ଜୀବନର ଖେଳ ଖେଳନ୍ତ। 


ଏ ବିଷୟକୁ ଧ୍ଯାନ ଦେବାର କଥା ଯେ ସବୁ ଧର୍ମରେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ବଣ୍ଠନା ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାର କରା 
ଯାଇଛି । ସେହି ପରମେଶ୍ବର ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବଜ୍ଞ ଏବଂ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବାହୁବଳ ଦ୍ଵାରା ହଁ ମନୁଷ୍ୟ 
ସଫଳତା ଲାଭ କରେ, ତେଣୁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚତୁର୍ଭୁଜ ଭାବରେ ନିର୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି । 
ଭଗବାନ୍‌ ହେଉଛନ୍ତି ଶଙ୍ଖଚକ୍ର ଗଦାପଦ୍ମଧାରୀ। ଶଙ୍ଖନାଦ ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ୍‌ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ସମୀପକୁ 
ଆସିବାର ଆହ୍ଵାନ କରିଥାନ୍ତି। ଯଦି ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ହୃଦୟର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବନା ରୂପକ ଶଙ୍ଖନାଦକୁ କାନ ନ 
ଦିଏ, ତେବେ ଦୁଃଖ ରୂପରେ ତା ଉପରେ ଗଦାପ୍ରହାର ହୋଇଥାଏ | ତା'ପରେ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ନିଜକୁ 
ନ ସୁଧାରିଲା, ତେବେ ଅନିମ ପରିଣାମ ହେଲା ଚକ୍ରଦ୍ଵାରା ଶିରଃଚ୍ଛେଦ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମପୁରୁଷାର୍ଥର ଅପ୍ରାପ୍ରି 
ରୂପକ ବିନାଶ | ଏହାର ବିପରୀତରେ ଯଦି କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟ ଦିବ୍ୟଜୀବନର ଆହ୍ଵାନ ଶୁଣି ଏହାର ଅନୁସରଣ 
କରେ, ତେବେ ସେ ପଦ୍ମ ଲାଭ କରେ। ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ପଦ୍ମଫୁଲ ହେଉଛି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ 
ଶାନ୍ତିର ପ୍ରତୀକ । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିରେ ଏହା ହେଉଛି ସୁଖସମୂଦ୍ଧିର ପ୍ରତୀକ । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶରେ 
ଶୁଭ୍ରକପୋତକୁ ଶାନ୍ତିର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ଧରାଯାଏ । 


॥ ୭୯୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ସଂକ୍ଷେପରେ ଅର୍ଜୁନ ଚାହାନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ନିଜର ସୌମ୍ୟରୂପ ଏବଂ ଶାନ୍ତଭାବରେ ପ୍ରକଟିତ 
ହୁଅନ୍ତୁ। ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଏବଂ ନବ ଦୀକ୍ଷିତ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ସତତ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରର 
ଗତି ବଜାୟ ରଖ୍ପାରିବା କଷ୍ଟକର ହୋଇଥାଏ। ବୁଵଝିର ଏପରି କ୍ଳାନ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ, ଉତ୍ସାହୀ ସାଧକ ନିମିତ୍ତ 
ଏପରି ଏକ ବିଶ୍ରାମସ୍ଥଳର ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ, ଯେଉଁଠାରେ ବିଶ୍ରାମ କରି ସେ ପୁନଃ ନବଚୈତନ୍ୟଯୁକ୍ତ 
ହୋଇପାରେ। ଏହି ଶାନ୍ତିର ଶଯ୍ୟା ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ସଗୁଣ, ସାକାର ଏବଂ ସୌମ୍ୟରୂପ | 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭୟଭୀତ ଦେଖୂ ଭଗବାନ୍‌ ନିଜର ବିରାଟ ରୂପର ଅପସାରଣ କରି ମଧୁର ବଚନରେ 
ତାଙ୍କୁ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି । 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ମୟା ପ୍ରସନ୍ନେନ ତବାର୍ଜୁନେଦଂ 
ରୂପଂ ପରଂ ଦଶିତମାମ୍ବୟୋଗାତ୍‌ | 
ତେଜୋମୟଂ ବିଶ୍ଵମନନ୍ତମାଦ୍ୟଂ 
ୟନ୍ଗେ ତ୍ଵଦନ୍ୟେନ ନ ଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବମ୍‌ ॥୪ ୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମୟା = ମୋ ଦ୍ଵାରା, ପ୍ରସନ୍ନେନ = ପ୍ରସନ୍ନତା ହେତୁ, ତବ = ତୁମକୁ, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ, 
ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ରୂପମ୍‌ = ରୂପ, ପରମ୍‌ = ପରମ, ଦର୍ଶିତମ୍‌ = ଦେଖା ହୋଇଛି, ଆତ୍ମ- 
ୟୋଗାତ୍‌ = ମୋର ଯୋଗଶକ୍ତ ଦ୍ଵାରା, ତେଜୋମୟମ୍‌ = ତେଜମୟ, ବିଶ୍ବମ୍‌ = ବିଶ୍ବ, 
ଅନନ୍ତମ୍‌ = ଅନନ୍ତ, ଆଦ୍ୟମ୍‌ = ଆଦି, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ମେ = ମୋର, ତ୍ତ୍‌ = ତୁମଠାରୁ, 
ଅନ୍ୟେନ = ଅନ୍ୟଦ୍ଵାରା, ନ ଦୃଷ୍ଟ-ପୂର୍ବମ୍‌ = ପୂର୍ବରୁ ଦେଖା ହୋଇ ନଥବା | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ । ହେ ଅର୍ଜୁନ। ପ୍ରସନ୍ନେନ ମୟା ମେ ଇଦଂ ତେଜୋମୟଂ ଅନନ୍ତଂ 
ଆଦ୍ୟଂ ପରଂ ବିଶ୍ଵଂ ରୂପଂ ଆତ୍ମୟୋଗାତ୍‌ ଦର୍ଶିତଂ ୟତ୍‌ ତ୍ବଦନ୍ୟେନ ନ ଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବଂ ।୪ ୭। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : £ ଥର୍କୁଳ / ଚୁମଠଜେ 9ସଳୁ 6ନହୋଳ ମୁଁ 6ମ! 6ନଦୋରଣଳିଜ ` ଜ/ବ6ନେ 6ନୋଜ ଘଜନମ 
6ଚଣ6ଲାମୟ, ଥାକି ଏବଂ ଥଳନ କିଵରୁଫ ତୁମକୁ 6ଜେଜାନଳଳ / ଏହା ମୁର୍ବନୁ ୭ଳନି ୭ଳକେ 
ଏ ରୁଜ 6ଜେହୁଁ ନାଥିଳେ /୪୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏଠାରେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ପାରିବା 
ସବୁ ଭକ୍ତଙ୍କର ବିଶେଷ ଅଧ୍ଵକାର ନୁହେଁ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଅସୀମ କୃପା ଯୋଗୁ ଅର୍ଜୁନ ଏହି 
ଆନନ୍ଦ ଉପଭୋଗ କରି ପାରିଛନ୍ତି । ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ ବିଶେଷ ଭାବେ କହୁଛନ୍ତି, “ ତୁମ ପୂର୍ବରୁ 
ମୋର ଏଇ ତେଜମୟ ଅନନ୍ତ ବିଶ୍ଵରୂପ ଅନ୍ୟ କେହି ଦେଖୁ ନ ଥୁଲେ। ” 


॥୭୯୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୪୮ 


ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହଁ ଯେ ଗୀତାର ରଚୟିତା ବ୍ୟାସଦେବ ଏଠାରେ କୌଣସି ଏକ ନୂତନ ଦର୍ଶନର 
ଉପସ୍ଥାପନା କିମ୍ବା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ସହାୟତାରେ ତାର ସତ୍ୟତା ପ୍ରମାଣ କରାଉଛନ୍ତି । 
ଏ ଉକ୍ତିର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା ଯେ ଅର୍ଜୁନ ଯେପରି ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ବିଶ୍ଵଜନୀନ ଏକତାର ବୌଦ୍ଧିକ 


ପରିଚୟ ବା ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରିଛନ୍ତି, ସେପରି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଅନୁଭୂତି ଲାଭ 
କରି ନାହାନ୍ତ। 


ଭଗ୍ନ ମନ, କ୍ଳାନ୍ତ ଶରୀର ଏବଂ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ବିଚଳିତ; ଏପରି ଥଲା ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ବିଷାଦପୂର୍ଣ୍ତ 
ଦୟନୀୟ ଅବସ୍ଥା । ବିବିଧ ନାମରୂପମୟ ସ୍ପଷ୍ଟିର ଅନେକତାରେ ଏକତାକୁ ଦେଖୁ ବୁଝିବା ନିମିତ୍ତ ବୁଦ୍ଧିର 


୬୬ ବା ୬୭ 


ଏକାଗ୍ରତାର ଯେଉଁ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ, ସେ ସବୁରୁ ଅର୍ଜୁନ ଥୁଲେ ବହୁ ଦୂରରେ | 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜର ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିର ପ୍ରଭାବରେ ତାଙ୍କୁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ “ ଦିବ୍ୟ ଚକ୍ଷୁ' ପ୍ରଦାନ 
କରି ସମ୍ଭାବନାର ଏକ ଶାନ୍ତ କ୍ଷଣରେ ତାଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵରୂପର ଦର୍ଶନ କରାଇଲେ । 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ଅଭିପ୍ରାୟ ସ୍ପଷ୍ଟ କରୁଛନ୍ତି । 


ନ ବେଦୟଜ୍ଞାଧ୍ୟୟନୈର୍ନ ଦାନୈଃ 
ନ ଚ କ୍ରିୟାଭିର୍ନ ତପୋଭିରୁଗ୍ରୈଃ । 
ଏବଂରୁପଃ ଶକ୍ଯ ଅହଂ ନୃୂଲୋକେ 
ଦ୍ରଷ୍ଟୁଂତ୍ଵଦନ୍ୟେନ କୁରୁପ୍ରବୀର ॥୪୮॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ ଓ ନ = ନୁହେଁ, ବେଦ-ୟଜ୍ଞ-ଅଧ୍ୟୟନୈଃ = ବେଦାଧ୍ୟୟନ ଏବଂ ଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା, ନ = ନୁହେଁ, 
ଦାନୈଃ = ଦାନ ଦ୍ଵାରା ନ = ନୁହେଁ, ଚ = ମଧ୍ଯ, କୁିୟାଭିଃ = କର୍ମକର୍ମାଣି ଦ୍ଵାରା, ନ = 
ନୁହେଁ, ତପୋଭିଃ = ତପଦ୍ାରା, ଉଗ୍ରୈଃ = ଭଗ, ଏବମ୍ରୂପଃ = ଏପରି ରୂପରେ, ଶକ୍ଯଃ = 


ସମ୍ଭବ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ନ୍ଲୋକେ = ମନୁଷ୍ୟ ଲୋକରେ, ଦ୍ରଷୁମ୍‌ = ଦେଖବାକୁ, ତ୍ତ୍‌ = ତୁମ 
ବ୍ୟତୀତ, ଅନ୍ୟେନ = ଅନ୍ୟ ଦ୍ଵାରା, କୁରୁ-ପ୍ରବୀର = ହେ କୁରୁପରବୀର | 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ କୁରୁପ୍ରବୀର । ଏବଂ ରୂପଃ ଅହଂ ନୂଲୋକେ ତ୍ବଦନ୍ୟେନ ବେଦଯଜ୍ଞାଧ୍ଯୟନୈଃ ନ ଦ୍ରଷ୍ଟୁଂ 
ଶକ୍ୟଃ ନ ଦାନୈଃ ନ କ୍ରିୟାଭିଃ ନ ଉଗ୍ରୈଃ ତପୋଭିଃ ( ଦ୍ରଷ୍ଟୁଂ ଶକ୍ୟଃ) ।୪୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 କୂଜ୍ଛୁଙ୍କର / ଏ ମନୁଶ୍ୟଣଲାକନେ ତୁମ୍ମ ବତ୍ଚ ଥନଃ 6ଳେନ୍ଦି ଏନ ଦେକାଷୟନ, 
ଦାନ, ଳର୍ନଳର୍ମାଣ, ଜଟ ଚନ ଜ଼ର/ ମଥ 6ମୀଚେ ଏହି ରୁଜ 6ଜେମୁ ଯାଳିଣକ ଲାହି /୪/୮୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ କେଉଁ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଜୁନ ଏ ଅସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରିବାରେ ବିଶେଷ 
ଭାବେ ଅଭିନନ୍ଦନୀୟ, ସେ କଥା ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ କହିଛନ୍ତି। କେବଳ ବେଦ ଅଧ୍ୟୟନ 


॥ ୭୯୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୪୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ବା ଦାନ ଦ୍ଵାରା, କର୍ମକର୍ମାଣି ବା ଉଗ୍ର ତପ ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟ କେହି ଏ ରୂପ ଦେଖ ପାରିବେ ନାହିଁ। 
ସଂକ୍ଷେପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ, କଠିନ ସାଧନାର ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ଯାହା ଦୁର୍ଲଭ, ଅର୍ଜୁନ ତାହା 
ଲାଭ କରି ପାରିଲେ ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଅଭିନନ୍ଦନର ପାତ୍ର । 


ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଉକ୍ତିର ବିପରୀତ ଅର୍ଥ କରି କେହି ବୁଝିବା ଉଚିତ ହେବ ନାହିଁ ଯେ ସେ 
ବେଦ ଅଧ୍ୟୟନ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନିନ୍ଦା କରିଛନ୍ତି କିମ୍ବା ଏ ସମସ୍ତ ସାଧନ ଅନୁପଯୋଗୀ ହେବା ହେତୁ ତ୍ୟାଗ 
କରିବା ଉଚିତ । ତାଙ୍କ କଥାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ ଏ ସବୁ ହେଉଛି ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଵି 
ଏବଂ ଏକାଗ୍ରତା ଲାଭର ସାଧନ । ଅନେକତାରେ ଏକତା ଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ ଏହି ଏକାଗ୍ରତା ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ । 
କିନ୍ତୁ ଏ କଥା ବୁଝିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ ଯେ ଯଜ୍ଞ ଓ ଦାନ ଆଦି ସାଧନ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵୟଂ ସଂପୁର୍ଣ୍ଣ ବା ଏମାନେ 
ହେଲେ ସାଧ୍ଯ । କେବଳ ବେଦାଧ୍ଯୟନ ଦ୍ଵାରା ହଁ ଏକତ୍ବରବୋଧ ଏବଂ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ। ସାଧନ ସଂପନ୍ନ ମନ ବୃଭ୍ଭିଶୁନ୍ୟ ହୋଇ ଗଲେ ହି କେବଳ ସେହି ଅନ୍ତମ୍ମୁଖା ଅବସ୍ଥାରେ ଏହି 
“ ଦର୍ଶନ ” ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରିବ । କେବଳ ପାକ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ କ୍ଷୁଧାର ଶାନ୍ତି ହୁଏ ନାହି । କିନ୍ତୁ ଏହାର 
ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ପାକ ସିଵି ଅନାବଶ୍ୟକ ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏ ଶ୍ଳୋକକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେବ। 


ଅମ୍ବୋନ୍ନତିର ଜ୍ଞାତ ସାଧନ ଏ ମହାନ୍‌ ସାଫଲ୍ୟ ଲାଭ ପାଇଁ ସମର୍ଥ ନୁହେଁ । ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ମା ତେ ବ୍ୟଥା ମା ଚ ବିମୂଢଭାବୋ 

ଦୃଷ୍କା ରୂପଂ ଘୋରମୀଦୂଙ୍ମମେଦମ୍‌ | 
ବ୍ୟପେତଭୀଃ ପ୍ରୀତମନାଃ ପୁନସ୍ତଵଂ 

ତଦେବ ମେ ରୂପମିଦଂ ପ୍ରପଶ୍ୟ ॥୪ ୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମା = ନାହିଁ, ତେ = ତୁମଠାରେ, ବ୍ୟଥା = ଭୟ, ମା = ନାହି, ଚ = ଏବଂ, ବିମୂଢଭାବଃ = 
ବିମୂଢଭାବ, ଦୃଷ୍ଟା = ଦେଖୂ, ରୂପମ୍‌ = ରୂପ, ଘୋରମ୍‌ = ଘୋର, ଭଦୃକ୍‌= ଏହିପରି, ମମ 
= ମୋର, ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ବ୍ୟପେତଭୀଃ = (ତୁମର) ଭୟ ଦୂର କରି, ପରୀତ- ମନାଃ = ଖୁସି 
ମନରେ, ପୁନଃ = ପୁଣି, ତ୍ମ୍‌ = ତୁମେ, ତତ୍‌ = ତାହା, ଏବ = ଏପରିକି, ମେ = ମୋର, 
ରୂପମ୍‌ = ରୂପ, ଇଦମ୍‌ = ଏହା, ପରପଶ୍ୟ = ଦେଖ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଭଦୂକ୍‌ ଘୋରଂ ଇଦଂ ମମ ରୂପଂ ଦୃଷ୍ଟା ତେ ବ୍ଯଥା ମା ଚ ବିମୂଢ଼ଭାବଃ ମା ୯ ଚାସ୍ତୁ) । 
ବ୍ୟପେତଭୀଃ ପ୍ରୀତମନାଃ ତ୍‌ଂ ତତ୍‌ ଏବ ମେ ଇଦଂ ରୂପଂ ପୁନଃ ପ୍ରପଶ୍ୟ ।୪ ୯ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ମୋର ଏପ ଭୟନର ରୁଙ ଦେଖୁଁ ରୁମ ଜୟ କଲଲାଳି ର, ବିନୁଚ ଛୁଆ ଲାନି/ ଲିଜ୍ୟ 
ଏବଂ ହ`ନୁରିବ ହୋଜ ଚୂନେ ଦୁର 6ମୋଜର (ଯୁବ) ରୁଦଳକୁ ଦକେଜ /୪୮୯/ 


॥ ୭୯୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧/ ଶ୍ରୋକ ୪୯ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯେତେବେଳେ ସୁଯୋଗ ମିଳେ, ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କର ନାଟ୍ୟପ୍ରତିଭା ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଲାଭରେ କଦାପି 
ବିଫଳ ହୁଏନାହି । ଏଠାରେ ଏପରି ଏକ କଳାମ୍ବକ ଚିତ୍ରର ଉଦାହରଣ ଦିଆ ଯାଇଛି, ବ୍ୟାସଦେବ 
ଯାହାକୁ ଗୀତାରୂପୀ ପଟ ଉପରେ ଵବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଚିତ୍ରିତ କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମାନସିକ ବିକ୍ଷେପକୁ 
ଏଠାରେ ନାଟକୀୟ ଢଙ୍ଗରେ ଭଗବାନ ଯେଭଳି ଭାବରେ ଦେଖାଇଛନ୍ତି, “ତୁମେ ମୋର ଏ ଘୋର 
ରୂପକୁ ଦେଖ ଭୟ କରନାହିଁ ଏବଂ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହୁଅ ନାହିଁ ।” 


ମଧୁର ବଚନ ଏବଂ ବ୍ୟବହାର ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସାନ୍ତ୍ବନା ଦେଇ ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କ ମନକୁ ପୁଣି ଶାନ୍ତ 
ଏବଂ ପ୍ରସନ୍ନ କରାଇଛନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି ନିଜର ମୁଳ ରୂପ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି । ଯାହାର ସୂଚନା ଦେଇ ସେ 
କହିଛନ୍ତି, “ ପୁଣି ମୋର ସେହି ରୂପକୁ ଦେଖ | ” 


ଏ ଅଂଶ ଭଗବାନଙ୍କର ପୂର୍ବର ସୌମ୍ୟ ଏବଂ ଶାନ୍ତ ରୂପରେ ପୁନଃ ପ୍ରବେଶର ବଣ୍ଣନା କରୁଛି। 
ଏଥୁରୁ ବେଦାନ୍ତର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀଙ୍କୁ ଯେ କୌଣସି ଏକ ମହାବାକ୍ୟ; ' ତତ୍‌ ତ୍ମଅସି' , ' ଅହଂ ବ୍ରହାସୁ, “ ଅୟମାତ୍ଭା 
ବ୍ରହ୍ମ' କିମ୍ବା ' ପ୍ରଜ୍ଞାନଂ ବ୍ରହ୍ମଂ ର ସ୍କରଣ ହେବା ଉଚିତ । “ ମୋର ଏଇ ପୁର୍ବ ରୂପ”' (ତଦେବ ମେ ରୂପମିଦମ୍‌) 
ଏହି ପଦ ଦ୍ଵାରା ସମଷ୍ଟିର ଭୟଙ୍କର ବିଶ୍ଵରୂପ ଏବଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ସୌମ୍ୟ ବ୍ଯଷ୍ଟିରୂପର ଏକତ୍ଵ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଯେଉଁ ପରମ ସତ୍ୟ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ବ୍ୟଷ୍ଟି ଉପାଧରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହେଉଛି, ସେହି ସତ୍ୟ ବିରାଟ ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ବିରାଟ ରୂପରେ ଏହା ସମସ୍ତ ନାମ ରୂପର ଅଧ୍ଧଷ୍କାନ 
ଭାବେ ରହିଛି । ତରଙ୍ଗର ଅଧ୍ଷ୍ଠାନ ହେଉଛି ସମୁଦ୍ର । ଯଦି ସମୁଦ୍ର ଶକ୍ତିଶାଳୀ, ଭୟଙ୍କର ଏବଂ ବିଶାଳ ହୁଏ, 
ତେବେ ତରଙ୍ଗ ସୌମ୍ୟ ପ୍ରିୟ ଏବଂ ଆକର୍ଷକ ହେବ। 


ଦୃଶ୍ୟାନ୍ତର କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରୁ ହସ୍ତିନାପୁରସ୍ଥିତ ବିଳାସପୁଣ୍ଠ୍ର ପ୍ରାସାଦ କକ୍ଷକୁ ନନେଇ ଯାଏ | ସେଠାରେ 
ବୃଦ୍ଧ ଅନ୍ଧରାଜା ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର ସଂଜୟଙ୍କ ପାଖରୁ ଯୁଦ୍ଧର ବିବରଣୀ ଶୁଣୁଥ୍ବବାର ଦେଖାଯାଏ | 


॥୭୯୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ 
ଇତ୍ୟର୍ଜୁନଂ ବାସୁଦେବସ୍ତଥୋକ୍ଟ୍ରା 
ସ୍ଵକଂ ରୂପଂ ଦର୍ଶୟାମାସ ଭୂୟଃ | 
ଆଶ୍ଵାସୟାମାସ ଚ ଭୀତମେନଂ 
ଭୂତ୍ଵା ପୁନଃ ସୌମ୍ୟବପୁର୍ମହାତ୍ମା ॥୫ ୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇତି = ଏହିପରି, ଅର୍ଜୁନମ୍‌ = ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ, ବାସୁଦେବଃ = ବାସୁଦେବ, ତଥା = ସେହିପରି, 
ଉକ୍ତ୍ରା = କହି, ସ୍ଵକମ୍‌ = ତାଙ୍କ ନିଜର, ରୂପମ୍‌ = ରୂପ, ଦର୍ଶୟାମାସ = ଦେଖାଇଲେ, ଭୂୟଃ 
= ପୁଣିଥରେ, ଆଶ୍ଵାସୟାମାସ = ସାନ୍ବ୍୍‌ନା ଦେଲେ, ଚ = ଏବଂ, ଭୀତମ୍‌ = ଭୟଭୀତ, 
ଏନମ୍‌ = ତାହାଙ୍କୁ, ଭୂତ = ହୋଇ, ପୁନଃ = ପୁଣି, ସୌମ୍ୟବପୁଃ = ସୌମ୍ଯରୂପ, ମହାତ୍ମା 
= ମହାତ୍ମା । 


ଅନ୍ନୟଃ : ସଞ୍ଜୟଃ ଉବାଚ | ବାସୁଦେବଃ ଅର୍ଜୁନଂ ଇତି ଉକ୍ତ୍ରା ସ୍ଵକଂ ରୂପଂ ତଥା ଭୂୟଃ ଦର୍ଶୟାମାସ ଚ 
ମହାତ୍ମା ସୌମ୍ୟବପୁଃ ଭୂତ୍ଵା ପୁନଃ ଭୀତଂ ଏନଂ ଆଶ୍ଵାସୟାମାସ ।୫ ୦। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 
ସଞ୍ଫୀୟ କନ୍ଦିଳେ 
କ୍ଜବନ୍‌ ବ/ଦୁଣିକବ ଥଳୂନକୁ ଏ ଳନ କହି ନୁ ନିଳନ ୯୮୭୬ ନୂ 
6 ଜଜାଳଣଳ, ଏବଂ ନୁନଣ 6ସୌମ୍ୟରୁର ମନ/୍ୁ/ ଶବ ଶ ଜୟକ/ଚ ଥଳୁନଙ୍କୁ ଥାଣଣୁ/ସନା 
6 ଢଳ ”' //୫ ୦// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : “ ନିଜର କହିବା ଅନୁସାରେ ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି ସୌମ୍ଯରୁପ ଧାରଣ କଲେ; ”” ସଂଜୟ ଏ 
କଥା ଅନ୍ଧରାଜା ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି। କୃଷ୍ଣ କେଉ ରୂପ ଧାରଣ କଲେ ତାହା “ ବାସୁଦେବ” ଶବ୍ଦରୁ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଉଛି- ଯେଉଁ ରୂପରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବସୁଦେବଙ୍କ ଘରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥ୍ବଲେ” | 


ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପରିଚିତ ମିତ୍ର ଏବଂ ଗୋପୀମାନଙ୍କର ଶ୍ୟାମକିଶୋର କୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର 
ସୌମ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରିୟ ରୂପ ଧାରଣ କରି ଭୟଭୀତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଶ୍ଵସ୍ତ କଲେ। 


* ବୁଠଦବ ଗୁଣହ କାଜଂ ରୁମ୍‌: ଶ/ ଶଳରାଚାର୍ତ୍ୟ 


॥୭୯୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୫୧ 


ସଂଜୟଙ୍କର ଉକ୍ତରେ ପୁଣି ଥରେ ବ୍ୟାକୁଳତା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ସେ ଚାହାନ୍ତି, ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର ଦେଖନ୍ତୁ 
ଯେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହି ବିଶ୍ଵେଶ୍ଵର ଏବଂ ସେ ପାଣ୍ଡବଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଅଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଧଲୋକ କଣ କେବେ ଦେଖପାରେ ? 


ପୁଣି ରଣକ୍ଷେତ୍ରର ଦୃଶ୍ୟାନ୍ତର ସହ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ସଂଜୟ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଉକ୍ତି ଉଦ୍ଧାର କରିଛନ୍ତି | 
ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
<€ 
ଦୃଷ୍ଟେଦଂ ମାନୁଷଂ ରୂପଂ ତବ ସୌମ୍ୟଂ ଜନାଦନ | 
ଇଦାନୀମସ୍ପି ସଂବୃତ୍ତଃ ସଚେତାଃ ପ୍ରକୃତିଂ ଗତଃ ॥୫୧॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦୃଷ୍ଟା = ଦେଖୁ, ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ମାନୁଷମ୍‌ = ମନୁଷ୍ଯ, ରୂପମ୍‌ = ରୂପ, ତବ = ଆପଣଙ୍କର, 
ସୌମ୍ୟମ୍‌ = ସୌମ୍ୟ, ଜନାର୍ଦନ = ହେ ଜନାର୍ଦନ, ଇଦାନୀମ୍‌ = ବର୍ତମାନ, ଅସ୍ଲି = ( ମୁଁ) 
ଅଛି, ସଂବୃତ୍ତଃ = ଶାନ୍ତଚିତ୍ର ସଚେତାଃ = ମନ ସହିତ, ପରକୃତିମ୍‌ = ପ୍ରକୃତିକୁ, ଗତଃ = 
ପୁନଃସ୍ଫ୍ରାପିତ ହେବା | 
ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ। ହେ ଜନାର୍ଦନ ! ତବ ଇଦଂ ସୌମ୍ଯଂ ମାନୁଷଂ ରୂପଂ ଦୃଷ୍କା ଇଦାନୀଂ 
( ଅହଂ) ସଚେତାଃ ପ୍ରକୃତିଂ ଗତଃ (ସନ୍‌) ସଂବୃତ୍ତଃ ଅସ୍କି ।୫ ୧। 
ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 
ଥାଙ୍ଚ୍ୁନ କନ୍ଦିଳଳେ 
6ହ ଳଳାର୍ଜଳ / ଆଣ ଏ 6ଦୌନା/ ନଳୁଷରୁର 6ଜନୁ/ ବର୍ନ୍ମୀଳ ନୁଁ ଶାନିକ ଯୋଜନ 
ଘାରିଛି ଏବଂ ନିଳନ ସୂଜ/ବ 6ଫେଳ ନୀାଳଛି //୫ ୧/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର ଶାନ୍ତ, ସୌମ୍ୟ, ସାଧାରଣ ରୂପ 
ଦେଖ ତାଙ୍କର ଚିତ୍ତ ଶାନ୍ତ ହୋଇଛି । ଦେଶକାଳାତୀତ ବସ୍ତୁର ଗ୍ରହଣ ଏବଂ ଅନୁଭବ କରିବା ନିମିତ୍ତ 
ଆବଶ୍ୟକୀୟ ପୂର୍ବ ପ୍ରସ୍ତୁତିର ଅଭାବ ହେତୁ ଅକସ୍କାତ୍‌ ସମଷ୍ଟିର ଏପରି ବିଶାଳ ବିରାଟ ରୂପକୁ ଦେଖ 
ଅର୍ଜୁନ ଭୟଭୀତ ଏବଂ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି “ ତୁମର 
ଶାନ୍ତ, ସୌମ୍ୟ, ମନୁଷ୍ଯ ରୂପକୁ ଦେଖ୍‌ ମୁଁ ଶାନ୍ତଟିତ୍ତ ହୋଇ ମୋର ସ୍ଵଭାବ ଫେରି ପାଇଛି । 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵୟଂ ଭଶ୍ଵରଭକ୍ତିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି | 


|॥ ୭୯୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୨, ୫୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ସୁଦୁର୍ଦର୍ଶମିଦଂ ରୂପଂ ଦୃଷ୍ଟବାନସି ୟନ୍ଦମ । 

ଦେବା ଅପ୍ୟସ୍ୟ ରୂପସ୍ୟ ନିତ୍ୟଂ ଦଶିନକାଙ୍କ୍ଷିଣଃ ॥୫ ୨॥ 

ନାହଂ ବେଦୈର୍ନ ତପସା ନ ଦାନେନ ନ ଚେଜ୍ୟୟା । 

ଶକ୍ୟ ଏବଂ ବିଧୋ ଦ୍ରଷ୍ଟୁଂ ଦୃଷ୍ଟବାନସି ମାଂ ୟଥା ॥୫୩॥ 

ସୁଦୁର୍ଦର୍ଶମ -ଦେଖୁବାକୁ ଦୁର୍ଲଭ, ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ରୂପମ୍‌ = ରୂପ, ଦୃଷ୍ବାନସି = ତୁମେ 


ଦେଖୂଅଛ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ମମ = ମୋର, ଦେବାଃ = ଦେବଗଣ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ଅସ୍ଯ = 
ଏହାର, ରୂପସ୍ୟ = ରୂପର, ନିତ୍ୟମ୍‌ = ନିତ୍ୟ, ଦର୍ଶନକାଙ୍ୟିଣଃ = ଦେଖୁବାକୁ ଇଛା କରନ୍ତି | 


ନା = ନାହି, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ବେଦୈଃ = ବେଦମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା, ନ = ନାହି, ତପସା = ତପସ୍ୟା 
ଦ୍ଵାରା, ନ = ନାହିଁ, ଦାନେନ = ଦାନ ଦ୍ଵାରା, ନ = ନାହିଁ, ଚ = ଏବଂ, ଇଜ୍ଯୟା = 
ଯଜ୍ଞଦ୍ବାରା, ଶକ୍ଯ = ସମ୍ବବପର, ଏବଂବିଧଃ = ଏହିପରି, ଦ୍ରଷ୍ଟୁମ୍‌ = ଦେଖାଯିବା ପାଇଁ, 
ଦୃଷ୍ଟବାନସି = (ତୁମେ) ଦେଖୁଛ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ୟଥା = ଯେପରି | 


: ଶ୍ରୀଭଗବାନ ଉବାଚ | (ହେ ଅର୍ଜୁନ !) ୟତ୍‌ ସୁଦୁର୍ଦର୍ଶଶ ଇଦଂ ମମ ରୂପଂ ଦୃଷ୍ଟବାନ୍‌ ଅସି 


ଦେବାଃ ଅପି ଅସ୍ୟ ରୂପସ୍ୟ ନିତ୍ୟଂ ଦର୍ଶନାକାଙ୍କ୍ଷିଣଃ ( ଭବନ୍ତି) ।୫ ୨। 


ମମ ୟତ୍‌ (ରୂପଂ) ଦୃଷ୍ବାନ୍‌ ଅସି, ଏବଂବିଧଃ ଅହଂ ନ ବେଦୈଃ ନ ତପସା, ନ ଦାନେନ 
ଚ ନ ଇଜାୟା ଦ୍ରଷୁଂ ଶକ୍ୟଃ ।୫୩ 


ଖ/ ଜନକାନ୍‌ କନ୍ଦିବଳେ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


ନୁମ 6ଦେହୁଥିକ' 6ନାଜ ଏ ରୁଘଘ କେହୁଁକକୁ ନିଳିକ/ ଭଦୁର୍ଳଳ / ୭ଜକଳଣ ମା ସର୍କକ/ ଏ 
ରୁନ୍କୁ ଜେମୁଁବାକୁ କାଳୁଳ ଛୁଅଛି //& ୨// 


6ଦଦ, ଚହସ୍ଯଃ କନ କ/ କକ୩ଦୁ/୭/ ନୂଣମ 6ଦମ୍୍ଧାଥୀକ/ କୂଯଣନ ନୁଁ ଦୂର୍ୟ 
6ହକିନାନି //#୩/ 


ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵରୂପର ଦର୍ଶନ କାହାରି ପାଇଁ ସୁଲଭ ନୁହେଁ । ବେଦାଧ୍ଯୟନ, ତପସ୍ୟା, 


ଦାନ ବା ଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା ଦର୍ଶନର ଏ ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ ଏପରିକି, ସ୍ଵର୍ଗଧାମ ନିବାସୀ 


॥ ୮୦୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୫୨, ୫୩ 


ଦେବତାଗଣ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ବିଶାଳ ବୁଦ୍ଧି, ଦୀର୍ଘ ଜୀବନ ଏବଂ କଠିନ ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ଏହି ରୂପ 
ଦେଖୁ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଏହି ରୂପ ଦେଖିବା ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ ହୁଅନ୍ତି । ଏପରି ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜର ଏହି ବିରାଟ ଏବଂ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟ ରୂପକୁ ତାଙ୍କର ବନ୍ଧୁଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କେବଳ 
ଅନୁଗ୍ରହ କରି ଦେଖାଇଲେ। ସେ ସ୍ଵୟଂ ଏ କଥା ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି * | 


ଏ କଥା ଆମକୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗିପାରେ ଯେ ଭଗବାନ୍‌ କେଉଁ କାରଣରୁ କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ଉପରେ 
କୃପା ବର୍ଷା କରନ୍ତି ଓ ଅନ୍ୟ ଉପରେ କରନ୍ତି ନାହି। ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଏହା ସର୍ବଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଉଥ୍ବବା 
ଆକସ୍ମିକ ବିତରଣ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି, ଯାହା କି ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦତାପୂର୍ବକ, ନିରଙ୍କୁଶ ଭାବେ ବିନା କୌଣସି ନିୟମ 


ବା କାରଣ ଥାଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି । କାରଣ ଏପରି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଭଗବାନ୍‌ ପକ୍ଷପାତ ଏବଂ ନିରଙ୍କୁଶତା 
ଦୋଷରେ ଦୋଷୀ ହେବେ। କିନ୍ତୁ ଏହା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଏହାର ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ସ୍ପଷ୍ତୀକରଣ କରା ଯାଇଛି ଯେ କେଉଁ କାରଣ ହେତୁ ବାଧ୍ଯ 
ହୋଇ ଭଗବାନ୍‌ ନିଜର ବିଶେଷ କୃପାର ବର୍ଷା କେବେ କାହା ଉପରେ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସର୍ବଦା ସମସ୍ତଙ୍କ 
ଉପରେ ନୁହେଁ। 


ସୁଦୁର୍ଦର୍ଶମ୍‌ - ଏହି ଗୋଟିଏ ସାଧାରଣ ଶବ୍ଦରେ ଏକାଧାରରେ ସଂସ୍କୃତ ଶବ୍ଦମାଳାର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ 
ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କର ଲେଖନୀର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ବ୍‌ ଦେଖା ଯାଇଥାଏ। “ ସୁ”, “ ଦୁ' ଏବଂ “ ଦର୍ଶନମ୍‌,/ ନେଇ ଏ ଶବ୍ଦଟି 
ଗଠିତ । ସୁ ର ଅର୍ଥ ହେଲା ମଙ୍ଗଳମୟ, ଦୁ ର ଅର୍ଥ ହେଲା କଷକର ଏବଂ ଦର୍ଶନ ହେଉଛି ଦୃଶ୍ୟ | ସାମଗ୍ରିକ 
ଭାବେ ଏମାନଙ୍କ ଅର୍ଥ ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କର ବିରାଟ ରୂପ ଶୁଭଙ୍କର, ମଙ୍ଗଳମୟ - ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ 


ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ତତ୍‌ ସହିତ ଏହି ରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ପାରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଷ୍ଟକର। 


ଭଗବାନ୍‌ କେଉଁ କାରଣରୁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇ କେବେ କେବେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଉପରେ ତାଙ୍କର 
ବିଶେଷ କରୁଣା ବର୍ଷା କରନ୍ତି ଏବଂ ସର୍ବଦା ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ନୁହେଁ; ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳଲୋକରେ ଏହାର 
ଯୁକ୍ତସଂଗତ ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଦିଆଯାଇଛି। 


× ଲୀଜ/ ୯. ୪୮୭ 


॥୮୦୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୪ / ଅଧ୍ାୟ ୧୧ 


ଭକ୍ତ୍ୟା ତ୍ଵନନ୍ୟୟା ଶକ୍ଯ ଅହମେବଂ ବିଧୋଏର୍ଜୁନ । 
ଜ୍ଞାତୁଂ ଦ୍ରଷୁଂ ଚ ତତ୍ତ୍ଵେନ ପ୍ରବେଷ୍ୁୁଂ ଚ ପରଂତପ ॥୫୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଭକ୍ତ୍ୟା = ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା, ତୁ = ବାସ୍ତବରେ, ଅନନ୍ୟୟା = ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ, ଶକ୍ଯ = ସମ୍ଭବପର, 
ସମର୍ଥ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଏବଂବିଧଃ = ଏ ରୂପର, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ, ଜ୍ଞାତୁମ୍‌ = ଜାଣିବାକୁ, 
ଦ୍ରୁଷ୍ଟୁଂ = ଦେଖୁବାକୁ, ଚ = ଏବଂ, ତତ୍େେନ = ତତ୍ତ୍ତଃ, ପରବେଷୁମ୍‌ = ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ, ଚ 
= ଏବଂ, ପରନତପ = ହେ ପରନ୍ତପ | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ହେ ପରନ୍ତପ ! ତୁ ଏବଂବିଧଃ ଅହଂ ଅନନ୍ୟୟା ଭକ୍ତ୍ୟା ତତ୍ତ୍ଵେନ ଜ୍ଞାତୁଂ, ଦ୍ରଷ୍ଟଂ 
ଚ ପ୍ରବେଷ୍ଟୁଂ ଶକ୍ୟଃ ।୫ ୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜିନ୍ତୁ ୭୫ ଦନନ୍ତନ ଥର୍କ୍କନ / ଥନନଃ କଳି ଭୂରା ମୋର ଏ ରୁଙ୍ଘ କେନ୍ନୁଁ ୬୧ବ, କଣ ନେବେ 
ଏବଂ ଏଥିନେ 96କେଣ କଲି ହେବ (ଏକନୁ କ/ବ 9/9 ନବ) //୫ ୪୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଭଗବାନଙ୍କର କହିବା ଅନୁଯାୟୀ ତାଙ୍କର ବିରାଟ ରୂପ ଦେଖୁବାକୁ ପାଇବା କଷ୍ଟକର। 
ଅନ୍ୟ କାହାରିକୁ ନ ଦେଖାଇ ଭଗବାନ୍‌ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସେ ରୂପ କାହିକି ଦେଖାଇଲେ - ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ତାହା 
କହିଛନ୍ତି। ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଏ ବିରାଟ ରୂପ ଦେଖ ହେବ | ଏଠାରେ ଭକ୍ତିକୁ ସାଧାରଣ ଅର୍ଥରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ । ନିର୍ଚିଚାରରେ ବହୁଳ ଭାବେ ବ୍ୟବହାର କରିବା ଯୋଗୁଁ ପଦମାନଙ୍କର 
ନୂତନ ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ଏକ ଚଳନ୍ତିଭାଷାରେ ଏମାନଙ୍କର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହ୍ରାସ ପାଏ । ‹ ଭକ୍ତି ' 
ପଦ ଏହିପରି ଉଭୟ ଭାବରେ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଛି, ଏବଂ ତାର ଗଭୀର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହରାଇଛି ଓ କେତେକ 
ଚଳନୀୟ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରିଛି । 


ଭକ୍ତି ବିଷୟରେ ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ମୋକ୍ଷ ସାଧନମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଭକ୍ତି ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ସ୍ଵରୂପର ଅନୁସନ୍ଧାନ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଭକ୍ତି ଆତ୍ମସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଏ । 


ପ୍ରିୟ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ହିଁ ପ୍ରେମର ବାସ୍ତବ ମାପଦଣ୍ଡ । ଭଲ୍ତ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବଭାବର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ବିସ୍ବୃତ ହୋଇ ପ୍ରେମରେ ନିଜର ପ୍ରିୟ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ଲାଭ କଲେ, ସେହି ପ୍ରେମର ପରିସମାପ୍ରିକୁ 
ପରାଭକ୍ତି ବା ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି କୁହାଯାଏ। ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର ଜିଜ୍ଞାସୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବିଧାନ ଅନୁସାରେ ଉପାଧ୍ମାନଙ୍କ 
ସହିତ ନିଜର ନିମ୍ନସ୍ତରର ତାଦାତ୍ମ୍ୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । ଅନାମତ୍ବା ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ 
ତ୍ୟାଗ କଲେ ହି ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମସ୍ବରୂପର ପରିଚୟ ମିଳିଥାଏ । 


* ମୁନୀଳ/କ' 'ବିଶବେଳ ଚୁଜ଼ମଣ!' 6ଵ୍ଳୈଳ-୩ ଢଣକ/ 


॥୮୦୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ / ଶ୍ଳୋକ ୫୫ 


ଯେଉଁ ସାଧକଗଣ ଏ ଜଗତକୁ ଏକ ସୂତ୍ରରେ ଧାରଣ କରିଥିବା ସତ୍ୟ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ କରି ପାରନ୍ତି, 
ସେମାନେ ମୋତେ ଏ ରୂପରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିରାଟ ରୂପରେ ଅନୁଭବ କରି ପାରନ୍ତି | 


ଯେଉଁ ତିନିଗୋଟି କ୍ରମିକ ସୋପାନରେ ସତ୍ୟର ସାକ୍ଷାକ୍ରାର ହୋଇଥାଏ, ତହାହେଲା, ଜାଣିବା, 
ଦେଖବା ଏବଂ ପ୍ରବେଶ କରିବା - ଏ ତିନି ଶବ୍ଦରେ ଭଗବାନ୍‌ ତାହାର ନିର୍ଦେଶ କରିଛନ୍ତି | ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ସାଧକକୁ ନିଜର ସାଧ୍ଯ ବା ସାଧନର ବୌଦିକ ଜ୍ଞାନ ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ। ତାହାକୁ ଏଠାରେ ଜାଣିବା ଶବ୍ଦ 
ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରା ଯାଇଛି ଏବଂ ଏହାର ସାଧନ ହେଉଛି ଶ୍ରବଣ। ଏ ପ୍ରକାର କିଛି ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ହେବା ପରେ 
ମନରେ ସନ୍ଦେହ ଉପ୍ଵନ୍ନ ହୁଏ। ଏ ସନ୍ଦେହର ନିବୃଭି ନିମିତ୍ତ ପ୍ରାପ୍ତ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ ଯୁକ୍ତି-ପୂର୍ବକ ମନନ 
କରିବା ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ। ସନ୍ଦେହର ନିବୃଭି ହେଲେ ତତ୍ତ୍ଵ ଦର୍ଶନ ହୋଇଥାଏ। ତତ୍‌ପରେ 
ନିଦିଧ୍ଯାସନର ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ମିଥ୍ୟା ଉପାଧ୍ଵ ସହିତ ତାଦାମତ୍ମ୍ୟକୁ ସର୍ବଥା ତ୍ୟାଗ କରି ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପ ସହିତ ଏକ 
ରୂପ ହୋଇଯିବା ହିଁ ହେଉଛି ଏଥ୍ରରେ “ ପ୍ରବେଶ କରିବା।” ଏହି ଅମ୍ବାନୁଭୂତି ନିଜଠାରୁ ଭିନ୍ନ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁର ଅନୁଭୂତି ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ହେଉଛି ସ୍ଵରୂପର ଅନୁଭୂତି । ' ପ୍ରବେଶ” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସାଧକ ଏବଂ 
ସାଧ୍ଯର ଏକତ୍ବବୋଧ କରାଯାଇଛି । ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷରେ “ ପ୍ରବେଶ” କରି ସ୍ବୟଂ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ଗଲେ 
ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟାର ସ୍ଵପ୍ନଳଗତର ଦୁଃଖ ଦୂର ହୋଇଯାଏ । 


ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ହିଁ ତାଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ତିର ଉପାୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରୁଛନ୍ତି। 
ମତ୍କର୍ମକୂତ୍‌ ମତ୍ପରମୋ ମଦ୍ଭକ୍ତଃ ସଙ୍ଗବଜିତଃ | 
ନିବୈରଃ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ୟଃ ସ ମାମେତି ପାଣ୍ଡବ ॥୫୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମତ୍‌କର୍ମକୃତ୍‌ = ମୋ ପାଇଁ କାମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିଥ ମତ୍‌ପରମଃ = ମୋତେ ପରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି, ମଦ୍‌ଭକ୍ତଃ = ମୋର ଭକ୍ତ, ସଙ୍ଗବର୍ଜିତଃ = ସଂଗ ବା ଆସକି 
ରହିତ, ନିବୈରଃ = ବୈରତା ରହିତ, ସର୍ବ-ଭୂତେଷୁ = ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି, ୟ8 = 
ଯିଏ, ସଃ = ସେ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଏତି = ପରାପ ହୁଏ, ପାଶ୍ଡବ = ହେ ପାଣ୍ଡବ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପାଣ୍ଡବ ! ୟଃ ମକୁର୍ମକୃତ୍‌ ମତ୍ଵରମଃ ମଦ୍‌ଭକ୍ତଃ ସଙ୍ଗବର୍ଜିତଃ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ନିର୍ବୈରଃ ସଃ 
ମାଂ ଏତି ।୫୫। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6ହ ଦୀ / ଦେହ କ/ଳ 6ମ/ ଯାନ £ କର୍ନଳନେ, 6ମୋଣନ ନି ଳମୀଲକ/ ଜକଣ 
ରହଣୀ କଲେ, ନିଏ ମୋର ଜଳ, ନିଏ ସଂର ଜନିତ, @ଏ 6ନଜୌଣସକି 967 ଣି 6ବୈଜଳ/ବକ 
6୭67 ଳଣଜେ ନାନି, ନେ 6ମୋଣେ ୬୮/୭୩ କଣଜେ //# ୫// 


॥ ୮୦୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୫ / ଅଧାୟ ୧୧ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଅର୍ଜୁନ ଏ କଥା ଶୁଣିଲେ ଯେ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଯେ କୌଣସି ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସମଷ୍ଟି ବୈଭବକୁ କେବଳ ଚିହ୍ନି ପାରିବ ନାହି, ବରଂ ନିଜଠାରେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ସାକ୍ଷାତ ଅନୁଭୂତି ଲାଭ 
କରି ପାରିବ | ଏହି ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରିବାର ଉତ୍ସୁକତା ପାଣ୍ଡବ ରାଜପୁତ୍ରଙ୍କ ମୁହଁରେ ଦେଖାଦେଲା । 
ସେ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରଶ୍ନ କରି ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ମୁଖଭାବରୁ ଏହା ବୁଝି ପାରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି, କୌଣସି ସାଧକ ଜୀବନରେ ଏ ପୂର୍ଣ୍ଣତା କିପରି ଲାଭ କରିପାରିବ ? 


ଜୀବତ୍ଵର ଛଶ୍ଵରତ୍ବ ଲାଭ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପାଞ୍ଚ ଅଂଗ ବିଶିଷ୍ଟ ଯୋଜନାର ଉପଦେଶ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସେହି ପାଞ୍ଚ ଅଂଗ ବା ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣର ବଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ସେ ଗୁଣ 
ସବୁ ହେଲା ( ୧) ଯିଏ ଶଶ୍ବରାର୍ଘଣ ବୁଵିରେ କର୍ମ କରେ, ( ୨) ଭଶ୍ବର ହିଁ ଯାହାର ପରମଲକ୍ଷ୍ଯ, (୩) ଯିଏ 
ଭଶ୍ଵରଭକ୍ତ, (୪) ଯିଏ ସଂଗ ବା ଆସକ୍ତି ରହିତ, ( ୫) ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେ ବୈରଭାବ ପୋଷଣ 
କରେ ନାହି। 


ଏ ପାଞ୍ଚପ୍ରକାର ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣରେ ଆମ୍ମସଂଯମର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସାଧନାର ସାରାଂଶ ଦିଆଯାଇଛି । 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅଖଣ୍ଡ ସ୍ମରଣ ଦ୍ଵାରା ହି ସମସ୍ତ ଉପାଧ୍ଵର କର୍ମରେ ଅନାସକ୍ତିର ଭାବ ଦୂଢ ହୋଇଥାଏ। ଯଦି 
କେହି ଅନ୍ୟକୁ ନିଜଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବୋଲି ବିଚାର କରେ ତେବେ ତାହା ପ୍ରତି ବୈରଭାବ ଆସିଥାଏ। ମୋର 
ଦୁଇହାତ ମଧ୍ଯରେ କଦାପି ବୈରଭାବ ଆସିବ ନାହିଁ । ଆମ୍ବୈକତ୍ବବୋଧ ଦ୍ଵାରା ସର୍ବତ୍ର ଏକତାର ଦର୍ଶନ 
ଏବଂ ଅନୁଭବ ହେଲେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରତି ପୁଣ୍ଟ୍ଜ ନିବୈରଭାବ ଲାଭ କରା ଯାଇ ପାରିବ । ମନ ଏବଂ 
ବୁଦ୍ଧି ସ୍ତରରେ ସର୍ବତୋଭାବେ ଅନାସକ୍ତି ହେବା ଅସମ୍ଭବ । ମନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି କୌଣସି ବସ୍ତୁ ବା ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତି ରହିତ ହୋଇ ରହି ପାରିବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଜଣେ ସାଧକ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଭଶ୍ଵରାର୍ପଣ ଭାବରେ 
ବିଷୟାସକ୍ତକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା କରିଥାଏ ଏବଂ ତତ୍ପରେ ଭକ୍ତିର ସହିତ ନିଜ ମନକୁ ଛଶ୍ଵରଙ୍କଠାରେ 
କେନ୍ଦ୍ରିତ କରିଥାଏ । ଏହି ଅଂଶର ପୁର୍ଣ୍ଣତା ନିମିତ୍ତ ପୂର୍ବ କଥିତ ଗୁଣ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ। 


ଏପରି ଭାବରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଯୋଜନାର ପୁନରାବଲୋକନ କଲେ ଜଣାଯିବ ଯେ ଏହା ପୂର୍ଣ୍ର 
ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ହୋଇଥବା ଯୋଗୁଁ ସର୍ବତୋଭାବେ ଗ୍ରହଣୀୟ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉତ୍ତର ଅଂଗ ପୂର୍ବଅଂଗ ଦ୍ଵାରା 
ପରିପୁଷ୍ଟ। ଏହି ଶ୍ଳୋକରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଭଶ୍ଵରାର୍ପିତ କର୍ମରୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବ ସାଧକର ମହାନ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ। ତାପରେ ସ୍ଵୟଂ ଭଶ୍ଵର ହି ତା'ର ଜୀବନର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୋଇଯାନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି 
ପରମ ପ୍ରେମ ହି ଏହାର ପରିଣାମ ହୋଇଥାଏ। ଜଗତର ଅନିତ୍ୟ, ପରିଛିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ସହିତ ତାଙ୍କର ଆସକ୍ିର 
ସମାପ୍ତି ଘଟିବା ଏବଂ ସେ ଆତ୍ମଦର୍ଶନ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ସ୍ଵୟଂ ଆତ୍ମସ୍ବରୂପ ହୋଇ ନିଜକୁ ସର୍ବତ୍ର ସବୁ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କଠାରେ ଚିହ୍ନି ପାରିଲେ ତାଙ୍କର କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ସହିତ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ବୈରଭାବ ରହିବ ନାହ । 


॥୮୦୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧/ ଶ୍ଳୋକ ୫୫ 


ଗୀତା ଅନୁସାରେ ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ଲବ୍ଧ ଆତ୍ମସାକ୍ଷାତକାରର ପୂର୍ଣ୍ଣତାର କଷଟି ପଥର ହେଲା - ସମସ୍ତଙ୍କଠାରେ 
ପ୍ରେମ ଏବଂ କାହାରିଠାରେ ଦ୍ଵେଷ ନ ହେବା। 


ଓଁ ତସ୍ବଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତାସୂପନିଷମ୍ଫୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦେ ବିଶ୍ବରୂପଦର୍ଶନୟୋଗୋ ନାମ ଏକାଦଶୋଏଧ୍ଯାୟଃ । 


ଏହି ପ୍ରକାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦ ରୂପୀ ବ୍ରହ୍ଲନିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀମଦଭଗବଦ୍‌ଗୀତା 
ଉପନିଷଦ୍‌ର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ଯୋଗ ନାମକ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ଷାୟ ସମାପ୍ତ ହୁଏ । 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର “ ବିଶ୍ଵରୂପଦର୍ଶନ ଯୋଗ” ନାମ ସାର୍ଥକ ହୋଇଛି । ବେଦାନ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରର ପାରିଭାଷିକ 
ଶବ୍ଦାବଳୀ ଅନୁସାରେ ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ' ବିଶ୍ଵରୂପ” ଶବ୍ଦର ବାସ୍ତବିକ ଅର୍ଥ ହେଲା ବିରାଟରୂପ | ଆତ୍ମା ଏକ 
ବ୍ୟଷ୍ଟି ସ୍ତୂଳ ଦେହ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ କରି ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାର ଘଟଣା ସବୁକୁ ଅନୁଭବ କରେ | ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ 
ସ୍ଥୁତ ଆମ୍ମାକୁ ବେଦାନ୍ତରେ “ ବିଶ୍ଵଂ କୁହାଯାଏ। ଏହି ଆତ୍ମା ସମଷ୍ଟି ସୂଳ ଦେହ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସହିତ 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ଲାଭ କଲେ “ ବିରାଟ? ହୋଇଯାଏ । ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ନିଜର ବିରାଟରୂପ ଦେଖାଇ ଥ୍ବଲେ ହେଁ 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ ହେଉଛି “ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ଯୋଗ” । ଏଥୁରେ ବିଶ୍ଵ ଏବଂ ବିରାଟର ପରମାର୍ଥ୍ରକ 
ଏକତ୍ବର ବୋଧ ହୋଇଥାଏ। 


- ହରି ଓଁ ତତ୍‌ ସତ୍‌ - 


॥ ୮୦୫॥ 


ଦ୍ଵାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଭଲି ଯୋଗ 


ଜଣେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଯୋଦ୍ଧା ରୂପରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ସହ ପୂରା ପରିଚିତ ଥବା ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୂର୍ବ 
ଅଧ୍ଧାୟର ଅନ୍ତିମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ତାଙ୍କର କ୍ଷତ୍ରିୟଜନୋଚିତ ମହତ୍ତ୍ଵାକାଙ୍କ୍ଷାକୁ ଜାଗ୍ରତ କରାଇଥୁଲେ । ଜଣେ 
ପ୍ରକୃତ ପରାକ୍ରମୀ ରାଜା ପକ୍ଷରେ “ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୈଭବ ପ୍ରାପ୍ତିର ମୋହ ସମ୍ବରଣ କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
କଠିନ ବ୍ୟାପାର ।' ଯେଉଁଠାରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରିବାର ଉପଯୁକ୍ତ କ୍ଷେତ୍ର କିମ୍ବା ଅଧ୍ଯକ ବୈଭବ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ, ସେପରି ସୁଯୋଗକୁ ସେ କରଛଡ଼ା କରିବାକୁ ଚାହେଁନାହି । ସେ ନିଶ୍ଚେ ତାକୁ 
ସଂଗ୍ରାମ ଦ୍ଵାରା ଜିତି ଅଧ୍ଵନସ୍ତ୍ର କରିବାକୁ ଚାହେଁ । ଏକଛତ୍ର ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରିବାର ଅଭିଳାଷ ତା'ର 
ମନରେ ସଦାସର୍ବଦା ବସା ବାନ୍ଧିଥାଏ । ଅମିତ ପରାକ୍ରମୀ ସ୍ଵମିତ୍ର ଅର୍ଜୁନଙ୍କଠାରେ ଏପରି ଅଭିଳାଷା ଦେଖୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ଯେ କେବଳ ନିଜର ଦିବ୍ୟ ବିଭୁତି ଏବଂ ବିରାଟ ରୂପକୁ ଦର୍ଶାଇଥିଲେ ତାହା ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା 
ମଧ୍ଯ କହିଥିଲେ କି- 


“ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଯେ କୌଣସି ଭକ୍ତ ମୋତେ ଜାଣିବାକୁ ମୋର ଦର୍ଶନ ପାଇବାକୁ ଏବଂ 
ମୋ ଠାରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲାଭ କରିପାରିବ ।” 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଉକ୍ତି ଅଜଜୁନଙ୍କର ମନ ଉପରେ ଅନୁକୂଳ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥୁଲା । ଯାହାଫଳରେ 
ସେ ଏହି ଅଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ହାସଲ କରିବାକୁ ଦୃଢ଼ମନା ହୋଇ ସାଧନା ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିଥିଲେ | ମାନସିକ ଦୃଷ୍ଟି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏହି ପ୍ରକାର ମହତ୍ତ୍ଵାକାଙ୍କ୍ଷା ନିମିତ୍ତ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଥିଲା । ଏବଂ ତତ୍‌ 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାଙ୍କୁ ଦୈବୀପ୍ରେରଣା ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥଲା, ଯଦ୍ଵାରା ସେ ଏବଂବିଧ ପରମପୁରୁଷାର୍ଥପ୍ରାପ୍ତି 
ନିମନ୍ତେ ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଏବଂ ଯେତେ କଷ୍ଟକର ପ୍ରଯନ୍ନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲେ ବି 
ତହିରୁ ପଶ୍ଚାତ୍ପଦ ନ ହେବାକୁ ସର୍ବଦା ତତ୍ପର ଥୁଲେ । ଆମେ ପୂର୍ବ ଦୁଇଟି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଦେଖଛେ କି- 
କିପରି ଅର୍ଜୁନ ନିଜ ରଥର ସାରଥୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ପରମେଶ୍ଵର ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କହିଥୁଲେ- 

(ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ନାହିଁ ବରଂ ସେମାନେ ମୋ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି ।' ଅର୍ଜୁନ ଏହାର 
ବିଶ୍ଳେଷଣାମ୍ବକ ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଚାହିଁଥିଲେ । ତେଣୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ଵ ଦିବ୍ୟ ବିଭୂତିକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ୟଷ୍ଟିଉପାଧ୍ୟଗୁଡ଼ିକରେ 
ଏକ ଆତ୍ମାର ଅସ୍ତିତ୍ବକୁ ବୁଝାଇଥୁଲେ । ପରନ୍ତୁ ଏଥରେ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମନରେ ଥୁବା ସନ୍ଦେହ 
ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇନଥିଲା । 


॥୮୦୬॥ 


ଅଧ୍ଥାୟ ୧୨ 


ଅର୍ଜୁନ ଏହି ବିଭୁତିଗୁଡ଼ିକୁ ଏକ ବିଶ୍ଵରୂପରେ ଦେଖୁବାକୁ ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକଟ କଲେ । ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ 
ସଦୟ ହୋଇ ତାଙ୍କର ଇଚ୍ଛାକୁ ପୂରଣ କଲେ ବସ୍ତୁଜ୍ଞାନର ଦୁଇଟି ପ୍ରକ୍ରିୟା- ବିଶ୍ଳେଷଣ ଓ ସଂଶ୍ଳେଷଣ ଅଥବା 
ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ବିବେଚନ ଏବଂ ଏହାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରଦର୍ଶନ ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନକୁ 
ଜାଣିଗଲେ, ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜକୁ ପୁର୍ଣ୍ରୁପେ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ ସମପିତ କଲେ । ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ 


ଆତ୍ମାକୁ କିପରି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଜାଣି ତନ୍ନିଷ୍ବ ହୋଇପାରିବ ଏହି ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ମହତ୍ତ୍ଵ ଆକାଂକ୍ଷା ତାଙ୍କ 
ମନରେ ବାକି ରହିଲା । 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵ ସ୍ଥିରୀକୃତ ଆଦର୍ଶାନୁରୂପ ହୋଇ ବଞ୍ଚୁବାକୁ ଚାହେଁ ସେଥୁପାଇଁ କଥାରେ ଅଛି 
“ ଯେପରି ବିଚାର, ସେପରି ମନୁଷ୍ଯ!” | 


ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ଗତାନୁଗତିକ ଜୀବନରେ କଣ୍ଟକାକୀର୍ଣ୍ର ମାର୍ଗରେ 
ଧୀରେ ଧୀରେ ଅଗ୍ରସର ହୁଅନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଦୂଢ଼ମନା ବିଚାରବନ୍ତ ସାଧକ ସହସ୍ର ଗୁଣରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଅଟନ୍ତି । 

ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସ୍ଥୁଳପକ୍ଷ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲେ ସୁକ୍ଷ୍ମପକ୍ଷ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ଦର୍ଶାଇପାରେ-ଏହା ଏକ ସର୍ବଜନବିଦିତ 
ସତ୍ୟ । ଏହି ସତ୍ଯ ଅନୁସାରେ କ୍ଷୁଧାରେ ବ୍ଯାକୁଳ ବ୍ଯକ୍ତିର ଭାଚୁକ ସ୍ଵଭାବ ତାଂର ହୃଦୟକୁ ଅବରୁଦ୍ଧ 
କରିଦିଏ । ମାତ୍ର କ୍ଷୁଧା ଶାନ୍ତ ହେବାମାତ୍ରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ସେ ନିଜର ପ୍ରେମ ଏବଂ ସ୍ନେହକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରିବାକୁ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲାଭକରେ । ଶରୀର ଓ ମନ ତୃପ୍ତ ହେଲେ ହି ବୁଦି ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରଭାବ ପ୍ରଦର୍ଶିତ 
କରିପାରେ । ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଶାରୀରିକ ବା ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଅପୁର୍ଣ୍ଣତା ରହିଯାଏ, ତେବେ ସେ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷମତାରାଜି ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ବିକଶିତ ହୋଇ ଠିକ୍‌ ମାର୍ଗରେ ଉପଯୋଗ ହେବା ତ 
ବହୁତ ଦୂରର କଥା । 


ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେବେଳେ ତା'ର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ତିନୋଟି ସ୍ତର ଯଥା- ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଦିକ 
ସ୍ତରରେ ପରିତୃପ୍ତ ଲାଭ କରେ ସେତେବେଳେ ତା ' ମନରେ ଆମୂଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ଜିଜ୍ଞାସା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ- ଏହି 
ସତ୍ୟକୁ ଭଗବାନ “ ଦ୍ଵାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 'ରେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି । 


ଗୋକୁଳର ଗୋପାଳ ବାଳକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରକୃତରେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଲୀଳା ଅବତାର- ଏ ବିଷୟରେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବୁଦ୍ଧି ଯେତେବେଳେ ସ୍ଥିର ନିଶ୍ଚୟ ହୋଇଗଲା, ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ମନରେ ଥୁବା ଅବିଶ୍ବାସ 
ସ୍ଵତଃ ନିବୃତ୍ତ ହେଲା ଏବଂ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ୍ୟାର୍ଥେ ମନରେ ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷା ଜନ୍ମିଲା । ସେହି ଅଭିଳାଷାକୁ 
ଚରିତାର୍ଥ କରିବା ନିମନ୍ତେ ସେ ସକଳ ପ୍ରକାର ପ୍ରଯନ୍ନ କରିବାକୁ ତପ୍ପର ହୋଇଉଠିଲେ । 


॥ ୮୮୦୭ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୨ 


ଯଦି ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଭଗବତ୍‌ ସତ୍ତାର ଦିବ୍ୟଧାମରେ ପହଞ୍ଚୁ ହେବ, ତେବେ ବାସ୍ତବମନା 
ଅର୍ଜୁନ ଏ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସେହି ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେମକୁ କିପରି ପ୍ରାପ୍ତ କରିହେବ-ସେ ବିଷୟରେ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଲେ। 
ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ବେଦାନ୍ତର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ହୋଇଥ୍ଵବାରୁ ସେ ଜାଣିଥିଲେ ଯେ-ନିତ୍ୟ ଶାଶ୍ବତ ପରମାତ୍ମା ସକଳ 
ନାମ ରୂପର ଉର୍ତ୍ବସ୍ତ୍‌ ଏବଂ ଦୃଶ୍ୟ ଭାବନା ବିଚାର ଜଗତଦ୍ଵାରା ଅସ୍ପୃଶ୍ଯ । ପରନ୍ତୁ ସ୍ଵଚକ୍ଷୁରେ ସାରାସୂଷ୍ଟି 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଠାରୁ ଆସୁଥିବା ପୁନଃ ତାଙ୍କଠାରେ ବିଲୀନ ହେଉଥ୍ୁବାର ଦେଖ୍ୁଲେ । ଭଗବାନଙ୍କର ଭୟଙ୍କର 
ବିରାଟ ରୂପରେ ଅର୍ଜୁନ ଅତୀତର ଅସଂଖ୍ୟ ବଦ୍ଧଜୀବଙ୍କୁ ବର୍ତମାନର ଛାୟାବୃତ ମାର୍ଗ ଅତିକ୍ରମ କରି ଭବିଷ୍ୟତର 
ଦ୍ଵାର ଦେଶରେ ଉପନୀତ ହୋଇ ମହାକାଳ ଗର୍ଭରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଉଥବାର ଦେଖୁଲେ ଏବଂ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହି ଏହି ମହାକାଳ ଥୁଲେ । ପୁନଃ ଅର୍ଜୁନ ସେହି ବିରାଟ ରୂପରେ କିପରି ଏକ ନିକଟ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥ୍ରାନ 
ଅନ୍ୟଏକ ଦୂରସ୍ସ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନ ସହ କ୍ଷଣକରେ ମିଶିଯାଉଛି ଏବଂ ସୁଦୂରସ୍ତ୍‌ ଦିଗ୍‌ବଳୟ କିପରି ନିମିଷକେ 
ସନ୍ନିକଟସ୍ଥ ହୋଇଆସୁଛି ଦେଖ ଆଶ୍ଚ ର୍ଯ୍ୟାନ୍ଵିତ ହେଲେ । ତେଣୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ତାଙ୍କ ମନରେ ନିମ୍ନଲିଖୂତ 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଲା- “ ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପ ନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଉପାସନା କରିବେ ନା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ବିଶ୍ଵ ରୂପରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥୁବା ସଗୁଣ ସାକାର ଦିବ୍ୟତାକୁ ଉପାସନା କରିବେ ।' 


ଦଶମ ଏବଂ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ କ୍ରମାନ୍ଵୟରେ କୃତ ବିବେଚନା ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରଦର୍ଶନ ଦ୍ଵାରା 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଥିବା ସନ୍ଦେହ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଥିଲା । ତେଣୁ ଆତ୍ମ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଉପରେ 
ଆଧ୍ଵପତ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରିବାର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ମହତ୍ତ୍ଵାକାଂକ୍ଷା ନେଇ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ପରିବଭିତ ହୋଇଥିବା 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ଶିରୋମଣି ଅର୍ଜୁନ ବର୍ଭମାନ ଦୃଢ଼ ସଂକଳ୍ପବଦ୍ଧ ହୋଇ ଉଠିଲେ । ଏହି ଆତ୍ମ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଉପରେ 
ବିଜୟ ହାସଲ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଗୁପ୍ତ ଯୁଦ୍ଧନୀତିର ନିଦ୍ଦେଶ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷ ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରଦତ୍ତ 
ହୋଇଅଛି । ଭଶ୍ଵରାର୍ପିତ କର୍ମ, ଭକ୍ତି ଏବଂ ଅନାସକ୍ତି ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇ ଯେ କୌଣସି ସାଧକ 
ନିଶ୍ଚେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇପାରିବ- ଏପରି ଆଶ୍ଵାସନାପୁର୍ଣ୍ଣ ବାଣୀ ଗୀତାମାତା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । 


ଜଣେ ରାଜସିକ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଥ୍ବବା କାରଣରୁ ଅର୍ଜୁନ ହଠାତ୍‌ ସ୍ଥ୍ିରଚିତ୍ତ ଦାର୍ଶନିକ ହୋଇପାରିବେନି । 
ପୁସ୍ତକୀୟ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ତଥା ବିଦ୍‌ବତ୍ତାରେ ତାଙ୍କର ବୁଝି ଆଦୌ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । କେବଳ 
ବୌଵିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର କିଞ୍ଛୁତ ମାତ୍ର ଆକର୍ଷଣ ନଥିଲା । ସେ ଜଣେ ଅଦ୍ବିତୀୟ ଯୋଦ୍ଧା ରୂପେ 
ସଂଗ୍ରାମ ଭୂମିରେ ପ୍ରବେଶ କରି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦର୍ଶିତ ଆମ୍ବରୂପୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧନକୁ ପାଇବାକୁ 
ବ୍ୟାକୁଳ ଥୁଲେ । ଏଣୁ ନିଶ୍ଚୟାମ୍ବକ ଉତ୍ତର ପାଇବାକୁ ଆଶାରଖୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଯଥାର୍ଥ ପ୍ରଶ୍ନର 
ଦ୍ଵାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୋଇଅଛି । 


ବେଦାନ୍ତ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ହୋଇଥୁବା ହେତୁ ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ଅର୍ଜୁନ ବୁଝିଥିଲେ କି ପରମାର୍ଥ ସତ୍ଯ 
ନାମରୂପରହିତ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନବୁଵିର ଉର୍ତ୍ବସ୍ତ । ପରନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ବିରାଟ ରୂପରେ 


॥ ୮୮୦୮ ॥ 


ଅଧ୍ଚାୟ ୧୨ 


୬" ବ।¦ 


ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କଲେ । ଏପରି ସ୍ଥିତିରେ ତାଙ୍କ ମନରେ ଏ ପ୍ରଶ୍ଵ ଉଠିବା ସ୍ଵାଭାବିକ କି “ ପରମାର୍ଥ 
ସତ୍ୟର ଅବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵରୂପଧ୍ଯାନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କିମ୍ବା ବ୍ୟକ୍ତରୂପଧ୍ଯାନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ।” 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏ ପ୍ରଶ୍ନ ଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଏକ ବିବାଦସ୍ସଦ ବିଷୟକୁ ଉତ୍‌ଥାପନ କରେ | ସମୟ ସମୟରେ 
ଏପରି ଧର୍ମ ସଂସ୍ତ୍ରାପକ ଏବଂ ଧର୍ମ ଉପଦେଶକମାନେ ଅବତରିତ ହୁଅନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ କି ସଗୁଣ ସାକାର 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପୂଜାକୁ ସମର୍ଥନ ବା ବିରୋଧ କରନ୍ତି । କେତେକ ଏହା ସମୀଚୀନ (ଉଚିତ) ବୋଲି କହନ୍ତି ତ 
କେତେକ ଏହାକୁ ଅସମୀଚୀନ ( ଅନୁଚିତ) ବୋଲି କହନ୍ତି । ତରଙ୍ଗମାଳାର ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା କ'ଣ ସମୁଦ୍ରକୁ 
ପୂଣ୍ଠ ରୂପେ ଜାଣିହୁଏ ? ତରଙ୍ଗମାଳାର ଜ୍ଞାନ କ'ଣ ସମୁଦ୍ରକୁ ଚିହ୍ନିବାରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟି କରେ ? 
ସଂକ୍ଷେପତଃ ମୁରିପୂଜା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ କି ? ଏହା ମନକୁ ଧ୍ଯାନ ସମୟରେ ଅନନ୍ତପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଉର୍ତ୍ଵ୍‌ସ୍ଥ୍ରିତିରେ 
ଉପନୀତ କରାଇବାରେ ସହାୟତା କରେ କି ? ଯଦି ସହାୟତା କରେ ତେବେ ଏହାର ସଠିକ୍‌ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
କ'ଣ ? ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏ ସମସ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ହୋଇଅଛି । 


ବିଷୟ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ବିବେଚନା କରି ବିସ୍ତୃତ ତଥ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାରେ ଗୀତାଶାସ୍ତ୍ର କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ଲୌକିକ ବିଜ୍ଞାନର ଆଧୁନିକ ଗ୍ରନ୍ଥ ତୁଳନାରେ କମ୍‌ ନୁହେଁ । 

ଜଣେ କର୍ମ ପ୍ରବଣ ସ୍ଵଭାବବିଶିଷ୍ଟ ସନ୍ଦେହୀ ବୁଦ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରୁଛନ୍ତି 
ବୋଲି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୂଣ୍ଟୂରୂପେ ଜାଣିଥିଲେ । ତେଣୁ ସେ କିପରି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ବିବେଚନା ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ମନର ସନ୍ଦେହ ନିରାକୃତ ହୋଇ କର୍ତବ୍ୟରେ ଥୁବା ମୋହ ଦୂରୀଭୂତ ହେବ- ଏ ବିଷୟରେ ସଚେତନ ରହି 
ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରୁଥିଲେ । 


॥୮୦୯॥ 


ଦ୍ବାଦଶୋଃଧ୍ୟାୟଃ 
ଅର୍ଜୁନ ଉବାଟ 
ଏବଂ ସତତୟୁକ୍ତା ୟେ ଭକ୍ତାସ୍ତ୍ରାଂ ପର୍ୟ୍ୟୁପାସତେ । 
ୟେ ଚାପ୍ୟକ୍ଷରମବ୍ୟକ୍ତଂ ତେଷାଂ କେ ୟୋଗବିତ୍ତମାଃ ॥ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟେ= ଯେଉଁ; ଭକାଃ=ଭକମାନେ; ଏବଂ= ଏହିପରି; ସତତଯୁକୁାଃ- ନିରନ୍ତର ସଂଲଗ୍ନ ହୋଇ; 
ତ୍|ମ୍ଳତୂମକୃତ ପୟ ପାସତେଳ ଉପାସନା କରନ୍ତି; ଚ=ଏବଂ; ୟେ= ଯେଉଁମାନେ; 
ଅକ୍ଷରଂ=ଅବି ନାଶୀ; ଅବ୍ଯକ୍ତଂ=ନିଗୁଁଣ-ନିରାକାରଙ୍କ; ଅପି=ମଧ (ଉପାସନା କରନି) ; 
ତେଷାମ୍‌=ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, କେ=କେଉଁମାନେ ; ୟୋଗବିତ୍ତମାଃ=ଶ୍ରେଷଠ ଯୋଗବିତ୍‌ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ। ଏବଂ ସତତଯୁକ୍ତାଃ ୟେ ଭକ୍ତାଃ ତ୍ବାଂ ୟେ ଚ ଅପି ଅବ୍ଯକ୍ତଂ ଅକ୍ଷରଂ 
ପର୍ଯୁପାସତେ ତେଷାଂ ୟୋଗବିତ୍ତମାଃ କେ ? ।୧। 


ଶ୍ନୋକାର୍ଥ : 
ଥର୍କୁନ କନ୍ଦିଶଲ 
6୧ ଜଚନୀନେ ଏନିଯନ ୯୦ ୦୩ ଥାନ ୫୫ 6ଣ୍ଥେଳ ଥନୁସ୍ୟନେ) ନିଜନ୍ତନ 
ଥାମଣନ 0୦/6୦ ସଂଳରୁ 6 ଳ ଥାଯଣନନକ (ସରୁଣ- ସୀଳନନଳ) ନଠାସନ କଳ ଏବଂ 
6ନଜମାନେ ଥଳିନାଶୀ ନିର୍ଦୁଣ ନିନଳାନଳନ ନଦଦୀସନା କନନି ଦେନାଳନ୍ଦୀ ମଧ 
6କନ୍ଦନାଳନ 6ଶଶ 6ୋଇଣକଣ/ / //୧ / 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯଦ୍ୟପି ଭଗବତ୍‌ ଗୀତାର ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରବଚନ ସମ୍ବାଦ ଶୈଳୀରେ ଲେଖାଯାଇଛି ତଥାପି 
ଏଥୁରେ ବିଚାରର କ୍ରମବିକାଶ କଦାପି ଉପେକ୍ଷିତ ହୋଇନାହି । ଏଥୁରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ବିଚାରର ସଂଗତି ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହି ବରଂ ଗୋଟିଏ ଅଧ୍ଯାୟରୁ ଅନ୍ୟ ଅଧ୍ୟାୟର ସଂଗତି 
ଦେଖବାକୁ ମିଳେ । ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟର ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବିରାଟ 
ବୈଭବକୁ ନିଜ ଭିତରେ ସାକ୍ଷାତ ଅନୁଭବ କରିହେବ ବୋଲି ଦୃଢ଼ତାର ସହ କହିଛନ୍ତି । ଏହି ଦୃଢ଼ୋକ୍ତ 
ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଅନ୍ତର୍ମନରେ ମହତ୍ତ୍ଵାକାଂକ୍ଷା ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଛି ଏବଂ ସେ ସଂସାରର ଏକ ସାଧାରଣ 
ବ୍ୟକ୍ତି ହିସାବରେ ଭଗବାନଙ୍କର କେଉଁ ରୂପ ଉପାସ୍ୟ-ତାହା ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଛନ୍ତି । 


ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଅର୍ଜୁନ ବଡ଼ ବୁଦିମତ୍ତାପୂର୍ବକ ଏ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଛନ୍ତି । କାରଣ ଜଗତରେ 
ସାଧାରଣତଃ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ସାଧକ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ କି ଏକ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପାଇବାକୁ ସାଧନାରତ 


॥୮୧୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ହୋଇଥାନ୍ତି । କେତେକ ସାଧକ ପରମାମତ୍ବାଙ୍କର ସଗୁଣ ସାକାର ବ୍ୟକ୍ତରୂପକୁ ଆରାଧନା କରନ୍ତି ତ ଅନ୍ୟ 
କେତେକ ପରମାମ୍ମାଙ୍କର ନିର୍ଗୁଣ ନିରାକାର ଅବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵରୂପକୁ ଧ୍ଯାନ କରନ୍ତି । ଦୁହେଁ ନିଷ୍ଠାପର ଭାବରେ 
ନିଜ ନିଜର ସାଧନା ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୁଅନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି 
ଏ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ସାଧକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କିଏ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗନିଷ୍ଠ । 


ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୋଚରୀଭୂତ ବସ୍ତୁକୁ ବ୍ୟକ୍ତ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଗୋଚରୀଭୂତ ବସ୍ତୁକୁ ଅବ୍ୟକ୍ତ 
କହନ୍ତି । ବେଦଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ଧୟନରୁ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଥମରୁ ଜାଣିଥିଲେ ଯେ ପରମାତ୍ମା ଏକ ସବବ୍ୟାପୀ ସତ୍ତା ଏବଂ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଗୋଚରୀଭୁତ ୯ ଅବ୍ୟକ୍ତ) । ମାତ୍ର ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସେ ପରମାଗ୍ମାଙ୍କୁ ବିରାଟ ରୂପରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ଦେଖବାକୁ ତାଙ୍କ ମନରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ପ୍ରଶ୍ଵ ଉଠିଲା “ ସଗୁଣ ନିଗୁଣ ଉପାସକ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
କିଏ ? 
ଏହା ଏକ ଯଥାର୍ଥ ପ୍ରଶ୍ନ । କାରଣ ସଗୁଣଏବଂ ନିର୍ଗୁଣ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠତା ପ୍ରଶ୍ନ ଆଜି ମଧ୍ଯ ବିବୀଦସ୍ପଦ 
ବିଷୟ । ସତରେ କ'ଣ ମୁରିପୂଜା (ସଗୁଣ ଉପାସନା) ଦ୍ଵାରା ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର କରିହୁଏ ? କ'ଣ 
ଯେକୌଣସି ପ୍ରତୀକ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ସୂଚାଏ ? କ'ଣ ଗୋଟିଏ ଲହରୀ ବିଶାଳ ସମୁଦୁର ପ୍ରତିନିଧ୍ଵତ୍ବ କରିପାରେ ? 
ଏସବୁ ସଗୁଣ ଉପାସନା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି- 
ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ଼ 
ମୟ୍ୟାବେଶ୍ୟ ମନୋ ୟେ ମାଂ ନିତ୍ୟୟୁକ୍ତା ଉପାସତେ । 
ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ପରୟୋପେତାଃ ତେ ମେ ୟୁକ୍ତତମା ମତାଃ ॥୨॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମୟିକ ମୋଠାରେ; ମନ ଆବେଶ୍ଯ=ମନୋନିବେଷପୂର୍ବକ; ନିତ୍ଯୟୁକ୍ତାଃ୭ ନିରନ୍ତର, ମୋ 
ସହିତ ସଂଲଗ୍ନ ହୋଇଥୁବା; ୟେ= ଯେଉଁ ଭକ୍ତମାନେ; ପରୟା= ପରମ, ଶଦ୍ଧୟା= ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ; 
ଉପେତାଃ=ଯୁକ୍ତହୋଇ; ତେ= ସେମାନେ; ମାମ୍‌ଚମୋତେ; ଉପାସତେ=ଉପାସନା କରନି; 
ମେ= ମୋର; ମତାଃ=ମତରେ,;, ୟୁକ୍ତତମାଃ= ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠଯୋଗୀ । 
ଅନ୍ବଵୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ। ୟେ ମୟି ମନଃ ଆବେଶ୍ୟ ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତାଃ ପରୟାଭକ୍ତ୍ୟା ଉପେତାଃ 
( ସନ୍ତଃଃ ମାଂ ଉପାସତେ ତେ ଯୁକ୍ତତମାଃ ମେ ମତାଃ ।୨। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଖୀ ଜରରକାନ କନ୍ଦିଳେ 
6ମାଠ୦6ର ମଣନେଳିବେଶମୁବଳ ନିନ/-ନିନନଳ 6ମ/ ସିନ ସଂଳରୁ ହୋଳଥିକ/ 6 ନ 


ଜଲମାଣନ ନମ ଶଳ/ନୁଁଳ 6ନୋଳ ମନୋଜ ଜଦୀସନ/ କଳଛି 6/ ନନ ସେମାନ 
ସର୍ବଶେଷ ଘୋର // ୨// 


॥୮୧୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨ / ଅଧ୍ାୟ ୧୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ଭଶ୍ଵର ଭକ୍ତିର ନିଣ୍ଢିତଲାଭ 
ପ୍ରାପ୍ତର ତିନୋଟି ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣ ବତାଉଛନ୍ତି । ସାଧାରଣତଃ ଲୋକମାନଙ୍କର ଧାରଣା - ଭକ୍ତି ମାର୍ଗ 
ଅତି ସହଜ ଓ ସରଳ ମାର୍ଗ । ପରନ୍ତୁ ସାଧକ ସ୍ଵେଚ୍ଛାରେ ଯେଉଁ ମାର୍ଗ ବାଛିଥାଏ, ସେ ମାର୍ଗ ତା ' ପାଇଁ 
ନିଶ୍ଚୟ ସହଜ ଓ ସରଳ ହେବ - ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ମାର୍ଗର ଭିନ୍ନତା କେବଳ ପ୍ରଯୁକ୍ତସାଧନ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପାଧୂଭିନ୍ନତା ହେତୁ ଦେଖାଯାଏ । ଯେପରି ଗୋଟିଏ ନୌକା ଦ୍ଵାରା ରାଜ ମାର୍ଗରେ ଯାତ୍ରା 
କରିହୁଏ ନାହି କିମ୍ବା ଗୋଟିଏ ଉଡ଼ାଜାହାଜ ଦ୍ଵାରା ସମୁଦ୍ରରେ ଯାତ୍ରା କରିହୁଏ ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ 
ସାଇକେଲ ଦ୍ଵାରା ଘଣ୍ଟାକୁ ଛ” ମାଇଲ ମାର୍ଗ ଅତିକ୍ରମ କରିହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବାହନର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସୀମା ରହିଛି । ପରନ୍ତୁ ଯେ କୌଣସି ସାଧନକୁ ସ୍ଵବୁଦଛି ପ୍ରୟୋଗକରି ସାବଧାନତାର ସହିତ 
ଉପଯୋଗ କଲେ ଗନ୍ତବ୍ୟସ୍କ୍ୁଳରେ ପହଞ୍ଚୁ ହୁଏ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଆତ୍ମ ବିକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ 
ସ୍ଵ ଉପଲହ୍ଧ ଦେହ, ମନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିରୂପୀ ଉପାଧ୍ବରୁ ଯେ କୌଣସି ଗୋଟିକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ 
' କର୍ମଯୋଗ” ବା ' ଭକୁିଯୋଗ" କିମା ' ଞ୍ଚାନଯୋଗ' ମାର୍ଗକୁ ବାଛେ | ପ୍ରତି ସାଧକକୁ ନିଜେ ବାଛିଥିବା 
ମାର୍ଗ ସବୁଠୁ ସହଜ ଓ ସରଳ ଲାଗେ । 


ମୟ୍ୟାବେଶ୍ୟ ମନୋ ୟେ ମାଂ ନିତ୍ୟୟୁକ୍ତା ଉପାସତେ - ମନକୁ ମୋଠାରେ ଏକାଗ୍ରକରି ମନ ଓ 
ବୁି ଦୁହେଁ ବୃତ୍ତିରୂପ ଯାହାକୁ କି ସୁକ୍ଷ୍ମଶରୀର କୁହାଯାଏ । ମନର ବୂଭିଗୁଡ଼ିକ ( ଚିନ୍ତାଧାରାଗୁଡ଼ିକୁ ) ଭଗବାନଙ୍କ 
ନିକଟରେ ବିଚରଣ କରାଇଦେବାର ସାଧନା ସରେନି ବରଂ ଭଗବାନଙ୍କର ରୂପକୁ ଟପି ତାଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ସହ 
ଏକାମ୍ମତା ଆବିଷ୍କାର କରି ତନ୍ମିଷ୍ଠ ହେବା ହି ପ୍ରକୃତ ସାଧନା । ଭଗବାନଙ୍କର ରୂପତ କେବଳ ତାଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ସ୍ଵରୂପର ପ୍ରତୀକ । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଏଠାରେ “ ଆବେଶ୍ୟ” ଶବ୍ଦ ମାଧ୍ଯମରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭଗବାନଙ୍କର ରୂପ ସହିତ ମନୋବୂତ୍ତିର ସଂଯୋଗ “ ଆବେଶ୍ୟ' । ବସ୍ତୁତଃ ମନୁଷ୍ୟର ମନ ନିଜ ଧ୍ଧେୟ 
ବିଷୟର ଆକାର, ସୁଗନ୍ଧ ଏବଂ ଗୁଣର ଆଭା ଧାରଣ କରିଥାଏ | ସାଧାରଣତଃ ଆମେ ଦେଖୁ ଯେତେବେଳେ 
କୌଣସି ଭକ୍ତ ଗଭୀର ପ୍ରେମ ସହିତ ପୂର୍ଣ୍ଣପ୍ରାଣରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଧ୍ଯାନ କରେଥ ସେତେବେଳେ ତା'ର 
ବ୍ୟଷ୍ଚିତ୍‌ କ୍ଷଣକ ପାଇଁ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏବଂ ନିଜ ହୃଦୟେଶ୍ଵର ଭଗବାନଙ୍କ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଆଭାକୁ 
ସେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତ ହୋଇ ମୋର ପୂଜା କରେ : ଭକ୍ତପାଇଁ ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ଆତ୍ମ ବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ଦ୍ବିତୀୟ 
ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣ ହେଉଛି “ ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତତା” | ' ନିତ୍ଯଯୁଙ୍ତ 'ର ଅର୍ଥ - ନିତ୍ୟ ନିୟମିତ ଉପାସନା ସମୟରେ 
ନିଜକୁ ସଂଯମିତ ରଖ୍ସବା । ସାଧାରଣତଃ ମନ ସ୍ଵବହିର୍ମୁଖୀ ସ୍ଵଭାବ ହେତୁ ଧ୍ଯେୟବିଷୟରୁ ହଟିଯାଇ ବିଷୟ 
ଜଗତରେ ବିଚରଣ କରେ । ଏପରି ବହିମ୍ମୁଖୀ ମନକୁ ବାହାରୁ ଆଣି ଧ୍ଯେୟବିଷୟରେ ସ୍ଥିର କରାଇବା 
କୌଶଳ ନାମ “ ଆମ୍ମସଂଯମ' । 


॥୮୧୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


“ ଉପାସନା” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ସାଧାରଣତଃ “ ଯନ୍ତବତ୍‌ କର୍ମକାଣ୍ଡୀୟ ପୁଜା”କୁ ବୁଝୁ | ଯଦ୍ୟପି 
ଉପାସନା” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ପୂଜା, ତଥାପି ଏ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏହାର ଏବଂ ବିଧ ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥ ବୁଝିବା ଜରୁରୀ 
ନୁହେଁ । ବରଂ ଉପାସନା ଶବ୍ଦର ବାସ୍ତବିକ୍‌ ଅର୍ଥ ହେଉଛି “ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହ ତାଦାତ୍କ୍ୟ କରିବାର ଆନ୍ତରିକ 
( ମାନସିକ) ପ୍ରକ୍ରିୟାଂ । ଏତଦ୍‌ଦ୍ଵାରା ଆମେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହିତ ଆମ ଆତ୍ମାର ଏକତ୍ଵ ଆବିଷ୍କାର କରି 
ତନ୍ନିଷ୍ଠ ହୋଇପାରିବା । 


ଶ୍ରିନ୍ଦଧୟା ପରୟୋପେତାଃ ତେ ମେ ଯୁକ୍ତତମା ମତାଃ - ପରମ ଶ୍ରଦ୍ଧାଯୁକ୍ତ ହୋଇ ସାଧାରଣତଃ 
' ଶ୍ରଦ୍ଧାଂ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ “ ଅନ୍ଧ ବିଶ୍ଵାସ” ବୋଲି ବୁଝାଯାଏ । ପରନ୍ତୁ ଏ ଅର୍ଥ ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେଉଛି ତାହା 
ଯଦ୍ଦ୍ାରା ସାଧକ ଆଧ୍ଞାମତ୍ମ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ର ତଥା ସଦ୍‌ଗୁରୁଙ୍କର ଉପଦେଶବାଣୀକୁ ସତ୍ୟରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରି ( ଅନ୍ଧ 
ଭାବରେ ନୁହେଁ) ସେହି ବାଣୀଗୁଡ଼ିକୁ ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦକ୍ଷେପରେ ପରୀକ୍ଷା କରି ତା'ର ସତ୍ୟାସତ୍ୟ 
ଏବଂ ଉପାଦେୟତାକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରି ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ମାର୍ଗରେ ସତ୍ୟର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରି ଚାଲିଲେ 
ନିଶ୍ଚୟ ଦିନେ ନା ଦିନେ ସେହି ପରମସତ୍ୟକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରେ । ଏପରି ଶ୍ରଦ୍ଧାବିନା ସାଧକ ବହୁବର୍ଷ 
ଯାନ୍ତ୍ରିକ ଭାବରେ ସାଧନା ଅଭ୍ୟାସ କଲେ ବି ପୂର୍ଣ୍ଣମାତ୍ରାରେ ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧି କରିପାରେନି କି ନିଜର ଦିବ୍ୟ ଆମ୍ମାକୁ 
ଚିହ୍ନି ତନ୍ନିଷ୍ଟ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । 


ଏହିପରି ଭାବରେ ଜଣେ ପ୍ରକୃତ ଭକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ତିନୋଟି ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ଏବଂ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟଗୁଣ ବତାଯାଇଛି । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି- 


( ୧) ପରମଶ୍ରଦ୍ଧା ( ୨) ଉପାସନାରେ ନିତ୍ୟଯୁଲ୍ତତା (୩) ଧ୍େୟସ୍ଵରୂପରେ ମନର ଏକାଗ୍ରତା 


ଉପରୋକ୍ତ ତିନୋଟି ଗୁଣରେ ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଭଗବାନ୍‌ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗୀ ( ଯୁକ୍ତତମା) ବୋଲି 
ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି । 


ପ୍ରଶ୍ନ- ତାହାହେଲେ କ'ଣ ଅନ୍ୟ ଭକ୍ତମାନେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗୀ ନୂହନ୍ତି ? 
ଉତ୍ତର- ଏପରି ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଯାହା ମୁଁ କହୁଛି ଧୈର୍ଯ୍ୟଧରି ଶୁଣ । 


॥୮୧୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩, ୪ / ଅଧାୟ ୧୨ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ୟେ ତ୍ଵକ୍ଷରମନିଦୈଶ୍ୟମବକ୍ତଂ ଅବ୍ୟକ୍ତ ପର୍ଯ୍ୟୁପାସତେ । 
ସର୍ବତ୍ରଗମଚିନ୍ତ୍ୟଂ ଚ କୂଟସ୍କୃମଚଲଂ ଧ୍ରୁବମ୍‌ ॥୩॥ 


ସଂନିୟମ୍ୟେନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାମଂ ସର୍ବତ୍ର ସମବୁଦ୍ଧ ୟଃ । 
ତେ ପ୍ରାପ୍ନବନ୍ତି ମାମେବ ସର୍ବଭୂତହିତେ ରତାଃ ॥୪॥ 


ତୁ=ପରନ୍ତୁ, ୟେ-ଯେଉଁ ମାନେ; ଇନ୍ଦ୍ର ୟଗ୍ରାମମ୍‌= ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ ସଂନିୟମ୍ଯ ଭଲ ଭାବରେ 
ସଂଯମ କରି, ଅଚିନ୍ତ୍ୟମ୍‌= ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ସର୍ବତ୍ରଗମ୍‌= ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଅନିଦୈଶ୍ଯମ୍‌= ଯାହାକୁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିହେବନି; କୂଟସ୍ପମ୍‌- ନିର୍ବିକାର ଅଚଳମ୍‌= ଅଚଳ; ଧିବମ୍‌= ଧିବ; 
ଅକ୍ଷରମ୍‌-ଅବିନାଶୀ; ଚ= ଏବଂ ; ଅବ୍ୟକଆମ୍‌- ଅପ୍ରକାଶ; ପର୍ୟୁପାସତେ= ତପ୍ରତା ପୂର୍ବକ 
ଉପାସନା କରିନ୍ତ; 


ସର୍ବତ୍ର-ସବୁଠାରେ; ସମବୁଦ୍ଧୟଃ=ସମବୁଝଵି ସମ୍ପନ୍ନ; ସର୍ବଭୂତହିତେ ରତାଃ= ସବୁ ପାଣୀମାନଙ୍କ 
ହିତରେ ନିରତ; ତେ= ସେହି ମନୁଷ୍ୟମାନେ; ମାମ୍‌= ମୋତେ; ଏବ = ହି; ପପୁବନ୍ତି- ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି । 


: ୟେ ତୁ ଅନିର୍ଦେଶ୍ୟଂ ଅବ୍ଯକ୍ତଂ ସର୍ବତ୍ରଗଂ ଅଚିନ୍ତ୍ୟଂ କୂଟସ୍ଥଂ ଅଚଳଂ ଚ ଧ୍ରୁବଂ ଅକ୍ଷରଂ 


ପର୍ଯୁପାସତେ (ତେ ମାଂ ପ୍ରାପୁବନ୍ତି) ।୩ 

ତେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାମଂ ସଂନିୟମ୍ୟ ସର୍ବତ୍ର ସମବୁଦ୍ଧୟଃ ସର୍ବଭୂତହିତେ ରତାଃ ମାଂ ଏବ 
ପ୍ରାପୁବନ୍ତି ।୪। 

6ଦୀର୍ଦମାନେ ନିଳନ ଜଦିୟର୍ରୁନିନ୍ରୁ ଜଳ ଜବନେ ସଂନୀନିତ କଳି ଥଚିନ୍ତକ ସଂବଦକୟଦୀନ 
ଥଳିଂର୍ଜଶୀ, ନିର୍କିଲର, ଥଚଳ, ଥୁବ, ଥବିନାଶ/ ଏବଂ ଥବ/ଳ ହଜନାନାନନଳ ଜପାସନ 


କନଛି ଥା ସରବନ ସମ୍ଭବୂଛି ସମ୍ଫନୁ 6ନଦୋଳ ସଚୂ ଠାଣୀମାନନ୍କନ ନିଜେ ସଦସଙ୍କଦା 
ନିଜନ ଥାଆ, 6େ୮ମାନେ ନା6ନେ ନି 99 ହୁଅ //୪୮/ 


ପୂର୍ବ ଶ୍ଳଲୋକରେ ସଗୁଣ ଉପାସକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣ ବଣ୍ଣ୍ରନା କରିବା ପରେ 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବର୍ଭମାନ ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସକମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । 


ଅକ୍ଷର - ରୂପ ଓ ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ଯୁକ୍ତ ଜଗତର ସମସ୍ତବସ୍ତୁ ଦ୍ରବ୍ୟ ପଦବାଚ୍ୟ ଏବଂ ସବୁ ଦ୍ରବ୍ୟ କ୍ଷର, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନାଶବାନ୍‌ । ଏହି ଦ୍ରବ୍ୟ ସମୂହର ଜ୍ଞାନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବପର । ମାତ୍ର ଅବିନାଶୀ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ 


॥୮୧୪॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୨/ ଶ୍ଳୋକ ୪ 


ରୂପାତୀତ ଓ ଗୁଣାତୀତ ହୋଇଥିବାରୁ ଦ୍ରବ୍ଯ ପଦବାଚୟଯ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ଦ୍ରବ୍ୟପରି ନାଶବାନ୍‌ ନୁହେଁ। ତେଣୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବପର ହୋଇପାରିବ ନାହି । ଏହାହି ' ଅକ୍ଷର” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ ହେଉଅଛି । 


ଅନିର୍ଦେଶ୍ୟ - ଯାହାକୁ ପରିଭାଷିତ କରାଯାଇପାରିବ ନାହି, ତାହାକୁ ଅନିର୍ଦେଶ୍ୟ କୁହାଯାଏ । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅନୁଭୂତି ବସ୍ତୁ ସନ୍ଦଭରେ ପରିଭାଷା ଦିଆଯାଇପରିବ ¦ ମାତ୍ର ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୋଚରୀଭୂତ 
ନୁହେଁ। ଏହା ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ । ତେଣୁ ତା'ର ପରିଭାଷା ଦିଆଯାଇପାରିବ ନାହି କିମ୍ବା ତାକୁ ଅନ୍ୟ ବସ୍ତୁଠୁ ଭିନ୍ନ 
କରି ଜାଣି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ସର୍ବତ୍ର - ଅନନ୍ତ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ଗୁଣରହିତ ହେତୁ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଏବଂ ଅବ୍ୟକ୍ତ ହେତୁ ଅନିର୍ଦେଶ୍ୟ । ଯେ 
ଅନିଦେୈଶ୍ୟ ସେ ନିଶ୍ଚୟ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ହେବା ବିଧେୟ । ଯଦି ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ 
ବ୍ୟାପୀ ନାହାଁନ୍ତି, ତେବେ ସେ ନିଶ୍ଚୟ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଆକାରଧାରୀ ରୂପେ ବିବେଟିତ ହେବେ । ଯଦି ଆକାର 
ଧାରଣ କରନ୍ତି ତେବେ ସାକାର ବସ୍ତୁ ରୂପେ ପରିଗଣିତ ହେବେ । ସାକାର ବସ୍ତୁ ସ୍ଵଭାବତଃ ବିନାଶଶୀଳ 
ତେଣୁ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ନିଶ୍ଚୟ ବିନାଶଶୀଳତାର ଶିକାର ହେବ, ଯାହାକି କଦାପି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 


ଅଚିନ୍ତ୍ୟ - ମନ ଦ୍ଵାରା ଚିନ୍ତନଯୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁ ସମୂହ ଦୃଶ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ହୋଇଥିବା କାରଣରୁ ନାଶବାନ୍‌ 
ମାତ୍ର ଆତ୍ମା କୌଣସି ବସ୍ତୁ ହୋଇନଥିବା କାରଣରୁ ନିଶ୍ଚିତ ଅକଳ୍ପନୀୟ, ଅଗ୍ରାହ୍ୟ ଏବଂ ଅଚିନ୍ତ୍ୟ । କେହି 
ଏହାକୁ ମନରେ କଳ୍ପନା କରିପାରିବେ ନାହିଁ କି ବୁିରେ ଚିନ୍ତନ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । 


କୂଟସ୍କ୍‌ - ( ଅବିକାର)- ‹ କୂଟ? ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ କମାରଶାଳରେ ବ୍ୟବହୁତ ହେଉଥିବା ଛେଣି, ଯାହା 
ଉପରେ ଅନ୍ୟ ସବୁ ଲୁହାଖଣ୍ଡ ରଖ ତାକୁ ବାଡ଼େଇ ବିଭିନ୍ନ ଆକାର ଦିଆଯାଏ । କିନ୍ତୁ ସେହି ଛେଣି ପୂର୍ବବତ୍‌ 
ଅପରିବର୍ଭିତ ରହିଥାଏ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ସମସ୍ତଙ୍କର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ/ ଯାହା ଉପରେ 
ଅନାଦିକାଳରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ବିକାର ଏବଂ ପରିବର୍ତନ ସଂଘଟିତ ହୋଇଚାଲିଛି, କିନ୍ତୁ ସେ ସ୍ଵୟଂ 
ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଏବଂ ଅବିକାରୀତତ୍ତ୍ଵ ହୋଇ ରହିଛି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆମତ୍ମାଠାରୁ ସତ୍ତାସ୍କୁରି 
ପାଇ ସମସ୍ତ ଉପାଧ୍ବ ତଥା ବ୍ୟକ୍ତତ୍ଵରେ ବିକାର ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ, ମାତ୍ର ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ କୂଟବତ୍‌ ଅବିକାର 
ରହିଥାଏ । 


ଅଚଲ - ' ଚଳନର ଅର୍ଥ ଦେଶକାଳ ସୀମା ଭିତରେ ବସ୍ତର ପରିବର୍ତନ ହେବା | କୌଣସି ବସୁ 
ନିଜ ଭିତରେ ଚଳେ ନାହିଁ । ଯେଉଁଠାରେ ଏହା ପ୍ରଥମରୁ ନଥାଏ ସେହି ସ୍ଥାନକୁ ଏହାର ଚଳନ ସମ୍ଭବପର । 
ଯଥା-ବର୍ତମାନ୍‌ ମୁଁ ଚଉକୀ ଉପରେ ବସିଛି, ପରେ ମୁଁ ଅନ୍ୟ ସ୍ରାନରେ ବସିବାକୁ ଯାଇପାରିବି | କିନ୍ତୁ ଏଠି 
ଏବଂ ଏହିକ୍ଷଣରେ ଚଉକୀ ଉପରେ ବସିଥିବା ମୁଁ ନିଜ ଭିତରେ ବସି, ଉଠି, ଚାଲିପାରିବି ନାହିଁ | କାରଣ ମୁଁ 
ନିଜକୁ ପୁରା ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇସାରିଛି । ପରମାତ୍ମା ସତ୍ତ୍ଵ୍‌ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ । ତେଣୁ ଦେଶ, କାଳରେ ଏପରି କୌଣସି 
ସ୍ଥାନ ବା ସମୟ ନାହିଁ ଯେଉଁଠାରେ ସେହି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵର ବିଦ୍ୟମାନତା ନାହିଁ । କେଉଁ ସ୍ଥାନକୁ ତାଂର ଚଳନ 


॥୮୧୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ହେବ ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କର ଚଳନ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେ ଅଚଳ । କାରଣ ଏଠି ସେଠି ଏବଂ 
ସବୁଠି ସେ ସମଭାବରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ତାଙ୍କଠାରେ ଅତୀତ, ବଉଁମାନ ଏବଂ ଭବିଷ୍ଯତ ସବୁର ଅସ୍ତିତ୍ଵ 
ରହିଛି । 

ଧ୍ରୁବ- ଶାଶ୍ବତ, ସନାତନ - ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିକାରୀ ବସ୍ତୁ ଦେଶ ଓ କାଳ ଦ୍ଵାର ସୀମିତ । କିନ୍ତୁ ସେହି 
ଅନନ୍ତ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ, ଯେ କି ଦେଶ ଓ କାଳର ଅଧ୍ନଷ୍ଠାନ ସେ କଦାପି ଦେଶ ଓ କାଳଦ୍ଵାରା ସୀମିତ (ବନ୍ଧା) 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସେ ସର୍ବତ୍ର ସର୍ବଦା ସବୁ ନାମ ରୂପରେ ସମାନ ଭାବରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ଶୈଶବ, 
ଯୌବନ ଏବଂ ବାର୍ଧକ୍ୟାବସ୍ଥାରେ, ସୁଖଦୁଃଖ, ହାନିଲାଭ ଆଦି ସକଳ ପରିସ୍ତିତିରେ ସମାନ ଭାବରେ ଥାଏ। 
ଯେତେବେଳେ ଆମେ ନିଜର ଦେହ, ମନ, ବୁଦିର ସ୍ତରକୁ ଖସିଆସୁ/ ସେତେବେଳେ କେବଳ ଆମେ 
ଆଇନ୍‌ଷ୍ଟାଇନ୍‌ଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଦେଶ କାଳର ସାପେକ୍ଷ ଜଗତରେ ପ୍ରବେଶ କରୁ । ସେହି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ବାସ୍ତବତଃ 
ଦେଶ ଓ କାଳଦ୍ଵାରା ପରିଛିନ୍ନ ନୁହେଁ । ବରଂ ସେ ହିଁ ଦେଶ ଓ କାଳର ନିୟନ୍ତ୍ରକ । ସେ ହିଁ ଧ୍ଧବ (ଅଟଳ 
ସତ୍ୟ) । 


ଏହି ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ୟବହୃତ ଶବ୍ଦ ଉପନିଷଦରୁ ଗ୍ମହୀତ । ଏହା ପ୍ରଣିଧାନ ଯୋଗ୍ୟ । ଏହି ଶବ୍ଦ 
ଗୁଡିକ ଦ୍ଵାରା ସେହି ପରମ ଆତ୍ନତତ୍ତ୍ଵକୁ ନିଦ୍ଦେଶ କରାଯାଉଛି ଯେ କି ଦୃଶ୍ୟମାନ ନିତ୍ୟ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ନାମରୂପ, କର୍ମ, ଘଟଣା, ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ, ଭାବନା, ବିଚାର ତଥା ଅନୁଭବ ଜଗତର ଏକମାତ୍ର ସନାତନ 
ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ଅଟନ୍ତି । 


ଭଗବାନ୍‌- ବର୍ଭମାନ ସବୁ ଉପାସକମାନଙ୍କ ଠାରେ ନିମ୍ନଲିଖିତ ତିନୋଟି ଗୁଣ ରହିବା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି । 


୧. ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯମ : ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ନିଜର ଅନ୍ତନିହିତ ଶକ୍ରିର ଅପଚୟ କରିବା ଅବିବେକୀ ଏବଂ 
ନିମ୍ନମାନର ରୁଚିଥ୍ବବା ମନୁଷ୍ୟର କାର୍ଯ୍ୟ । ମାତ୍ର ପୂର୍ଣ୍ଣତାର ଶୀର୍ଷିରେ ପହଞ୍ଚୁ ପରମାନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରିବା- 
ମହତ୍ତ୍ଵାକାଂକ୍ଷୀ ସାଧକ ପକ୍ଷେ ଏହା ( ଏପରି ଶକ୍ତି ଅପଚୟ କରିବା) ଆଦୌ ସ୍ପୃହଣୀୟ ନୁହେଁ । ବରଂ ତାଂ 
ପକ୍ଷରେ ସ୍ଵ ଶକ୍ତିକୁ ଧ୍ୟାନ ଏବଂ ଆତ୍ମାନୁଭଧବରେ ଲଗାଇ ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ । ପଞ୍ଚଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ରୂପୀ 
ଦ୍ଵାର ଦେଇ ବାହ୍ୟ ବିଷୟ ଜଗତ୍‌ ଲୁଚି ଲୁଚି ମନ ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶ କରି ଆମର ଅନ୍ତନିହିତ ଶକ୍ତିକୁ 
ନଷ୍ଟଭ୍ରଷ୍ଟ କରିଦିଏ । ପୁନଃ ଆମ ମନ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ଦେଇ ଜଗତରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଦର୍ଶାଇବାକୁ ଦୌଡିଯାଏ । 
ଏହିପରି ଭାବରେ ବିଷୟ ଏବଂ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରଦର୍ଶନ ରୂପ ବ୍ୟବହାର ମନର ସମତା ଓ ଶାନ୍ତିକୁ ନଷ୍ଟ 
କରିଦିଏ । ଏଣୁ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସଂଯମ ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି । କାରଣ 
ଧ୍ଧାନମାର୍ଗର ସଫଳତା ପୂର୍ଣ୍ଣରୁପେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂ ଯମ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ । 


୨. ସର୍ବତ୍ର ସମବୂଛି : ସଫଳତା ନିମନ୍ତେ ଏହା ଦ୍ବିତୀୟ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣ | ସବୁ ପ୍ରକାର ବାହ୍ୟ 
ପରିସ୍ଥିତି ତଥା ଅନ୍ତଃଅନୁଭବ ବେଳେ ବୁଦ୍ଧିର ସମତା ରହିବା ଉଚିତ । ବାହ୍ୟ ବିକ୍ଷେପ ରହିତ ଦଶାକୁ ଆଶା 


॥୮୧୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ / ଶ୍ରୋକ ୪ 


ଏବଂ ଅପେକ୍ଷା କରିବା ମୁର୍ଖତାର ଲକ୍ଷଣ । ଏପରି ଆଦର୍ଶ ପରିସ୍ଥିତି ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ସବୁବେଳେ ରହିବା 
ଅସମ୍ଭବ । କାରଣ ଜଗତରେ ସବୁକିଛି ପରିବର୍ତଶୀଳ । ଏଣୁକରି ନିତ୍ୟ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଜଗତରେ ଅନୁକୂଳ 
ପରିସ୍ତିତି ସଦାସର୍ବଦା ରହି ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ ସାଧନାରେ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରୁ - ଏପରି ଆଶା 
କରିବା ମଧ୍ଯ ବୂଥା । 


ବରଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ଏହି ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଜଗତରେ ନିଜର ବୌଦଵିକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ, ମନର 
ଆସକ୍ତି ତଥା ବାହ୍ୟ ଜଗତ ସହ ଥବା ସମ୍ପର୍କକୁ ବିବେକ ଦ୍ଵାରା ସଂଯମିତ କରି ବୁଛିର ସମତା ଏବଂ ମନର 
ଶାନ୍ତି ରକ୍ଷା କରିବା ବିଧେୟ । ତଦ୍ଦ୍ାରା ସେ ସାଧନାରେ କ୍ଷିପ୍ର ଗତିରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରିବ । ମନରେ 
ବିକାର ଏବଂ ବିକ୍ଷେପ ଉପୁୂନ୍ନ କରୁଥୁବା ' ବିଷୟ କିମ୍ବା ପରିସ୍ଥିତି ସାମ୍ନାରେ ଥିଲେ ବି ଯେଉଁ ସାଧକ ସ୍ଵ ମନକୁ 
ଅବିକାର ତଥା ଶାନ୍ତ ରଖିପାରେ ସେ ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ “ ସମବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ' ସାଧକ ଅଟେ । ଏ ଜଗତରେ ସୁନ୍ଦର 
ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ ତଥା ଅସୁନ୍ଦର ଚିତ୍ତ ବିକ୍ଷେପକାରୀ ଯେତେସବୁ ବସ୍ତୁ ରହିଛି, ସେ ସମସ୍ତକୁ ଯେଉଁ ଆଡ୍ନତତ୍ତ୍ 
ଏକତ୍ରକରି ଧରିଛି ତାକୁ କେବଳ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ବଡ଼ ସହଜରେ ଚିହ୍ନିପାରେ ଯେ କି ନିଜର ଅନ୍ତସ୍ଥ ବିବେକ 
ଶକ୍ତିକୁ ସତ୍ସଙ୍ଗଦ୍ଵାରା ଜାଗ୍ରତ କରିପାରିଛି । ସର୍ବତ୍ର ସର୍ବଦା ସେହି ଏକ ଆଧାର ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଚିହ୍ନିପାରିବାର 
କ୍ଷମତାଥିବା ସାଧକକୁ ଏଠାରେ “ ସମବୁଵି ' ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 


କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର ଶିଶୁପୁତ୍ର ବେଳେ ବେଳେ ଚୁପ୍‌ଚାପ୍‌ ଥାଏ ତ ଅନ୍ୟବେଳେ ଅତି ଚଞ୍ଚଳ, 
ସକାଳବେଳା କାନ୍ଦି କାନ୍ଦି ଭୁମିରେ ଲୋଟିଯାଏ ତ ଦ୍ବିପ୍ରହରେ ହସି ହସି ବେଦମ ହୋଇଯାଏ । ସନ୍ଧ୍ୟାରେ 
ଜିଦି କରି ମୁହଁ ଫୁଲେଇ ବସେ ତ, ରାତ୍ରିରେ ପାଗଳ ପରି ଉନ୍ନତ୍ତ କାଣ୍ଡ କରେ । ମାତ୍ର ସେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତର 
ଭିତରେ ଥିବା ପିତୃତ୍ବଭାବ ଶିଶୁକୁ ଏସବୁ ଅବସ୍ଥାରେ କେବଳ ନିଜ ପୁତ୍ରକୁ ହି ଦେଖୁଥାଏ । ତେଣୁକରି 
ତା'ର ଏପରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବ୍ୟବହାରରେ ପ୍ରଭାବିତ ନ ହୋଇ ସମାନ ଭାବରେ ତାକୁ ସ୍ନେହ କରେ । ଏହାହିଁ 
ସେହି ସନ୍ତାନପ୍ରେମୀ ପିତାର “ ସମବୁଦ୍ଧି” ଏହିପରି ଭାବରେ ପ୍ରକୃତ ସାଧକ ନିଜ ଜୀବନରେ ଆସୁଥିବା 
ଭୟାନକ ଦୁଃଖଦ ପରିସ୍ଥିତି କିମ୍ବା ଆନନ୍ଦଦାୟକ ସୁଖଦ ପରିବେଶରେ ତଥା ଅଭୂତପୂର୍ବ ସଫଳତାର ଶୀର୍ଷ 
ଦେଶରେ ଉପନୀତ ହେବାବେଳେ କିମ୍ବା ନୈରାଶ୍ୟଜନକ ବିଫଳତାର ଅତଳ ଗହ୍ରରେ ପତିତ ହେବାବେଳେ 
ମଧ୍ଯ ସ୍ଵ ହୃଦୟସ୍ଥ ଇଷ୍ଟଦେବଙ୍କୁ ବିସ୍କୃତ ହୋଇନଥାଏ । ତା'ର ଦୃଷ୍ଟି ଅନ୍ତଃସ୍ଥ ପରମାତ୍ନାଙ୍କଠାରୁ କେବେ ବି 
ଦୂରକୁ ଅପସରି ଯାଇନଥାଏ । ଏପରି ଲକ୍ଷ୍ୟନିଷ୍ଠ ସାଧକ ହି ଜୀବନର ପ୍ରତି ପଦକ୍ଷେପରେ ' ବୌଦିକ 
ସମତା” ବଜାୟ ରଖିପାରିଥାଏ । 


୩. ସର୍ବଭୂତହିତେରତାଃ : ସଫଳତା ପାଇଁ ତୃତୀୟ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣ ବତାଇବାକୁ ଯାଇ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି କି - ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ପରମାତ୍ନାଙ୍କଠାରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପିତ କରି ଯଥାଶକ୍ତି ପରମାତ୍ନାଙ୍କର 
ଅଂଶଭୂତ ସବୁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସେବାରେ ନିଜ ଜୀବନକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବା ଉଚିତ । ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟର 
ଦେହାତ୍ୟ୍ୟୁ ଭାବ ରହିଛି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଦାସର୍ବଦା ନିଜ ମନ ଓ ବୁଦିକୁ ଆତ୍ନଟିନ୍ତନରେ ସ୍ଥିର ରଖିବା 


॥୮୧୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ଅସମ୍ଭବ । କାରଣ ତାକୁ ନିଶ୍ଚେ ଜଗତସହ ସାମାନ୍ୟ ବ୍ୟବହାର କରିବାକୁ ପଡିବ । ଏପରି ବ୍ଯବହାର 
କରୁଥ୍ବା ସମୟରେ ତାକୁ ନିରନ୍ତର ପ୍ରଯତ୍ନପୂର୍ବକ ନିଜ ଚତୁଃପାର୍ଵ୍ଵରେ ଥବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସେବା କରିବାକୁ 
ହେବ । ଏହାହି ତ ଜ୍ଞାନର ସ୍ଵରୂପ । ଏହି ଜ୍ଞାନରେ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ହୋଇ ସେବାକର୍ମକୁ ନିଜ ଜୀବନର ବ୍ରତ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସବୁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ପରମାତ୍ନାଙ୍କୁ ଦେଖୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନ 
ଭାବରେ ପ୍ରେମ କରିବା ତା'ର ସ୍ଵଭାବ ହୋଇଯାଏ । ସୋମନଙ୍କ ଆଖିରୁ ଲୁହ ପୋଛି ସେମାନଙ୍କ ମୁହଁରେ 
ହସ ଫୁଟାଇବାର ଚେଷ୍ଟା ତା'ର ବେଉଷା (ଜୀବିକା) ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେଥୁରେ ହଁ ସେ ମାନବଜୀବନର 
ମହାନତା ବୁଝିପାରେ ଅନ୍ୟଭାଷାରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ସେଥ୍ଵରେ ହି ନିଜ ଜୀବନର କୃତ୍ୟକୃତ୍ୟତା ଅନୁଭବ 
କରେ । ଏହିପରି ଭାବରେ ଉପରୋକ୍ତ ଗୁଣ ତିନୋଟିରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ଯେଉଁ ସାଧକମାନେ ମୋର ଅକ୍ଷର 
ଏବଂ ଅବ୍ୟକ୍ତ ରୂପକୁ ଉପାସନା କରନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାର ସୌଭାଗ୍ୟ ଲାଭ କରନ୍ତି 
। ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର ଦୃଢ଼ ଘୋଷଣା । 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପଚରାଯାଇଥୁବା ପ୍ରଶ୍ନ ବାସ୍ତବରେ ବିବାଦସ୍ପଦ । ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ 
ଉତ୍ତର ଅବିବାଦସ୍ପଦ ସତ୍ୟର ଉଦ୍‌ଘୋଷଣା । କିପରି ଭାବରେ ସାଧନା କଲେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ସାଧକ ଏକ 
ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି- ତାହା ମହାନ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବତାଇଛନ୍ତି । ସଫଳତା ପାଇଁ କେଉଁ 
କେଉଁ ସମାନ ଗୁଣ ଦୁହିଙ୍କ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ, ତାହା ମଧ୍ୟ ଭଲ ଭାବରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଏଠାରେ 
ବଣ୍ଠ୍ରିତ ହୋଇଥବା ସାଧନା ପଦ୍ଧତିକୁ ନିଷ୍ଠାପୂର୍ବକ ପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ପାଳନ କଲେ ସଗୁଣ ସାକାର ଅଥବା ନିର୍ଗୁଣ 
ନିରାକାରର ଉପାସନା ଦ୍ଵାରା ଏକମେବ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ପରମାତ୍ନାଙ୍କୁ ଅବିଳମ୍ବେ ନିଜ ହୃଦୟ କନ୍ଦରରେ ଅନୁଭବ 
କରିହେବ- ଏଥୁରେ ଦ୍ବିରୁକ୍ତି ନାହ । କିନ୍ତୁ ... 
କ୍ଲେଶୋଃଧ୍ତରସ୍ତେ ଷାମ୍‌ ଅବ୍ୟକ୍ତାସକ୍ତ ଚେତସାମ୍‌ । 
ଅବ୍ୟକ୍ତା ହି ଗତିର୍ଦୁଃଝଂ ଦେହବଦ୍‌ଭିରବାପ୍ୟତେ ॥୫॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅବ୍ଯକ୍ତାସକ୍ତ ଚେତସାମ୍‌- ଯେଉଁ ସାଧକମାନଙ୍କର ଚିତ୍ତ ଅବ୍ଯକ୍ତ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ; ତେଷାମ୍‌= 
ସେମାନଙ୍କର; କ୍ଟେଶଃଅଧ ତରଃ= ଅଧୁକ କଷ୍ଟ ହୁଏ; ହିଇ୍ିକାରଣ ଦେହବଦ୍ଭିଃ= 
ଦେହାଭିମାନୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା; ଅବ୍ଯକ୍ତା- ଅବ୍ଯକ୍ତ ବିଷୟକ; ଗତିଃ= ଗତି, ଦୁଃଖମ୍‌ଚ ବହୁ 
କଷ୍ଟରେ; ଅବାପ୍ୟତେ=ପରାପ୍ର କରାଯାଏ । 
ଅନ୍ନୟଃ : ଅବ୍ଯକ୍ତାସକ୍ତଚେତସାଂ ତେଷାଂ କ୍ଲେଶଃ ଅଧ୍ଵକତରଃ, ହି ଦେହବଭିଃ ଅବ୍ଯକ୍ତା ଗତିଃ ଦୁଃଖଂ 
ଅବାପ୍ୟତେ ।୫। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଠୋ ସାଧଳମାନ ନିଜ ଥକାଯଳ ଠି ଥସଳ, ଦଢେମାନଙ୍କୁ ନିଳ ସୀଧ/ନଣନେ ଥଥଳ କଷ୍ଠ 
କଜିକକୁ ଯଣଜ, କାଳଣ ଦେନଯାକିନାନାଳ ଭୁଜ/ ବନ୍ଧୁଳଣଣନ ଥବଯଳ ବିଷୟକ ଜି 
ନଦୁଏ //୫// 
॥ ୮୧୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ / ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଉପାସକଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏକ- ଏହା ବତାଇବା ପରେ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦୁଇ ମାର୍ଗର ତୁଳନା କରିବାକୁ ପ୍ରଯତ୍ନ କରୁଅଛନ୍ତି ଯଦିଓ ବାସ୍ତବତଃ ଏହାଅତୁଳନୀୟ ତଥା 
ସମାନ ପ୍ରଭାବ ଏବଂ ସମାନ ଗୁଣ ବିଶିଷ୍ଟ । 


କ୍ଲେଶୋଃଧ୍ଵତରସ୍ତେଷାମ୍‌ ଅବ୍ୟକ୍ତାସନ୍ତ ଚେତସାମ୍‌ - ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଅବ୍ୟକ୍ତ ଉପାସକଙ୍କୁ 
ସଗୁଣ ଉପାସକଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଵକ କଷ୍ଟ କରିବାକୁ ପଡେ । ଏହି ବାକ୍ୟକୁ ଶୁଣି ଏହାର ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥ 
ବୁଝିଲେ ଜଣାପଡେକି, ଏ କଥନ କେବଳ ସଗୁଣ ଉପାକସନାକୁ ସମର୍ଥନ କରୁନାହି ବରଂ ନିର୍ଗୁଣ ଭପାସନାକୁ 
ନିଣ୍ଢଚିତ ରୂପରେ ନିନ୍ଦା ମଧ୍ଯ କରୁଛି । ଏପରି ତ୍ରୁଟିପୁର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ପଥଭ୍ରଷ୍ଟ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାକୁ 
ଉପନିଷଦ୍‌ ପ୍ରତିପାଦିତ “ ସନାତନଜ୍ଞାନ” ର ଖଣ୍ଡନ କରିଲାବାଲା ଶାସ୍ତ୍ର ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବ । ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ 
ଧର୍ମପ୍ରାଣ ଜନତାକୁ ଭୁଲାଇବାକୁ ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ କେତେକ ବାଚାଳ ସମର୍ଥକ ଏ ଶ୍ଲୋକର ଅର୍ଥକୁ ଏପରି 
ଭାବରେ ବତାଇବାକୁ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଅବ୍ୟକ୍ତା ହି ଗତିର୍ଦ୍ୁଃଖଂ ଦେହବଦ୍‌ଭିରବାପ୍ୟତେ - ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରଥମ ପଂକ୍ତିର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟକୁ ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରୁଛନ୍ତି । ଅବ୍ୟକ୍ତ ଉପାସକକୁ କାହିକି ଅଧ୍ଵକ କ୍ଲେଶ ସହିବାକୁ ପଡେ- 
ଏହାର କାରଣ ବତାଇବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି କି ଦେହଧାରୀକୁ ଅବ୍ୟକ୍ତଗତି ଅତି କଷ୍ଟରେ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ । ଏ ଶ୍ଲୋକରେ “ ଦେହବତ୍ଭିଃ”- ଶବ୍ଦ ପରୀକ୍ଷଣୀୟ ଦେହଧାରୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା । ପ୍ରାୟଃ ସମସ୍ତେ 
“ ଦେହବତ୍ଭିଃ ଶବ୍ଦର ଏହି ଅର୍ଥକୁ ( ଦେହଧାରୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା) ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି | ଯଦି ଆମେ ଏ ବ୍ୟାଖ୍ୟାର 
ଅନ୍ୟ ସ୍ଵାଭାବିକ ପକ୍ଷକୁ ଦେଖୂବା, ତେବେ ଏପରି ଅର୍ଥ କେତେଦୂର ଅସଙ୍ଗତ ତାହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡିଯିବ । 
ଯଦି ସବୁ ଦେହଧାରୀ ମନୁଷ୍ଯ କେବଳ ସଗୁଣ ସାକାର ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାସନା କରିପାରିବେ ତେବେ 
ନିର୍ଗୁଣ ନିରାକାର ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାସନା ଦେହତ୍ୟାଗ ପରେ ହିଁ ସମ୍ଭବ ହେବ- ଦେହଧାରଣ କରିଥିବା 
ସମୟରେ ନୁହେଁ । ମାତ୍ର ଏପରି ଅର୍ଥ ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । 


ଏଣୁକରି ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଜୀ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ରନା କରିଛନ୍ତି ' ଦେହବତ୍ଭିଃ” ଅର୍ଥ 
' ଦେହାଭିମାନବଦ୍ଭିଃ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାର ଦେହାଭିମାନ ବହୁର ଦୃଢ଼ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ ଦେହକୁ ହିଁ ନିଜର 
ସ୍ବରୂପ ବୋଲି ମାନେ, ସେ ନିଶ୍ଚୟ ନିଜ ଦେହପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୋଇ ସଦାସର୍ବଦା ବିଷୟ ଉପଭୋଗ 
ଜୀବନଯାପନ କରିବା ଏପରି ବିଷୟାସକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ପକ୍ଷରେ ଅନନ୍ତ ନିରାକାର ଏବଂ ସର୍ବବ୍ୟାପୀତତ୍ତ୍ଵର ଧ୍ଯାନ 
କରିବ ପ୍ରାୟତଃ ଅସମ୍ଭବ । ଉଦାହରଣତଃ ଯେଉଁ ବୃଦ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୃଷ୍ଟିଶକ୍ତି କମ୍‌ ଏବଂ ହାତ କାମ୍ପନଶୀଳ ତା 
ପକ୍ଷରେ ଛୁଞ୍ଜୁରେ ସୂତା ଗଳାଇବା କାମ ବଡ଼ କଷ୍ଟକର । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଯାହାର ମନ ବୁଝି ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ, ଚଞ୍ଚଳ 
ଏବଂ ବିଷୟଭୋଗ ପାଇଁ ଲାଳାୟିତ ସେ ବ୍ଯକ୍ତି ନାମରୁପାତୀତ ଅନନ୍ତ ଆତ୍ମବୈଭବକୁ କଦାପି ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିପାରିବ ନାହିଁ । କହିବାରେ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଏହି କି ଯେ- ' ସ୍ଵୟଂ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଭପାସନାରେ କଷ୍ଟ ନାହିଁ ବରଂ 
ଦେହାଭିମାନୀମାନଙ୍କୁ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଉପାସନା କଷ୍ଟକର ଲାଗେ ।' 


॥ ୮୧୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬, ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ସଂକ୍ଷେପତଃ ବହୁଳ ସଂଖ୍ୟକ ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବିଶ୍ଵର ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ସଗୁଣ 
ସାକାର ରୂପର ଧ୍ଯାନ କରିବା ଅଧ୍ଵକ ସରଳ ଓ ଲାଭପ୍ରଦ । ଯଦି ମନୁଷ୍ୟ ଜଗତର ସେବାକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସେବା 
ଭାବି କରେ, ତେବେ ଧୀରେ ଧୀରେ ତା'ର ଦେହାସକର ତଥା ବିଷୟଭୋଗ ତୃଷା ମରିଯାଏ | ଫଳତଃ 
ତା'ର ମନ ଏତେ ଶୁଦ ଓ ସୁକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଯାଏ କି, ପୁନଃ ସେ ନିରାକାର ଅବ୍ୟକ୍ତ ଏବଂ ଅବିନାଶୀ ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଧ୍ଧାନ କରିବାକୁ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲାଭ କରେ । ଅବ୍ୟକ୍ତ ଉପାସକଙ୍କ ଜୀବନଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀ ବିଷୟରେ ଏହି 
ଅଧ୍ଖାୟର ଅନ୍ତିମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଭଲଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯିବ । ବର୍ଭମାନ ସଗୁଣ ଉପାସକମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ 
ଉପଯୋଗୀ ସାଧନାଗୁଡିକୁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ବତାଉଛନ୍ତି । 


ୟେ ତୁ ସର୍ବାଣି କର୍ମାଣି ମୟି ସଂନ୍ନ୍ୟସ୍ୟ ମତ୍ପରାଃ । 
ଅନନ୍ୟେନୈବ ୟୋଗେନ ମାଂ ଧ୍ଧାୟନ୍ତ ଉପାସତେ ॥୬॥ 


ତେଷାମହଂ ସମୁଦ୍ଧର୍ତା ମୃତ୍ୟୁସଂସାରସାଗରାତ୍‌ । 
ଭବାମି ନଟିରାତ୍‌ ପାର୍ଥ ମୟ୍ୟାବେଶିତଚେତସାମ୍‌ ॥୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତୁ=କିନ୍ତୁ, ୟେଠଁ ଯେଉଁମାନେ; ସର୍ବାଣିଇଁ ସମସ୍ତ; କର୍ମାଣି- କର୍ମ; ମୟି ମୋଠାରେ; ସଂନ୍ଯସ୍ଯ= 
ଅର୍ପଣ କରି; ମପ୍ରାଃ:- ମତ୍ପରାୟଣ ହୋଇ; ଅନନ୍ୟେନ= ଅନନ୍ତ; ୟୋଗେନ= ଯୋଗରେ; 


> ୩ 


ମାମ୍‌= ମୋତେ; ଏବଏ ହି; ଧାୟନତଃ= ଧାନ କରି: ଉପାସତେ= ଉପାସନା କରନ | 


ପାର୍ଥ- ହେ ପାର୍ଥ ମୟି: ମୋଂଠାରେ; ଆବେଶିତ ଚେତସାମ୍‌ଓ ଚିତ୍ତ ନିବେଶ କରିଥିବା: 
ତେଷାମ୍‌= ସେହି ଭକ୍ତମାନଙ୍କର; ଅହଂ= ମୁଁ; ମୃତ୍ୟୁସଂସାରସାଗରାତ୍‌= ମୃତ୍ୟୁରୂପକ ସଂସାର 
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ସାଗରରୁ ; ନଚିରାତ= ଶୀଘ୍ର; ସମୁଦ୍ଧର୍ତାଳି ଉଦ୍ଧାରକଉ୍ଭା,; ଭବାମିଇ-ଁ ହୋଇଯାଏ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟେ ତୁ ସର୍ବାଣି କର୍ମାଣି ମୟି ସଂନ୍ଯସ୍ୟ ମତ୍ପରାଃ ଅନନ୍ୟେନ ଏବ ୟୋଗେନ ମାଂ ଧ୍ଧାୟନ୍ତଃ 
ଉପାସତେ (ତେଷାଂ ଅହଂ ସମୁଦର୍ତା) ।୬। 


ହେ ପାର୍ଥ ! ମୟି ଆବେଶିତଚେତସାଂ ତେଷାଂ ଅହଂ ମୃତ୍ୟସଂସାରସାଗରାତ୍‌ ନ ଚିରାତ୍‌ 
ସମୁଦ୍ଧତା ଭବାମି ।୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଳିନ୍ତୁ ମାନେ ସମୟ କର୍ନ 6୮୮୬ ୦୫୭ ଥର୍ଘଣ କଳି ମଜ୍ଯନାୟଣ 6 ଭୋଳ, ଅନନଯୋର 
ଢୃର/ 6ମୋଚେ ଖାନ କଳି 6ମୋଜ ଜଯାସଲ/ କଳି /୬/ 


6ହ ଦୀର୍ଥ / 6ମୋ' ଠାନେ ଚିଜ ନିବେଶ କଣିଥିବ/ ଜଳନୀନଙ୍କୁ ନୁଁ ନୁଚୁ/ଛୁଠୀଳ ସଂସୀଜ 
ସାରକୁ ଶୀ ଜବର ଜଣେ /୭/ 


॥୮୨୦॥ 


ଅଞ୍ଛାୟ ୧୨/ ଶ୍ଲୋକ ୬, ୭ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସଗୁଣ ଉପାସକମାନଙ୍କର ସାଧନାପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ 
ଅନୁଷ୍ଟେୟ ଗୁଣରାଜି ବା ନିୟମାବଳୀକୁ ବଣ୍ଠନା କରି ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଉଛନ୍ତି କି- ନିଷ୍ଠାବାନ୍‌ ସାଧକ ମାନଙ୍କୁ 
ସଂସାର ସାଗରରୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବାର ଦାୟିତ୍ବ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ । 


ଏହି ନିୟମାବଳୀକୁ ସାବଧାନତାର ସହ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡିବ କି ସାଧକର ମନ କିଭଳି 
ଭାବରେ ଧୀରେ ଧୀରେ ବିକଶିତ ହୋଇ ସର୍ବଶେଷରେ ସେହି ଅଲୌକିକ ପରମପଦକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ଯାହା 
ଉପରେ ଆଉ କୌଣସି ପ୍ରକାର ବାହ୍ୟ ସହାୟତାର ଅପେକ୍ଷା ରହେ ନାହିଁ । ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ସାଧକକୁ ସାଧନାଭ୍ୟାସ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ଗଭୀର ଆତ୍ନବିଶ୍ଵାସ ଦରକାର ପଡେ । ଏହି ଆଡ୍କବିଶ୍ଵାସକୁ ବଢ଼ାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ 
ସ୍ଵଗୁରୁଙ୍କ ଠାରୁ ଆଶ୍ଵାସନା ତଥା ପ୍ରୋତ୍ସାହନର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଥାଏ । 


ଯେ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ମୋଂ ଠାରେ ଅର୍ପଣ କରେ : କୌଣସି ସଂସ୍ଥା ବା ଆଦର୍ଶ ଅଥବା ରାଜସଭାପାଇଁ 
ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଅର୍ପଣ କରିବା ଅର୍ଥ- ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସୀମାକୁ ନଷ୍ଟ କରି ସ୍ଵ ଆଦର୍ଶରେ ତାଦାତ୍ଖୟ୍ୟୁ ରଖିବା । 
ଉଦାହରଣତଃ ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଦେଶରେ ସ୍ଵରାଷ୍ଟ୍ରର ରଜଦୂତ ଭାବରେ ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବଧାରୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିରୂପେ ପରିଗଣିତ ହୁଏ କାରଣ ସେ ସ୍ଵଭାଷଣ, କର୍ମ ଏବଂ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ତ ରାଷ୍ଟ୍ରର ପ୍ରତିନିଧ୍ବତ୍ବ 
କରେ । ଠିକ୍‌ ଏହିପରି ଯଦି କୌଣସି ଭକ୍ତ ନିଜକୁ ସମ୍ପୂର୍ରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ ଅର୍ପଣ କରିଦିଏ 
ଏବଂ ପୁନଃ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଦୂତ ବା ଭଶ୍ଵରୀୟ ସଂକଳ୍ପର ପ୍ରତିନିଧତ୍ଵ କରି କାର୍ଯ୍ୟରତ ହୁଏ, ତେବେ ସେ ନିଶ୍ଚୟ 
ଦୈବୀଶକ୍ତି ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । ତାଂର ପ୍ରତିଟି କର୍ମରେ ପରମାତ୍ନାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି ତଥା ଅନୁଗ୍ରହର ଝଲକ 
ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । 


ଯେ ମୋତେ ହିଁ ଜୀବନର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ମାନେ : ଜଣେ ନର୍ଭକୀ କଦାପି ମୂଦଙ୍ଗର ତାଳ ଏବଂ 
ଲୟକୁ ଭୁଲେ ନାହି । ଜଣେ ସଙ୍ଗୀତଜ୍ଞ କଦାପି ତାନ୍‌ପୁରାର ସ୍ଵରକୁ ବିସ୍ବତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଜଣେ ଭକ୍ତ ଧର୍ମକୁ କଦାପି ଅବସର ବିନୋଦନ କିମ୍ବା ଦୈନିକ କାର୍ଯ୍ୟର କ୍ଷଣିକ ମୁକ୍ତିର ସାଧନ ବୋଲି 
ବୁଝେନାହି, ବରଂ ଭଣଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିଜ ଜୀବନର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ମାନି ତାଙ୍କୁ ସର୍ବତ୍ର, ସର୍ବଦା, ସବୁ ନାମ ରୂପରେ 
ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ପ୍ରଯତ୍ନଶୀଳ ହୁଏ । ସବୁ କର୍ମ ଭିତରେ ତାଙ୍କର ସତ୍ତା ଓ ସ୍ତୁଭ୍ରିକୁ ଅବଲୋକନ କରିବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟା କରୁଥାଏ । ସଂକ୍ଷେପତଃ ସାଂସ୍କୃତିକ ପୁର୍ଣ୍ଣତାର ସୁଉଚ୍ଚ ଶିଖରକୁ ଆରୋହଣ କରିବାକୁ ହେଲେ 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଜୀବନର ସବୁ ସମ୍ପର୍କ, ସବୁ ବ୍ୟବହାର ଏବଂ ସବୁ ଅନୁଭବଗୁଡିକର ଉପଯୋଗ କେବଳ 
ଆତ୍ଲୋପଲବ୍ଧି ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେବା ବିଧେୟ ଏବଂ ଏହା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । 


ଅନନ୍ୟଯୋଗଦ୍ଵାରା : ସାଧାରଣତଃ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ଜୀବନର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ‹ ପୂର୍ଣ୍ଣତାପ୍ରାପ୍ତ' | 
କାରଣ ପୂର୍ଣ୍ଣତାରେ ଶାନ୍ତି, ଏବଂ ଶାନ୍ତିରେ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭୁତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି “ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରାପ୍ତ ” ଲକ୍ଷ୍ୟ ସହ 


॥୮୨୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ମନର ତାଦାମ୍ଜ୍ୟ୍‌ ଯାହାଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହୁଏ ତାକୁ ' ପ୍ରଯନ୍ଵଯୋଗ” କୁହାଯାଏ । ନିଜର ମନକୁ ବର୍ତମାନର 
ବିକ୍ଷେପ ତଥା ଅପବ୍ୟୟୀ ପ୍ରବୂତ଼୍ିଠାରୁ ଉପରକୁ ଉଠାଇ ମହାନ୍‌ ଆନନ୍ଦ ଏବଂ ପୁଣ୍ଠଜ୍ଞାନର ଶ୍ରେଷ୍ଠତର 
ଲକ୍ଷ୍ୟାଭିମୁଖୀ କରାଇବା “ଯୋଗ” ଅଟେ | ଏପରି ଶକ୍ତି ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ରହିଛି ଏବଂ ଆମେ ସଦା 
ସର୍ବଦା ଏହାର ଉପଯୋଗ କରୁଛେ । ପରନ୍ତୁ କେଉଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ଆମେ ଅଗ୍ରସର ହେଉଛେ, ତାଂ” 
ଉପରେ ଯୋଗର ଫଳାଫଳ ନିର୍ଭର କରୁଛି । ଦୁଭୀଗ୍ୟବଶତଃ ପ୍ରାୟତଃ ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ‹ ଦିବ୍ୟାନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତି 
ନୁହେଁ । କେବଳ ବୈଷୟିକ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ୍ୟଥେ ଆମେ ପ୍ରଯନ୍ରଶୀଳ । ତେଣୁ ଆମର ପ୍ରଯନ୍ବ ଭୋଗାଭିମୁଖୀ, 
ଯୋଗାଭିମୁଖୀ ନୁହେଁ । 


ସାମାନ୍ୟତଃ ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ ହୋଇ ଚାଲୁଥାଏ । ଏହି କାରଣରୁ ସତତ ସଂଘର୍ଷରତ 
ହେଲେ ବି ଆମେ କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚୁପାରୁ ନାହୁଁ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ- “ ଯଦି ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଛୁଟି କଟାଇବାକୁ ଦୁଇଟି ସ୍ଫ୍ରାନରୁ ଗୋଟିଏ ସ୍ତ୍ରାନକୁ ସ୍ଥିର କରିପାରେ ନାହି, ତେବେ କୌଣସି ସ୍ଥାନକୁ ସେ 
ଯାଇପାରିବ ନାହି” । ଫଳତଃ ନିଜର ଶକ୍ତି ଓ ସମୟକୁ ବେକାରରେ ଅପବ୍ୟୟ କରିବ । ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
' ଅନନ୍ୟଯୋଗ” ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଏହି କି ଯେ-ଯେଉଁଥିରେ ସାଧକର ଲକ୍ଷ୍ଯ ନିଶ୍ଚିତ ଏବଂ ସ୍ଥିର ତଥା ତାଂର 
ମନରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରତି ଅନ୍ୟ କିଛି ଭାବନା ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁଥିରେ ସାଧକ ଓ ସାଧ୍ଯର ଏକତ୍ଵ ପ୍ରତିପାଦିତ 


ହୋଇଛି । 


ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ କଥା ମନେ ରଖୁବା ଉଚିତ କି - ଲକ୍ଷ୍ୟପ୍ରତି ଅନ୍ୟ ଭାବ ହେତୁ ମନ ବିଘଟିତ ହୁଏ 
ଏବଂ ଧ୍ପେୟକୁ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ୟ ବିଷୟରେ ମନ ବିଚରଣ କରେ । ଫଳରେ “ ଅନନ୍ୟଭାବ” ରହିପାରେ ନାହଁ । 


ତେଣୁ ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ( ୧) ସବୁ କର୍ମ ମୋ ପାଖରେ ସମର୍ପଣ କରେ, ( ୨) ମୋତେ ଜୀବନରେ 
ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ବୋଲି ମାନେ, (୩) ଅନନ୍ଯଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ମୋତେ ଅହରହ ଧାନ କରେ; ସେ ମୋର ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଭକ୍ତ । “ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସହ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରିବାର ପ୍ରଯନ୍ନ କରି ତତ୍‌ସ୍ଵରୂପନିଷ୍ଠ ହେବା”-ହି ଉପାସନାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ- 
ଏହା ଭଗବାନ୍‌ ପ୍ରଥମରୁ କହିଛନ୍ତି । ଏହାହିଁ ସାଧକଭକ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ ଏଥ୍ବରେ ହି ସେ କୃତକୃତ୍ୟଭାବ 
ଅନୁଭବ କରେ । 

ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଉଛନ୍ତି କି- ଉପରୋକ୍ତ ଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ ସାଧକଭକ୍ତ ଧ୍ଯାନଭ୍ୟାସ 
ସମୟରେ କିପରି ଭାବରେ ମନରେ ଉଠୁଥୁବା ଦୁଃଖଭରା ଚିନ୍ତା, ବିକ୍ଷେପବୂଭି, ଅପୁର୍ଣ୍ ଭାବନାରାଜିକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରିବ, ସେଥୁପାଇଁ ଆଦୌ ବିଚଳିତ ହେବା ଦରକାର ନାହିଁ | “ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଧାରକରା ” - 
ଏହା ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତିଜ୍ଞା ବଚନ । ଏହା ସମ୍ଭବପର ଯେ- ବହୁକାଳ ସାଧନା କଲାପରେ ଯଦି 


॥୮୨୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ / ଶ୍ଳୋକ ୮ 


ସାଧକ ଆତ୍ମଉପଲବ୍ଧି ନ କରିପାରେ, ତା'ର ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ମନରେ ଅସୁରତା ଆସେ | ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଏହି ଆଶ୍ଵାସନାବାଣୀ ସେତେବେଳେ ତା'ପାଇଁ ମନ୍ତ୍ବତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବ । ଭଗବାନ ଏଠାରେ ପୁନଃ 
ବଚନ ଦେଉଛନ୍ତି କି- “ ଯଥାଶୀଘ୍ର ମୁଁ ତା'ର ଉଦ୍ଧାରକର୍ତା ହେବି” | 


“ଯାହାର ମନ ମୋଂଣଠି ସ୍ଫିରଂ-ସାଧାରଣତଃ ମନ ସ୍ବଵଧ୍ପେୟବସ୍ତୁର ଆକାର ଗ୍ରହଣ କରେ । 
ନିରନ୍ତର ସାଧନା ଫଳରେ ଯେତେବେଳେ ବିଜାତୀୟ ପ୍ରବୂଭିଗୁଡ଼ିକୁ ମନରୁ କାଢ଼ି ସଜାତୀୟ ବୂତ୍ତି ମନରେ 
ଆଣିବାର କ୍ଷମତା ସାଧକର ଆସିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତା'ର ମନ ଅନନ ବ୍ରହ୍ମରୂପ ହୋଇଯାଏ । ଏହି 
ମନହି ଆମ ଭିତରେ ଜୀବଭାବର ( ସୀମିତତାର) ଆଭାସ ନିର୍ମାଣ କରେ । ପୁଣି ଏହି ମନ ହି ଆମ 
ଭିତରେ ଜୀବଭାବର ( ସୀମିତତାର) ଆଭାସ ନିର୍ମାଣ କରେ । ପୁଣି ଏହି ମନ ହିଁ ସ୍ଵ ( ଅନନ୍ତତ୍ବର) 
ଆତ୍ମସ୍ବରୁପର ସାକ୍ଷାତ ଅନୁଭବ କରେ । ଏହି ମନର ହି ବନ୍ଧନ, ଏହି ମନର ହି ମୋକ୍ଷ । ଆତ୍ମା ତ 
ନିତ୍ୟମୁକ୍ତ, କଦାପି ବଦ୍ଧ ନୁହେଁ । 


ମୟ୍ୟେବ ମନ ଆଧତ୍‌ସ୍ଵ ମୟି ବୁଦ୍ଧିଂ ନିବେଶୟ । 
ନିବସିଷ୍ୟସି ମୟ୍ୟେବ ଅତ ଉର୍ତ୍ବ୍‌ଂ ନ ସଂଶୟଃ ॥୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମୟି= ମୋ'ଠାରେ; ମନଃ= ମନ; ଆଧତ୍ସ୍‌= ସିର କର; ମୟି= ମୋ”ଠାରେ; ଏବଏ ହି; 
ବୁଦ୍ଧିମ୍‌୍ବୁଦ୍ଧିଅ ନିବେଶୟଙକ୍ନିବେଶ କର; ଅତଃଉର୍ତ୍‌:: ଏହାପରେ; ମୟିଳ ମୋଂଠାରେ; 
ନିବସିଷ୍ୟସି- (ତୁମେ) ନିବାସ କରିବ; ସଂଶୟଃ ନ= ( ଏଥୁରେ) ସଂଶୟ ନାହି | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : (ହେ ଅର୍ଜୁନ) ! ମୟି ଏବ ମନଃ ଅଧସ୍୍ଥ, ବୁଛିଂ ମୟି ନିବେଶୟ, ଅତଃ ଉର୍ଦ୍ବିଂ ମୟି ଏବ 
ନିବସିଷ୍ୟସି (ଅତ୍ରଃ ସଂଶୟଃ ନ ।୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ତୁମ ୦ମ/ଂଂ୦ନ ମନ ହିନ କନ ଏବଂ ୦ମୋଂ୦୦ ବୁଣି ନିଶ କନ, ଏଯାଘଣନେ 
ତୁମେ 6ମେ/'56ର ନ ନିକ୍‌ସ କଳିବ- ଏଥିନେ ସଂଶୟ ନାନି //୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ମୟ୍ୟେବ ମନ ଆଧତ୍‌ସ୍ଵ ମୟି ବୁଦ୍ଧିଂ ନିବେଶୟ - ଧ୍ୟାନ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଶାରୀରିକ 
କ୍ରିୟା ନୁହେଁ ବରଂ ଏହା ମନୁଷ୍ଯର ଅନ୍ତର୍ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଦ୍ଵାରା ବିକଶିତ ହୋଇଥୁବା ଏକ ସୃକ୍ଷ୍ମକଳା । 
ସାଧାରଣତଃ ଆମର ବୁଝି ଯାହାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ, ହୃଦୟ ତାକୁ ବୁଝିପାରେନି କି ସେଥୁରେ ତିଳେମାତ୍ର 
ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରେ ନାହିଁ । ହୃଦୟ ଯାହା ପ୍ରତି ଲାଳାୟିତ, ବୁଵି ତାକୁ ହସରେ ଉଡ଼ାଇଦିଏ । ଏହା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକଙ୍କର ଅଙ୍ଗେଲିଭା ଅନୁଭୂତି । ଏଣୁ ବୁଦ୍ଧି ଏବଂ ହୃଦୟକୁ ପରମାନନ୍ଦ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର 
ଆକର୍ଷଣ ବନାଇରଖୁବା ହି ସାଧନା ଏବଂ ଏଥ୍ଵପାଇଁ ଆମେ ଆମର ଅନ୍ତର୍ବ୍ୟକ୍ତି ତ୍୍‌ର ଦୁଇଟି ବିଭବ ମନ 


॥ ୮୨୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୮ / ଅଧ୍ାୟ ୧୨ 


ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସାଧନାରେ ନିବେଶକରୁ । ପଠିତ ଶ୍ଳୋକରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ପରମାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ 
ଆତ୍ମାରେ ନିବେଶ କରିବାର ସାଧନା ବିଷୟରେ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


ନିଜର ମନକୁ ମୋଠାରେ ସ୍ଥିର କର : ଆମର ମନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଗୋଚର ବସ୍ତୁର ଧ୍ଯାନ କରିପାରିବ 
ନାହିଁ । ଏଣୁ ମୁରଲୀଧାରୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଆକର୍ଷଣୀୟ ରୂପକୁ ଧ୍ୟାନ କରି ସହଜରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ 
ଲଗାଯାଇପାରିବ । ଭଗବାନ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ହୋଇଥୁବା କାରଣରୁ ଏକ ସମୟରେ ସମସ୍ତ ନାମରୂପର ଅଧୟନଧ୍ଠାନ 
ଅଟନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଭକ୍ତର ଧ୍ଯାନ ଏପରି କୌଣସି ସ୍ତ୍ରାନକୁ ପଳାଇଯିବ ନାହିଁ ଯେଉଁଠି ମୁରଲୀଧାରୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ତାକୁ ଦେଖାଯିବେ ନାହିଁ । 


କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ତର୍ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶ ନିମନ୍ତେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ଅନୁପମ ମୁର୍ଭିକୁ ଚିନ୍ତନ 
କରିବା ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ । ଏକଥା ସତ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣ କମଳରେ ବସିବା ଦ୍ଵାରା ହୃଦୟରେ ପରମ 
ସନ୍ତୋଷ ଅନୁଭବ ହୁଏ । ମାତ୍ର ତଦ୍ଦ୍‌ରା ବୁଦିର ଜିଜ୍ଞାସା ଶାନ୍ତ ହୁଏ ନାହି । 


ଶରୀରରେ କୌଣସି ଏକ ଅଙ୍ଗ ବିଶେଷର ବୃଦ୍ଧି ହେବା କୁରୂପତାକୁ ଜନ୍ମଦେବା ସହ ସମାନ । 
ସମନ୍ୟ ଏବଂ ସମାନ ବିକାଶ ହିଁ “ ପୂର୍ଣ୍ତତାଂ । ତେଣୁ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଗୀତାର ନିମ୍ନଲିଖରତ 
ଉପଦେଶ କିପରି ପୁରା ସମୀଚୀନ ତାହାସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡେ । ଗୀତାର ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ “ ଭକ୍ତ” ନିଜର 
ବୁଦ୍ଧି, ବିବେକ ଖଟାଇ ଚୌତନ୍ୟସତ୍ତାର ସ୍ତ୍ରିତି ଦେଖିବା ସର୍ବତୋଭାବେ ଉଚିତ । 


ସ୍ଵବୁଛିକୁ ମୋଠାରେ ସ୍ମ୍ରାପିତ କର : ଏହାର ଅର୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କର ସବୁ ଭାବନା ଏବଂ ବିଚାରର 
ମୂର୍ଜ୍ରିମନ୍ତ ରୂପ । ଯଦି ଆମର ମନ ପରମାତ୍ନାଙ୍କ ଚରଣରେ ସ୍ଥିର ଓ ବୁଦ୍ଧି ପରିମାତ୍ନାଙ୍କ ସ୍ଵରୂପରେ ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ 
ନିଷ୍ଚିତ ହୁଏ , ତେବେ ଆମର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅସ୍ତିତ୍‌ ଅଚିରେ ଲୋପ ପାଇଯାଏ ଏବଂ ଆମେ ସେହି ସର୍ବବ୍ୟାପୀ 
ଅନନ୍ତ ପରମାତ୍ନାଙ୍କଠାରେ ବିଲୀନ ହୋଇ ତତ୍‌ସ୍ଵରୂପ ହୋଇଯାଉ, ଏଣୁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


“ତଦ୍‌ ଉପରାନ ତୁମର ନିବାସ କେବଳ ମୋ ' ଠାରେ ”' | 


ଅସ୍ତରିରତା ତଥା ସଙ୍କୋଚ ଭାବନାରେ ଭରପୁର ମନ ନେଇ ସତ୍ୟର ମନ୍ଦିର ଦ୍ଵାରଦେଶରେ ଠିଆ 
ହୋଇଥବା ଏକ ମରଣଶୀଳ ଜୀବକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଏ ବାଣୀ ଅତିଶୟୋକ୍ତୈ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରତୀତ ହୋଇପାରେ । 
କାଣ ନିଜକୁ ସେ ନିରନ୍ତର ଅଗଣନ ମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ ଘେରା, ଅସଂଖ୍ୟ ଦୋଷରେ ଦୋଷୀ, ଅସୁମାରୀ ଦୁଃଖରେ 
ପ୍ରପୀଡ଼ିତ ନିରାଶାର ଶତ୍ଦୁ ଦ୍ଵାରା ଉତ୍‌ପୀଡିତ ହେଉଥ୍ବବା ଏକ ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ମରଣଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ଭାବୁଥାଏ । 
ଏଣୁ ନିଜର ଭଶ୍ଵରୀୟସ୍ଥିତି ସତ୍ଚିତ୍‌ ଆନନ୍ଦସ୍ବରୂପକୁ ସେ ଅନୁଭବ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ତା' ଭିତରେ ରହିଛି- 
ଏହା କେବେ ବିଶ୍ଵାସ କରିପାରେ ନାହି । ତାଂର ଏପରି ମନୋଦଶା ଦେଖି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜଣେ 


॥ ୮୨୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ / ଶ୍ଳୋକ ୯ 


କରୁଣାଶୀଳ ଗୁରୁ ରୂପରେ ଗଭୀର ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଉଛନ୍ତି କି- “ ଯଦି ଭକ୍ତର ମନ ବୁଝି ମୋଂଠାରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ରୂପେ ସମର୍ପିତ ହୁଏ , ତେବେ ତାଂ ର ଉର୍୍ବଗତି ସୁନିଶ୍ଚିତ - ଏଥିରେ ସନ୍ଦେହର ଅବାକାଶ ନାହିଁ !” 


ଏପରି ସାଧନା ଯଦି ସାଧକକ କଠିନ ଲାଗୁଥାଏ ତେବେ ଭଗବାନ୍‌ ତା” ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ଏକ ସହଜ 
ସାଧନା ବତାଇ କହୁଛନ୍ତି- 


ଅଥ ଚିତ୍ତଂ ସମାଧାତୁଂ ନ ଶକ୍ଳୋଷି ମୟି ସ୍ଥିରମ୍‌ । 
ଅଭ୍ୟାସୟୋଗେନ ତତଃ ମାମିଳ୍ପାପ୍ତୁଂ ଧନଞ୍ଜୟ ॥୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଥ-ଏହାପରେ; ଚିତ୍ତମ୍‌ଚଁ ମନକୁ ମୟି- ମୋଠାରେ; ସ୍ଥିରମ୍‌ଠ ଅବିଚଳ ଭାବେ; 
ସମାଧାତୁମ୍‌= ସ୍ପିିର କରିବାରେ; ନ ଶକ୍ଳୋଷି= (ତୁମେ) ନିଜକୁ ସମର୍ଥ ମନେ କରୁନାହିଁ; 
ତତଃ= ତାହାହେଲେ; ଧନଞ୍ଜୟ- ହେ ଧନଞ୍ଜୟ; ଅଭ୍ୟାସୟୋଗେନ=ଅଭ୍ୟାସଯୋଗଦ୍ାରୀ; 
ମାମ୍‌- ମୋତେ; ଆପୁମ୍‌= ପାଇବାକୁ ; ଇଚ୍ଛା- ଇଚ୍ଛାକର | 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ଧନଞ୍ଜୟ! ଚାଥମୟି ଚିତ୍ତଂ ସ୍ଫିରଂ ସମାଧାତୁଂ ନ ଶକ୍ଳୋଷି (ଚେତ୍‌) ତତଃ 
ଚାଭ୍ୟାସୟୋଗେନ ମାଂ ଆପୁଂଇଚ୍ଛ ।୯। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଏହାଯଠନେ ନଂକି ଚୂଣନମ ତରୁମନଳ ନଳକୂୁ ୦ମ୮୮୯୦୭ନ ଥକିଚଳ ଜକଣ ହିନ (ଅର୍ୟଣ) 
କଣଜିକନେ ନିଳକୁ ସମର୍ଥ ନନ କରୁନାହଁ ଜଯ6ହଣେ 6£ ¿ନୟ / ଥଜ/ସଘାର 
ଭୃଃଜ/ 6ମାନଜ ଦୀଳକକୁ ନଚକନ //୯'/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆମ୍ମବିକାଶ ନିମନ୍ତେ ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବଣ୍ଡିତ ଉପାୟ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ । 
ସାଧକ ପକ୍ଷରେ ନିଜ ମନକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ ସ୍ତ୍ରିର କରି, ବୁଦିଦ୍ବାରା ତାଙ୍କର ସଗୁଣ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ 
ସ୍ବରୂପକୁ ଚିହ୍ନିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏଥୁପାଇଁ ସବୁବେଳେ ବୁଦ୍ଧିକୁ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ ମନକୁ ଏକାଗ୍ର କରିବା 
ଦରକାର । ସମ୍ଭବତଃ ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତ ଭାବରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଏ ମାର୍ଗରେ ନିଷ୍ଠାପର ଭାବରେ 
ଅଗ୍ରସର ହେବା ଅସମ୍ଭବ ଲାଗୁଥିଲା । କୃପାମୟ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ଵଶିଷ୍ୟ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମୁଖମଣ୍ଡଳରୁ 
ଏଭାବ ବୁଝିପାରି ଏଠାରେ ଅନ୍ୟଏକ ସହଜ ଉପାୟ ବତାଉଛନ୍ତି । 


ଅଥ ଚିତ୍ତଂ ସମାଧାତୁଂ ନ ଶକ୍ଳୋଷି ମୟି ସ୍ଫିରମ୍‌ - ' ଯଦି ତୁମେ ଚିତ୍ତକୁ ସ୍ିରକରି ମୋଂଠାରେ 
ଲଗାଇପାରୁ ନାହଁ, ତେବେ ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ ପାଳନ କର" ‹ ବହିମୁଁଖୀ, ବହୁମୁଖୀ ମନ ଯେତେବେଳେ 


ଅସଂଯତ ହୋଇ ଇତସ୍ତତଃ ବିଷୟ ଜଗତରେ ବୁଲିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରୁଛି, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ସଂଯମିତ 
କରି ଅନ୍ତସ୍ଥ୍‌ ଏକମେବ ଅଦ୍ବିତୀୟ ଆତ୍ମାଭିମୁଖୀ କରିବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ହି ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ ବୋଲି ଭଗବାନ 


॥୮୫୨୫।॥ 


ଶ୍ଲୋକ ୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ପୁର୍ବରୁ ବତାଇଛନ୍ତି । ସଂକ୍ଷେପତଃ ଯେତେବେଳେ ସାଧକ ନିଜ ମନକୁ ଅଭିଳାଷିତ ଧ୍ଯେୟରେ ନିଷ୍ପିତ 
କରିବାକୁ ଚାହେଁ ସେତେବେଳେ ତାଂ ର ଏହି ଚଞ୍ଚଳ ମନ ଧ୍ପେୟରୁ ହଟିଯାଇ ବିଜାତୀୟ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ପ୍ରବାହରେ 
ବିଚରଣ କରିବାକୁ ଲାଗେ । ଯେତେବେଳେ ମନ ଏପ୍ରକାର ବିଚରଣ କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରେ, 
ସେତେବେଳେ ସଚେତନଶୀଳ ସାଧକ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ମନର ଧ୍ଯାନକୁ ଏକାଗ୍ର କରି ପୁନର୍ବାର ଭଗବାନଙ୍କ 
ଦିବ୍ୟରୂପରେ ସ୍ଥିର କରି ରଖୁବାକୁ ପ୍ରଯନ୍ନ କରିବା ଉଚିତ । ଏହାହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପଦେଶର ସାରମର୍ମ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକକୁ ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ କି - ଧାନଭ୍ୟାସ ସମୟରେ କୌଣସି ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ସମୟ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ମନ ଧ୍ଷେୟବସ୍ତୁରେ ନିଷ୍ଠିତ ହୋଇ ରହିପାରେ ନାହିଁ । କିଛି ସମୟ ସ୍ଥିର ରହିଲାପରେ ଏ 
ମନ ପୁନଃ ସ୍ଵକକଳ୍ପନା ଜଗତରେ ଘୁରିବୁଲିବା ଆରମ୍ଭ କରେ । ଏହାର ( ମନର) ଏପରି ବୁଲିବା କୌଣସି 
ବଡ଼ ସମସ୍ୟା ନୁହେଁ । ମାତ୍ର ଯେତେବେଳେ ସଚେତନତା ଅଭାବରୁ ସାଧକ ସ୍ଵୟଂ ନିଜ ମନ ଦ୍ଵାରା 
ଅପହୃତ ହୋଇ କନ୍ଛନା ଜଗତରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତ ସମସ୍ୟାର ସୁତ୍ରପାତ ହୁଏ । 
ତେଣୁ ଯୋଗେଶ୍ଵର ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ଵ ଉପଦେଶ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରତି ସାଧକଙ୍କୁ ସଚେତନ କରାଉଛନ୍ତି କି- 


ଅଭ୍ୟାସୟୋଗେନ ତତଃ ମାମିଳ୍ଛାପ୍ତୁଂ ଧନଞ୍ଜୟ - “ କେବେହେଲେ ବି ସେ (ସାଧକ) ଲକ୍ଷ୍ଯଭୂଷ୍ଠ 
ହୋଇ ମନର ପ୍ରଲୋଭନର ଶିକାର ନ ହେଉ ” | ଇତସ୍ତତଃ ବିଚରଣଶୀଳ ଉପଦ୍ରବୀ ମନର ଧ୍ଧାନକୁ 
ଧ୍ପେୟରେ ସମାହିତ କରିବାକୁ ହେଲେ ସାଧକକୁ ସ୍ଵ ମନରୁ ଅଲଗା ରହି ସାକ୍ଷୀଭାବ ବଢ଼ାଇବା ଉଚିତ । 
ମନ ସହ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ ହେତୁ ମନ ଯେଉଁଠିକୁ ଯାଉଛି, ସାଧକ ସେହିଠାକୁ ଯାଉଛି । ମନର ସ୍ତ୍ରିତି ସାଧକର 
ସ୍ତ୍ରିତି ହୋଇଯାଉଛି । ଏଣୁ ମନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାକୁ ସାଧକ ମନଠୁ ନିଜକୁ ଅଲଗା କରି ନିଜ ଭିତରେ 
ଥିବା ସେହି ଶକ୍ତି ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ, ଯେ କି ମନଠୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ମନକୁ ଅନୁଶାସିତ କରି 
ସଠିକ୍‌ ମାର୍ଗରେ ପରିଚାଳିତ କରିପାରିବ । ମନଠୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୁଛି । ଏହି ବୁଛିିର ବିଚାରଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସାଧକ 
ନିଜର ମନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିପାରିବ । 


ଯେଉଁମାନେ ପୂର୍ବଶ୍ଲୋକରେ ବର୍ଣ୍ିତ ‹ ବିହଙ୍ଗମ ମାର୍ଗଂ/କୁ ଅନୁସରଣ କରିପାରନ୍ତି ନାହି, କେବଳ 
ସେହିମାନଙ୍କ ପାଇଁ ' ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ” ଉପାୟ ବତାଯାଉଛି । କାରଣ ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “ ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ' 
ଉପାୟ ଅବଲମ୍ବନ କରି ସାଧକ ସାଧନାରତ ହେଲେ ଧୀରେ ଧୀରେ ତା'ର ମନ ସ୍ଵତଃ ଏପରି ଅନୁଶାସିତ 
ହୋଇଯାଏ କି ସେ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ଆମ୍ମଭପଲବ୍ଧି ନିମନ୍ତେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ସାଧନା (ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଠାରେ ଅର୍ପଣ କରିବା) କରିବାକୁ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲାଭ କରେ । 


॥୮୫୨୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ / ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


ଅଭ୍ୟାସେଏଃପ୍ୟସମର୍ଥୋଃସି ମତ୍କର୍ମପରମୋ ଭବ । 
ମଦର୍ଥମପି କର୍ମାଣି କୁର୍ବନ୍‌ ସିଦ୍ଧିମବାପ୍‌ସ୍ୟସି ॥୧୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଭ୍ୟାସେ=ଅଭ୍ୟାସରେ; ଅପି= ମଧ୍ୟ ଅସମର୍ଥ ଅସି ଅସମର୍ଥ ମନେ କରୁଛ; 
ମତ୍କର୍ମପରମଃ= ମୋ କର୍ମପରାୟଣ; ଭବ= ହୁଅ; ମଦର୍ଥମ୍‌= ମୋ ନିମନ୍ତେ; କର୍ମାଣି- 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ; କୁର୍ବନ୍‌ଳ କରି; ଅପି= ମଧ୍ଯ; ସିଵିମ୍‌=ସିଛିକୁ ; ଅବାପ୍ସ୍ଯସି= ପ୍ରାପ୍ରହେବ | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ଅଭ୍ୟାସେ ଚାପି ଅସମର୍ଥଃ ଅସି (ଚେତ୍‌) ମକ୍ର୍ମପରମଃ ଭବ । ମଦର୍ଥଂ କର୍ମାଣି କୁର୍ବନ୍‌ ଅପି 
ସିଦ୍ଧିଂ ଅବାପ୍‌ସ୍ୟସି ।୧୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ ତୁଣମ ¿ଜା ସଣପୀନ 6 @ ନିଳକୁ ଥସମ୍ର୍ଥ ମନ କରୁଛ, ରଣେ 6ମୀ କର୍ନଯରୟଣ 
ଛୁଆ / 6ମ/ ନିମ6ନେ କର୍ନ କଳି ଜୁଣମ ଦିଛି 9/9 6£କ / ¢ ୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅଭ୍ୟାସେଃପ୍ୟସମର୍ଥେ।ଃସି ମତ୍କର୍ମପରମୋ ଭବ - ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଶାସଗୁଡ଼ିକ 
ଆତ୍ମବିକାଶର ବିବିଧ ଏବଂ ବିସ୍ତୃତ ଉପାୟ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାରେ ସିଦ୍ଧହସ୍ତ । ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏଥୁରେ ବତାଯାଇଥୁବା ସାଧନାଗୁଡ଼ିକ ଯେକୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଯେତେ ଅଧ୍ରକ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବ, ସେ 
ସେତେ ଆଧ୍ଯାତ୍ମ୍ୟ ମାର୍ଗର ଉପାଦେୟତାକୁ ଦୃଢ଼ବିଶ୍ଵାସ ସହ ସ୍ଵୀକାର କରିବ । ଆମର ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ 
ଗୁଡ଼ିକରେ କେଉଁଠାରେ ବି ଧମକଦେଇ କୁହାଯାଇନି କି- ' ଏହାକୁ ସ୍ଵୀକାର କର ନଚେତ୍‌ ନର୍କକୁ 
ଯିବ” । ଯେଉ ବ୍ୟକି ବୌଦ୍ିକ ନିଶ୍ଚୟ ଏବଂ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମୁଲ୍ୟାଙ୍କନ ନିମିଭି ତପ୍ପର, ସେ ନିଶ୍ଠଚୟ ହିନ୍ଦୁ 
ଜୀବନ ପଦ୍ଧତିର ଶ୍ରେଷ୍ଠତା ପ୍ରତି ପୂଣ୍ଠରୁପେ ସମର୍ଥନ ଜଣାଇ ଆଶ୍ଵସ୍ତ ହେବ । ଯଦି କୌଣସି ସାଧକ 
ମାନସିକ ଦୃଷ୍ଟରେ ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ଏବଂ ଅସଂଯମୀ, ତେବେ ସେ ' ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ' ପାଳନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ 
ହୋଇପାରିବନି । ଏପରି ସାଧକ ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସରେ ବେକାରରେ ସଂଘର୍ଷ କରି ସମୟ ନଷ୍ଟ କରିବା 
ଅନୁଚିତ୍‌ ବୋଲି ଭଗବାନ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ କହିଛନ୍ତ । ଜବରଦସ୍ତ ମନକୁ ଶାନ୍ତ କଲେ ମାନସିକ ଦମନ 
ଏବଂ ନିଗ୍ରହର ଶିକାର ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିବ । ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ତର୍ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଫୁଲର କୋମଳ କଢ଼ି 
ଅପେକ୍ଷା ଲକ୍ଷେ ଗୁଣ ଅଧ୍ଯକ କୋମଳ । ତେଣୁ ଧ୍ୟାନାବସ୍ତ୍ାରେ ସାଧକ କେବଳ ଏପରି ଏକ ଅନୁକୂଳ 
ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ- ଯଦ୍ଦ୍‌୍‌ରା ତା'ର ଅନ୍ତର୍ବ୍ୟକ୍ତିତ୍‌ ଅଳ ସମୟ ଭିତରେ 
ସ୍ଵତଃ ବିକଶିତ ହୋଇପାରିବ । ଆଧ୍ୟାତ୍ମମାର୍ଗରେ ପାଦଦେଇଥ୍ୁବା କୌଣସି ସାଧକ ଯଦି ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରକାର ସାଧନା କରିବାରେ କଷ୍ଟ ଅନୁଭବ କରେ, ତେବେ ତା” ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ଏକ ସାଧନା ବତାଇବା 
ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ । 


॥୮୫୨୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ଯଦି ସାଧକର ମନ ପୂର୍ବାର୍ଜିତ ବାସନା ହେତୁ କେତେବେଳେ କେମିତି ତୁଚ୍ଛ ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ ଯାଏ, 
ତେବେ ତାକୁ ଓହରେଇ ଆଣିବା ସହଜ । ପରନ୍ତୁ ଯଦି କାହାରି ମନ ବିଷୟ ବାସନାରେ ଭରପୁର ଏବଂ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ବହିର୍ମୁଖୀ, ତେବେ ତା'ର ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ କେବଳ ଧ୍ଧାନର ଆଭାସ ହେବ । ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ମତରେ ଏପରି ବହିମୁୁଁଖୀ ମନବାଲା ବ୍ୟକ୍ତି ଧ୍ଯାନ ଛାଡ଼ି କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ । ମାତ୍ର ସେ ତା'ର ସବୁ କର୍ମକୁ 
ଭଶ୍ଵରାପିତ ଭାବନାରେ କରିବା ବିଧେୟ । ଏହାହିଁ “ ମତ୍କର୍ମ ପରମ ଭବ” ବାକ୍ୟର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ । ଏହି 
ପ୍ରକାର କର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ଦ୍ଵାରା ଅତ୍ୟନ୍ତ ବହିର୍ମୁଖୀ ମନବାଲା ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ସମସ୍ତ ଦୈନନ୍ଦିନ କର୍ମ ସମ୍ପାଦନା 
କରୁଥୁବା ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରିପାରିବ । ସବୁ ପିତାମାତା ନିଜର ନବଜାତ ଶିଶୁ ପ୍ରତି ଏହି 
ପଦ୍ଧତିକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ତା'କୁ ଲାଳନପାଳନ କରନ୍ତି | ପ୍ରତ୍ୟେକ ପୁତ୍ରର ଜନ୍ମ ତା'”ର ପିତା ପାଇଁ ଏକ 
ଅପରିଚିତ ଶିଶୁ ରୂପେ ହୋଇଥାଏ । ପରନ୍ତୁ କିଛିଦିନ ପରେ ସେ ପିତାର ନିଜ ଶିଶୁ ପ୍ରତି ବାସତ୍ସଲ୍ୟପ୍ରେମ 
ଏତେ ଗଭୀର ହୋଇଯାଏ କି ସେହି ପିତା ଆକ୍ଷରିକ ଭାବରେ ସ୍ଵପୁତ୍ର ମାଧ୍ୟମରେ ବଞ୍ଚୁବା ଆରମ୍ଭ କରେ । 
ଏହାର କାରଣ ଏହି କି ଯେ- ପୁତ୍ର ଜନ୍ମହେବା ପରେ ସେ ପିତା କୌଣସି କର୍ମ କରୁନା କାହିକି ସେ 
ସଚୁକର୍ମ ତା'ର ଅଜାଣତରେ ପୁତ୍ର ପ୍ରତି ସମର୍ପିତ ହୋଇଯାଉଥାଏ, କାରଣ ତା'ର ମନରେ ପୁତୁର ସ୍ତି 
ସର୍ବଦା ସଜଳ ଥାଏ । 


ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅତି ବ୍ୟାବହାରିକ ଉପାୟ ବତାଉଛନ୍ତୈ, ଯାହାକି 
ଆମମାନଙ୍କ ଗହଣରେ ଥୁବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ବହିରୁ ଖୀ ବ୍ୟକ୍ତି ମନରେ ମଧ୍ଯ ନୂତନ ଆଶା ସଂଚାର କରିବ । ବହୁ 
ସଂଖ୍ୟକ ସାଧକମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଏହା ନିଶ୍ଚୟ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ପ୍ରଶସ୍ତ ମାର୍ଗ ରୂପେ ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିବ- 
ଏଥ୍ବରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି । 


ଯେପରି କୌଣସି ବ୍ୟବସାୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନର ପ୍ରତିନିଧ୍ଵ ବ୍ୟବହାର ସମୟରେ କହେ- “ ଆମେ ବସ୍ତୁପୂରିର 
ପ୍ରଯନ୍ନ କରିବୁ, ଆମେ ଏ ବସ୍ତୁକୁ ନିର୍ମାଣ କରୁଛୁ, ଆମେ ଏଥୁନିମନ୍ତେ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ହେବୁନାହି-ଇତ୍ୟାଦି । 
ଯେ ନିଜ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ ସହ ତାଦାତ୍ମ୍ୟକରି ଏପରି ବ୍ୟବହାର କରେ, ମାନିନିଅ କି ସେ ସେହି ପ୍ରତିଷ୍ଠାନର 
ସଞ୍ଚାଳକ । କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂବଲେ ସେ ଜଣେ ପ୍ରତିନିଧ୍ଵ ମାତ୍ର । ଠିକ୍‌ ଏହିପରି ଯଦି ଆମ ଭିତରୁ 
କେହି ନିଜକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍ଵ ମାନି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସଂକଳ୍ପକୁ ସ୍ଵକର୍ମ ମାଧ୍ଯମରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବାର ପ୍ରଯନ୍କକରେ, 
ତେବେ ତା” ମନରେ ସଦୈବ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ୃୃତି ଜାଗ୍ରତ ହୋଇରହିବ ଏବଂ ସେ ନିଜ ଭିତରେ କର୍ମ 
କୁଶଳତାର ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି, ସଂଗଠନ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଏବଂ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସପୂର୍ଣ୍ଣ ସାହସ ଆବିଷ୍କାର କରିବ । 

ମଦର୍ଥମପି କର୍ମାଣି କୁର୍ବନ୍‌ ସିଛ୍ରିମବାପ୍‌ସ୍ୟସି - ଭଗବାନଙ୍କର ଏବଂବିଧ ସରଳ ଜଣାପଡୁଥିବା 
ଉପଦେଶ ଶୁଣି, ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପରି ପ୍ରାଚୀନ ବୈଦିକ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀଙ୍କ ମନରେ ଏହାର ( ଉପଦେଶର) ବାସ୍ତବିକ 


ପ୍ରଭାବ ବିଷୟରେ ସନ୍ଦେହ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇପାରେ । ସାଧାରଣତଃ ପ୍ରତି ଯୁଗରେ ରଢ଼ିବାଦୀ ଲୋକମାନେ 
ଯେକୌଣସି ମୌଳିକ ବିଚାରକୁ ସନ୍ଦେହ ଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖନ୍ତି । ଯଦିଓ ଏ ବିଚାର ତଲ଼କାଳୀନ ମହାନ୍‌ ଜୀବିତ 


॥୮୨୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨/ ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅଥବା ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଅବତାର ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି କାରଣରୁ ଏଠାରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସାଧକମାନଙ୍କୁ ଏ ମାର୍ଗର ପ୍ରଭାବ ବିଷୟରେ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି କି- “ ମୋ ପାଇଁ 
କର୍ମ କରୁକରୁ ତୁମେ ସିଵିଲାଭ କରିପାରିବ | 


ଲୌକିକ ବ୍ୟବହାରରେ ଆମେ ` ଚା” ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ପାଇଁ ପାଣି ଗରମ କରିବାକୁ ଗଲାବେଳେ 
କେହି ଯଦି ପ୍ରଶ୍ନକରେ କ'ଣ କରୁଛ ? ଆମେ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଉତ୍ତର ଦେଉ- ' ଚା” ବନାଉଛି | ବସୁସୁ୍ତିର 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏପରି ଉତ୍ତର ଅସତ୍ୟ । ପରନ୍ତୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ପୁରାପୁରି ସତ୍ୟ । କାରଣ ପାଣି ଗରମ 
ହେବାମାତ୍ରେ ଚା କରିବାକୁ ପରିଶ୍ରମ ବା ସମୟ ଲାଗେ ନାହିଁ । 


ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅର୍ପଣ କରିବା କଳାଦ୍ଵାରା ସାଧକ ନିଜର ଦୈନିନ୍ଦିନ ବ୍ୟବହାରିକ 
କର୍ମ କରୁଥିଲେ ବି ତା' ମନରେ ଧୀରେ ଧୀରେ ଦୈବୀ ସଂସ୍କାର ସମୁହ ବିକଶିତ ହେଉଥାଏ | ପୁନଃ ଏହି 
ପ୍ରକ୍ରିୟାଦ୍ଵାରା ପୂର୍ବାଜିତ ବାସନାକ୍ଷୟ ହେବା ଫଳରେ ଚିତ୍ତ ରାଗଦ୍ଵେଷମୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ରାଗଦ୍ଵେଷମୁକ୍ତ 
ଶୁଦ୍ଧଚିତ୍ତ ହୋଇଯିବାରୁ ସେ “ ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ 'ର ଅଧ କାରୀ ହୋଇଥାଏ | ଅଧିକାରୀତୃ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ମାତ୍ରେ 
ତା'ମନରେ ଅଖଣ୍ଡସମତା ଅନୁଭବ ହୁଏ | ଅଖଣ୍ଡସମତାଯୁକ୍ତ ମନରେ ସତ୍ୟସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ନାଙ୍କୁ ଧ୍ଯାନ କରି 
କରି ସେ “ ସତ୍ୟସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ନା” ପାଲଟିଯାଏ । 


ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଏ ପ୍ରକାର ସାଧନା କରିବାକୁ ନିଜକୁ ଅସମର୍ଥ ମନେ କରୁଥାଏ, ତେବେ ତା 
ପାଇଁ ନିମ୍ନଲିଖିତ ଶ୍ଲୋକରେ ଆହୁରି ସହଜ ଉପାୟ ବତାଇ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି - 


ଅଥୈତଦପ୍ୟଶକ୍ତୋଃସି କର୍ତୁ" ମଦ୍ୟୋଗମାଶ୍ରିତଃ । 
ସର୍ବକର୍ମଫଳତ୍ୟାଗଂ ତତଃ କୁରୁ ୟତାତ୍ସବାନ୍‌ ॥୧୧॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଥ= ଏହାପରେ; ମଦ୍ୟୋଗମମାଶ୍ରିତଃ: ମୋ ଯୋଗର ଆଶିତ ହୋଇ; ଏତତ୍‌= ଏହା: 
କର୍ତୁମ୍‌- କରିବାକ୍ଟ” ଅପି ମଧ୍ୟ, ଅଶକ୍ତିଃ ଅସିଅସମର୍ଥ ଅଟେ: ତତଃ= ତେବେ; 
ୟତାତ୍କବାନ୍‌= ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକୁ ବଶୀଭୂତ କରି; ସର୍ବ କର୍ମ ଫଳ ତ୍ୟାଗମ୍‌= ସବୁକର୍ମର 
ଫଳେଚ୍ଛା ତ୍ୟାଗ; କୁରୁ= କର | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅଥ ଏତତ୍‌ ଅପି କର୍ତୁଂ ଅଶକ୍ତଃ ଅସି (ଚେତ୍‌) ତତଃ ମଦ୍ୟୋଗଂ ଆଶ୍ରିତଃ ( ସନ୍‌) ୟତାମତ୍ମବାନ୍‌ 
( ଭୂତ୍ଵା) ସର୍ବକର୍ମଫଳତ୍ୟାଗଂ କୁରୁ |୧ ୧| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ମ/ 6 (ସମର ଥାଣିଚ ୋନ ଯଦି ତୁମେ ଏହ (ଯୁ 6ଖଳଃନେ ଲଥଚ ସାଧଲା) 
କଜିକକୁ ମା ଳିଳକୁ ଥସନର୍ଥ ମନ କରୁଛ, 6ଚକେ ନନ © ଲନ୍ଦିଷରୁଜିଳ ବଶୀକୁଜକକ 
ସଂମ୍ଥ ଳର୍ମନ ଘଣଳେଳ/ ଜାୟ କଳ / 6 6/ 


॥ ୮୨୯ ॥ 


ଶ୍ଲୋକ ୧୧ / ଅଧ୍ଧାୟ ୧୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ଅହଂକାର ତ୍ୟାଗପୂର୍ବକୁ ଜଗତରେ କର୍ମ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ 
କରାଯାଇଛି ମାତ୍ର ଅହଂକାରୀ ଅଭିମାନୀ ପୁରୁଷ ପକ୍ଷରେ ଏପରି କର୍ମ କରିବ ସହଜ ନୁହେଁ । କାରଣ 
ତା'ର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବ ରଜଗୁଣ ପ୍ରଭାବରୁ ସର୍ବଦା କ୍ଷୁବ୍ଧ ତଥା ତମୋଗୁଣରେ ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ ପ୍ରବୃତ୍ରି ହେତୁ 
ନିରନ୍ତର ବିଷାକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତତ୍ବିଧାରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ସାଧାରଣତଃ ସବୁଧର୍ମ ପାଇଁ ନୈରାଶ୍ୟଜନକ 
ବିଷୟ ହୋଇଥାନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ ଗୀତାରେ ଏପରି ରୋଗୀପାଇଁ ମଧ୍ଯ ବିଚାରପୂର୍ବକ ଉପଚାର ବତାଯାଇଅଛି । 
ଏ ଉପଚାର ଅତି ସରଳ ମାତ୍ର ବଡ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ, ଯଦ୍ଦାରା ରୋଗୀ ରୋଗରୁ ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ସର୍ବୋଚ୍ଚ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍୍‌ର ତଥା କାର୍ଯ୍ୟକୁଶଳତାକୁ ଅଚିରେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବ । 


ଅଞ୍ଚୈତଦପ୍ୟଶକ୍ତୋଃସି କର୍ତ୍ଵ' ମଦ୍‌ୟୋଗମାଶ୍ରିତଃ - “ ଯଦି ସମସ କର୍ମ ଭଶ୍ବରାର୍ପଣ ବୁଵିରେ 
କରିବା ଅସମ୍ଭବ ହେଉଛି ତେବେ ଆତ୍ଳସଂଯମଯୁକ୍ତ ହୋଇ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ରୂପୀ ଯୋଗକୁ ଆଶ୍ରାକରି 
ତୁମେ ସମସ୍ତ କର୍ମର ଫଳ ତ୍ୟାଗ କର ”- ଭଗବାନଙ୍କ ମୁଖନିଃସୂତ ଏହି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଉପାୟକୁ ଅବଲମ୍ବନ 
କଲେ ସାଧକ ନିଶ୍ଚୟ ଦିନେ ନା ଦିନେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚୁବ । 


ଏଥ୍ବରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁମିତ ହୁଏ ଯେ, କେବଳ ବେତନ ପାଇଁ କର୍ମ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ପ୍ରିୟ ନୁହଁନ୍ତ । ପରନ୍ତୁ ତାଙ୍କର (ଭଗବାନଙ୍କର) ଏହି ଦ୍ଵେଷ ମଧ୍ଯବର୍ଗୀୟ ଅଥବା ଉଚ୍ଚବର୍ଗୀୟ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ମନକୁ ଝାଳନାଳ କରୁଥିବା ମଜୁରିଆଙ୍କ ପ୍ରତି ତିରସ୍କାର ବୁଝିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ସମାଜବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନରେ ' ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏହି ବ୍ୟାକୁଳତାଂ ଉଠିଥାଏ । ସେ ନିଜ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଏପରି 
ଲୋକଙ୍କୁ ସହିପାରେ ନାହିଁ, ଯେଉଁମାନେ କି କେବଳ ବେତନ ବା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଲାଭ ପାଇଁ କର୍ମ କରନ୍ତି । 
ଏପରି ସମାଜବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପ୍ରତି କର୍ମଚାରୀ ଦସ୍ତପାଇବାର ଯୋଗ୍ୟ ଅପରାଧୀ ବୋଲି ପରିଗଣିତ ହୁଅନ୍ତି, 
ଯେଉଁମାନେ କି ଅଳ୍ପ ସମୟ ପାଇଁ ନିମ୍ନମାନର କାର୍ଯ୍ୟକରି ଅଧ୍ଯକ ବେତନ ବାଦୀ କରିଥାନ୍ତି । ଏବଂବିଧ 
ବେତନାର୍ଥୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅପ୍ରିୟତା ଏହି ଉପଦେଶରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । 


ବର୍ତମାନ କୃତ କର୍ମ ପରିପକ୍ବ ହୋଇ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଫଳ ରୂପେ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । ଆଜି ଯଦି କୌଣସି 
କୃଷକ ଭୂମିକୁ ଚାଷକରି ବୀଜ ବୁଣେ, ତେବେ ଦୁଇତିନି ମାସ ପରେ ତାକୁ ଫସଲ ମିଳେ | ଯଦି ସେ କୃଷକ 
ବର୍ତମାନ କରିବାଯୋଗ୍ୟ କର୍ମ ଛାଡି ଭବିଷ୍ୟତରେ ପାଇବାକୁଥୁବା ଫଳ ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା କରି ଅଯଥା 
ସମୟ ନଷ୍ଟ କରେ ତେବେ ସେ କଦାପି ଲାଭାନ୍ବିତ ହୋଇପାରିବନି । ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଲୋକ ଏ ସତ୍ୟକୁ 
ଜାଣିକରି ମଧ୍ଯ ବର୍ଭମାନକୁ କେବଳ ଅନାଗତ ଭବିଷ୍ୟତ ଚିନ୍ତାରେ ନଷ୍ଟ କରିଦିଅନ୍ତି । ଭବିଷ୍ୟତ ଚିନ୍ତା ଏବଂ 
ଭବିଷ୍ୟତ ଭୟ କାରଣରୁ ଆମର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସମସ୍ତ କ୍ଷମତା ବ୍ୟର୍ଥରେ ଚାଲିଯାଏ ଏବଂ କହ୍ିତ ଭବିଷ୍ୟତ 
କଦାପି ଆସେ ନାହିଁ କି ଆସିବାର ସମ୍ଭବନା ନାହି । ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କେବଳ ଆମକୁ ଅନାଗତ 


॥ ୮୩୦॥ 


ଅଧ୍ପାୟ ୧୨ / ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


ଭବିଷ୍ୟତ ବିଷୟରେ ମିଥ୍ୟାକଳ୍ପନା ତ୍ୟାଗପୁର୍ବକ ଉପସ୍ଥିତ ବର୍ଭମାନ ସମୟରେ ସଚେତନତଥା ସାବଧାନ 
ହୋଇ ସୂଜନାତ୍କକ କର୍ମମୟ ଜୀବନଯାପନ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରୁଛନ୍ତି । ଯଦ୍ଦ୍ରାରା ଆମର 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ସୁସଂଗଠିତ ଏବଂ ମନ ଏକାଗ୍ର, ବୁଛି ସଜାଗ ତଥା ସମର୍ଥଶାଳୀ ହୋଇପାରିବ । 


ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ତିନୋଟି ଶ୍ଲୋକରେ ତିନିପ୍ରକାର ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସାଧନା ବତାଯାଇଅଛି। 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବହିର୍ମୁଖୀ ହୁଏ । ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ଥିତ ବାସନାର ତାରତମ୍ୟ 
ହେତୁ ବ୍ୟକ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । ଯଦି ଗୋଟିଏ ପିତ୍ତଳ ବାସନ ଅଳ୍ପ ମଇଳା ହୋଇଥାଏ, 
ତେବେ ପାଉଶରେ ମାଜିବା ମାତ୍ରେ ପରିଷ୍କାର ହୋଇଥାଏ । ମାତ୍ର ଅଧ୍ଵକ ମଇଳା ହୋଇଥିଲେ, ତାକୁ 
ପରିଷ୍କାର କରିବାକୁ କିଛି ' ଅମୁ'ର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡେ | ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ମନରେ ଯଦି ବାସନାର ପତଳା 
ଆସ୍ତରଣ ଅଛି, ତେବେ ତହିଁରୁ ଜାତ ୯ ଅସ୍ତିରତା'କୁ ‹ ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ” ବଳରେ ନିୟନ୍ତିତ କରିହେବ | 
ପରନ୍ତୁ ଯଦି ବାସନାର ଆସ୍ତରଣ ଗାଢ଼ ଅଛି, ତେବେ “ କର୍ମଯୋଗ 'ର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ ପଡିବ | ' କର୍ମଯୋଗ” 
ରେ ସାଧକକୁ ସବୁ କର୍ମ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଚରଣକମଳରେ ଅପ୍ପଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି । 


ସର୍ବକର୍ମଫଳତ୍ୟାଗଂ ତତଃ କୁରୁ ୟତାତ୍କବାନ୍‌ - ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ମନରେ ବାସନା 
ଅତିମାତ୍ରାରେ ଜମାଟ ବାନ୍ଧି ଯାଇଛି, ଉପରୋକ୍ତ ଦୁଇଟି ଉପାୟ ଅବଲମ୍ବନ କଲେ ମଧ୍ଯ ବାସନା କ୍ଷୟ 
ହେଉନାହିଁ, ତେବେ ତା” ପକ୍ଷରେ ' କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗକରିବା' ଉପଦେଶକୁ ଅକ୍ଷରେ ଅକ୍ଷରେ ପାଳନ କରିବାକୁ 
ପଡିବ । ଏଠି “ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗର ଅର୍ଥ- ' ଭବିଷ୍ୟତରେ ମିଳିବାକୁ ଥୁବା ଫଳପାଇଁ ବେକାର ଚିନ୍ତା ଛାଡି 
ବର୍ତମାନ ସମୟରେ ଉପସ୍ତିତ କର୍ମକୁ ସୁଚାରୁରୂପେ ସମ୍ପାଦନା କରିବା' | 


ଏକାବେଳକେ ଉପରୋକ୍ତ ତିନି ପ୍ରକାର ସାଧନା ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତେଣୁ କ୍ରମାନୁସାରେ 
କଲେ ଭଲ, ତଦ୍ଦାଵାରା ସାଧକ ଲାଭାନ୍ବିତ ହୁଏ - ଏହା ସୁଚାଇବାକୁ ଯାଇ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
“ ସର୍ବକର୍ମ ଫଳତ୍ୟାଗ'ର ପ୍ରଶଂସା କରି କହୁଛନ୍ତି - 


॥ ୮୮୩୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ଶ୍ରେୟୋ ହି ଜ୍ଞାନମଭ୍ୟାସାତ୍‌ ଜ୍ଞାନାତ୍‌ ଧ୍ୟାନଂ ବିଶିଷ୍ୟତେ 
ଧ୍ୟାନାତ୍‌ କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗଃ ତ୍ୟାଗାତ୍‌ ଶାନ୍ତିରନନ୍ତରମ୍‌ ॥ ୧୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଭ୍ୟାସାତ୍‌= ଅଭ୍ୟାସ ଠାରୁ ; ଜ୍ଞାନମ୍‌= ଶାସ୍ତଜ୍ଞାନ; ଶ୍ରେୟଃ= ଶ୍ରେଷ୍ଠ; ଜ୍ଞାନାତ୍‌= ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନଠାରୁ: 
ଧ୍ୟାନମ୍‌- ଧ୍ୟାନ; ବିଶିଷ୍ୟତେ= ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧାନାତ୍‌= ଧ୍ୟାନଠାରୁ ; କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗଃ= ସମସ୍ତ କର୍ମର 
ଫଳ ଇଚ୍ଛା ତ୍ୟାଗ ( ଶ୍ରେଷ୍ଠ); ହି: କାରଣ; ତ୍ଯାଗାତ୍‌-ତ୍ୟାଗରୁ; ଅନନ୍ତରମ୍‌= ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌; 
ଶାନ୍ତିଃ ପରିମଶାଚ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


7୬ 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅଭ୍ୟାସାତ୍‌ ଜ୍ଞାନଂ ହି ଶ୍ରେୟଃ, ଜ୍ଞାନାତ୍‌ ଧ୍ୟାନଂ, ଧ୍ଯାନାତ୍‌ କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗଃ ବିଶିଷ୍ଯତେ, 
ତ୍ୟାଗାତ୍‌ ଅନନ୍ତରଂ ଶାନ୍ତିଃ ।୧ ୨। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ * ଥକ/ଦ୦ୁ ଶସ୩/୮ମ 6 ଶୈଳ, ଶାସକ୍/ନ୦/ରୁ ଖ/ନ 6 ଶେ ଏବ ୧/୭୦/୭ୁ ମି ସୀନନ୍ତ 
କନନଜ ଫଳା 6 ଖଷ, ଳାଜଣ ଜରୁ ଜରୂଶଣାର ଯଜମଖାଳ 97/9୨ £ //¢ ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସତ୍ଯକୁ ଭୁଲି ଭୁଲମାର୍ଗରେ ପରିଚାଳିତ ଶିଷ୍ଯକୁ ଉପଦେଶ ଦେବା ସମୟରେ କେବଳ 
ଦାର୍ଶନିକ ସତ୍ୟର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ତାକୁ ଗଣନା କରିବାକୁ କହିବା ସଦ୍‌ଗୁରୁଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ। 
ବରଂ ଗୁରୁ ସେହି ଦାର୍ଶନିକ ସତ୍ୟର ସମସ୍ତ ବିଚାରଧାରାକୁ ଏପରି ଏକ ସୁନ୍ଦର ଶୈଳୀରେ ସଂଯୋଜନା 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ , ଯଦ୍ଦ୍୍‌ାରା ଶିଷ୍ଯ ସମସ୍ତ ବିଚାରାଧାରାକୁ ପୁଷ୍ପଗୁଚ୍ଚ ପରି ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ଦେଖୁପାରିବ । 
ଫଳଳଃ ଅତି ସହଜରେ ସେ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଭଲ ଭାବରେ ଚୁଝିପାରିବ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମହନୀୟ ଉପଦେଶର 
ବିଚାରାଧୀନ ଏହି ଶ୍ଲୋକଟି ଏହାର ଏକ ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ, ଯେଉଁଠି ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କରାଯାଇଥିବା ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ 
ବିବେଚନାକୁ ଏକ ସୁସଂଯୋଜିତ ବିଚାରପଦ୍ଧତି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିପାଦିତ କରାଯାଇଛି । 


ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଲୋକରେ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ବିଚାରଧାରାକୁ ସେଗୁଡିକର ମହତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉପରୁ ତଳକୁ 
କ୍ରମାନୁସାରେ ରଖଯାଇଛି । ଥରେ ଯଦି ସାଧନର ଏହି ସୋପାନଗୁଡିକୁ ସାଧକ ଭଲଭାବରେ ବୁଝିଗଲା 
ଏବଂ ଏଗୁଡିକ ଉପରେ ଚଢ଼ିବା ଓହ୍ଲାଇବା କଳା ଶିଖିଗଲା, ତେବେ ଏ ଥିଧ୍ୟାୟରେ ବିବେଚନା କରଯାଇଥୁବା 
ସମସ୍ତ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଷୟକୁ ସେ ପୂରାପୁରି ବୁଝିପାରଛି ବୋଲି ଧରିନେବାକୁ ପଡିବ । 


ଶ୍ରେୟୋ ହି ଜ୍ଞାନମଭ୍ୟାସାତ୍‌ ଜ୍ଞାନାତ୍‌ ଧ୍ୟାନଂ ବିଶିଷ୍ୟତେ - ଅଭ୍ୟାସଠାରୁ ଜ୍ଞାନ ଶ୍ରେଷ୍ଟ, କେବଳ 
ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟା ଅଧ୍ୟାଚ୍ନିକ ସାଧନା ନୁହେଁ, ବରଂ ଆମର ମନ ଓ ବୁଦଵିକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମର ଅନ୍ତର୍ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ସୁଗଠିତ କରିବାରେ ଆଧ୍ଯାତ୍ନିକ ସାଧନାଗୁଡିକର ବିଶେଷ ପ୍ରୟୋଜନ ରହିଛି । ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧକକୁ ତା'ର 
ସାଧନା ବିଷୟରେ ପୁରାଜ୍ଞାନ ନ ହୋଇଛି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶରୀରଦ୍ଵାରା କରାଯାଉଥୁବା ଭକ୍ତିସାଧନାରେ 


| ୮୩୨॥ 


ଅଣ୍ଚାୟ ୧୨୬୮ ଶ୍ଳୋକ ୧୨ 


ତା'ର ଅନ୍ତଃକରଣର ସହଯୋଗ ମିଳିପାରିବ ନାହି । ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟାଗୁଡିକୁ ମନର ଭକ୍ତି ଭାବନାପୁର୍ଣ୍ର 
ସହଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଇବା ପୁର୍ବରୁ ବୌଦ୍ଧିକ ପରିବର୍ତନ ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ । ଆମେ ଯାହା ଅଭ୍ୟାସ କରୁ ଏବଂ 
ତା'ର ପ୍ରୟୋଜନ କ'ଣ ସେ ବିଷୟରେ ସମ୍ପର୍ଣ୍ବ ଞ୍ଞାନ ହେବା ଉଚିତ | କାରଣ ଯୋଗକୁ ସଫଳ କରାଇବାକୁ 
ଏହା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ସୁତରାଂ ଏଠି କୁହାଯାଇଛି କି- କେବଳ ଯନ୍ତ୍ରବତ୍‌ ସାଧନା ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଅପେକ୍ଷା 
ତା'ର ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ, ବୌଵିକ ଏବଂ ଆଧାନଚ୍ଥିକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରିବା ଅଧ୍ବକ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ମହତ୍ତ୍ଵ ପୂଣ୍ଠ । 


ଜ୍ଞାନଠାରୁ ଧ୍ୟାନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ : ଶ୍ରବଣାଦି ସାଧନାଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥିବା ଜ୍ଞାନଠାରୁ ଧ୍ୟାନ ଅଭ୍ଯାସ 
କରିବା ଅଧକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସାଧନାଗୁଡିକର ପ୍ରକ୍ରିୟା ଏବଂ ପ୍ରୟୋଜନର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଜ୍ଞାନକୁ ବୁଝିବା 
ଅପେକ୍ଷା ସେଗଡିକୁ ଶିଖିବା ଅଧ୍ଵକ ସରଳ । ଶ୍ରବଣ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ଜ୍ଞାନକୁ ଆତ୍ମସାତ୍‌ କରିବାକୁ ହେଲେ ତା” 
ଉପରେ ବିଚାର ପୁର୍ବକୁ ମନନ ଏବଂ ନିଦିଧ୍ଯାସନର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଶାସ୍ତ୍ରବାକ୍ୟର କେବଳ ଶାବ୍ଦିକଅର୍ଥ 
ଜାଣିବାଦ୍ଵାରା ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ ମନନ ଏବଂ ନିଦିଧ୍ୟାସନ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । କେବଳ ଶ୍ରବଣ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ 
ଜ୍ଞାନଠାରୁ ଆଡତ୍ଲସାତ୍‌ କରିଥିବା ଜ୍ଞାନ ନିଣ୍ଢିତ ଭାବରେ ଅଧୁକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଜ୍ଞାନକୁ ଆତ୍ମସାତ୍‌ କରିବାର ସାଧନା 
“ଧାନ” ବା ' ନିଦିଧାସନ” ଅଟେ | ତେଣୁ ମହତ୍ତଵର ଅନୁକରମରେ ଜ୍ଞାନ ଅପେକ୍ଷା ଧାନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଟେ | 


ଧ୍ଯାନାତ୍‌ କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗଃ ତ୍ୟାଗାତ୍‌ ଶାନ୍ତିରନନ୍ତରମ୍‌ - ଧ୍ଯାନଠାରୁ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, 
ବର୍ତମାନ ପ୍ରାପ୍ତ ଜ୍ଞାନର ପରିସୀମାଠାରୁ ଉର୍ତ୍ବ୍‌ ସ୍ଥିତ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ବୁଛିର ଉଦ୍ଜୀୟମାନ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟାକୁ ଧ୍ୟାନ କୁହାଯାଏ । ଏହି ଉଡ଼ାଣ ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧି ନିକଟରେ ଶକ୍ତି ଓ ସମତା ରହିବା ଜରୁରୀ । ଯାହାର 
ମନ ସଦା ସବ୍ବଦା ଭବିଷ୍ୟତ ଫଳ ଚିନ୍ତାରେ ଅସ୍ତବ୍ୟସ୍ତ ତାଂର ମାନସିକ ସ୍ଥିରତା, ଶକ୍ତି ନିଶ୍ଚିତରୂପେ 
ଛିନ୍ନଭିନ୍ନ ଏବଂ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି କଦାପି ଧ୍ଯାନ ଅଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବ ନାହି । ପୂର୍ବଶ୍ଲୋକର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାରେ ଆମେ ଦେଖିଛେ କି- କିପରି ଭବିଷ୍ୟତ ଚିନ୍ତା ଆମର ବର୍ତମାନ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର କ୍ଷମତାକୁ 
ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ । ସବୁ କର୍ମଫଳ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମିଳିଥାଏ । ତେଣୁ ବର୍ତମାନ କ୍ଷଣରେ ଫଳଚିନ୍ତା ଆଦୌ 
ସ୍ତୃହଣୀୟ ନୁହେଁ। ଏହା କେବଳ ମନରେ ଅସୁମାରି ବିକ୍ଷେପ ସୃଷ୍ଟି କରିବ  ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ଅନ୍ତଃ୍୍ରଣରେ କୌଣସି 
ସାଧକ ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରତିପାଦିତ ସତ୍ୟ ଉପରେ ସଠିକ୍‌ ମନନ କରିପାରିବ ନାହି । ଧ୍ଯାନ କରିବା ତ ବହୁତ ଦୂରର 
କଥା । ସୁତରାଂ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗକୁ ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ବିବେଚନା 
କରିଛନ୍ତି। କାରଣ ତ୍ୟାଗରେ ତକ୍କାଳ ଶାନ୍ତି ମିଳିଥାଏ । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଶବ୍ଦର ବାସ୍ତବିକ୍‌ ଅର୍ଥ- 
ଇନ୍ଦ୍ରିଗୁଡିକର ବିଷୟ ସହ ସମ୍ପର୍କ ହେତୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ସୁଖଭୋଗର ବନ୍ଧନକାରକ ଆସକ୍ତିକୁ ଦୂଢ଼ଭାବରେ 
ତ୍ୟାଗକରିଦେବା । 


ଏହି ତ୍ୟାଗର ଫଳସ୍ବରୂପ ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ଓ ସ୍ଥରରତା ମିଳିଥାଏ । ଏପରି ମାନସିକ ଶାନ୍ତ ବାତାବରଣରେ 
ବୁଦ୍ଧି ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରତିପାଦିତ ଜ୍ଞାନ ଉପରେ ମନନ କରି ତହିରେ ବଣ୍ଡିତ ଆତ୍ଗବିକାଶ ପାଇଁ ଉଦ୍ଧିଷ୍ଟ ସାଧନାଗୁଡିକୁ 


॥ ୮୩୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୩, ୧୪ / ଅଧାୟ ୧୨ 


ଭଲଭାବରେ ବୁଝିପାରେ । ଏହିପରି ଜ୍ଞାନକୁ ବୁଝି ଧ୍ଯାନ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସାଧକ ସାଧନା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଶୀଘ୍ର ସଫଳତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷର ପଦାଙ୍କ ଅନୁସରଣ କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ଧୀରେ ଧୀରେ ସାଧନା ପଥରେ ଅଗ୍ରସର 
ହୋଇ ସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥାନ୍ତି । ତେଣୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବର୍ଭମାନ “ ପୁଣ୍ଣରାତ୍ନାନୁଭବ” ରୂପୀ ସିଵିିଲାଭ କରିବାର 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସାଧନା। “ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଉପାସକ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷଣ”କୁ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକଗୁଡିକରେ ବତାଇବାକୁ 
ଯାଉଛନ୍ତି । 


ଅଦ୍ବେଷ୍ଟା ସର୍ବଭୂତାନାଂ ମୈତ୍ରଃ କରୁଣ ଏବ ଚ । 
ନିର୍ମମୋ ନିରହଙ୍କାରଃ ସମଦୁଃଖସୁଖଃ କ୍ଷମୀ ॥ ୧୩॥ 


ସନ୍ତୁଷ୍ଟଃ ସତତଂ ୟୋଗୀ ୟତାତ୍ମା ଦୁଢ଼ନିଶ୍ଚୟଃ । 
ମୟ୍ୟପିତମନୋବୁଦିଃ ୟୋ ମଦ୍‌ଭକ୍ତଃ ସ ମେ ପ୍ରିୟଃ ॥୧୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟ୫=ଯେ; ସର୍ବଭୂତାନାମ୍‌= ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରତି; ଅଦ୍ଵେଷାଙ ଦ୍ଵେଷଭାବଶୂନ୍ଯ; ମୈତ୍ରଃ= 
ମିତ୍ରଭାବାପନ୍ତ;) ଚଚ ଏବଂ; କରୁଣଃ ଏବ= କରୁଣାଶୀଳ; ନିର୍ମମଃ- ମମତା ରହିତ; 
ନିରହଂକାରଃ= ଅହଂକାରଶୁନ୍ଯ; ସମଦୁଃଖସୁଖଃ= ସୁଖଦୁଃଖ ପ୍ରାପ୍ରିରେ ସମଭାବାପନ୍ନ; କ୍ଷମୀ= 
କ୍ଷମାଶୀଳ । 


ସତତମ୍‌ଓ ନିରନ୍ତର; ସନ୍ତୁଷ୍ଠଃ= ସନ୍ତୁଷ୍ତ ୟୋଗୀଇ ଅଭ୍ୟାସରତ ଯୋଗୀ; ୟତାତା=ସଂଯମୀ; 
ଦୃଢ଼ନିଶ୍ଚୟଃ=ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟୀ: ମୟିଇ-ଁ ମୋଠାରେ; ଅର୍ପିତ ମନୋବୁଵିଃ=ମନ ବୁଝି ଅର୍ପଣ କରିଛି; 
ସଃ ମଦ୍‌ଭକ୍ତ= ମୋର ସେହି ଭକ୍ତ; ମେ= ମୋତେ; ପ୍ରିୟଃ= ପ୍ରିୟ ଲାଗେ । 

ଅନ୍ଵୟଃ : ସର୍ବଭୂତାନାଂ ଅଦ୍ଵେଷ୍ଟା ମୈତ୍ରଃ ଚ କରୁଣଃ ନିର୍ମମଃ ଏବ ନିରହଙ୍କାରଃ ସମଦୁଃଖସୁଖଃ କ୍ଷମୀ 
(ସଃ ମେ ପ୍ରିୟଃ) |୧୩ 


ୟଃ ସନ୍ତୁଷ୍ଟଃ ସତତଂ ୟୋଗୀ, ୟତାମ୍ବା, ଦୃଢ଼ନିଶ୍ଚୟଃ, ମୟି ଅପିତମନୋବୁଵିଃ ମଭକ୍ଃ, ସଃ 
ମେ ପ୍ରିୟଃ ।୧୪/। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ସମସ୍ତ ଠ୍ରାଣୀଙ୍କ ଚି ୧ଢ଼ଣକବଣୁନଃ, ନିଚରଭାକଫନକୁକ କଳକୁଣଶୀଳ ନମରାରନ୍ିତ 
ଏବଂ ଜିଜନଛଂକର/, ସୁତୁଃନ୍ାନ ସନମରନଚାମନକୁ ¦ ନକ୍ଦୀମରଳ ନିନନ୍ତନ ସନ୍ଧୁଷଟିକ 


6ନୋରୀଜ୍ୟାସକ ସଂଫମୀ, କୃଚ଼ଳିଶ୍ଵୟ୮ ଏକଂ ଣମାଠଣନେ ନଳକୁଛି ସମର୍ଜଣ କଳିଛି 6ଦ୍ଦେ 
6ମୋଜ କଲା ଏକଂ 6ସେ 6ମୋଚେ ଜିଦ ଲଣନ //¿?7- € ®୮/ 


॥ ୮୮୩୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ / ଶ୍ଳୋକ ୧୩, ୧୪ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଧ୍ୟାୟର ଏହି ଅନ୍ତିମ ପ୍ରକରଣରେ ଥୁବା ଛଅଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଜ୍ଞାନୀଭକ୍ତଙ୍କ 
ଲକ୍ଷଣ ବତାଇବା ଛଳରେ ସାଧକ ପାଇଁ ଉତ୍ତମ ଆଚରଣପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀର ମାର୍ଗ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
କରୁଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଜଣେ ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତର ଚରିତ୍ରକୁ ସୁନ୍ଦର 
ଭାବରେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । ଯେପରି ଜଣେ କୁଶଳୀ ଚିତ୍ରକର ନିଜେ ଆକିଥିବା ଚିତ୍ରଟିକୁ ବାରମ୍ବାର ବିଭିନ୍ନ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଦେଖି ତାକୁ ଅଧ୍ବକ ବାସ୍ତବ ଏବଂ ସୁନ୍ଦର କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥାଏ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଏହି 
ଛଅଟି ଶ୍ଳୋକଦ୍ଵାରା ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜଣେ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତର ମାନସିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବୌଦ୍ଧିକ ସମତା ଏବଂ 
ସଂସାରରେ ତା'ର ଆଚରଣର ସୁମଧୁର ଶୈଳୀକୁ ଅତିସୁନ୍ଦର ତଥା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । 
ବାସ୍ତବତଃ ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟରେ ବଣ୍ଢଠିତ ସ୍ଦ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତିର ଲକ୍ଷଣ ବ୍ୟତୀତ ଗୀତାରେ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ଏପରି 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇନାହିଁ । 


ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ସଦାଚାର ଏବଂ ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ନିୟମାବଳୀକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପୁତ୍ର ବା କୌଣସି 
ସାଧୁସନ୍ଦ୍ରମାନେ ନିଜ ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ପ୍ରଣୟନ କରିନାହାନ୍ତି । ଏହି ସଦାଚାର ଏବଂ ନୀତିନିୟମଗୁଡିକୁ 
ଆତ୍ଲଜ୍ଞାନୀ ସନ୍ଦରମହାତ୍ନାମାନଙ୍କ ବ୍ୟବହାରକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଛି । ଯେଉଁମାନେ କି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନକୁ 
କେବଳ ବୁଦ୍ଧିରେ ଜାଣିନଥୁଲେ , ବରଂ ସେହି ଜ୍ଞାନ ଅନୁସାରେ ନିଜର ଜୀବନଯାପନ କରୁଥିଲେ | ଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷମାନଙ୍କର ଆଚାର ବ୍ୟବହାରରେ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ପୂର୍ଣ୍ରୁପେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଥଲା । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଦାଚାର 
ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବରେ ପରିଣତ ହେବା ଫଳରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସାଧକଗଣ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ସହଜରେ ଆକୂୃଷ୍ଣ 
ହେଉଥିଲେ । ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ବାହ୍ୟ ଆଚରଣକୁ ଅନୁକରଣ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଯେକୌଣସି 
ନିଷ୍ଠାବାନ୍‌ ସାଧକ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରର ଦିବ୍ୟଭାବକୁ ଅନୁଭବ କରିପାରୁଥିଲା । ଏହି ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ 
ହି ଆମ ଧର୍ମରେ ସଦାଚାର ଏବଂ ନୀତିନିୟମ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 


ଏହି ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତର ସମୁଦାୟ ଏଗାରଟି ଆଦର୍ଶ ଗୁଣର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଏବଂ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୁଣରେ ଜଣେ ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତର ସୁପ୍ତ ନୈତିକତାକୁ ଜାଗ୍ରତ କରାଇବାର ଶକ୍ତି ଭରିରହିଛି । ଯେଉଁ 
ଭକ୍ତ ସବୁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ତଥା ନିଜ ଅନ୍ତର ଭିତରେ ସଦା ବିଦ୍ୟମାନ ଥ୍ରବା ଏକ ଆମ୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଦେଖପାରେ ସେହି ଏକାମ୍ବଦର୍ଶୀ ଭକ୍ତ କାହାରିକୁ ଦ୍ଵେଷ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଯେହେତୁ ଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ । ଦୁନିଆରେ ଏପରି କେହି ଜୀବିତ ବ୍ୟକ୍ତି ନାହାନ୍ତି, ଯେ କି 
ନିଜର ଡ଼ାହାଣ ହାତ କିମ୍ବା ବାମ ଗୋଡ଼କୁ ଦ୍ଵେଷ କରିପାରିବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ଦେହର କୌଣସି ଅଙ୍ଗକୁ ସେ 
ଆଦୌ ଦ୍ଵେଷ କରିପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ ସେ ନିଜେ ସବୁ ଅଙ୍ଗରେ ସମାନ ଭାବରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । 


ସବୁପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ସେ ନିଜର ମିତ୍ର ବୋଲି ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତଦନୁରୂପ ବ୍ୟବହାର କରେ । ସମସ୍ତଙ୍କ 
ପ୍ରତି ତା ମନରେ କରୁଣାଭାବ ଭରି ରହିଥାଏ । ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପାରୁପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁରକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ସେ 


॥ [୩୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ଚେଷ୍ଟା କରେ । ତା' ମନରେ ସଂସାରର କୌଣସି ବସ୍ତୁପ୍ରତି ମମତ୍ବଭାବ (ମୋର ଭାବ) ନଥାଏ । 
ଅହଂକାର ତା'ର ଛାୟା ସ୍ପର୍ଶ .କରିପାରେ ନାହିଁ । ସୁଖ, ଦୁଃଖ ଉଭୟ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସେ ସର୍ବଦା ସ୍ଥିର 
ରହେ । ଅନ୍ୟମାନେ ତା ପ୍ରତି କୁବାକ୍ୟ ପ୍ରୟୋଗ କଲେ କିମ୍ବା ତାକୁ ନାନା ପ୍ରକାର ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ 
କଷ୍ଟ ଦେଲେ ବି ତା' ମନରେ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ବିକାରଭାବ ଆସେ ନାହିଁ । ନିଜ ଶରୀରର ପ୍ରତିପୋଷଣ 
ନିମିତ୍ତ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ପଦାର୍ଥର ଅଭାବରେ ବି ସେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ହୁଏ ନାହିଁ । ବରଂ ସବୁବେଳେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ଥାଏ । ଅନବରତ ଆତ୍ମାନନ୍ଦରେ ବୁଡ଼ି ରହିଥାଏ । ତା'ର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ସର୍ବଦା ସଂଯମିତ 
ଥାଏ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ଆମ୍ବଜ୍ଞାନରେ ନିଷ୍ଠିତ ରହିଥାଏ । ସଂାସାରିକ ପ୍ରଲୋଭନ, ପ୍ରରୋଚନାରେ ତା'ର ଜ୍ଞାନର 


ଦୃଢ଼ତା କଦାପି ଭାଙ୍କିଯାଏ ନାହିଁ । 


ଭଗବାନଙ୍କ ମତରେ ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ଏପରି ନିଜର ମନ ଏବଂ ବୁଦିକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ସମର୍ପଣ 
କରିଥାଏ ସେ ହି ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟଭକ୍ତ । 


ଏହା ପୂର୍ବରୁ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ଵୟଂ କହିଛନ୍ତି ଯେ- ' ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତର ମୁଁ ପ୍ରିୟ ଏବଂ ଜ୍ଞାନୀ 
ଭକ୍ତ ମୋର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ” । ସେହି କଥାକୁ ଏଠାରେ ଅଧ୍ଵକ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 
ୟସ୍ପାତ୍‌ ନୋଦ୍ଧିଳତେ ଲୋକଃ ଲୋକାତ୍‌ ନୋଦ୍ଵିଜତେ ଚ ୟଃ । 
ହର୍ଷାମର୍ଷିଭୟୋଦ୍‌ବେଗୈଃ ମୁକ୍ତେ ୟଃ ସ ଚ ମେ ପ୍ରିୟଃ ॥୧୫॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟସ୍କାତ୍‌-ଯାହାଠାରୁ, ଲୋକଃ=କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ୬ ନ ଉଦ୍‌ବିଜତେ= ଉଦ୍‌ବେଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ 


ନାହି; ଚ= ଏବଂ ; ୟ8=ଯେ; ହର୍ଷ ଅମର୍ଷ ଭୟ ଉଦ୍‌ବେଗୈଃ ମୁକ୍ତଃ= ହର୍ଷ, ଅମର୍ଷ (ଭର୍ଷା) , 
ଭୟ ଏବଂ ଉଦ୍‌ବେଗର ଶୂନ୍ୟ; ୟଃ= ସେ; ମେ= ମୋର, ପ୍ରିୟଃ= ପ୍ରିୟ ଭକ୍ତ । 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଲୋକ।ଃ ୟସ୍ମାତ୍‌ ନ ଉଦ୍ବିଜତେ, ଚ ୟଃ ଲୋକାତ୍‌ ନ ଉଦ୍ବିଜତେ ଚ ୟଃ ହର୍ଷାମର୍ଷିଭୟୋଦ୍ଵେଗୈଃ 
ମୁକ୍ତଃ, ସଃ ମେ ପ୍ରିୟଃ |୧୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନାହାଳ ଜଣନ୍ଜିନଜେ କୌଣସକିାଣ/ ଜକ୍ବରୟ9/ 9 (@ଛ9) ଛୁଅଳ ନାନି ଏକଂ ୭ ନିଳ 
ମା କୌଣକି 9ଣ/ଜ ଜଣନିତି ଯୁଜ/ ଜତ୍ବନୟୀହତ ନୁଏନ/£ ଜଥ/ 6 ନର ଥମର୍ 
(୍ର୍ଷା) ଜଜ ଏକଂ ଜଜ୍‌ଣଦନଣୁନ/, 6ଦେ £ ନୋଜ @@ ଜଲ /¿ #// 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଏହି ପ୍ରକରଣର ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗରୂପ ଶ୍ଳୋକରେ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତର ପୁନଃ ତିନୋଟି ଲକ୍ଷଣ 
ବତାଯାଇଅଛି । 


॥ ୮୮୩୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ / ଶ୍ଳୋକ ୧୫ 


ୟସ୍ପାତ୍‌ ନୋଦ୍ଧିଜତେ ଲୋକଃ ଲୋକାତ୍‌ ନୋଦ୍ବିଜତେ ଚ ୟଃ - ଯାହାର ଉପସ୍ଥିତି ଦ୍ଵାରା 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ମନରେ ଉଦ୍‌ବେଗ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏନାହିଁ, ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଉପସ୍ଥିତି ଦ୍ଵାରା ସଂସାରରେ କାହାରି 
ମନରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ମାନସିକ ଉଦ୍‌ବେଗ ବା ବିକ୍ଷେପ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇନଥାଏ ସେ ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ 
“ ଜ୍ଞାନୀ ପଦବାଚ୍ୟ | ଯେଉଁଠାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରକାଶ ବିଦ୍ୟମାନ, ସେଠାରେ କଦାପି ଅନ୍ଧକାର ରହିପାରିବ 
ନାହିଁ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଯେଉଁଠାରେ ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ନସ୍ତିତ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତ ଉପସ୍ଥିତ ଥାଏ 
ସେଠାରେ ସ୍ଵପ୍ନରେ ମଧ୍ଯ ଅଶାନ୍ତି ଏବଂ ଉଦାସଭାବ ରହିବ ନାହି । ତା'ର ଚତୁର୍ଦ୍ଦିଗରେ ଏପରି ଏକ 
ଶାନ୍ତି, ପ୍ରେମ ଏବଂ ଆନନ୍ଦରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ମ ବାତାବରଣ ସ୍ପଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ ଯେ, ସେଠାରେ ଯେ କୌଣସି 
ସଂସାର ଦୁଃଖ ଜର୍ଜରିତ ବ୍ୟକ୍ତି ପହଞ୍ଚ୍‌ ତାଂର ସାନିଧ୍ଯର ଛତ୍ରଛାୟା ତଳେ ଘଡ଼ିଏ ବସିପଡ଼ିଲେ ନିଜର 
ସବୁପ୍ରକାର ଦୁଃଖ ଭୁଲି ଅନ୍ତରଭିତରେ ଅପୁର୍ବ ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରିଥାଏ । ସତ କହିବାକୁ ଗଲେ ସାରା 
ସଂସାରର ସବୁଲୋକ ତାର ଜ୍ଞାନ ଓ ଆନନ୍ଦକୁ ନିଜ ଭିତରେ ପୂର୍ଣ୍ଣରୁପେ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ସ୍ଵତଃ 
ଆକର୍ଷିତ ହୋଇ ତା ନିକଟକୁ ଧାଇଁ ଆସନ୍ତି । 


ହର୍ଷାମର୍ଷଭୟୋଦ୍‌ବେରୈଃ ମୁକ୍ତେ ୟଃ ସ ଚ ମେ ପ୍ରିୟଃ - ଯେଉଁବ୍ୟକି କାହାର ଉପସ୍ଥିତିରେ 
କଦାପି ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ, ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତ କେବଳ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଶାନ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରେ ତାହାନୁହେଁ, ବରଂ ନିଜର 
ଅନ୍ତରର ଶାନ୍ତ ଓ ଆନନ୍ଦକୁ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ ହରାଏ ନାହିଁ । ସଂସାରରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ପରିସ୍ଥିତି ତା" ମନରେ ଉଦ୍‌ବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ ନାହିଁ । ବାହ୍ୟ ଜଗତର ଦୁର୍ବ୍ୟବସ୍ଥା, ବିରୋଧ ଏବଂ 
ପ୍ରତିଶୋଧ ପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଗହଣରେ ରହିଲେ ବି ତା” ମନରେ ବିକ୍ଷେପ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହିଁ । ଭୌତିକ 
ବସ୍ତୁପୁଣ୍ଟ ଏ ଜଗତ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ ହୋଇଚାଲିଛି ଏବଂ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଦୁଃଖ ଦେଲାବାଲା ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ 
ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତର ମାନସିକ ଶାନ୍ତିରେ ତିଳେ ହେଲେ ଆଞ୍ଚ ଆଣିପାରେ ନାହି । ଏଣୁ ବିନା ଦ୍ବିଧାରେ ଏହା ସ୍ଵୀକାର 
କରିବାକୁ ପଡିବ ଯେ- ତା'ର ମନ ଦୁନିଆର ସବୁଠାରୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଧାତୁରେ ଗଢ଼ାଯାଇଛି ଏବଂ ତା'ର 
ଜୀବନ ସୌଧର ଆଧାରଶିଳା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁଦୃଢ଼ । 


ସମୁଦ୍ରର ଉପରିଭାଗରେ ଭାସୁଥିବା ବହୁତ କାଠଗଣ୍ଡି ଲହରୀର ତାଳେ ତାଳେ ଇତସ୍ତତଃ ନାଚୁଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ସମୁଦ୍ରର ସୁଦୃଢ଼ ଚଟାଣ ଉପରେ ନିମିତ ଦ୍ଵୀପସ୍ତମ୍ଭ (ବତୀଘର) ସମୁଦ୍ରରେ ଉଠୁଥିବା ଜୁଆରର ଓ 
ଭଟ୍ଟାକୁ ଦେଖୁଥିଲେ ବି ନିଶ୍ଚଳଭାବରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ଥାଏ । ସେହିପରି ଜ୍ଞାନୀଭକ୍ତର ବ୍ୟଲ୍ତିକ୍ତ୍୍‌ ସକଳ 
ପ୍ରାଣଶକ୍ତିର ମୂଳଉତ୍ସ, ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ଲାନୁଭୁତିରୂପୀ ସୁଦୂଢ଼ ଆଧାରଶିଳା ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥୁବା 
କାରଣରୁ ଜୀବନରେ ଆସୁଥିବା ଅନୁକୂଳ କିମ୍ବା ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଗୁଡିକରେ ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହି । 
ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ତାଂର ମନରେ ନିତ୍ୟପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଅନିତ୍ୟ ଜଗତର ଅଳୀକବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ତିଳେମାତ୍ର ଆସକ୍ତି 
ନଥାଏ । ସଂଘର୍ଷମୟ ପରିସ୍ଥିତି ସମୂହର ଭିତରେ ଓ ବାହାରେ ସେ ଏକ ନିତ୍ୟ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଅଧ୍ଷ୍ଠାନତତ୍ତ୍ଵକୁ 


॥ ୮୩୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୬ / ଅଧାୟ ୧୨ 


ଦେଖୂପାରେ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ଶୁଦ୍ଧ ସଂଗୀତରେ ମନୁଷ୍ୟକୃତ ବଜିତସ୍ଵରରେ ମଧ୍ଯ ସେ ଏକ ଅଚଳ, ଶୁଦ୍ଧ 
ସ୍ଵରକୁ ଶ୍ରବଣ କରିପାରେ । 


ସେ ସର୍ବଦା ହର୍ଷ, ଅମର୍ଷ, ଭୟ ଏବଂ ଉଦ୍‌ବେଗରୁ ମୁକ୍ତ ରହିଥାଏ । ଏପରି ଭକ୍ତ ନିଜସହ ତଥା 
ଜଗତ ସହ ଅବସ୍ଥାନ କଲାବେଳେ ସଦାସର୍ବଦା ପରମ ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରେ । କାରଣ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ପରିସ୍ଥିତି ସମୂହ ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରଖୂପାରେ ସେ କଦାପି ପରିସ୍ତ୍ିତି ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୁଏ ନାହି । ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସାଧାରଣ ମାନବର ଅବଗୁଣ ଏବଂ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ, (ଯେ ଦୈବୀଗୁଣସମ୍ପନ୍ନ 
ଏବଂ ଶାନ୍ତମନା) ସେ ମୋର ପ୍ରିୟ ଭକ୍ତ ରୂପେ ପରିଗଣିତ ହୁଏ । 


ଅନପେକ୍ଷଃ ଶୁଚିର୍ଦକ୍ଷ ଉଦାସୀନୋ ଗତବ୍ୟଥଃ । 
ସର୍ବାରମ୍ଭପରିତ୍ୟାଗୀ ୟୋ ମଦ୍‌ଭକ୍ତଃ ସ ମେ ପ୍ରିୟଃ ॥୧୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଃ= ଯେ; ଅନପେକ୍ଷଃ= ଅପେକ୍ଷାଶୂନ୍ଯ। ଶୁଚିଃ-ପବିତ୍ର, ଦକ୍ଷଃ- ଚତୁର; ଉଦାସିନଃ= 
ଉଦାସୀନ; ଗତବ୍ଯଥଃ= ବ୍ଯଥାରହିତ; ସର୍ବାରମ୍ଭ- ପରିତ୍ଯାଗୀ- ସର୍ବାରମ୍ଭରହିତତ ସଃ 
ମଦ୍‌ଭକ୍ତଃଇ ମୋର ସେହି ଭକ୍ତ ମେଚ ମୋତେ; ପ୍ରିୟଃ= ପ୍ରିୟ ଲାଗେ । 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଃ ମଭକ୍ତଃ ଅନପେକ୍ଷଃ ଶୁଚିଃ ଦକ୍ଷଃ ଉଦାସୀନଃ ଗତବ୍ୟଥଃ ସର୍ବାରମ୍ଭପରିତ୍ୟାଗୀ, ସଃ ମେ 
ପ୍ରିୟଃ [୧୬ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଥଯେଶାଣୁନ କାହା ଥ ଥନ୍ତଃ ଚୂଣ୍କୁ ମଚିଛ୍ ଚନୁଜକ ଜରନ୍ଦୀଳ ବଥାରନିନ ଓ 
ଦର୍କୀନନ୍ଦ୍ର ଥର୍ଥନ୍‌ ନୂଚନ ନୂଜଳନ ନର୍ଯାଜନ୍ଦ୍ର ଯରିଜାର କଳନିଛି। ୧ଦଢେନ୍ଦି ଜଳ 6ମୋଶେ ଠି 
ଲଣନୌ / ¢ ୬/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଠ ପୂର୍ବୋକ୍ତ ଦୁଇଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତର ସର୍ବମୋଟ ଚଉଦଟି ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଣ୍ରନା 
କରାଯାଇଅଛି ଏବଂ ବର୍ଭମାନ ଏହି ତୃତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ପୁନର୍ବାର ଛଅଟି ଲକ୍ଷଣ ବତାଯାଇ ଜ୍ଞାନୀ 
ଭକ୍ତର ଚରିତ୍ରକୁ ଅତିସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି । ସଂକ୍ଷେପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଜ୍ଞାନୀ 
ଭକ୍ତର ଲକ୍ଷଣ ଗୁଡ଼ିକ ଅଧ୍ଵକ ସ୍ପଷ୍ଟରୁପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାରେ ଦ୍ଵାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ଏହି ତୃତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ 
ପ୍ରଧାନ ଭୁମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଛି । 

ଅନପେକ୍ଷଃ ଶୁଚିର୍ଦକ୍ଷ ଉଦାସୀନୋ ଗତବ୍ୟଥଃ - “ ଯେ ଅନପେକ୍ଷ”' ( ଅପେକ୍ଷାରହିତ)- 
ସାଧାରଣତଃ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ସୁଖଶାନ୍ତି ପାଇଁ ବାହ୍ୟ ଦେଶ, କାଳ, ବସୁ, ବ୍ଯକି ଏବଂ ପରିସ୍ଥିତି ଉପରେ 


॥ ୮୩୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ / ଶ୍ଳୋକ ୧୬ 


ନିର୍ଭର କରେ । ଯଦି ପ୍ରିୟ ସ୍ଥାନ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକି, ମିଳିଯାଏ, ତେବେ ସେ କ୍ଷଣକ ପାଇଁ ଖୁସିରେ 
ବିଭୋର ହୋଇ ନିଜକୁ ଭୁଲିଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଯେ ପରମ ଭକ୍ତ- ଯାହାର ମନର ପ୍ରେରଣା, ସମତା ଏବଂ 
ପ୍ରସନ୍ନତାର ମୁଳ ଉତ୍ସ ବାହ୍ୟଜଗତ ପରିବତ୍ଭେ ଅନ୍ତଃସ୍ତ୍‌ ଆତ୍ମା ସେ କଦାପି ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତିରେ, ବାହ୍ଯ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସାନ୍ଧିଧ୍ଯରେ, ବାହ୍ୟ ପରିବେଶ ପରିବର୍ତନରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ବିଷଣ୍ଠ ହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ ତା'ର 
ସୁଖ ବାହ୍ୟ ସ୍ଥାନ, କାଳପାତ୍ର ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହି । 


ଯେ ଶୁଚି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୁଦ୍ଧ : ପ୍ରକୃତ ଭକ୍ତ ଶାରୀରିକ ସ୍ତରରେ ପରିଷ୍କାର ପରିଚ୍ଛନ୍ନ ରହିବା ସଂଗେ 
ସଂଗେ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଶୁଦ୍ଧପୂତ ରହିଥାଏ । ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ସାଧକ ଥିବା ସମୟରେ ଶରୀର, ମନ ଏବଂ 
ଜଗତ୍‌ ସହିତ ନିଜ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶୁଦ୍ଧତା ରକ୍ଷାକରିବା ନିମନ୍ତେ ସର୍ବଦା ସଚେତନ ରହେ, ସେ ନିଶ୍ଚୟ ଦିନେ 
ନା ଦିନେ ସିଦ୍ଧ ଭକ୍ତର ଶୁଦ୍ଧତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବ ତଥା ସଂସ୍କାରକୁ ତା'ର ବସବାସ କରୁଥିବା ବାତାବରଣ, ବ୍ୟବହାର୍ଯ୍ୟ 
ବସ୍ତୁ, ବେଶଭୂଷାର ରଙ୍ଗଢ଼ଙ୍ଗକୁ ଦେଖୁ ସହଜରେ ଅନୁମାନ କରିହୁଏ । ଆମ ଦେଶରେ ଶାରୀରିକ ସ୍ତରରେ 
ଶୁଦ୍ଧତା ତଥା ବ୍ୟବହାର ସ୍ତରରେ ପବିତ୍ରତାକୁ ବଜାୟ ରଖ୍ବବାକୁ ଅଧ୍ରକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଏ । ବାହ୍ୟଶୁଦ୍ଧି 
ବିନା ଆନ୍ତରିକ ଶୁଦ୍ଧି କେବଳ ଦିବାସ୍ଵପ୍ନ । କାରଣ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବାହ୍ୟ ଅଶୁଦ୍ଧି ପ୍ରତି ସଚେତନ ରହି ତାଂର 
ନିରାକରଣ ନ କରିପାରୁଛି ଅନ୍ତଃ ଅଶୁଦିକୁ ସେ ବା କିପରି ଜାଣିପାରିବ ? ଜାଣି ନ ପାରିଲେ ଅଶୁଦ୍ଧି ଦୂର 
କରିବାକୁ ପ୍ରଯନ୍ନ ବା କିପରି କରିବ ? ତେଣୁ ତାଂଠାରୁ ଅନ୍ତଃଶୁଦ୍ଧି ଆଶାକରିବା ଚରମ ମୁର୍ଖତା । 


ଦକ୍ଷ ( କୁଶଳୀ) : ସର୍ବଦା ସତର୍କତା ଅବଲମ୍ବନ କରି ଜୀବନଯାପନ କରିବା ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ର ସହଜାତ 
ସ୍ବଭାବ । କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ସଫଳତା ହାସଲ କରିବାକୁ ହେଲେ ଅଦମ୍ୟ ଉତ୍ସାହପୂୁର୍ବକ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନିଜକୁ ନିୟୋଜିତ କରିବାକୁ ହେବ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଏବଂ ବ୍ୟବହାରରେ ସବୁବେଳେ ତୃଟି 
କରେ ସେ କଦାପି କୁଶଳ ଏବଂ ସମର୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । 


ସୁଦକ୍ଷ ଭକ୍ତର ମନ ନିରନ୍ତର ସଜାଗ ରହିଥାଏ ଏବଂ ବୁଦି ସର୍ବଦା ସୁକ୍ଷ୍ମ ଓ ତୀକ୍ଷ ଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌- 
ସୁଦକ୍ଷ ଭକ୍ତ ସର୍ବଦା ସଜାଗମନା ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟପ୍ନନ୍ନବୁଦ୍ଧି ସମ୍ପନ୍ନ । ତେଣୁ କଦାପି ସେ ନିଜର ମାନସିକ ଶକ୍ତିର 
ଦୁରୁପଯୋଗ କରେନି । ଥରେ ଯଦି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ଦାୟିତ୍ବ ବହନ କରେ ତେବେ ସେ ନିଶ୍ଚୟ ସେହି 
କାର୍ଯ୍ୟଟିକୁ ଭଲଭାବରେ ସମ୍ପାଦନ କରିବାପାଇଁ ତପୂୂର ହୋଇଉଠେ । 


ସାଧାରଣତଃ ନିଜକୁ ଧାମ୍ବିକ ବୋଲାଉଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଯଦି ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଆଳସ୍ୟ, ଅସାବଧାନତା, 
ଅଶିଷ୍ଟତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି- ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖ ଆମେ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ବୁଝିପାରୁ ଯେ ବାସ୍ତବରେ ଆମେ ଆମର 
ସନାତନ ଧର୍ମର ପ୍ରାଚୀନ ବୈଭବରୁ କେତେ ଦୂରକୁ ପଳାଇଗଲୁଣି । 


॥ ୮୩୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୬ / ଅଧ୍ାୟ ୧୨ 


ଉଦାସୀନ ( ନିଷ୍ପକ୍ଷ) : ସମାଜରେ ଏପରି ଅନେକ ଭକ୍ତ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ କି 
ନିଜକୁ ନିଜେ ଏକ ଅକଥନୀୟ ଦୁଃଖଦ ସ୍ଥିତିରେ ରଖୂଥାନ୍ତି, ଏହାର ଏକମାତ୍ର କାରଣ ଏହିକି ଯେ- 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଶ୍ଚୟ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା କିମ୍ବା ଦୁର୍ବବ୍ୟବହାର କରିଥିବ । ଏପରି 
ମୁଢ଼ଭକ୍ତମାନେ ସମାଜରେ ଏ ପ୍ରକାର ଅପରାଧ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ରହିବାକୁ ଠିକ୍‌ ମନେ କରନ୍ତି । ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ 
ସେମାନଙ୍କର ଭକ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଏକ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ଦାୟିତ୍ବରୁପେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ଏଥ୍ବରେ ବାସ୍ତବତଃ କିଛି 
ଲାଭ ହୁଏ ନାହିଁ । ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରକୁ ଓଲଟା ବୁଝିବା ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ସମାଜ ସହ ଆତ୍ମଘାତୀ କାର୍ଯ୍ୟକରି 
ପରିଶେଷରେ ପୁଥୁବୀରୁ ବିଦାୟ ନିଅନ୍ତି । 


କେବଳ ନିଜ ମାନସିକ ଶକ୍ତିର ଅପବ୍ୟୟକୁ ରୋକିବା ନିମନ୍ତେ “ ଉଦାସୀନଭାବ'ର ପ୍ରୟୋଜନ 
ରହିଛି । ମନୁଷ୍ୟର ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ଛୋଟବଡ଼ ଦୁଃଖକଷ୍ଟ, ଯନ୍ତ୍ରଣା, ରୋଗ ଯନ୍ତ୍ରଣା, ସୁଖସୁବିଧାର 
ଅଭାବ ହେବା ତ ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ ଘଟଣା । ସେଗୁଡ଼ିକ ଦୂରେଇବାକୁ ଦିନରାତି ଚେଷ୍ଟାରତ ରହିବା ଅର୍ଥ 
ଜୀବନସାରା ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନିଜର ଅନୁକୂଳ କରାଇବାର ସଂଘର୍ଷରେ ବୁଡ଼ିରହିବା । ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଏଠାରେ ସାଧକଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି କି- ଜୀବନରେ ଆସୁଥିବା ଏପରି ଅନେକ ସ୍ବାଭାବିକ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ସ୍ଵବମାନସ ଶକ୍ତିକୁ ବ୍ୟଥ୍ରେ ନଖଟାଇ ଏସଚୁ ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ଭାବ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି 
ନିଜର ମାନସିକ ଶକ୍ତିକୁ ସଞ୍ଚୟ କରି ରଖୂବା ବିଜ୍ଞତାର ପରିଚାୟକ । ଏସବୁ ଛୋଟବଡ଼ ଦୁଃଖକଷ୍ଟ ଅନିତ୍ୟ 
ହୋଇଥିବା ହେତୁ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସ୍ଵତଃ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯିବ । ଏଥରପାଇଁ ଅଯଥା ଚିନ୍ତା କିମ୍ବା ତୁମୁଳ ସଂଘର୍ଷ 
କରିବାର ଆଦୌ ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି । 


ସର୍ବାରମ୍ଭପରିତ୍ୟାଗୀ ୟୋ ମଦ୍‌ଭକ୍ତଃ ସ ମେ ପ୍ରିୟଃ - “ ଗତବ୍ଯଥ”' ବ୍ଯଥାରହିତ (ଭୟରହିତ)- 
ସାଂସାରିକ ଭୋଗ୍ୟବସ୍ତୁ କାମନାରେ ଅତିଷ୍ଠମାନ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତର ସଦାସର୍ବଦା ଶଙ୍କାକୁଳ ଥାଏ । କାରଣ ସେ 
ସବୁବେଳେ ଭାବୁଥାଏ ତାର କାମନା କିପରି ଅତୃପ୍ତ ନରହୁ | ତା'ର କାମ୍ଯବସ୍ତୁକୁ ଅନ୍ୟ କେହି ଅପହରଣ 
କରି ନ ନେଉ । ଅପରପକ୍ଷରେ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତର ମନ ସବୁ ପ୍ରକାର ସାଂସାରିକ ଭୋଗ କାମନାରୁ ବିମୁକ୍ତ 
ହୋଇଥିବା କାରଣରୁ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଭୟର ଶିକାର ହୁଏ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସର୍ବଦା ନିର୍ଭୟ ହୋଇ 
ସଂସାରରେ ବିଚରଣ କରେ । 


ସର୍ବାରମ୍ଭ ପରିତ୍ୟାଗୀ : ସଂସ୍କୃତରେ ' ଆରମ୍ଭ!” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ କର୍ମ | ଏଣୁ “ ସର୍ବାରମା ପରିତ୍ୟାଗୀଂର 
ଅର୍ଥ ଯେ ସବୁ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିଛି । ମାତ୍ର ଯେ ସବୁ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଇଛି ତାକୁ ପରମଭକ୍ତ ବୋଲି 
ବୁଝିବା ଆଦୌ ସ୍ପୃହଣୀୟ ନୁହେଁ । କାରଣ ଏପରି ଶାଦ୍ଦିକ ଅର୍ଥ କରି ବହୁ ସଂଖ୍ୟକ ହିନ୍ଦୁମାନେ କର୍ମ 
କରିବାରେ ଆଳସ୍ୟପରାୟଣ ଏବଂ ଅକୁଶଳ ହୋଇଗଲେଣି । ଏମାନଙ୍କୁ ଦେଖୁ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ' ଆଳସ୍ଯ'କୁ 
ଏକ ଦୈବୀ ଆଦର୍ଶ ରୂପରେ ପ୍ରତିପାଦିତ କରାଯାଇଛି ବୋଲି ଅନ୍ୟ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଲୋକମାନେ ଧରିନେଲେଣି। 


॥ ୮୪୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ / ଶ୍ଳୋକ ୧୭ 


ମାତ୍ର ଏହା ଆଦୌ ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । କାରଣ ଏଥ୍ବରେ ଆଧାରକୁ ( ଆଶ୍ରୟ) ସର୍ବଥା ଉପେକ୍ଷା କରାଯାଇଅଛି । 
ଯଦି କେହି କୌଣସି କର୍ମରେ ନିଶ୍ଚିତ ପ୍ରାରମ୍ଭ ଦେଖେ, ତେବେ ସେ ନିଜକୁ ସେହି କର୍ମର ଆରମ୍ଭ କର୍ତା 
ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରିନେଇଛି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ତା' ମନରେ ଏପରି ଭାବନା ଦୃଢ଼ହେବା ଉଚିତ 
କି କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଫଳପ୍ରାପ୍ତ ନିମନ୍ତେ ସେ ସେହି କର୍ମକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଥଲା, ଯଦ୍ଦ୍ାରା ସେ ସୁଖୀ ହେବ ବା 
ଲାଭାନ୍ବିତ ହେବ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତ, ସେ ସର୍ବଦା କର୍ଭ୍ୁତ୍ଵ ଅଭିମାନ ତ୍ୟାଗକରି ନିରହଂକାର 
ଭାବରେ ସେବା ମନୋବୂଭ୍ତିରେ ଜଗତରେ କର୍ମ କରିଥାଏ। ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖୁଲେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ କି- 
ଆମ ଜୀବନରେ କୌଣସି କର୍ମ ନୂଆ ନୁହେଁ, ଯାହାକୁ ଆମେ ଆରମ୍ଭ କରି ଶେଷ କରୁ | ସଂପୁର୍ଣ୍ଣ ଜଗତର 
ଚିରନ୍ତନ କର୍ମ ବ୍ୟାପାରରେ ସବୁ କର୍ମର ସମାବେଶ ହେଉଛି। ଯଦି ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ବିଚାର କରିବା 
ତେବେ ଦେଖୁବାକୁ ପାଇବା କି ଆମର ସବୁ କର୍ମ ଜଗତରେ ଉପଲବ୍ଧ ହେଉଥୁବା ବସ୍ତୁ ଓ ସ୍ତ୍ରିତି ଦ୍ଵାରା 
ନିୟନ୍ତ୍ରତ, ଶାସିତ ଏବଂ ପ୍ରେରିତ । ଯେ ଭଗବଦଭକ୍ତ ତାକୁ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବର ଏହି “ ଏକତାଜ୍ଞାନ” ଜଣାଥାଏ 
ଏଣୁକରି ସେ ସଦାସର୍ବଦା ଭଗବାନଙ୍କ ହାତରେ ଉପକରଣ ହୋଇ କର୍ମ କରେ । କେବେହେଲେ ନିଜକୁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କର୍ତା ଭାବେ ନାହିଁ । 


ଯେଉଁ ଭକ୍ତର ଅନ୍ତର ଉପରୋକ୍ତ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଗୁଡ଼ିକରେ ଭରପୁର ହୋଇଥାଏ, ସେ ହି ମୋର ପ୍ରିୟ 
ଭକ୍ତ । 


ଭକ୍ତର ପୁନଃ କେତେକ ଲକ୍ଷଣ ବତାଇବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ୟୋ ନ ହୁଷ୍ୟତି ନ ଦ୍ଵେଷ୍ଟି ନ ଶୋଚତି ନ କାଡଙ୍କ୍ଷତି । 
ଶୁଭାଶୁଭପରିତ୍ୟାଗୀ ଭକ୍ତିମାନ୍‌ ୟଃ ସ ମେ ପ୍ରିୟଃ ॥୧୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ ଓ ୟଃ= ଯେ; ନ ହୃଷ୍ଯତି- ହର୍ଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ; ନ ଦ୍ବେଵ୍ଇ ଦେେଷ କରେ ନାହି; ନ 
ଶୋଚତି=ଶୋକ କରେ ନାହିଁ; ନ କାଙ୍କ୍ଷତି-କାମନା କରେ ନାହିଁ; ୟ8=ଯେ; 


ଶୁଭାଶୁଭପରିତ୍ୟାଗୀ-= ଶୁଭ ଅଶୁଭ କର୍ମର ଉର୍ଵଦ୍ବ୍‌ରେ ସଃ= ସେହି; ଭକ୍ତିମାନ୍‌= ଭକ୍ତିମାନ; 
ମେ= ମୋର, ପ୍ରିୟଃ= ପ୍ରିୟ । 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଃ ନ ହୁଷ୍ଯତି, ନ ଦ୍ଵେଷ, ନ ଶୋଚତି, ନ କାଙ୍ୟକ୍ଷତି, ୟଃ ଶୁଭାଶୁଭପରିତ୍ଯାଗୀ ଭକ୍ତିମାନ୍‌, 
ସଃ ମେ ପ୍ରିୟଃ ।୧୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : © 6କଣଦେ ନିଜ ହୁଏ ନାହି, 6ଢ଼ଖ ଳଣନେ ନାହିଁ ଶୋଳ କଳେ ନାହି ଳି ଜାମନ/ କଣରେ 
ନାହି ଏବଂ 6ନ୍ଦ ଝୁଁର ଥଖୁଜ କର୍ମନ ଜନ୍ୁଠନ (ଲ/ମ-୦କ଼ଶନନ୍ଦିତ।, ସନ୍ଧି ଜଳିମାନ୍‌ 
ମଳୁଷ ମାଳ କ ଥ6ନେ /€ ୭/ 


॥୮୪୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭ / ଅଧାୟ ୧୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଅନାତ୍ମା ଉପାଧ୍ଵ ମନ, ବୁଦି ତଥା ଅନିତ୍ଯ ଜଗତ୍‌ ସହ ଥିବା ନିଜର 
ତାଦାମତ୍ମ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କରି ସ୍ଵସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଆତ୍ମାରେ ଦୃଢ଼ ସ୍ମ୍ରିତି ଲାଭ କରିଥାଏ, ସେ ହି ପରମଭକ୍ତ 
ପଦବାଚ୍ୟ । ଯେହେତୁ ତା'ର ଜଗତ୍ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ନଥାଏ, ସେହେତୁ ଜଗତ୍‌ରୁ ଉଦ୍ଭବ ସୁଖଦୁଃଖ ଆଦି 
ଦ୍ବନ୍ଦ୍‌ ତାକୁ ଆକର୍ଷିତ କରିପାରେନି କି ବିଚଳିତ କରିପାରେ ନାହିଁ । 


ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଜଗତର ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଯେପରି ତାକୁ ସେପରି ଦେଖୂପାରେ ନାହିଁ । କେତେକ ବସ୍ତୁ 
ତାକୁ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ ତ କେତେକ ଅପ୍ରିୟ ଲାଗେ । ତେଣୁ ପ୍ରିୟବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ତା” ମନରେ ଆସକ୍ତି (ରାଗ) ଏବଂ 
ଅପ୍ରିୟବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଦ୍ଵେଷ ଜନ୍ମେ । ତା'ପରେ ଧୀରେ ଧୀରେ ପ୍ରବୂଭି ଓ ନିବୃର୍ତିରୂପ ତୃତୀୟ ପ୍ରକାର ଦ୍ବନ୍ଦ ତା 
ମନରେ ବସାବାନ୍ଧେ । ଅଥାତ୍‌ ପ୍ରିୟବସ୍ତୁ ପାଇବାକୁ ଏବଂ ଅପ୍ରିୟବସ୍ତୁକୁ ନିଜ ପାଖରୁ ଦୂରେଇବାକୁ ସେ 
ପ୍ରଯନ୍ଵ କରେ । ଫଳତଃ ଇଷ୍ଟବସ୍ତୁ ମିଳିଗଲେ ହର୍ଷିତ ହୁଏ, ନଚେତ୍‌ ଦୁଃଖୀ ହୋଇଯାଏ ¦ ମାତ୍ର ଜ୍ଞାନୀଠାରେ 
ଏସବୁ ମାନସିକ ବିକାର କିମ୍ବା ତତ୍‌ଜନିତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ ସେ ସର୍ବଦା ନିଜ 
ଆନନ୍ଦମ୍ବା ସ୍ଵରୂପରେ ନିଷ୍ପିତ ଥାଏ । ତେଣୁ ବାହ୍ୟ ଅଳୀକ ବସ୍ତୁରେ ସୁଖଦୁଃଖ କଳ୍ପନା କରି ସେଥୁପ୍ରତି ରାଗ 
ବା । ଦ୍ଵେଷଭାବ ରଖେ ନାହିଁ | ତା'ର ମନ ରାଗଦ୍ଵେଷରୂପୀ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ରୁ ବିମୁକ୍ତ ଥିବାରୁ ସେ ପ୍ରିୟବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ରରେ 
ହର୍ଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ କି ଅପ୍ରାପ୍ତିରେ ଦୁଃଖୀହୁଏ ନାହିଁ । ଏଭଳି ଭକ୍ତ ଜଗତକୁ ନିଜ କଳ୍ପନା ଚକ୍ଷୁରେ ନ ଦେଖ 
ଜଗତ ଯେଉଁଭଳି ତାକୁ ଠିକ୍‌ ସେହିଭଳି ଦେଖେ । 


ୟୋ ନ ହୁଷ୍ୟତି ନ ଦ୍ଵେଷ୍ଟି ନ ଶୋଚତି ନ କାଙ୍କ୍ଷତି - ଶୁଭାଶୁଭ ପରିତ୍ଯାଗୀ, ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ 
ଭିତରେ ଆନନ୍ଦ ଆମ୍ମାକୁ ନ ଜାଣେ ତେବେ ସେ ନିଶ୍ଚୟ ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ସୁଖ ଶନ୍ତି ଖୋଜିବ, ଏଥୁରେ 
ସନ୍ଦେହର ଅବକାଶ ନାହିଁ । ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ସ୍ଵମନର ରାଗ ଦ୍ଵେଷ କାରଣରୁ ଜାଗତିକ ବସୂ ପ୍ରାତ୍ି 
ନିମନ୍ତେ ଶୁଭଅଶୁଭ ( ପୁଣ୍ୟ-ପାପ) ଦୁଇପ୍ରକାର କର୍ମ କରିବ । ପରନ୍ତୁ ଭଗବତ୍‌ ଭକ୍ତର ମନରେ ରାଗଦ୍ଵେଷ 
ନଥାଏ ତେଣୁ ସେ ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ ଦୁଇପ୍ରକାର କର୍ମରୁ ସଦା ବିମୁକ୍ତ ରହିଥାଏ । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥୁବା ପ୍ରତି ଶବ୍ଦର ଏକ ବିଶେଷ ଅଭିପ୍ରାୟ ରହିଛି । ଯଦି ସେହି 
ଗୂଢ଼ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ନ ବୁଝି କେବଳ ଶାଦ୍ଦିକ ଅର୍ଥ ଦେଖୂବା, ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତକୂୁ ଶବ କିମ୍ବା ପଥର 
ଖଣ୍ଡେ ବୋଲି ଭାବିବା । କାରଣ ପଥର ବା ଶବ କିଛି ଇଚ୍ଛା କରେନି, ଦ୍ଵେଷ କରେନି, ଖୁସି ହୁଏନି କି 
ଦୁଃଖୀ ହୁଏନି, କେବଳ ମୃତବତ୍‌ ପଡ଼ିଥାଏ । ଆମର ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ ବ୍ୟବହୃତ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ବାଚ୍ୟାର୍ଥେ 
ତା'ର ପ୍ରକୃତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରେନି- ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକ ତା'ର ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ । ତେଣୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ବ୍ୟବହୃତ ଶବ୍ଦରାଜିର ବାଚ୍ୟାର୍ଥ ଅପେକ୍ଷା ଲକ୍ଷ୍ୟାର୍ଥ ପ୍ରତି ଅଧ୍ୟକ ଦୃଷ୍ଟି ଦେଇ ତାକୁ ଭଲଭାବରେ ବିଚାର 
କରି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


॥୮୪୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ / ଶ୍ଳୋକ ୧୮, ୧୯ 


ପ୍ରସ୍ତୁତ ପ୍ରକରଣରେ ଏ ଶ୍ଳୋକଟି ଚୁତର୍ଥଭାଗ ଅଟେ । ଏଥୁରେ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତର ଛଅଟି ଲକ୍ଷଣ 
ବତାଯାଇଅଛି । ସର୍ବମୋଟ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭକ୍ତର ଛବିଶଟି ଲକ୍ଷଣ ବତା ଯାଇଅଛି । ଏସବୁ ଲକ୍ଷଣ ଜ୍ଞାନୀ 
ଭଲ୍ତଠାରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ିତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭକ୍ତ 
ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରିୟଭକ୍ତ ଅଟେ । 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ସମଃ ଶତ୍ରୌ ଚ ମିତ୍ରେ ଚ ତଥା ମାନପମାନୟୋଃ । 
ଶୀତୋଷ୍ଣସୁଖଦୁଃଖେଷୁ ସମଃ ସଙ୍ଗବିବର୍ଜିତଃ ॥୧୮॥ 


ତୁଲ୍ୟନିନ୍ଦାସ୍ତୁତିମୌନୀ ସନ୍ତୁଷ୍ଟୋ ୟେନ କେନଚିତ୍‌ | 
ଅନିକେତଃ ସ୍ଫିରମତିଃ ଭକ୍ତିମାନ୍‌ ମେ ପ୍ରିୟୋ ନରଃ ॥୧୯॥ 


: ` ଶତ୍ତୌଳ ଶତୃଠାରେ; ଚ= ଏବଂ; ମିତ୍ରେଣ ମିତ୍ଠାରେ, ତଥା=ଁ ତଥା; ମାନଅପମାନୟୋଃ= 


ମାନ ଅପମାନରେ; ସମଃ= ସମ ରହେ; ଶୀତୋଷସୁଖଦୁଃଖେଷୁଳ ଶୀତଦ୍ଭଷ୍ର ତଥା ସୁଖ 
ଦୁଃଖରେ; ସମଃ= ସମଭାବାପନୁ୍‌; ଚ= ଓ; ସଙ୍ଗବିବର୍ଜିତ= ଆସକି ରହିତ | 


ତୁଲ୍ୟନିନ୍ଦାସ୍ତୁତିଃଂ ଯେ ନିନ୍ଦା ଓ ସ୍ତୁତିରେ ସମଭାବାପନ୍ନ;‡ ମୌନୀଠ ମନନଶୀଳ; ୟେନ 
କେନଚିତ୍‌=ଯେନକେନ ପ୍ରକାରେ; ସନ୍ତୁଷ୍ଠଟଃ=ସନ୍ତୁଷତ ଅନିକେତଃ= ଶରୀର ଓ ବାସସ୍ଥାନ ପ୍ରତି 
ମମତା ଆସକ୍ତ ରହିତ; ସ୍ତିରମତିଃ= ସ୍ରିରବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ: ଭକ୍ତିମାନ୍‌-ଁ ଭକ୍ତିମାନ୍‌ତ; ନରଃ=ମନୁଷ୍ଯ; 
ମେ= ମୋର, ପ୍ରିୟଃ= ପ୍ରିୟ । 


(ୟଃ) ଶତ୍ର୍ରୌ ଚ ମିତ୍ରେ ଚ ମାନାପମାନୟୋଃ ସମଃ ତଥା ଶୀତୋଷ୍ପସୁଖଦୁଃଖେଷୁ ସମଃ 
ସଙ୍ଗବିବଜିତଃ (ସ ମେ ପ୍ରିୟଃ) ।୧୮। 


ତୁଲ୍ୟନିନ୍ଦାସ୍ତୁତିଃ, ମୌନୀ, ୟେନକେନଚିତ୍‌ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ, ଅନିକେତଃ, ସୁରମତିଃ, ଭକୁିମାନ୍‌ 
ନରଃ, ମେ ପ୍ରିୟଃ ।୧୯। 


6ନ୍ଦ ଵନୁ-ମତ଼ରେ ଜଥ/ ନ/ନ-ଥଅଫନ/ନଣନ ସମ, ଶ/ଜ-ଜଷ ଜଥ/ ସୁ ନ- ଜୁନ 
ସଦମକ/ଚ/ଘନୁ © ଥ/ସଲଜନଜନ, 62 ଳିଦ/ 6 ସୁଜିନେ ଳିର୍ବଳନ, ସର୍କଦ/ ମଳଳରୀଳ 
6ନ୍ଦନଂକେଳ ୍ରକନ ୯୩୭୭ ନିକ ସନ୍ଦ୍ରନ୍ଠନ) ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଶନ୍ନ୍ ¢ ବଯସସ୍ଥ୍ୟନ 
6 ମମଜ/-ଥ/ସଇ ଜହି ଓ ହୁଜଚୁଛିନନୁଳ ସେହି ଜଲିନ/ଳ୍‌ ମଳୁଷୟ ମନ ଜୟ 
¿6ଟ // € /_- 6 ୯'// 


॥ ୮୪୩ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮, ୧୯ / ଅଧାୟ ୧୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସମଃ ଶତ୍ରୌ ଚ ମିତ୍ରେ ଚ ତଥା ମାନପମାନୟୋଃ - ଯେ ଶତ୍ରୁ ଏବଂ ମିତ୍ର ପ୍ରତି 
ସମ, କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଶତ ବା ମିତ୍ରଭାବରେ ଦେଖୁବା ମନର କାର୍ଯ୍ୟ । ଜ୍ଞାନୀଭକ୍ତ ତାଂର ମନକୁ 
ସର୍ବଦା ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଲଗାଇଥାଏ । ତେଣୁ ଅନ୍ୟ ଭାବନା ତା” ମନରେ ପ୍ରବେଶ କରିପାରେ 
ନାହି । ଯଦିଓ ସେ କାହାରିକୁ ଶତ୍ରୁ ବା ମିତ୍ର ଭାବେ ନାହିଁ, ତଥାପି ଅନ୍ୟମାନେ ତା ପ୍ରତି ଶତ୍ରୁତା ବା 
ମିତ୍ରତା ଭାବ ରଖୁଥାନ୍ତି । ଜ୍ଞାନୀ ଏ ଦୁହିଙ୍କ ପ୍ରତି ସମାନ ବ୍ୟବହାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରେ । କାରଣ ଦୁହିଙ୍କ 
ଭିତରେ ସେ କେବଳ ଏକ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିଥାଏ । 


ଯେ ମାନ ଓ ଅପମାନରେ ସମ : ନିଜକୁ ସମ୍ମାନିତ ବା ଅପମାନିତ ଅନୁଭବ କରିବା ‹ ବୁଦି 'ର 
ଧର୍ମ । ବୁଦ୍ଧି ନିଜର ବିଚାର ମାପକାଠିରେ ଅନ୍ୟର ବ୍ୟବହାରକୁ ମାପେ । ଯଦି ମନୁଷ୍ୟର ବୁଦଛି ବଦଳିଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଚାରଦ୍ଵାରା ଜୀବନ ପ୍ରତି ଥୁବା ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବଦଳିଯାଏ, ତେବେ ଯେଉଁ ପରିସ୍ତିତିରେ ସେ ନିଜକୁ 
ଅପମାନିତ ମନେ କରୁଥିଲା ସେହି ପରିସ୍ତିତିରେ ସମ୍ମାନିତ ମନେ କରିବ । ବେଳେ ବେଳେ ଠିକ୍‌ ଏହାର 
ଓଲଟା ମଧ୍ଯ ଅନୁଭବ କରିବ । ତେଣୁ ବୁଦ୍ଧିସ୍ତରରେ ରହୁଥ୍ବବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମାନ ଏବଂ ଅପମାନ ଦ୍ଵାରା ସେ 
ନିଶ୍ଚୟ ପ୍ରଭାବିତ ହେବ । ମାତ୍ର ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତ ବୁଦ୍ଧି ଉପରସ୍ଥ୍‌ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ନିଷ୍ଠିତ ଥିବାରୁ ମାନଂ ଅପମାନଜନକ 
ପରିସ୍ଥିତି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୁଏ ନାହି । 

ଶୀତୋଷ୍ଣସୁଖଦୁଃଖେଷୁ ସମଃ ସଙ୍ଗବିବର୍ଜିତଃ - ଯେ ଶୀତ ଏବଂ ଉଷ୍ଣରେ ସମ, ଶୀତ ଓ ଉଷ୍ପର 
ଅନୁଭବ ଶରୀର ଦ୍ଵାରା ହୁଏ ଏବଂ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ଶରୀର ଉପରେ ପଡ଼ିଥାଏ । ଅଗ୍ନି ବା ବରଫକୁ 
ଭାବିଲେ କିମ୍ବା ବିଚାର କଲେ ମନର ଭାବନାରେ ବା ବୁଦ୍ଧିର ବିଚାରରେ ଉପ୍ପତା କିମ୍ବା ଶୀତଳତାର 
ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଶୀତ, ଉଷ୍ଣ କେବଳ ସ୍ଥୂଳ ଶରୀରକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରେ । ସୁତରାଂ 
ସ୍ଥଳଶରୀର ସ୍ତରରେ ଯେଉଁସବୁ ଅନୁଭବ ହୁଏ, ସେ ସମସ୍ତକୁ ପ୍ରତୀକ ଭାବେ “ ସମଶୀତୋଷ୍ଠ” ବାକ୍ୟଟି 
ବୁଝାଉଛି ବୋଲି ବେଦାନ୍ତର ପାଠକ ବୁଝିବା ଉଚିତ । 


ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଦି ସ୍ତରରେ ଆସୁଥିବା ସମସ୍ତ ଅନୁଭବ ବସ୍ତୁତଃ ତିନିପ୍ରକାର 
ଅନୁଭବର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଏସବୁରେ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତ ନିବିକାର ରହେ । କାରଣ ସେ ଶରୀର ମନ ବୁଦି ଆଦି 
ଉପାଧ୍ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ରହିତ ହୋଇ ଜୀବନ ଯାପନ କରେ । ଆନାତ୍ବା ଉପାଧ୍ର ସହିତ ଆସକ୍ତି ହେତୁ ଆମେ 
ଆମ ଜୀବନରେ ଘଟୁଥିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଛୋଟ ଛୋଟ ଘଟଣାରେ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟଧ୍ରକ ବିଚଳିତ ହୋଇପତଡୁ । ମାତ୍ର 
ଅନାସକ୍ତ ଭକ୍ତ ଏ ସବୁଥୁରେ ଅବିଚଳିତ ରହିଥାଏ । 


ତୁଲ୍ୟନିନ୍ଦାସ୍ତୁତିମୌନୀ ସନ୍ତୁଷ୍ଟୋ ୟେନ କେନଚିତ୍‌ - ତୁଲ୍ୟଯନିନ୍ଦାସ୍ତୁତି, ଏ ବିଶେଷଣରୁ “ ଭକ୍ତ 
ନିଜ ନିନ୍ଦା ବା ସ୍ତୁତି ପ୍ରତି ସମ୍ବେଦନଶୁନ୍ୟ ବା ତା'ର ବୁଛି ଏତେ ବୋକା ଯେ, ନିନ୍ଦାସ୍ତୁତିକୁ ସେ ଠିକ୍‌ 


॥୮୪୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ / ଶ୍ଳୋକ ୧୯ 


ଭାବରେ ବୁଝିପାରେ ନାହିଂ- ଏପରି ବୁଝିବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୁହେଁ | ଜଣେମହାନ୍‌ ଭକ୍ତ, ଯେକି ସର୍ବଉପାଧ୍ବ 
ବିନିମୁଁକ୍ତ ସ୍ଵସଚ୍ଚିଦାନ୍ଦ ସ୍ବରୁପର ରସାନୁଭୁତିରେ ସଦା ସର୍ବଦା ମଗ୍ନ ରହିଥାଏ, ତାକୁ ସଂସାରୀ ଲୋକଙ୍କର 
ନିନ୍ଦା ବା ସ୍ତୁତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ତୁଚଚ ଏବଂ ଅର୍ଥହୀନ ଲାଗେ । କାରଣ ସେ ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣିଥାଏ କି ଆଜି ଯେଉଁ 
ସମାଜ ତାକୁ ପ୍ରଶଂସା କରୁଛି, କାଲି ସେ ସମାଜ ତାକୁ ନିନ୍ଦା କରିବାକୁ ପଶ୍ଚାତ୍‌ ପଦ ହେବନାହି ଏବଂ ଆଜି 
ଯିଏ ସମାଜରେ ନିନ୍ଦିତ କାଲି ସେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ଉଚ୍ଚପ୍ରଶଂସିତ ହେବ । ସଂସାରୀ ଲୋକଙ୍କ ମନରୂପୀ 
ସମୁଦ୍ରରେ ଏପରି ନିନ୍ଦାସ୍ତୁତି କ୍ଷଣିକ ଢ଼େଉ ସଦୃଶ । 


ମୌନୀ : ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତ ସର୍ବଦା ମୌନ ରହେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ କଦାପି ଅତିମାତ୍ରାରେ କଥାବାର୍ତା 
କରିବାକୁ ଭଲପାଏ ନାହିଁ । ବାକ୍ୟାଳାପରେ ସେ ସଂଯମୀ । ମୌନର ବାସ୍ତବିକ ଅର୍ଥ “ ମନନଶୀଳତା' | 
ତେଣୁ କଥାବାର୍ତା ବନ୍ଦ କରିବାକୁ ବାସ୍ତବିକ ମୌନ କୁହାଯାଇନପାରେ । କେବଳ କଥାବାର୍ତା ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ 
କ'ଣ ହେବ, ମନ ତ ଚବିଶଘଣ୍ା ବାଚାଳ ହେଉଥିବ ଏବଂ ଏହାର ପରିଣାମ ଭୟଙ୍କର ହୋଇପାରେ | 
ପ୍ରକୃତ ମୌନ ରହିଲେ ଜଣାପଡ଼ିବ କି “ମୌନ” କେତେ ଶାନ୍ତ ହୋଇପାରେ । ଜ୍ଞାନୀଭକ୍ତ ଶାନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ 
ଆତ୍ମାରେ ନିଷ୍ପିତଥିବା କାରଣରୁ ମୌନ ରହିବାକୁ ଭଲପାଏ । 


ଅଳ୍ପବସ୍ତୁରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ : “ ପ୍ରାରବ୍ଛବଶତଃ ଅଯାଚିତ, ଅନପେକ୍ଷିତ ଭାବରେ ମିଳୁଥିବା ବସ୍ତୁରେ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହିବା ”- ଅନ୍ତର୍ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶନିମନ୍ତେ ଚେଷ୍ଠିତ ସାଧକ ଜୀବନର ଆଦର୍ଶ ହେବା ଉଚିତ । ସାଧକ 
ଜୀବନର ଆଦଶେୁ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ । ଜୀବନରେ ବହୁତ ଇଚ୍ଛାକରି ସେଗୁଡ଼ିକର ପୁରଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଦିନରାତି 
ଅକ୍ଳାନ୍ତ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଏକ ଅସରନ୍ତି ଖେଳ । କାରଣ ମନୁଷ୍ୟର ମନ ନିରନ୍ତର କ୍ଷିପ୍ର ଗତିରେ ବିଭନ୍ନ ଇଚ୍ଛା 
ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବାରେ ସିଦ୍ଧହସ୍ତ । ତେଣୁ ପ୍ରକୃତ ସାଧକ ପକ୍ଷରେ “ ସଦା ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହିବା' ନୀତିକୁ ଆପଣେଇବା 
ବୁଦ୍ଧିମଭତ୍ତାର ପରିଚାୟକ ଏବଂ ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଲାଭଦାୟକ । ନଚେତ୍‌ ଜୀବନର ମହନୀୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ତା' ପାଖରେ କଦାପି ସମୟ ହେବନାହିଁ । ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶ ଏବଂ ଆତ୍ମଉପଲବ୍ଧି ହିଁ 
ସାବଧାନପୁର୍ବକ ତଥା ନିଷ୍ଠା ସହ କରୁଥୁବା ସାଧନାର ପ୍ରକୃତ ଫଳ । ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମହାଭାରତର ଶାନ୍ତିପର୍ବରେ 
ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶ୍ଲୋକ ଅଛି- 'ୟେନ କେନଚିଦାଚ୍ଛନ୍ନୋ ୟେନ କେନଟିଦାଶିତଃ୨ ୟତ୍ର କ୍ସବଚନଶାୟୀ 
ସ୍ୟାତ୍ତଂ ଦେବା ବ୍ରାହ୍ମଣଂ ବିଦୁଃ”” । ଅର୍ଥାତ୍‌- ଯେ କୌଣସି ବସ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ଶରୀରକୁ ଆବୃତ କରି ଯେକୌଣସି 
ବ୍ୟକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ଯାହା କିଛି ଖାଦ୍ୟ ଖାଇ, ଯେକୌଣସି ସ୍ଥାନରେ, ଶରୀରକୁ ବିଶ୍ରାମ ଦେବାପାଇଁ ଶୟନ 
କରିପାରୁଥିବା ବ୍ୟଲ୍ତିକୁ ଦେବତାଗଣ ` ବ୍ରାହ୍ମଣ କହନ୍ତି । 


ଅନିକେତଃ ସ୍ଥିରମତିଃ ଭଳ୍ତିମାନ୍‌ ମେ ପ୍ରିୟୋ ନରଃ - “ ଅନିକେତ ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ଗୃହଶୂନ୍ଯ 
( ଯାହାର ଘର ନାହିଁ ) । ଯେଉଁଠାରେ ବାସକରୁଥିବା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବାହ୍ୟ ଖରା, ବର୍ଷା, ଶୀତର ପ୍ରକୋପରୁ 


॥ ୮୪୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ରକ୍ଷା ମିଳେ, ତାହାକୁ ସାଧାରଣତଃ ' ଗୃହ” ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଇଥାଏ | ଆମ୍ବଜ୍ଞାନର ସାଧକ ସଦାସର୍ବଦା ସମସ୍ତ 
ଉପାଧ୍ନ ତାଦାଦ୍ମ୍ୟ ତ୍ୟାଗପୂର୍ବକ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହ ଥୁବା ମମତ୍ଵ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବାକୁ ପ୍ରଯନ୍ନ କରୁଥାଏ । 


ଯେକୌଣସି ଗୋଟିଏ ଛାତ ତଳେ ରହିଯିବା ମାତ୍ରେ ତାକୁ ଗୃହ କୁହାଯଏ ନାହିଁ । ଉଦାହରଣତଃ- 
ରେଲଧ୍ଧେ ଷ୍ଟେସନ ବା ବିମାନଘାଟିର ବିଶ୍ରାମ ଗୃହରେ ସାରାରାତି ରହିଗଲେ ବି ତାହା ଆମ ନିଜର ଘର 
ହୋଇଯାଏ ନାହି । ପରନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଛାତ ତଳେ ବାସ କରୁ, ସେହି ନିବାସ ସ୍ଥାନ ପ୍ରତି ଯଦି ମମତ୍ଵର 
ଅଭିମାନ ଆସିଗଲା ଏବଂ ସେଠାରେ ରହିଲେ ଯଦି ଆମକୁ ପରମ ସୁଖ ତଥା ପୁରା ଆରାମ ଅନୁଭବ 
ହେଲା, ସେ ସୁାନକୁ ଆମେ ନିଜ ଘର କହୁ | ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତର ଏକମାତ୍ର ଆଶ୍ରୟ, ଏକମାତ୍ର ନିବାସ ସ୍ଥଳ ତ 
ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ପରମାତ୍ମା । ତେଣୁକରି ସେ ତଥାକଥତ ଲୌକିକ ଗ୍ଧହ ପ୍ରତି ମମତ୍ବବୋଧ ରଖେ ନାହିଁ କି 
ଗ୍ପହର ଯାବତୀୟ ଜଞ୍ଜାଳରେ ଘାଣ୍ଟ ହୁଏ ନାହି । ତାଂର ଏବଂବିଧ ଭଗବତ୍‌ନିଷ୍ଠ ମନୋଭାବକୁ ଏଠାରେ 
“ଅନିକେତ ' ପରି ଉପଯୁକ୍ତ ଶବ୍ଦ ମାଧ୍ଯମରେ ନିର୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି | 


ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵରୂପରେ ଯା'ର ବୁଦ୍ଧି ସ୍ମ୍ରର : ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯା'ର ବୁଦ୍ଧି ନିଃଶଙ୍କ ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସ୍ଵରୂପ ଟିହ୍ନିପାରି ତନିଷ୍ଠ ହୋଇଯାଇଛି- ଏପରି ଭକ୍ତିମାନ୍‌ ପୁରୁଷ “ ମୋର ପ୍ରିୟ” । ଏଠାରେ “ ନର” ଶବ୍ଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ଏହିକି ଯେ- ଯେଉଁ ପୁରୁଷ ଅତିକମ୍‌ରେ ଏହି ଭକ୍ତି ମାର୍ଗରେ ପାଦ ଦେବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟାରତ, ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିକଶିତ ମନୁଷ୍ୟ ହେବାକୁ ଯୋଗ୍ୟତା ହାସଲ କଲାଣି ବୋଲି 
ବୁଝିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 

ଦ୍ଵାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଞ୍ଚମଭାଗ, ଏହି ଦୁଇଟି ଶ୍ଲୋକରେ ଭକ୍ତର ଦଶଟି ଲକ୍ଷଣ ବତାଯାଇଅଛି । 
ଏହିପରି ଭାବରେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଛତିଶଟି ଲକ୍ଷଣ ବଣ୍ଣ୍ଵରନା କରି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏକ ଜ୍ଞାନୀଭକ୍ତର ବାଙ୍ମୟୀ 
ମୁର୍ତ୍ରି ଆ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଫରାପିତ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ମୁଣିରେ ଏକାଧାରରେ ଭକ୍ତର ବାହ୍ୟ ବ୍ୟବହାର, ତା'ର 
ମାନସିକ ସ୍ଥିତି ଏବଂ ଜଗତର ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ଏବଂ ଘଟଣା ପ୍ରତି ତା'ର ବୌଵିକ ମୁଲ୍ୟାଙ୍କନ ଆଦି ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ 
ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଅଛି । ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭକ୍ତର ନୈତିକ ଏବଂ ସଦାଚାରପୁର୍ଣ୍ର ଗୁଣରାଜିକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ 
ସିଦ୍ଧହସ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏ ପ୍ରକରଣର ଉପସଂହାରରେ କହୁଛନ୍ତି- 


॥ ୮୮୪୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨/ ଶ୍ଳୋକ ୨୦ 


ୟେ ତୁ ଧର୍ମ୍ୟାମୂତମିଦଂ ୟଥୋକ୍ତଂ ପର୍ଯ୍ୟୁପାସତେ । 
ଶ୍ରିଦ୍ଦଧାନା ମତ୍ପରମା ଭକ୍ତାସ୍ତେ୍ତୀବ ମେ ପ୍ରିୟାଃ ॥୨୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତୁ= କିନ୍ତୁ ୟେ- ଯେଉଁମାନେ; ଶ୍ରଦ୍ଦଧାନାଃ= ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ମତ୍‌ପରମାଃ=ମତ୍‌ପରାୟଣ; ଭକ୍ତାଃ= 
ଭକ୍ତମାନେ; ଇଦମ୍‌= ଏହି; ଧର୍ମାମୃତମ୍‌= ଧର୍ମମୟ ଅମୃତକୁ; ୟଥାଭକମ୍‌= ପୂର୍ବକଥାନୁସାରେ; 
ପର୍ଯୁପାସତେ- ଉତ୍ତମରୂପରେ ସେବନ କରନ୍ତି ତେଳ ସେମାନେ: ମେଳ ମୋର; ଅତୀବ- 
ଅତ୍ୟନ୍ତ: ପ୍ରିୟାଃଇପ୍ରିୟ । 


ଅନ୍ବୟଃ : ତୁ ଶ୍ରଦ୍ଦଧାନାଃ ମପ୍ସରମାଃ ଯେ ଭକ୍ତାଃ ଇଦଂ ୟଥୋକ୍ତଂ ଧର୍ମାମୂତଂ ପର୍ୟୁପାସତେ ତେ ମେ 
ଅତୀବ ପ୍ରିୟାଃ ।୨୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଚିନ୍ତୁ ନନ ଶନ୍ଧାଳୁ ଚଥୀ ନଜଣରାୟଣ କଳମାନ ଏହି ଧର୍ନାମୟ ଥନୁନନୁ ମୁର୍ବଳଥନ 
ଥଳୁସାଣନର ଜକମରୁନ ନ କଳଛି 6ଦମୀନେ 6ନୌନ ଥନଛ ଭୟ //୨୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟେ ତୁ ଧର୍ମ୍ୟାମୂତମିଦଂ ୟଥୋକ୍ତଂ ପର୍ୟ୍ୟୁପାସତେ - ଉପରୋକ୍ତ ପଂକ୍ତିରେ ସନାତନ 
ଧର୍ମର ସାରତତ୍ତ୍ଵ ବତାଯାଇଅଛି । ବସ୍ତୁତଃ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମାନୁଯାୟୀ “ମାନବ ଜୀବନର ପରମଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଆତ୍ମସାକ୍ଷାତ୍‌କାର କରି ତାକୁ ଜୀବନରେ ସ୍ଵବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବର ପ୍ରତି ସ୍ତରରେ ( ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ), 
ବୌଦିକ) ବଞ୍ଚୁବା” । ଏଥୁନିମନ୍ତେ ଏହି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନକୁ କେବଳ ବୌଦ୍ଧିକସ୍ତରରେ ବୁଝିବା କିମ୍ବା 
ନିୟମିତ ଭାବରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ବା ଅନ୍ଯକୁ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝାଇପାରିବାର କୌଶଳ 
ହାସଲ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ । ବରଂ ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରତିପାଦିତ ଜ୍ଞାନକୁ ଜୀବନର ପ୍ରତି ପଦକ୍ଷେପରେ 
ପ୍ରୟୋଗକରି ଅନ୍ତର ଭିତରେ ପୂର୍ଣ୍ଵତା ତଥା କୃତକୃତ୍ୟତା ଅନୁଭବ କରିବା ବିଧେୟ । ଏଣୁକରି 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି କି - ଆତ୍ମଜ୍ଞାନକୁ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ପାଳନ କରିବାକୁ ହେଲେ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ 
ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏଠାରେ `ଶ୍ରଦ୍ଧା' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ“ “ନିଜର ଅନୁଭବ ଦ୍ଵାରା ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରତିପାଦିତ 
ଆତମ୍ମଜ୍ଞାନକୁ ଆତ୍ମସାତ୍‌ କରିବାରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ କ୍ଷମତା” । 


ଶ୍ରଦ୍ଦଧାନା ମତ୍ପରମା ଭକ୍ତାସ୍ତେଧତୀବ ମେ ପ୍ରିୟାଃ - ଏପରି ଭକ୍ତ ମୋର ଅତିଶୟପ୍ରିୟ, 
ଜ୍ଞାନୀଭକ୍ତର ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ ବତାଇବାରେ ଏହା ଷଷ୍ଠ ବିଭାଗ ଅଟେ । ଏହିଠାରେ ହି ଦ୍ଵାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
ପରିସମାପ୍ତି । ଯଦିଓ ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଭକ୍ତର କୌଣସି ନୂଆ ଲକ୍ଷଣ ବତାଯାଇନାହି ତଥାପି ଏଠାରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ସାଧକ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଆଶ୍ଵାସନା ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇ କୁହାଯାଉଛି କି- 


॥ ୮୮୪୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


“ ଉପରୋକ୍ତ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ ଯଦି କୌଣସି ସାଧକ ନିଜ ଜୀବନରେ ପୂଣ୍ଠମାତ୍ରାରେ ଆଣିବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟା କରିବ, ସେ ନିଶ୍ଚୟ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଅଚଳାଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ” । 
ଓଁ ତସ୍ବଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତା ସୁପନିଷସ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦେ ଭନ୍ତିୟୋଗୋ ନାମ ଦ୍ଵାଦଶୋଃଧ୍ଯାୟଃ । 


ଏପରି ଭାବରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନ ସମ୍ବାଦ ରୂପରେ ବ୍ରହ୍ମ ବିଦ୍ୟା ଏବଂ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ଵରୂପ 
ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗବତ୍‌ଗୀତୋପନିଷଦ୍‌ର “ ଭକ୍ତିଯୋଗ” ନାମକ ଦ୍ଵାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ଶେଷ ହେଲା । 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟଟିର ନାମ “ ଭକ୍ତିଯୋଗ” ଏହାକୁ ପଢ଼ିବା ଓ ବୁଝିବା ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମର 
ପ୍ରେମ ପରିବର୍ଵିତ ହେବ - ଏଥୁରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ପୁନଃ ଭକ୍ତି ସାଧନା ବିଷୟରେ ଆମ ମନରେ 
ଥିବା ବିପରୀତ ଧାରଣାଗୁଡିକ ପୂରାପୂରି ଚାଲଯିବ ଏବଂ ମନ ନିର୍ମଳ ହୋଇଯିବ । କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ଭାବାବେଗର କୁହାଟ ବା ଅତ୍ୟାଧ୍ବକ ଭାବୁକତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା- ଭକ୍ତିମାର୍ଗର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ । ତେଣୁ 
କୁହାଯାଇଛି- “ ଭଳି”? କୌଣସି ତୁଚ୍ଛ ନିରର୍ଥକ ଉନ୍ମନାଦତା ( ଉନ୍ନାଦପଣିଆ) ନୁହେଁ । “ ଭକ୍ତି ତ ମନୁଷ୍ୟର 
ଅନ୍ତର୍ବ୍ୟନ୍ତିତ୍ଵର ବହିଃପ୍ରକାଶ । ନିଜର ଜୀବଭାବକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଚରଣରେ ସମପିତ କରିବା ତଥା ଗଭୀର 
୍ପାନରେ ସ୍ଵଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ଲାକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାହି - ଭକ୍ତି ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରିବାର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଉପାୟ । ଏହାହିଁ 
ମାନବ ଜୀବନର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷାର୍ଥ । 


- ହରି ଓଁ ତତ୍‌ ସତ୍‌ - 


॥ ୮୪୮ ॥ 


ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଚବିଭାଗ ଯୋଗ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାର ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅଧ୍ୟାୟଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ ଏହା ଅନ୍ୟତମ | ଏହା ଆତ୍ମ ଅନୁସନ୍ଧିସ୍ତୁ 
ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକମାନଙ୍କୁ “ ଦ୍ରଷ୍ଟା ସ୍ବରୂପ ଆମ୍ମା” ବିଷୟରେ ସମ୍ୟକ୍‌ ' ଜ୍ଞାନ” ପ୍ରଦାନ କରେ | ' ଦ୍ରଷା” ରୂପରେ 
“ଆତ୍ମା” ଏ ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ଅନାମ୍ବ ଜଡ ବସ୍ତୁ ସମୂହ ତଥା ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଡ 
ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ପ୍ରଥକ୍‌ ଅଟନ୍ତି । ସେହି ' ଅବ୍ୟୟ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵଙ୍କୁ" କିପରି ଧ୍ଧାନ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଅନୁଭବ କରାଯାଇ ପାରିବ, ସେ ବିଷୟରେ ମଧ୍ ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଅଛି । 


ଗୀତା ଏକ ମହାନ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ କାବ୍ୟ ଅଟେ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଲାଳିତ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ରସମୟ 
ଭାବଗର୍ଭକ କବିତାର ଅନ୍ତରାଳରେ ଏହା ପ୍ରାଚୀନ ଆର୍ଯ୍ୟ ମୁନିର ଷିମାନଙ୍କର ଗଭୀର ଜ୍ଞାନକୁ ଉଦ୍‌ଘୋଷିତ 
କରେ । ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଶ୍ଳେଷଣ ପଦ୍ଧତିରେ ଏହି ମହାନ୍‌ ଗ୍ରନ୍ଦୁର ମୁଳ ବିଷୟ “ ତତ୍‌ ତ୍ମ୍‌ ଅସି'ର 
ବିଚାର ପର୍ଯ୍ୟାୟକ୍ରମେ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଭାବରେ ହୋଇଅଛି । 


ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆଲୋଚିତ ବିଷୟଟିର ମୁଳ, ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଣିତ “ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ 
ଯୋଗ” ତଥା ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆଲୋଚିତ ୯“ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମଯୋଗ'”ରେ ନିହିତ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମାନସିକ 
ଦ୍ନ୍ଦ୍୍‌ ଯୋଗୁଁ ଏବଂ ତାଙ୍କର ବୁଛିରେ ସଂଶୟ ଜାତ ହେବା କାରଣରୁ ନବମ, ଦଶମ, ଏକାଦଶ ଓ ଦ୍ବାଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ଅବତାରଣା ଆବଶ୍ୟକ ହେଲା । କିନ୍ତୁ ପରମ ଦାର୍ଶନିକ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଶିଷ୍ୟ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ସାନ୍ତ୍ଵନା ଦେଇ ସାରିଲା ପରେ ଏବଂ ସାମୟିକ ଭାବରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଶଙ୍କା ଦୂର କରିସାରିଲା ପରେ ପୁଣି 
ମୁଳବିଷୟ “ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମତତ୍ତ୍୍‌ବ୍‌ କୁ ଫେରିଗଲେ ଓ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ସେ ବିଷୟ ଆଲୋଚନା କଲେ । 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାର କେତେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ଏହାର ଅଠରଟି ଅଧ୍ୟାୟକୁ ତିନି ଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାଗରେ ଛଅଟି ଅଧ୍ୟାୟ ଅଛି । “ତତ୍‌ ତ୍ଵମ୍‌ ଅସି” ଏହି ମହାବାକ୍ଯର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦ ଛଅଟି ଅଧ୍ୟାୟ ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାଗର ନିରୂପଣ କରୁଛନ୍ତି । ପ୍ରଥମ ଛଅ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
'ତ୍ମ୍‌' (ତୁମେ) ପଦଟି ତଥା ପରବର୍ତୀ ଛଅ ଅଧ୍ୟାୟରେ “ ତତ୍‌! (ସେହି) ପଦଟି ବର୍ଣିତ ହୋଇଅଛି | 
' ତତ୍‌' ଏବଂ “ ତ୍ମ୍‌' ଶବ୍ଦର ଭାବାର୍ଥ ଭଶ୍ବର ଏବଂ ଜୀବ ଅଟେ | ବର୍ଭମାନ ଶେଷ ଛଅ ଅଧ୍ାୟରେ ତତ୍‌ 
ଓ ତ୍ବମ୍‌ ଏହି ଦୁଇ ପଦର ସମ୍ବନ୍ଧର ପରିଚାୟକ ଅସି (ଅଟ) କ୍ରିୟାପଦର ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି | “ତତ୍‌', 
'ତ୍ମ୍‌!, ' ଅସିଂ ର ଅର୍ଥ ' ତୁମେ ଜୀବ”, ' ସେହି ଭଶ୍ଵର' ଅଟ | 


॥ ୮୪୯ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଶରୀର ପ୍ରଭୂତି ଉପାଧ୍ଵ ଦ୍ଵାରା ଅଧ୍ଵବୃତ୍ତ ଆତ୍ମା ହିଁ ଜୀବ ଅଟେ । ଅଭିମାନ ସମ୍ପନ୍ନ ' ତୁମେ' ହି ଭପାଧ୍ର 
ପରିଧାନ କରିଥୁବା “ସେ” ଅଟେ | ତେଣୁ ଦେହାଭିମାନ ଶୁନ୍ଯ ହେଲେ ଉପାଧ୍ର ରହିତ “ଜୀବ”, 
ନିତ୍ୟଶୁଦ୍ଧବୁଦ୍ଧମୁକ୍ତ ' ଆମ୍ବା' ଅଟନ୍ତି ଏହି ଜ୍ଞାନ ଆସେ । 


ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ସହ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ଏହି ସମସ୍ତ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟରେ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ହେବା ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ତେଣୁ ଆମ୍ମା ଅନାମ୍ମବା ବିଚାର ଜନିତ “ ପ୍ରକୃତି” ଓ “ ପୁରୁଷ” ବିଷୟକ 
ଜ୍ଞାନ ତଥା ' କ୍ଷେତ୍ର” ଓ “ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂଙ୍କ ବିଷୟରେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆଲୋଚନା ହୋଇଅଛି । ଏହି ହେତୁରୁ 
ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ନାମକରଣ ' କ୍ଷେତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଚ ବିଭାଗ ଯୋଗ ' ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ହୋଇଛି । 


ନିଦିଧ୍ଯାସନ ଅଭ୍ୟାସ ସାହାଯ୍ୟରେ “ ଜଡ ପ୍ରକୃତି”ର “ ଚେତନ ସ୍ଵରୂପ ଆମ୍ମା'ଙ୍କ ସହିତ ଉପାଧ୍ଵ 
ଜନିତ ତାଦାମତ୍ମ୍ୟର ନିବୃତ୍ତି ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥାଏ । “ ଧ୍ୟାନଯୋଗ' ର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଏହା ପୁର୍ବରୁ ପଞ୍ଚମ 
ଏବଂ ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟରେ ହୋଇଅଛି । ଧ୍ଯାନ କଲାବେଳେ କିଭଳି ଆସନରେ ବସିବ, ଧାନ କରିବାର 
ବିଧୂ କ'ଣ, ଧାନ କଲାବେଳେ ମନର ଭାବ କିପରି ହେବା ଉଚିତ୍‌ ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟମାନଙ୍କରେ ବିସ୍ତୃତ 
ଆଲୋଚନା ପୂର୍ବଅଧ୍ଯାୟ ଗୁଡ଼ିକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । କିନ୍ତୁ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ ଲାଗି ଆସୀନ ହେଲା ପରେ 
ଏକାଗ୍ର ମନବୁଦ୍ଧି ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ କ'ଣ କରିବା ? ଆମେ କ'ଣ ନିଳେ ନିଜ 
ଦ୍ଵାରା ଅନନ୍ତ ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସହ ତାଦାତ୍କ୍ୟ କରି ପାରିବା ? ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏହାର ବିସ୍ତୃତ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାହୋଇଛି । 


୬ 


ଶରୀର, ମନ, ବୁଵି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୂତି ଜଡ ପଦାର୍ଥକୁ ଏବଂ ଏହି ଜଡ ପଦାର୍ଥ ଦ୍ଵାରା ପରିଦୃଷ୍ଟ ଦୃଶ୍ୟମାନ 
ଜଗତକୁ, ଯେଉଁ ଜଗତକୁ ଆମେ ଅନୁଭବ କରୁ, ଏହି ଦୁଇଟିର ସମ୍ମଶ୍ରଣକୁ “ କ୍ଷେତ୍ର କହନ୍ତି | ଯେଉଁ 
ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ଏହି କ୍ଷେତ୍ରକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୂତି ଉପାଧ୍ଧ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ “ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ' 
ବା “କ୍ଷେତ୍ରର ଜ୍ଞାତାଂ ବୋଲି କହନ୍ତି । ପରମାମ୍ବା ଚୈତନ୍ୟ ରୂପରେ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକାଶିତ 
କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ସେହି ଆମ୍ବ ଚୈତନୀୟୟ୍କକୁ “ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ କୁହାଯାଏ । ଏହାର ଅର୍ଥ “ ଆତ୍ମା' ଙ୍କର ' କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞତ୍' 
ବା “ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ ଉପାଧ୍ବଟି ଞାପଚାରିକ ଅଟେ, ସ୍ଵାଭାବିକ ନୁହେଁ | 


ଗୋଟିଏ କାର୍‌ ଚଲେଇବା ଲୋକକୁ ଆମେ ଚାଳକ ବା ଡ୍ରାଇଭର ବୋଲି କହୁ । ଘୋଡା ଚଢିଲା 
ଲୋକଟିକୁ ଘୋଡାସବାର ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି କହୁ । ପାଣିରେ ପହଁରୁଥିବା ଲୋକକୁ ସନ୍ତରଣକାରୀ ବୋଲି 
କହୁ । ଏ ସବୁ ବିଭିନ୍ନ ଉପାଧ୍ଵ ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ କିନ୍ତୁ ସବୁବେଳେ ଗଣା ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଡ୍ରାଇଭର ଯଦି 
କାର ନ ଚଳେଇବ, ଘୋଡା ସବାର ବ୍ଯକ୍ତି ଘୋଡାରୁ ଓହ୍ଲେଇ ଅନ୍ୟ କାମ କରୁଥୁବ, କି ପାଣିରେ ପହରୁଥିବା 
ସନ୍ତରଣକାରୀ ପାଣିରୁ ବାହାରି ଆସି ପଡିଆରେ ବୁଲୁଥୁବ, ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି 


॥ ୮୫୦॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୩ 


ଭାବରେ ପରିଚିତ ହେବେ । ବେଦାନ୍ତ ଭାଷାରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ସେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଚାଳକତ୍ଵ ଆଦି ‹ ସ୍ଵାଭାବିକ” 
ନୁହେଁ “ ୭୩ପାଧ୍କ” ଅଟେ | 


ଏହିପରି ଭାବରେ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆମ୍ମା ଯେତେବେଳେ ମନ, ବୁଵି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୂତି ଉପାଧର 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଏହି ନାମରୂପାମ୍ମକ ସୃଷ୍ଟିକୁ ଜାଣନ୍ତି ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ “ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 
ସେହି କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ପୁଣି ସୁଖ, ଦୁଃଖ, ସଫଳତା, ବିଫଳତା, ରାଗ ଦେ୍‌ଷ ଇତ୍ୟାଦି ମନକୁ ବିକ୍ଷୁବ୍ପ କରୁଥିବା 
ଅସଂଖ୍ୟ ବୁଦ୍ଧି ସମୂହ ତଥା ଅନୁଭବର ଭୋକ୍ତା ହୋଇଯାନ୍ତି । ଏହିପରି ଭାବରେ ସାଂସାରିକ ଦୁଃଖରାଶି ସବୁ 
ଏହି “ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ରୂପୀ ଜୀବ ଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସମ୍ପଭି ବୋଲି ପରିଗଣିତ ହୁଏ । 


ଯଦି ବିବେକ ସାହାଯ୍ୟରେ କ୍ଷେତ୍ର ଏବଂ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞକୁ ବିଭକ୍ତ କରିଦିଆଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ କ୍ଷେତ୍ର ଏବଂ 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରହିଥିବା ବିଭେଦ ବ୍ୟବଧାନକୁ ଜାଣି ହେବ ତେବେ ଧ ଧାନାଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ସାଧକ ଅନାତ୍ବା 
ସହିତ ତାଦାମତ୍ମ୍ୟକୁ ଦୂର କରି ନିଜ ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ଅବସ୍ଥାନ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇପାରିବ । ଏହି ସ୍ଥିତିରେ 
ରହିଲେ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ କ୍ଷେତ୍ରର ଦୁଃଖପୁଣ୍ଣ୍ର ଅନୁଭବ ଗୁଡ଼ିକରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବ । କ୍ଷେତ୍ରର ଅଭାବରେ 
' କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞତ୍ବଵ'ର ବା “ ଜୀବତ୍ବଂର ମଧ୍ଯ ଅଭାବ ଘଟିଥାଏ । 


“ଜ୍ଞାନଂ ଏବଂ ' ଜ୍ଞେୟ'ର ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ' ଜ୍ଞାତାଂର ସୃଷି ହୁଏ | ' ଜ୍ଞାତାଂଠାରେ ' ଜ୍ଞେୟ”ର କୌଣସି 
ବିଷୟ ନ ରହିଲେ, ଜ୍ଞାତା (-) ଜ୍ଞେୟ= ଶୁଦ୍ଧଜ୍ଞାନ ହୋଇଯାଏ | 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟକୁ ସାବଧାନତାର ସହ ଅଧ୍ୟୟନ କରି ଅନୁଶୀଳନ କଲେ ଆମର ଅନ୍ତରର ଗଭୀରତମ 
ପ୍ରଦେଶରେ ଥୁବା ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଦୃଷ୍ଟିର ବିଶାଳ ରଙ୍ଗଭୁମିର ଅନେକ ଗୁପ୍ତ ବାତାୟନ ଉନ୍ମକ୍ତ ହୋଇପାରିବ । 


।୮୫୧॥ 


ଅଥ ତ୍ରୟୋଦଶୋଏଧ୍ଯାୟଃ 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
ପ୍ରକୃତିଂ ପୁରୁଷଂ ଚୈବ କ୍ଷେତ୍ରଂ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞମେବ ଚ । 
ଏତତ୍‌ ବେଦିତୁମିଚ୍ଛାମି ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞେୟଂ ଚ କେଶବ ॥୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପବକୃତିମ୍‌ = ପ୍ରକୃତି, ପୁରୁଷମ୍‌ = ପୁରୁଷ (ଆମ୍ମା), ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ମଧ୍ୟ, କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌ = 
କ୍ଷେତ୍ର, କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞମ୍‌ = କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ, ଏବ = ମଧ୍ୟ ଚ = ଏବଂ, ଏତତ୍‌ = ଏହି, ବେଦିତୁମ୍‌ = 
ଜାଣିବାକୁ, ଇଚ୍ଛାମି = ( ମୁଁ) ଇଚ୍ଛାକରେ, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ଞେୟମ୍‌ = ଜ୍ଞେୟ, ଚ = ଏବଂ, 
କେଶବ = ହେ କେଶବ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ | ହେ କେଶବ! ପ୍ରକୃତିଂ ପରୁଷଂ ଏବ ଚ, କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞମ୍‌ ଏବ ଚ ଜ୍ଞାନଂ 
ଜ୍ଞେୟଂ ଚ ଏତତ୍‌ ବେଦିତୁମ୍‌ ଇଚ୍ଛାମି ।୧। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 
ଥଙ୍କୁଳ କନ୍ଦିଶଳ 
6£ 6ଳକ / ନୁଁ ହକଳୁଠି 6 ଦୁରୁଷ, 6କ୍ଞ୨ ୬ ୭୫୭୩ ଜଥଃ #/ଳ ଏବଂ ଜ୍ଞଷ- ଏ ଚୂ 
ବିଷୟକୁ ଲଣକରକ/ଳୁ ନ୍ଛ/ କଳୁଥଛି // ୧// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି ମୂଳ ଗୀତା ଗ୍ରନ୍ଦୁର ଅନ୍ତର୍ଗତ ନୁହେଁ । ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କର ଏହି ଶ୍ଳୋକର 
ଟୀକା ଲେଖୁ ନାହାନ୍ତି । ଯେଉଁଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ କି ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରଙ୍କ ପାଖରେ ଥୁବା ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ 
ଗୀତାର ମୂଳ ଗ୍ରନ୍ଦରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି ନ ଥଲା । ଏ ଶ୍ଳୋକ ସହ ଗୀତାର ଶ୍ଳୋକ ସଂଖ୍ୟା ୭୦୧ 
ହୋଇଯିବ ଓ ଏହାକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଲେ ଶ୍ଳୋକ ସଂଖ୍ୟା ୭ ୦ ୦ ହୋଇଯିବ । ଉପାସନା ପରେ, ହଠାତ୍‌ 
କ୍ଷେତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଚ ବିଚାର ଆରମ୍ଭ ହେବାର ଦେଖୁ, କୌଣସି ଆଚାର୍ଯ୍ୟ, ପ୍ରସଙ୍ଗର କ୍ରମ ସ୍କରଣ କରାଇ 
ଦେବାକୁ, ସମ୍ଭବତଃ ନିଜେ ରଚନା କରି, ଗୀତାର ଅଙ୍ଗୀଭୂତ କରି ଦେଇଛନ୍ତି | 


ଆମେ ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଦେଖୁଛୁ । ସେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି. “ ତୁମର ଆବିର୍ଭାବ 
ତତ୍ତ୍ବ ଦେବତା କି ରାକ୍ଷସ କେହି ଜାଣନ୍ତି ନାହି । ତୁମେ ନିଜେ ନିଜର ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ନିଜକୁ ଜାଣ । ମୋ 
ପ୍ରତି ଅନୁଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରି ଯେଉଁ ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ତତ୍ତ୍ଵ କହିଲେ ତ' ଦ୍ଵାରା ମୋର ମୋହ ଦୂର ହେଲା... ଇତ୍ୟାଦି | 
ତୁମେ ଭୂତମାନଙ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ଲୟ ସ୍ଥଳ । ଯଦି ମନେକର ମୁଁ ତୁମର ସେହି ଏଶ୍ଵରିକ ରୂପ ଦେଖୁବାର 


॥୮୫୨।॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩/ ଶ୍ଳୋକ ୧ 


ଯୋଗ୍ୟ ତେବେ ମୋତେ ସେହି ଅକ୍ଷୟ ଆତ୍ମ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରଦର୍ଶନ କର ।” କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ 
କରି ସେ ଭୟଭୀତ ହୋଇଗଲେ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସୌମ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ରୂପ ଧାରଣ କରିବାରୁ ସେ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ 
ହେଲେ । 


ହଠାତ୍‌ ଅର୍ଜୁନ ଅତ୍ୟଧ୍କ ବୁଛିଶାଳୀ ହୋଇ ସିଧା ସଳଖ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ବିଷୟରେ 
ପଚାରି ବସିଲେ ଏହା ଅସମୀଚୀନ ବୋଧ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକଟିର ଅବତାରଣା ଫଳରେ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ 
ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାର ଜ୍ଞାନ ପିପାସୁ ପାଠକମାନଙ୍କୁ “ବିଷୟର କ୍ରମ ମନେ ପକାଇ ଦେବାରେ ସହାୟକ 
ହେଲା । ତେଣୁ ଯେଉଁ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଏହି ଶ୍ଳୋକଟିକୁ ରଚନା କରି ମୂଳ ଗୀତା ସହ ଯୋଡି ଦେଇଛନ୍ତି ସେ 
ସମ୍ମାନର ଯୋଗ୍ୟ ଅଟନ୍ତି । 


ପ୍ରକୃତିଂ ପୁରୁଷଂ ଚୈବ କ୍ଷେତ୍ରଂ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞମେବ ଚ - ଭାରତୀୟ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଣେତା ମହର୍ଷି 
କପିଳ ମୁନି, “ ପ୍ରକୃତି” ଓ ' ପୁରୁଷ” ଏହି ଦୁଇ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଜଡ ଏବଂ ଚେତନ ଏହି ଦୁଇ ତତ୍ତ୍ଵର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
କରିଅଛନ୍ତି । ଏହି ଦୁଇ ତତ୍ତ୍ଵର ସଂଯୋଗ ଦ୍ଵାରା କେବଳ ଏହି ସୃଷ୍ଟିର ନିର୍ମାଣ ହୋଇଅଛି । ଅର୍ଜୁନ ଏହି 
ଦୁଇ ତତ୍ତ୍ଵବକୁ ଜାଣିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି । ସଂସାରରେ କ୍ଷିତି, ଅପ୍‌, ତେଜ୍‌, ମରୁତ, ବ୍ୟୋମ ପ୍ରଭୂତି ପଞ୍ଚ ମହାଭୂତ 
ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଯେଉଁ ପ୍ରାକୃତିକ ଘଟଣା ସବୁ ଘଟୁଛି ତଥା ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ମନରେ ଇଚ୍ଛା, 
ଦ୍ଵେଷ, ସୁଖ, ଦୁଃଖ ପ୍ରଭୂତି ଯେଉଁ ମାନସିକ ବିକାର ଘଟୁଛି ଏ ସମସ୍ତ ହେଲା ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ । ସତ୍ତ୍ଵ, 
ରଜ, ତମ ଏହି ତିନି ଗୁଣର ସାମ୍ୟ ଅବସ୍ଥା ହେଲା ପ୍ରକୃତି । ପ୍ରଳୟ ସମୟରେ ଏହି ତିନି ଗୁଣ ସାମ୍ୟ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଥାଆନ୍ତି । ସୃଷ୍ଟିକ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ ହେଲେ ଏହି ସାମ୍ୟ ଭଙ୍ଗ ହୁଏ । ପ୍ରକୃତି ନିଜେ “ଜଡ” । ତେଣୁ 
ପ୍ରକୃତିର ପରିଣାମରେ ଜାତ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ଯ ଜଡ । ପୁରୁଷ “ ଚେତନ କିନ୍ତୁ ନିବିକାର ଓ ଅକରତ୍ତା 
ଅଟେ । ପୁରୁଷର ସାନ୍ନିଧ୍ଯ ବଶତଃ ଜଡ ପ୍ରକୃତିରେ ଚୈତନ୍ୟର ଆଭାସ ହୁଏ । ସୃଷ୍ଟି କାଳରେ ପୁରୁଷ ଓ 
ପ୍ରକୃତି ପରସ୍ପର ସଂଯୁକ୍ତ ଥାଆନ୍ତି । ତେଣୁ ଉଭୟଙ୍କର ଗୁଣ ପରସ୍ପରକୁ ସଞ୍ଚରିତ ହୁଏ । ସେଥୁପାଇଁ ଜଡ 
ପ୍ରକୃତି ଚେତନ ଭଳି ବୋଧହୁଏ ଏବଂ ପୁରୁଷ ଅକର୍ତା ହେଲେ ମଧୁ କର୍ତାଭଳି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଅନ୍ତି । 
ଯେପରି ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ନିଜେ ଆଲୋକରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇପାରେ ନାହି, ଅଥଚ ଯେତେବେଳେ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ 
ବଲ୍‌ବ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସେ ଓ ବଲ୍‌ବରେ ପ୍ରବାହିତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଆଲୋକର ପରିପ୍ରକାଶ ହୁଏ । 
ସେହିପରି ଅକଉଁଁ ପୁରୁଷ, ପ୍ରକୃତି ସଂସର୍ଗରେ ଆସିଲେ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତି କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୁଏ-( ବିନା ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ରେ 
କେବଳ ବଲ୍‌ବ ମାଧ୍ଯମରେ ଆଲୋକ ମିଳେ ନାହିଁ)-ପ୍ରକୃତି ପୁରୁଷର ସଂସର୍ଗରୁ ଭଲ, ମନ୍ଦ, ସୁଖ, ଦୁଃଖର 
ଅନୁଭୁତି ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । 


କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ : ଏହି ଦୁଇ ଶବ୍ଦର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ଅଧ୍ୟାୟ ପ୍ରାରମ୍ବରେ ଅବତରଣିକାରେ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ କରି 
ଦିଆଯାଇଛି । ଶରୀର ମନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମୂହ ( ପଞ୍ଚ ମହାଭୂତ ଦ୍ଵାରା ଗଠିତ ସମସ୍ତ ଜଡ ବସ୍ତୁ ଏବଂ ଏହି 
ପରିଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତ୍‌- ଏ ଉଭୟଙ୍କୁ କ୍ଷେତ୍ର କହନ୍ତି । ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମା ଏ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଉଦ୍‌ଭାସିତ 


॥ ୮୫୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


କରନ୍ତି । ତାହାଙ୍କୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୂତି ଉପାଧ୍ବ ଦୃଷ୍ଟିରେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ କୁହାଯାଏ । ଯଦି କ୍ଷେତ୍ର ନ ଥିବ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ କାହାକୁ 
ପ୍ରତିଭାସିତ କରିବେ ? ସେତେବେଳେ (କ୍ଷେତ୍ରର ଅଭାବରେ) କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞକୁ ଚିତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନମୟ 
ପରଂବ୍ରହ୍ମ କୁହାଯାଏ । କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଏବଂ ପରଂବ୍ରହ୍ମ ସେତେବେଳେ ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି ବିବେଚିତ ହୁଅନ୍ତି । ଜଣେ 
“ ଜାଣିଲା ବାଲା” ଜାଣିବା ତତ୍ତ୍ଵ ସାହାଯ୍ୟରେ ଏ ପଦାର୍ଥକୁ ଜାଣୁଅଛି । ଧରି ନିଆଯାଉ ଯେ ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥଟିକୁ 
ଜାଣିଲାବାଲାଟି ଜାଣୁଅଛି ସେ ପଦାର୍ଥଟି ହଠାତ୍‌ ଅନ୍ତର୍ଦାନ ହୋଇଗଲା । “ ଜାଣିଲାବାଲା” '“ ଆମ୍ରଚୈତନ୍ୟ' 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆତ୍ମ ଚୈତନ୍ୟର ପ୍ରକାଶ ସାହାଯ୍ୟରେ “ ଜାଣିବା କାର୍ଯ୍ୟ'ଟି କରୁଥିଲା ଓ ପଦାର୍ଥକୁ 
ଜାଣୁଥୁଲା । ବର୍ତମାନ “ ଜାଣିବା ପଦାର୍ଥ” ଅଭାବରେ “ ଜାଣିବା କାର୍ଯ୍ୟର ଆବଶ୍ୟକତା” ରହିଲା ନାହିଁ । 
ତେଣୁ “ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟ' ' ଜାଣିଲାବାଲାକୁ' ହିଁ ଉଦ୍‌ଭାସିତ କରିବ | “ ଜାଣିଲାବାଲା' ଓ “ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟ!” 

( ପଦାର୍ଥ ଅଭାବରେ) ' ଏକ ' ହୋଇଯିବେ | 


ଏତତ୍‌ ବେଦିତୁମିଳ୍ଛାମି ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞେୟଂ ଚ କେଶବ - ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ “ ଜ୍ଞାନ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ସେହି 
ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣ ଅଟେ ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ କରାଯିବା ସମ୍ଭବପର ହୁଏ । ଜ୍ଞେୟ ବା 
ଜାଣିବାର ବସ୍ତୁ ଏହି ଆମ୍ବା ଅଟେ ଏବଂ ଆତ୍ମା ହି କେବଳ “ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ ' ଅଟନ୍ତି । 


ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମୁଖାରବିନ୍ଦରୁ ଏହି ପଦମାନଙ୍କର ବିସ୍ତୃତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଶୁଣିବା । 
ଶ୍ରୀ ଭଗବାନୁବାଚ 
ଇଦଂ ଶରୀରଂ କୌନ୍ତେୟ କ୍ଷେତ୍ରମିତ୍ୟଭିଧୀୟତେ । 
ଏତଦ୍‌ୟୋ ବେଉି ତଂ ପ୍ରାହୁଃ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଇତି ତଦ୍‌ବିଦଃ ॥୨॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ଶରୀରମ୍‌ = ଶରୀରକୁ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର ଅର୍ଜୁନ, କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌ = 
କ୍ଷେତ୍ର, ଇତି = ବୋଲି, ଅଭିଧୀୟତେ = କୁହାଯାଏ, ଏତତ୍‌ = ଏହାକୁ, ୟ8ଃ = ଯିଏ, ବେଭି 


= ଜାଣେ, ତମ୍‌ = ଏହାଙ୍କୁ, ପ୍ରାହୁଃ = କହନ୍ତି, କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଃ = କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଇତି = ବୋଲି, 
ତଦ୍‌ବିଦଃ = ଜ୍ଞାନୀ ଲୋକମାନେ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ। ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ଇଦଂ ଶରୀରଂ କ୍ଷେତ୍ରଂ ଇତି ଅଭିଧୀୟତେ, ୟଃ 
ଏତତ୍‌ ବେଭି, ତଦ୍ଵିଦଃ ତଂ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଃ ଇତି ପ୍ରାହୁଃ । ୨। 
ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 
ଖଁ/ ଜନକନ କନ୍ଦିଶଳ 


6£ ଜୌଠନ୍ୟ / ଏହି ଶନନକୁ ଶ୭ କୁନଦାଏ/ ଏଯକୁ ୮ ଲାନା ଜାକୁ 6 ଚନ 
6 କାଳି ଜକୁନ୍/ନୀ/ମାନ କହିଥାନଳ // ୨/ 


॥ ୮୮୫୪ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ମହାଯୋଗେଶ୍ବର ଏବଂ ଅଖୁଳ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ସୂତ୍ରଧର ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୂର୍ବଅଧ୍ଯାୟ ( ସପ୍ତମ 
ଓ ଅଷ୍ଟମ) ଗୁଡ଼ିକର ବିଚାରଧାରାର ନିରବହିନ୍ନତା ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ନିଜର ସ୍ଵକୀୟ ଠାଣିରେ ଏହି 
ନୂତନ ବିଚାରଧାରା ଆରମ୍ଭ କଲେ । ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଅପୁର୍ବ ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା 
ଅର୍ଜୁନ ନିଜେ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତୁ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମୋହ ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଉ । 


ପୂର୍ଣ୍ଚତ୍ରର ଅନୁଭବ ଆମ୍ମରୂପରେ ହି ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥାଏ । ପୂର୍ଣ୍ଠତ୍ଵର ଅନୁଭବ କୌଣସି ଦୃଶ୍ୟ 
ରୂପରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ହିନ୍ଦୁ ମୁନି ରଷିମାନେ ସମସ୍ତେ ଗୋଟିଏ ବିଷୟରେ ଏକମତ ଯେ ଅନ୍ତ୍ମୁଖୀ 
ହୋଇ ଆତ୍ମବିଚାର କରିବା ହି “ ଆତ୍ମବୋଧ ତଥା ଆତ୍ମାର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ ”ର ସାଧନ ମାର୍ଗ ଅଟେ | ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆତ୍ମା ଏବଂ ଆତ୍ମାର ଉପାଧ୍ର ସମୁହର ଦାର୍ଶନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ବିଶ୍ଳେଷଣ ତଥା ବିଭାଜନ 
କରାହୋଇଛି । “ଆତ୍ମା ଏବଂ ଅନାତ୍ମା ବିବେକଜନିତ ବୋଧ” ହି ସାଧକକୁ ଅବଗତ କରାଇବ ଯେ 
ପରମାର୍ଥ୍ରକ ସତ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ “ ଜଡ ଅନାମ୍ମର' ସର୍ବଦା ଅଭାବ କିପରି ଭାବରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । 


ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷ କୌଣସି ଏକ ବିଶେଷ ମାନସିକ ସ୍ଥିତିରେ ସ୍ଵପ୍ନ ରାଜ୍ୟରେ ବିଚରଣ କଲେ ସେ 
ସ୍ଵପ୍ନର ' ଦ୍ରଷ୍ଟାଂ ହୋଇଯାଏ । ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥାଏ ସେତେବେଳ ପମ୍ୟ୍ୟନ୍ତ “ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା' 
ରୂପରେ ସ୍ଵପ୍ନଟି ତାକୁ ନିରାଟ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଜଣାପଡୁଥାଏ ¦ କିନ୍ତୁ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାକୁ ଫେରିଆସିବା ପରେ 
ସେହି “ ସ୍ଵପ୍ନଂର ' ଅଭାବ” ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । 

ଜାଗ୍ରତପୁରୁଷ ଏହା ମଧ୍ଯ ଜାଣିପାରେ ଯେ, ସ୍ବପ୍ନରେ ସେ ଯାହା ଦେଖୁଥିଲା ତାହା ମନର ଏକ ବିଭ୍ରମ 
ମାତ୍ର । ସେହିପରି ଭାବରେ “ ଆତ୍ମାନୁଭୁତି” ପରେ ଏହି ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତର ସମ୍ପୂଣ୍ତର ଅଭାବ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୁଏ । 

ସାଧକ ନିଜର ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଯେଉଁଥିରେ ଏହି ଛାୟାରୂପ ଜଗତର 
କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ବ ନ ଥାଏ । 


ଏହି ପ୍ରକାର ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ ବିଚାର କରିଲା ପରେ ଜଣାପଡେ ଯେ, ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ 
ଦୁଇଟି ତତ୍ତ୍ଵରେ ଗଠିତ ହୁଅନ୍ତି । ଗୋଟିଏ ଜଡ ତତ୍ତ୍ଵ ବା ଅଚେତନ ଅନ୍ୟଟି ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵ । ଆଲୋଚିତ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଏହି ଦୁଇ ତତ୍ତ୍ଵବକୁ ପରିଭାଷିତ କରାଯାଇଅଛି । 


ଇଦଂ ଶରୀରଂ କୌନ୍ତେୟ କ୍ଷେତ୍ରମିତ୍ୟଭିଧୀୟତେ - ହେ କୌନ୍ତେୟ, ଏହି ଶରୀରକୁ  କ୍ଷେତ୍ର' 
କହନ୍ତି। ବର୍ତମାନ ଆଧୁନିକ ଯାନ୍ତ୍ରିକ ଯୁଗରେ ଏକଥା ବୁଝିବା ଅତି ସହଜ ଯେ ' ଶକ୍ତି 'ର ପରିପ୍ରକାଶ ଲାଗି 
ଏକ ' କ୍ଷେତ୍ର" ଆବଶ୍ୟକ । ତାହା ହେଲେ ଯାଇଁ ‹“ ଶକ୍ତି ,, “ ବ୍ୟୁ/ ହୋଇ ମାନବସମାଜର ସେବାରେ 
ନିୟୋଜିତ ହୋଇପାରିବ । 


॥ ୮୮୫୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ବାଷ୍ପଶକ୍ତି, ଷ୍ଟିମ୍‌ଇଲଞ୍ଜନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ କାର୍ଯ୍ୟ ନ କଲେ ଟ୍ରେନକୁ ଚଳେଇପାରିବା କ୍ଷମତା ହାସଲ 
କରିପାରିବ ନାହିଁ । ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତି ପଙ୍ଖା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ପ୍ରବାହିତ ନ ହେଲେ ପଙ୍ଖା ବୁଲିବ ନାହିଁ କିମ୍ବା ଆମେ 
ପଙ୍ଖାରୁ ପବନ ପାଇ ପାରିବା ନାହିଁ । ସେହିପରି ଯେଉଁ ଶରୀରାଦି ମାଧ୍ଯମରେ ଆମ୍ମଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ 
ହୁଅନ୍ତି ସେହ ଶରୀରକୁ ଏଠାରେ ' କ୍ଷେତ୍ର" ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 


ଏତଦ୍‌ୟୋ ବେଶି ତଂ ପ୍ରାହୁଃ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଇତି ତଦ୍‌ବିଦଃ - ଏହାକୁ ଯିଏ ଜାଣେ ତା'କୁ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ 
କୁହାଯାଏ। ଏହି କ୍ଷେତ୍ର ଜଡ ପଦାର୍ଥରେ ( ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ଯଥା କ୍ଷିତି, ଅପ୍‌, ତେଜ, ମରୁତ, ବ୍ୟୋମରେ) 
ତିଆରି ହୋଇଛି । ତଥାପି ଏହି ଜଡ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଚୈତନ୍ୟର “ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି: ହେବା ଯୋଗୁଁ ଏହି “ ଜଡକ୍ଷେତ୍ର' 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରେ ଏବଂ ବିଷୟ ସମୁହକୁ ଜାଣିପାରେ । ବାସ୍ତବରେ ସେହି ' ଚେତନତତ୍ତ୍ଵ' ଯିଏ ଶରୀର 
ପ୍ରଭୃତି ଉପାଧ୍ଵ ମାଧ୍ୟମରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ବିଷୟମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶିତ କରୁଥାଏ ସେ ହି କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଅଟନ୍ତି । 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଭାଷାରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଉପାଧ୍ର ବିନିର୍ମୁକ୍ତ ଚୈତନ୍ୟ ହି କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ କିମ୍ବା ଜୀବ । 


ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବ ଶରୀର ଧାରଣ କରି ରହିଥାଏ ତାହାର ଉପସ୍ତିତି ତା'ର ଜାଣିପାରିବା 
ପ୍ରବୃତ୍ତିରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଜିଜ୍ଞାସାପ୍ରବୃତିର ମାତ୍ରାର ତାରତମ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତିଙ୍କଠାରେ ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାର ହୋଇଥାଏ ¦ କିନ୍ତୁ ଏହି ଜିଜ୍ଞାସାପ୍ରବୂତ୍ତି ଶରୀର ( ଯନ୍ତ୍ର) ମାଧ୍ୟମରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଲା ମାତ୍ରକେ ଆମେ 
କହୁ ଜୀବନର ପରିପ୍ରକାଶ ହେଲା । ପ୍ରାଣୀର ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରିବାର କ୍ଷମତା ତଥା ପରିସ୍ଥତି ଅନୁଯାୟୀ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରିବା କ୍ଷମତାକୁ ଜୀବନର ବ୍ୟବହାର ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଯେତେବେଳେ ଏହି '“ ଜ୍ଞାତା' 
ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରି ଚାଲିଯାଆନ୍ତି ଆମେ ସେ ଶରୀରକୁ ମୂତ (ଜୀବନ୍ତ ନୁହେଁ) ବୋଲି ଘୋଷଣା କରୁ । 
ଏହି ' ଜ୍ଞାତା' ହିଁ ' କ୍ଷେତ୍ଜ୍ଢ' ଅଟନ୍ତି | 

ତତ୍ସଵଜ୍ଞ ଜନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା : ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆମକୁ ଆଶ୍ଵସ୍ତ କରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏହି କ୍ଷେତ୍ର 
ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଶବ୍ଦମାନଙ୍କର ପରିଭାଷା ତାଙ୍କର ମନଗଢା ଘୋଷଣା ନୁହେଁ । କିମ୍ବା କୌଣସି ପରିକଳ୍ପତ 
ଅନୁମାନ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ପରନ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂ ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଠ ମୁନିରଷିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏହା ପରିଭାଷିତ ହୋଇଅଛି । 


ସଂକ୍ଷେପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଜଡ ଜଗତ୍‌ କ୍ଷେତ୍ର ' ଅଟେ ଏବଂ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ “ ଆତ୍ମା, 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଅଟନ୍ତି । 


କ'ଣ ଏ ବିଷୟରେ ଏତିକି ମାତ୍ର ଜାଣିବାର ଅଛି ? ନା- ପରବର୍ତୀ ଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି- 


॥ ୮୫୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 


କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ ଚାପି ମାଂ ବିଦି ସର୍ବକ୍ଷେତ୍ରେଷୁ ଭାରତ । 
କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞୟୋଜ୍ଞାନଂ ୟତ୍ତଜ୍‌ଜଞ୍ଞାନଂ ମତଂ ମମ ॥୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞମ୍‌ = କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଚ ଚ = ବୋଲି, ଅପି = ହିଁ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ବିଵି = ଜାଣ, ସର୍ବ- 
କ୍ଷେତ୍ରେଷୁ = ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ, ଭାରତ = ହେ ଭାରତ, କ୍ଷେତ୍ର-କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞୟୋଃ = କ୍ଷେତ୍ର- 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ୟତ୍‌ = ଯେଉଁ, ତତ୍‌ = ତାହା, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ( ପକୃତ) 
ଜ୍ଞାନନ ମତମ୍‌ = ମତରେ, ମମ = ମୋର | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଭାରତ ! ସବିକ୍ଷେତ୍ରେଷୁ ଚ ଅପି ମାଂ କ୍ଷେତ୍ରଞ୍ଚଂ ବିବି, କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞୟୋଃ ୟତ୍‌ ଜ୍ଞାନଂ 
ମମ ମତଂ ।୩ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6ହ ଜଜ / ସନସ୍ତ ନ୍ଷ୭ଣନ ତୁଣମ ଜକଳ ଣନାଣନ ନି ୫୭ କୋଳି ଲଣନର / 
6ନ୍ଧତ ¿ 6®୭ନ୍ଞ ବିଷୟକ @#/# £ 9କଳୁଠ #ନ- ଏହ/ 6ମୀଳ ନଜ /୩୮/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : କ୍ଷେତ୍ରଞ୍ଚଂ ଚାପି ମାଂ ବିଦ୍ଧି ସର୍ବକ୍ଷେତ୍ରେଷୁ ଭାରତ - ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଗଲା ଯେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଡ ଜଗତ ଶରୀର ସହିତ, କ୍ଷେତ୍ର ଅଟେ | କ୍ଷେତ୍ରର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆମ୍ମା କ୍ଷେତ୍ରଞ୍ଚ 
ଅଟନ୍ତି । ବର୍ତମାନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଚକିତ କରିଦେଇ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ,- ' ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବୋଲି ମୋତେ ହି ଜାଣି ରଖଂ | ମୁଁ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରର ଜ୍ଞାତା ଅଟେ । ଯଦି ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରର ଜ୍ଞାତା 
ଏକ, ତେବେ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଆମେ ଯେଉଁ ଅନେକତା, ଯେଉଁ ବିଭିନ୍ନତା ଏହି ନାମରୂପଧାରୀ 
ଜଗତରେ ଦେଖୁ, ସେହିସବୁ ଅନେକତା ଓ ବିଭିନ୍ନତା ଜଡ ଉପାଧ୍ଵର ଅଟେ । ବ୍ଯସ୍ତ ଚୈତନ୍ୟ 
କେବଳ ଏକ ଅଟନ୍ତି ଯେ କି ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ପ୍ରତିଭାସିତ କରୁଛନ୍ତି । ଏହି ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ, ସର୍ବାତୀତ ଏକ 
ସତ୍ୟକୁ ଏଠାରେ ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ ଏକବଚନ ରୂପେ ନିର୍ଦ୍ଦେ ଶିତ କରି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି “ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ 
ମୁଁ ଅଟେ। ' କାହିକି ନା ସମସ୍ତ ସାଧକମାନଙ୍କୁ ଉପରୋକ୍ତ ପରମ ସତ୍ୟଟିକୁ ଏହି ଭାବରେ ଅନୁଭବ 
କରିବାକୁ ହେବ ଯେ, “ ସେ' ଯାହା ' ମୁଁ” ମଧ ସେଇୟା ଅଟେ | ସାଧନାର ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ “ ସୋଃହଂ ' 
ଅନୁଭୂତି । 

ପ୍ରଥମରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯୋଗାରୂଢ଼ ସ୍ଥିତିରେ ଥାଇ ଏକ ବିରଳ ମୁହୂର୍ତରେ 
ଗୀତାର ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ, ସେହି ସମୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆତ୍ମାଙ୍କ ସହ 
ନିଜର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ତାଦାମ୍୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିଥୁଲେ । 


କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞୟୋର୍ଞାନଂ ୟତ୍ତଜ୍‌ଜ୍ଞାନଂ ମତଂ ମମ - ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଭାବାର୍ଥ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଦୈନନ୍ଦିନ 
ଜୀବନରେ ଉପଯୋଗ ହେଉଥୁବା ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତିର ଉଦାହରଣ ଦିଆଯାଇପାରେ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଘୋଷଣାଟି 


॥ ୮୮୫୭ ॥ 


ଶ୍ଳେକ ୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଏହି କଥନର ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ସହ ସମାନ ଅଟେ । ' ମୁଁ ହିଁ ଏକ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତି, ଯିଏକି ଜଗତର ସମସ୍ତ ବଲ୍‌ବ 
ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାଏ ଓ ଜଗତର ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ବଲ୍‌ବ ଗୁଡ଼ିକୁ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଆଲୋକ 
ବିତରଣ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ ।” 


ଏହି ନାମରୂପାତ୍ମକ ବିବିଧ ସୃଷ୍ଟିର ଅନ୍ତରାଳରେ ବିଦ୍ୟମାନ “ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟ/ ର ଅବତାରଣା କରିଲା 

ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ନିଜର ମତ ବ୍ୟକ୍ତ କରି କହୁଅଛନ୍ତି ଯେ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଙ୍କର ବିବେକଜନିତ ଜ୍ଞାନକୁ 
' ପରମଜ୍ଞାନ” କହିବା ସମୀଚୀନ । କାରଣ ଏହି ଜ୍ଞାନ ହି ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ସାଂସାରିକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରିବାକୁ 
ସମର୍ଥ ଅଟେ । ଏହି ଜ୍ଞାନ ଅଭାବରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଜୀବଭାବରେ ରହି ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଦୁଃଖ ଭୋଗକରୁ | 


ଜ୍ଞାନମାର୍ଗର ନିଷ୍ଠାପର ସାଧକମାନଙ୍କ ଲାଗି ଏହି କ୍ଷେତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଜ୍ଞାନ ଏକାନ୍ତ ଉପଯୋଗୀ ତଥା 
ଆବଶ୍ୟକ ଅଟେ । ସେଥୁପାଇଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଏହାର ବିସ୍ତୃତ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାକୁ ହେବ । 


ତତ୍‌କ୍ଷେତ୍ରଂ ୟଚ୍ଚ ୟାଦୃକ୍‌ ଚ ୟଦ୍‌ବିକାରି ୟତଷ୍ଚ ୟତ୍‌ | 
ସ ଚ ୟୋ ୟତ୍‌ ପ୍ରଭାବଶ୍ଚ ତତ୍ସମାସେନ ମେ ଶୁଣୁ ॥ ୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତତ୍‌ = ସେହି, କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌ = କ୍ଷେତୃ,; ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଚ = ଓ, ୟାଦୃକ୍‌ = ଯେପରି, ୟଦ୍‌- 
ବିକାରି = ଯେପରି ବିକାରଯୁଲ, ୟତଃ = ଯାହାଠାରୁ, ଚ = ଓ, ୟତ୍‌ = ଯାହା(ହୋଇ) ସଃ 
= ସେହି, ଚ = ଏବଂ, ୟ8ଃ = ଯିଏ, ୟତ୍‌-ପ୍ରଭାବଃ = ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବ ବିଶିଷ୍ଟ, ଚ = ଓ, ତତ୍‌ 
= ସେସବୁ, ସମାସେନ = ସଂକ୍ଷିପ ଭାବରେ, ମେ = ମୋ ଠାରୁ, ଶୁଣୁ = ଶୁଣ। 


ଅନ୍ବୟଃ : ତତ୍‌ କ୍ଷେତ୍ରଂ ୟତ୍‌ ଚ ୟାଦୂକ୍‌ ଚ ୟତ୍‌ବିକାରି ୟତଃ ଚ ୟତ୍‌; ସଃ ଚ ୟତ୍‌ପ୍ରଭାବଃ ଚ ୟଃ, 
ତତ୍‌ ମେ ସମାସେନ ଶ୍ଶୁଣୁ ।୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6୧ ୭ କଥଣୀ, ଜାମ ଳି ଲର, ନିନାନି ଦିଳାନ ବିଜିଙ୍ଳ ଏବଂ ଏହ ମନ 
6ଳଛଥିରୁ ଜଥଣ ତୁଏ, 6ଦେନିନାନି 6ସେ 6୭ 6 ଜି ଏବଂ ଜଯ 9 ର/ବ ବିିଣ- 
ଥାମ୍ଭଠ/ରୁ ସଂ୫ଶଯଣନ ଏହି ସଚୁ କଥ/ ଖୁଣ //୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା :ଓ ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସମୟରେ, ପ୍ରାୟତଃ ଅନୁସୃତ ପଦ୍ଧତି 
ଅନୁସାରେ, ଶାସ୍ତକାର ଯେଉଁ ଯେଉଁ ବିଷୟ ଗୁଡ଼ିକ ଆଲୋଚନା କରିବାକୁ ମନସ୍ଫ କରିଥାନ୍ତି ତାହାର 
ସାରାଂଶଟି ସଂକ୍ଷେପରେ ଆଗରୁ ଦେଇଦିଅନ୍ତି ଯାହା ଦ୍ଵାରା ପାଠକର ମାନସିକ ପ୍ରସ୍ତୁତି ହେବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଆଲୋଚିତ ବିଷୟ ବସ୍ତୁକୁ ମନେ ପକାଇବା ସହଜସାଧ୍ଯ ହୁଏ । ସେହି କ୍ଷେତ୍ରର ସ୍ଵରୂପ ଯେପରି, 
ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଷଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ସେହି କ୍ଷେତ୍ରର ସ୍ଵଭାବ ଯେପରି, ତାହା ୨୭ଶ ଓ ୨୮ଶ 


॥ ୮୮୫୮ || 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୪ 


ଶ୍ଳୋକରେ ଉତ୍ପତ୍ତି ବିନାଶଶୀଳ କହି ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ସେହି କ୍ଷେତ୍ର ଯେଉପରି ବିକାର ଯୁକ୍ତ, 
ସପ୍ତମ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଏହି କ୍ଷେତ୍ର ଯାହାଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ସାତଟି 
ବିକାର (ଇଚ୍ଛା, ଦ୍ଵେଷ, ସୁଖ, ଦୁଃଖ, ସଂଘାତ, ଚେତନା, ଧୃତି) ଏବଂ ତିନି ଗୁଣ (ସତ୍ତ୍‌, ରଜ, 
ତମ)ରୁ ଏହି କ୍ଷେତ୍ର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ତାହା ୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାହୋଇଛି । ଏହି କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର 
ଯେପରି ସ୍ଵରୂପ, ତାହା ୨ ୧ଶ ଶ୍ଳୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଧରେ ଏବଂ ୨୩ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଠତ । ଏହି କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଞ 
ଯେପରି ପ୍ରଭାବ ବିଶିଷ୍ଟ ତାହା ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୨୨ ଶ୍ଳୋକରୁ ୩୪ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଣ୍ଟା 
କରାଯାଇଛି । 


ତାହାର ସ୍ବଭାବ କ'ଣ ? : କେବଳ କ୍ଷେତ୍ରର ସ୍ଵରୂପ ହିଁ ନୁହଁ ବରଂ ଏହାର ସ୍ଵଭାବ, ଗୁଣ ବା 
ପ୍ରକୃତି, କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ଆଦି, ଏହାର ଉପ୍ପଭି ଓ ବିନାଶ; ତଥା କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ କିଏ ? ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ଓ 
ବୋଧଗମ୍ୟତା ଆଦି ବିଷୟରେ ତୁମେ ମୋଠାରୁ ସଂକ୍ଷେପରେ ଶୁଣ । 


ଅନନ୍ତ ଆତ୍ମାଙ୍କ ସ୍ଵରୂପକୁ ଦର୍ଶାଉଥୁବା ବିଶେଷଣଗୁଡ଼ିକୁ ଯଥା ଆତ୍ମା ସତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ, ଚିତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ, 
ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ, ଅଦ୍ବିତୀୟ, ବିଶୁଦ୍ଧ, ନିରଞ୍ଜନ, ପ୍ରଶାନ୍ତ ଆଦିଅନ୍ତ ବିହୀନ, ଅକ୍ରିୟ, ନିତ୍ଯ, ନିଷ୍କଳଙ୍କ, 
ଅପ୍ରମେୟ, ସୁଖସ୍ଵରୂପ, ରୂପହୀନ, ନାମହୀନ, ଅବ୍ଯକ ଜ୍ଯୋତି ସ୍ବରୂପ ଇତ୍ୟାଦି ବାରମାର ଦୋହରାଇଲେ 
କିମ୍ବା ବକ୍ତୃତା ଦେବା ସମୟରେ, ଏହି ଶବ୍ଦ ଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ବ ଆରୋପ କରି ବକ୍ତୃତା ଦେଲେ, 
ନିଷ୍ଠାବାନ ସାଧକଙ୍କର, କୌଣସି ବିଶେଷ ଲାଭ ହୁଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା ସାଧକଙ୍କର ଆତ୍ମବିକାଶର ଅଗ୍ରଗତି 
ପଥରେ କୌଣସି ସହାୟତା ମଧ୍ଯ ମିଳେ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ଯେଉଁ କାରଣରୁ ଆମର ବର୍ତମାନ ଜୀବନର 
ସମସ୍ୟାରାଜି ଉପ୍ରନ୍ନ ହୁଅନି ସେହି ସେହି କାରଣ ଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଆଖୂବନ୍ଦ କରିଦେଲେ ସମସ୍ୟା ଗୁଡ଼ିକର 
ସମାଧାନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଆମର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଥୁବା ଜଗତ, ଯାହାକୁ ଆମେ ହି ଆମ ପାଇଁ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛୁ, ତଥା ଯେଉଁ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅନୁସରଣ କରି ସଂସାରରେ ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରକାର ବିଷୟ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଛୁ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଭାବନା ଓ ଚିନ୍ତାଧାରାର ବିବିଧତାକୁ ଦେଖୁ ସେ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟର ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ନିରୀକ୍ଷଣ, ଗଭୀର ଅନୁଧ୍ୟାନ ଏବଂ ଅନୁଶୀଳନ ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ଏହାକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିବା ଅର୍ଥ ଆମେ 
ନିଜକୁ ନିଜର ଆବଶ୍ୟକୀୟ ପ୍ରକୃତଜ୍ଞାନ ଲାଭରୁ ବଞ୍ଚୁତ କରିବା । ଏହା ଆମ୍ବପ୍ରବଞ୍ଚନା ମାତ୍ର । 


ଶତ୍ୂୁପକ୍ଷର ବିରୁଦ୍ଧ ଯୁଦ୍ଧନୀତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଯୋଜନାର ପ୍ରସ୍ତୁତି ଲାଗି ଶତ୍ୁ ପକ୍ଷର ରଣନୀତିର ସାମାନ୍ୟ 
ଜ୍ଞାନ ହେବା ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକ । ସେହିପରି “କ୍ଷେତ୍ର ସହ ଯୁଦ୍ଧ କରି ବିଜୟ ଲାଭକରି କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ 
ରହିଥବା ବନ୍ଧନରୁ ସ୍ଵୟଂକୁ ମୁକ୍ତ କରାଇବା ପାଇଁ, ଏହା ଜାଣିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ଯେ, କ୍ଷେତ୍ରଟି କ'ଣ 
ଓ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁଯାୟୀ ଉପାଧ୍ର ଗୁଡ଼ିକ କେଉଁ ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ତଥା ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି । 


॥ ୮୫୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଏହିପରି ଭାବରେ ଦେଖୁବାକୁ ଗଲେ “ ଜୀବନକୁ” ବୁଝିବା ପାଇଁ ଶରୀର ବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରାଣୀବିଜ୍ଞାନ, 
ମନୋବିଜ୍ଞାନ ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାକୃତିକ ବିଜ୍ଞାନର ମଧ୍ଯ ଅବଦାନ ଅଛି । କିନ୍ତୁ “ ଅଧ୍ଯାତ୍ବ ବିଜ୍ଞାନଂ ଏବଂ 
ବିଶେଷ ଭାବରେ “ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ”ଟି ସମସ୍ତ ଲୌକିକ ବିଜ୍ଞାନର ଚରମବିନ୍ଦୁ ତଥା ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନର ସଫଳତାର 
ପ୍ରାପ୍ତି ସ୍ବରୂପ। ଯୁଦ୍ଧ ଭୂମିରେ ଠିଆ ହୋଇ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେବା ସମୟରେ ଏକଥା 
କହିବାକୁ ଭୁଲି ନାହାନ୍ତି -' କ୍ଷେତ୍ରର” ସମ୍ପୂର୍ଣ ଞ୍ଞାନ ହେବା ଏକ ମହତ୍ତ୍ବପୁଣ୍ଠ କାର୍ଯ୍ୟ । ସୁକ୍ଷ୍ମାତିସୂକ୍ଷ୍ମ ଭାବରେ 
ଏହାର ଅଧ୍ୟୟନ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 


କ୍ଷେତ୍ର ଏବଂ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଚଙ୍କର ଅନୁଧ୍ୟାନ ତଥା ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଲାଗି ଶିଷ୍ୟ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମନରେ ଅଭିରୁଚି 
ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ବିଷୟ ବସ୍ତୁର ସ୍ତୁତିଗାନ କରି କହୁଛନ୍ତି- 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ରଷିଭିର୍ବହୁଧା ଗୀତଂ ଛନ୍ଦୋଭିବ୍ବିବିଧୈଃ ପୂଥକ୍‌। 


୧୫ ୯୫ ସ୍‌ 


ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରପଦୈ୍ଳୈବ ହେତୁମଦ୍ଭିର୍ବିନିଶ୍ଚିତୈଃ ॥୫॥ 


: ` ରଷିଭିଃ = ରଷିମାନେ, ବହୁଧା = ଅନେକ ପ୍ରକାରର, ଗୀତମ୍‌ = ଗାଇଛନି, ଛନ୍ଦୋଭିଃ = 


ଛନ୍ଦରେ, ବିବିଧୈଃ = ବହୁବିଧ, ପୁଥକ୍‌ = ପୁଥକ ପୃଥକ, ବ୍ରହୁ- ସୂତ୍ର- ପଦୈଃ = ବ୍ରହ୍ମ ସୂତ୍ର 


ପଦ ଦ୍‌ାରା, ଚ = ଓ, ଏବ = ମଧ୍ଯ, ହେତୁ-ମଭିଃ = ଯୁକି ଯୁକ୍ତ, ବିନିଶ୍ଚିତୈଃ = ସଂଶୟ 
ରହିତ। 


:  ରଷିଭିଃ, ବିବିଧୈଃ ଛନ୍ଦୋଭିଃ, ଚ ହେତୁମଭିଃ ବିନିଶ୍ଚତୈଃ ବ୍ରହ୍ମସୁତ୍ରପଦୈଃ ଏବ ବହୁଧା 


ପୁଥକ୍‌ ଗୀତଂ |୫। 


ଜଜିନମାନଙନ୍କ ଭୂଜ/ (ଏହି 6୭୭ @ @୭ ବିଷୟଣରେ) ବିଜିନୁ 6 ବିକିଅ/ ଛଦଜେ ବହୁତ 
ଲାଳ କ୍୍/ ଜନା6ନୋଳଛି / ବହୁକୁଠିନ ନଜ ସମୁହ କୁର/ ନଃ ନ୍ଦୁଭିନୁଳ ବିରାଜ ସିତ 
ନିଃସଦନୁ ଚୁନ ଏହି କିଷୟ ସଚୁନ ବିସ୍ତୂତ ବ୍ୟାନ କଳନନୋନଛି //୫/ 


ଯେଉଁ ବିଷୟଟି ଆଗକୁ ଆଲୋଚିତ ହେବାକୁ ଯାଉଛି, ତାହା କୌଣସି ପଥପ୍ରାନ୍ତ ଭାଷଣ 


ନୁହେଁ କିମ୍ବା ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଉର୍ବର ମସ୍ତି ଷ୍ପର କପୋଳକଳ୍ଛିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ଭଗବାନ୍‌ 
ନିଜେ ହି ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଦେଇଛନ୍ତି କି ରଷିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅନୁଭୂତ ଓ ପ୍ରତିପାଦିତ ସତ୍ୟକୁ ସେ କେବଳ 
ପୁନଘ୍ୋଷଣା କରୁଛନ୍ତି । ସଂକ୍ଷେପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ, ଉପନିଷଦରେ ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମତତ୍ତ୍ବର ନିରୂପଣ 
ହିଁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ବିଷୟ ବସ୍ତୁ ଅଟେ । 


॥ ୮.୬୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୬ 


କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରଶ୍ନ କରିପାରନ୍ତ୍ରି ଆମେ କାହିକି ଉପନିଷଦରେ ବ୍ୟକ୍ତ ରଷିମାନଙ୍କର କଥା ସବୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବୁ । ଯାହାର ମନରେ ରଷିମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅଛି ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ 
କରିପାରେ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯଦ୍ୟପି ଆମର ରଷିମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆଦର ସମ୍ମାନ ନ ଥାଏ ତଥାପି 
ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିପାଦିତ ସତ୍ୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହି ହେବ କାରଣ ସେମାନଙ୍କର ମହାନ୍‌ ବାଣୀ 
ଉପନିଷଦ ସମୂହରେ ‹ ନିଶ୍ଚିତ କରାହୋଇଥୁବା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ କଥନ” ଅଟେ । ସେମାନଙ୍କର କଥନ କୌଣସି 
ଦୈବୀଆଞ୍ଞା ନୁହେଁ କିମ୍ବା ପାଣ୍ଡିତ୍ୟର ପ୍ରକାଶ ନୁହେଁ ଯାହାକୁ ସାଧାରଣ ଅସହାୟ ଜନତା ଉପରେ କୌଣସି 
ଦୈବୀ ଅଧକାର ପ୍ରାପ୍ତ ଦେବଦୂତ ଲଦି ଦେଇଛନ୍ତି । 


ଯେତେବେଳେ ପ୍ରମାଣ, ତର୍କ ଓ ଅନୁଭବ ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ସତ୍ୟକୁ ସିଦ୍ଧ କରାଯାଏ, ଯୁକ୍ତି ସମ୍ମତ 
କାରଣ ଯୋଗୁଁ ବୁଦ୍ଧିମାନ ପୁରୁଷ ପକ୍ଷରେ ତାହା ଅବଶ୍ୟ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ । 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ଏହିପରି ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଅଭିରୁଚି ଉତ୍ପନ୍ନ କଲାପରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 
ମହାଭୂତାନ୍ୟହଙ୍କାରୋ ବୁଦ୍ଧିରବ୍ୟକ୍ତମେବ ଚ । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ଦଶୈକଂ ଚ ପଞ୍ଚ ଚେନ୍ଦ୍ରିୟଗୋଚରାଃ ॥୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମହାଭୂତାନି = ପଞ୍ଚ ମହାଭୂତ, ଅହଙ୍କାରଃ = ଅହଙ୍କାର, ବୁଦିଃ = ବୁଦି, ଅବ୍ଯକ୍ତମ୍‌ = ମୂଳ 
ଅବ୍ୟୟ ପ୍ରକୃତି, ଏବ = ମଧ୍ଯ, ଚ = ଏବଂ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି = ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଦଶ = ଦଶ, ଏକମ୍‌ = 
ଏକ, ଚ = ଏବଂ, ପଞ୍ଚ = ପାଞ୍ଚ, ଚ = ଓ, ଇନ୍ଦ୍ିୟ-ଗୋଚରାଃ = ଇନ୍ଦିୟ ସବୁର ବିଷୟ 
ଗୁଡ଼ିକ। 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ମହାଭୁତାନି, ଅହଂକାରଃ, ବୁଝ୍ଧିଃ, ଚ, ଅବ୍ଯକ୍ତଂ ଏବ, ଇନ୍ଦ୍ରୟାଣି ଦଶଚ ଏକଂ, ପଞ୍ଚ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୋଚରାଃ ।୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦଞ୍ଚ ମନ୍ଧଭୂତା ଥହନ୍ତାର, ବୁଣି ଅବାନ୍ତ ୯୭କୃନି।, ଦର ନଦଦିଘ ଏବଂ ଏକ ୯ନୀଳୟ 
ଲଦ୍ଦିଘ ଗହଣ କରୁଥିବା ଯାର୍ଥ ବିଷୟ ଏନ କର୍ଶା ରୂପକ ଜସକ ଇଵ) ... /୬/ 


॥ ୮୬୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଇଚ୍ଛା ଦ୍ଵେଷଃ ସୁଖଂ ଦୁଃଖଂ ସଂଘାତଶ୍ଚେତନା ଧୃତିଃ । 
ଏତତ୍‌ କ୍ଷେତ୍ରଂ ସମାସେନ ସବିକାରମୁଦାହୃତମ୍‌ ॥୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇଛା = ଇଛା, ଦ୍ଵେଷଃ = ଦ୍ଵେଷ, ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ, ଦୁଃଖମ୍‌ = ଦୁଃଖ, ସଂଘାତଃ = ସଂହତି, 
ଚେତନା = ଚେତନା, ଧୃତିଃ = ଧୈର୍ଯ୍ୟ, ଏତତ୍‌ = ଏହି, କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌ = କ୍ଷେତ୍ର, ସମାସେନ = 
ସଂକ୍ଷେପରେ, ସବିକାରମ୍‌ = ବିକାର ସହ, ଭଦାହୁତମ୍‌ = କଥୁତ ହେଲା। 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଇଚ୍ଛା, ଦ୍ଵେଷଃ, ସୁଖଂ, ଦୁଃଖଂ, ସଂଘାତଃ, ଚେତନା, ଧୁତିଃ, ଏତତ୍‌, ସବିକାରଂ, କ୍ଷେତ୍ର, 
ସମାସେନ, ଭଦାହୁତଂ ।|୭। 


ଶ୍ନୋକାର୍ଥ : ଜଛ, 6ଢ଼େଷ୍‌, ସୁଖ୍‌, ଦୁଃଖ, ସଂଘାଜ (ସୁଳ ଶଳ/ଳ), 6ଚଜଲ/ ଜଥ/ 6 /ର୍ଦ/- ଏହି 9ଲଜ 
ଏହି 6୫୭ ବିଳାଜ ସିତ ସଂକ୍ଷପଣନ କୁରାଜଲ/ //୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବଉ୍ତମାନଠାରୁ ମୁଖ୍ୟ ବିଷୟ ପ୍ରାରମ୍ଭ ହେଲା ଯାହାକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରଥମେ ଏହି 
ଶରୀର କହି ନିର୍ଦେଶିତ କରିଥଲେ । ସେହି କ୍ଷେତ୍ରର ତତ୍ତ୍ଵ ସବୁକୁ ବର୍ଭମାନ ଗୋଟି ଗୋଟି କରି 
ଆଲୋଚନା କରୁଛନ୍ତି ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକଟିର ବିଶଦ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରୁଛନ୍ତି । 


ମହାଭୂତାନ୍ୟହଙ୍କାରୋ ବୁଦ୍ଧିରବ୍ୟକ୍ତମେବ ଚ - କ୍ଷିତି, ଅପ୍‌, ତେଜ, ମରୁତ, ବ୍ୟୋମ ଏମାନେ 
ପଞ୍ଚ ମହାଭୂତ ଅଟନ୍ତି । ଏହି ପଞ୍ଚ ମହାଭୂତକୁ ସେମାନଙ୍କର ସୁକ୍ଷ୍ମରୂପରେ ପରିପ୍ରକାଶ ସମୟରେ  ତନ୍କାତ୍ରା' 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ ଏହି ତନ୍ମାତ୍ରା ଗୁଡ଼ିକର ମିଳନ ଯୋଗୁଁ ପଞ୍ଚ ସ୍ଥୁଳ ମହାଭୂତଙ୍କର ଉପତ୍ପଭି ହୁଏ ଯାହାକୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୋଚର ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟ ( ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ, ରସ, ଗନ୍ଧ) ବୋଲି ଏହି ଶ୍ଲୋେକରେ ଭଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି | 


ଅହଙ୍କାର : ଆମ୍ବଚୈତନ୍ୟଙ୍କର ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ସହ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ ଆସିବା ଦ୍ଵାରା ଅହଙ୍କାର ଉପ୍ରନ୍ନ 
ହୁଏ । ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେତେବେଳେ ପୂଥ୍ବବୀର ସକଳ ବିଷୟମାନଙ୍କୁ ମୁଁ ବା ମୋର କହି ଗ୍ରହଣ କଲୁ 
( ଯଥା ମୁଁ ରଜା, ମୁଁ ଚିଫ୍‌ ଇଞ୍ଜନିୟର, ମୁଁ ଶିକ୍ଷକ, ମୁଁ ମନ୍ତ୍ରୀ ଇତ୍ୟାଦି ଏବଂ ମୋର ଟିଭି, ମୋ ମୋଟର 
କାର୍‌, ମୋର ଘର, ମୋର ବହି, ମୋର କଲମ ଇତ୍ଯାଦି ଇତ୍ୟାଦି) ଆମର ଅହଂଭାବଟି ଆମର କୃତକର୍ମର 
କର୍ତା" ଭାବ ପାଏ ଏବଂ କର୍ମ ଫଳର “ ଭୋକ! ଭାବଟି ମଧ ପାଏ | ' ଆମ” ସଂସାରର ସୁଖ ଦୁଃଖର 


ଉତ୍ପରି ଏହି ଅହଙ୍କାର ଯୋଗୁ ହୋଇଥାଏ । 
ବୁଦ୍ଧି : ଅନ୍ତଃକରଣର ନିଶ୍ଚୟାମ୍ବିକା ବୂଭିକୁ ବୁଛି କହନ୍ତି । ଜୀବନରେ ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ଗୁଡ଼ିକର 


ଯଥାର୍ଥତା ତଥା ବିଭିନ୍ନ ଅନୁଭବ ରାଜିର ଶୁଭାଶୁଭ ବିଚାର ବୁଝି ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଧାରିତ ହୋଇଥାଏ । 


ଅବ୍ୟକ୍ତ : ମନୁଷ୍ୟର ମନ ଓ ବୁଦଵି ଯାହା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ସେ ସମସ୍ତ ଅବ୍ୟକ୍ତ 
ବାସନା ସମୁହ ଅଟେ । ଜଗତରେ ଆମେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ କର୍ମ କରୁ ତଥା କର୍ମର ଫଳ ଭୋଗ କରୁ ତାହା 


॥ [୬୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


ଦ୍ଵାରା ଆମ ମନରେ ଏକ ସଂସ୍କାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ଯାହା ଆମର ଅନୁଭୂତି ଓ ମନୋବୂତ୍ତିର ଦିଗ ଓ ଧାରା 
ନିଣ୍ଠୟ କରିଥାଏ । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ମାନସିକ ବିଚାର ଧାରା ତାହାର ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର ସଂସ୍କାର ଫଳରେ ହୋଇଥାଏ 
ଯାହାକି ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରରେ ନିହିତ ଥାଏ । ବ୍ୟଷ୍ଟି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଜୀବର ସମସ୍ତ କର୍ମର ମୁଳସ୍ରୋତ 
ତାହାର ବାସନାରୁ ଉତ୍ପତ୍ତି ହୁଏ । ତେଣୁ ଏହା ସ୍ଵାଭାବିକ ଯେ ସମଷଞ୍ଚି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଚରାଚର ସୃଷ୍ଟିର 
ମୁଳଉତ୍ସ “ ସମଷ୍ଟିବାସନାଂ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହି ସମଷ୍ଚିବାସନାକୁ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ “ ମୂଳପ୍ରକୃତି'” ବୋଲି 
କହନ୍ତି । ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରେ ଏହାକୁ “ ମାୟା' ବୋଲି କହନ୍ତି | ମୁଳ ପ୍ରକୃତି ଅଥବା “ ମାୟା” ଉପାଧ୍ଯୁକ୍ତ 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ' ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା ବା ଇଶ୍ଵର” ବୋଲି କହନ୍ତି - ସେହି ପରମାଗ୍ବା ମଧ୍ଯ ବ୍ୟଷ୍ଟି ବାସନାର ଉପାଧର 
( ଅବିଦ୍ୟା) ଯୁକ୍ତ ହେଲେ “ ଜୀବ” ହୋଇଯାନ୍ତି । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଏହା ସଷ୍ଟ ଯେ  ଅବ୍ୟକ୍ତଂ ହି ସେହି ' ଅଦୃଶ୍ୟ କାରଣ' ଅଟେ ଯାହାଠାରୁ 
ଏହି “ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତ୍‌  ' କାର୍ଯ୍ୟ ରୂପରେ”, “ ବ୍ୟଆ୍ଂ” ହୋଇଅଛି | 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ଦଶୈକଂ ଚ ପଞ୍ଚ ଚେନ୍ଦ୍ରିୟଗୋଚରାଃ - ପାଞ୍ଚ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରୟ ( ବାକ୍‌, ପାଣି, ପାଦ, ପାୟୁ, 
ଉପସ୍ତ) ଏବଂ ପାଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ( ଚକ୍ଷୁ, ଶ୍ରୋତ୍ର, ଘ୍ରାଣ, ରସନା, ତ୍ବକ୍‌) ଏହି ଦଶଟି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୁଷ୍ୟ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରେ ଓ ନିଜର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରେ । 


ଏକ (ମନ) : “‹ ଏକ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଏଠାରେ ମନ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ । ପାଞ୍ଚଟି ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରିପାରନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଠାରୁ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରି ବୁଦ୍ଧି ସମକ୍ଷରେ “ ନିର୍ଣ୍ବୟୀ ଲାଗି ପହଞ୍ଚାଇବା ହେଲା ମନର କାର୍ଯ୍ୟ । 
ତପ୍ପରେ ବୁଦ୍ଧି ଯାହା “ ନିର୍ଣୟ କଲା ପଞ୍ଚ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ସାହାଯ୍ୟରେ “ ମନ” ସେହି ‹ ନିର୍ଣୟ 'କୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ପରିଣତ କରେ । ଏହି ପ୍ରକାରରେ “ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରିବା” ଓ ' ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା' ଏହି ଦୁଇଟିଯାକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ମନ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ପାଦିତ ହୁଏ । ଏଥ୍ରପାଇଁ “ ଏକ” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ମନକୁ ପରୋକ୍ଷ ଭାବରେ ଇଙ୍ଗିତ 
କରା ହୋଇଛି । 


ପାଞ୍ଚ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୋଚର ବିଷୟ : ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ହେଲେ ପାଞ୍ଚ, ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥିବା 
ବିଷୟ ମଧ୍ଯ ପାଞ୍ଚ- ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ, ରସ, ଗନ୍ଧ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରେ | ଆଖି 
କେବଳ ଦେଖୁପାରେ। କାନ କେବଳ ଶୁଣିପାରେ । ନାକ କେବଳ ଶୁଂଘି ପାରେ । ଜିଭ କେବଳ 
ଚାଖିପାରେ । ଚର୍ମ କେବଳ ସ୍ପର୍ଶ ଅନୁଭବ କରିପାରେ । ସମସ୍ତ ଜଗତରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ 
ବିଷୟ ରହିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ସବୁ ଏହି ପାଞ୍ଚଟି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୋଚର ବିଷୟର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 


॥ ୮୮୬୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଏହିପରି ଉପରୋକ୍ତ ଶ୍ଳୋକରେ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ ଚବିଶ ତତ୍ତ୍ଵର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାହେଲା । 


କ୍ଷିତି, ଅପ୍‌, ତେଜ, ମରୁତ୍‌, ବ୍ୟୋମ, ପଞ୍ଚ ମହାଭୂତ ୫ 
ଅହଙ୍କାର ୧ 
ବୁଦ୍ଧି ୧ 
ମୁଳ ଅବ୍ୟୟ ପ୍ରକୃତି ୧ 
ପାଞ୍ଚ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଚକ୍ଷୁ, ଶ୍ରୋତ୍ର, ଘ୍ରାଣ ରସନା, ତ୍ଵକ୍‌ ୫ 
ପାଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ବାକ୍‌, ପାଣି, ପାଦ, ପାୟୁ, ଉପସ୍ୁ ୫ 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଗ୍ରହଣର ବସ୍ତୁ ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟର 


ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ, ରସ, ଗନ୍ଧ ୫ 
ମନ ୧ 
ମୋଟ ୨୪ 


କ୍ଷେତ୍ରର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିସାରି, ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କ୍ଷେତ୍ରର ରୂପାନ୍ତରିତ ପ୍ରକୃତି ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । 
ଏମାନେ ହେଲେ - ଇଚ୍ଛା, ଦ୍ଵେଷ, ସୁଖ, ଦୁଃଖ, ସୁଳ ଶରୀର, ଅନଃ କରଣ ବୂଭି, ଧୃତି ଇତ୍ୟାଦି | 


ସଂକ୍ଷେପରେ, କେବଳ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଵିକୁ କ୍ଷେତ୍ର କୁହାଯାଏ ନାହି ବରଂ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏ 
ସମସ୍ତ ଉପାଧ୍ନ ଦ୍ଵାରା ଅନୁଭୂତ ବିଷୟ ବାସନା ସମୁହ ଏବଂ ବିଚାର ମଧ୍ଯ ସମାବିଷ୍ଟ ଥାଏ । 


“ ଦ୍ରଷ୍ଟା" ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଯାହା କିଛି ଅଛି ସେ ସବୁ ' ଦୃଶ୍ୟଂ ଅଟେ ଏବଂ ସେ ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ର ପଦବାଚ୍ୟ 
ଅଟେ । ଏହି ୯ ଦ୍ରଷ୍ଟା' ବା ' ଆମ୍ବ ଚୈତନ୍ୟ'ଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯାହା କିଛି “ ଦୃଶ୍ୟ ବସ୍ତୁ' “ଜ୍ଞାତ ବସୁୁ' ତଥା 
' ଅନୁଭୂତ ବସ୍ତୁ' ଅଛି ସେ ସମସ୍ତ ବସୁ ‹ କ୍ଷେତ୍ର ପଦବାଚ୍ୟ | ଏହାକୁ ଗୀତାରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବାକ୍ୟରେ 
' ଇଦଂ ଶରୀରଂ ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ' ଏହି ଶରୀର” ଦର୍ଶାଯାଇଅଛି | 


ଏହି ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଯେ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି ସେହି “ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାଂଙ୍କୁ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବୋଲି 
କୁହାଯାଏ । ଅବିଦ୍ୟା ଯୋଗୁଁ ଯିଏ ଶରୀର ପ୍ରଭୂତି କ୍ଷେତ୍ରକୁ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଚ ବୋଲି ଭାବିଥାଏ ତାକୁ ଜୀବ କହନ୍ତି । 
ଜୀବର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପ ହେଲା କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ। ଅଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ “ଜୀବ” ଶରୀର ପ୍ରଭୂତି କ୍ଷେତ୍ରକୁ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ 
ବୋଲି ଭାବିଥାଏ । ଏହି କାରଣରୁ “ ଜୀବ 'କୁ ନିଜର ‹ ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମସ୍ରୂପଟର ବୋଧ କରାଇବା ଲାଗି ସର୍ବ 
ପ୍ରଥମେ ଜଡ ଓ ଚେତନ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍ବବା ବ୍ୟବଧାନକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରାଇବା ଆବଶ୍ୟକ ଅଟେ । ସେଥର 
ସକାଶେ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଏତେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


॥ ୮୬୬୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୮ 


ବର୍ତମାନ ପରବର୍ତୀ ପାଞ୍ଚଟି ଶ୍ଲୋକରେ “ଜ୍ଞାନ 'ର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରା ହୋଇଛି । ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଥିଲେ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଲାଗି ଆବଶ୍ୟକ ଗୁଣଣଥ୍ବା ବ୍ୟକ୍ତି ତାହାର ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଆତ୍ମାର 
ଅନୁଭବ କରି ପାରିବ ତାକୁ ଏଠାରେ “ଜ୍ଞାନ” ପଦବାଚ୍ୟ କରାଯାଇଛି । କାରଣ ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣ ଦ୍ଵାରା ହିଁ 
ଆତ୍ମାର ଅନୁଭବ ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବତ୍ମାନ କୋଡିଏଟି ସଦ୍‌ଗୁଣର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରୁଛନ୍ତି, ଯାହା ସଦାଚାର ତଥା ନୈତିକ ନିୟମାବଳୀର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଅଟେ । 


ଅମାନିତ୍ଵମଦମ୍ଭିତ୍ଵମ୍‌ ଅହିଂସା କ୍ଷାନ୍ତିରାର୍ଜବମ୍‌। 
ଆଚାର୍ୟୋପାସନଂ ଶୌଚଂ ସ୍ମେର୍ୟ୍ଯମାତ୍ମବିନିଗ୍ରହଃ ॥୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅମାନିତ୍ବଂ = ( ନିଜଠାରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ବର ଅଭାବ) ମାନତ୍ବର ଅଭାବ, ଅଦମ୍ଭିତ୍‌ମ୍‌ = ଛଳନାର 
ଅଭାବ, ଅହିଂସା = ଅହିଂସା, କ୍ଷାନ୍ତିଃ = କ୍ଷମା, ଆର୍ଚବମ୍‌ = ସରଳତା, ଆଚାର୍ୟୋପାସନମ୍‌ = 
ଗୁରୁସେବା, ଶୌଚମ୍‌ = ଶୁଚି, ସେୈର୍ୟମ୍‌ = ସୁରତା, ଆମ୍ନ-ବିନିଗ୍ହଃ = ମନୋନିଗହ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ୧. ଚାମିନିତ୍‌ଂ, ୨. ଚାଦମ୍ଭିତ୍‌ଂ, ୩. ଅହିଂସା, ୪. କ୍ଷାନ୍ତିଃ, ୫. ଆର୍ଜବଂ, 
୬. ଆଚାର୍ୟୋପାସନଂ, ୭. ଶୌଚଂ, ୮. ସୁର୍ଯ୍ଯଂ, ୯. ଆମ୍ବିନିଗ୍ରହଃ ( ଜ୍ଞାନମିତି 
ପ୍ରୋକ୍ତଂ) ।୮। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଥମାନକ ଛଳହ୍ୀନ, ଥନିଂସୀକ କ୍ଷଧମାଶଳନନକ ସନୋଟରାକ ଥାଗର୍ଯ୍ୟାଦେକନ ଝୁରି, ବ଼ିଜନା/, 
ମନସଂଘମ୍‌.... /// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜାଗରଣ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଜ୍ଞାନର ଉପାଦାନ ଯଥା ନୈତିକ ଗୁଣ ଓ 
ବୈରାଗ୍ୟର ଅଭ୍ୟାସ ବିଷୟରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକଠାରୁ ବର୍ଣ୍ଣନା ଆରମ୍ଭ ହେଲା । 


ଅମାନିତ୍ଵମଦମ୍ଭିତ୍ଵମ୍‌ ଅହିଂସା କ୍ଷାନ୍ତିରାର୍ଜବମ୍‌ - ନିଜେ ନିଜକୁ ପୂଜନୀୟ ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ଭାବିବାକୁ 
ମାନ କହନ୍ତି । ଏହାର ଅଭାବ ହେଲା ଅମାନିତ୍ଵ । 


ବଣ୍ଟ, ଆଶ୍ରମ, ଯୋଗ୍ୟତା, ବିଦ୍ୟା, ଗୁଣ, ପଦ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ନିଜଠାରେ ଏକ ପ୍ରକାର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ବ 
ଭାବନା ରହେ ଯେ ମୁଁ ସମ୍ମାନାସ୍ସଵଦ ଓ ଆଦରଣୀୟ ବ୍ୟକ୍ତି । ଏହି ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍୍‌ ଭାବନା ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧକର 
ବାସ୍ତବିକ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ । ସାଧକ, ସାଧନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜଠାରୁ ମହାନ୍‌ ଓ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷର ସତ୍ସଙ୍ଗ 
କଲେ ମାନ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦୋଷ ସହଜରେ ଦୂର ହୋଇଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଫ୍ରିତି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ଠାରେ କିଛି ବିଶେଷତ୍ବ ରହିଥାଏ । ସାଧକ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ବିଶେଷତ୍ଵ ପ୍ରତି 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖି ସେମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମାନଦେବାର ଭାବକୁ ଅନ୍ତରରେ ଜାଗ୍ରତ କଲେ ସମ୍ମାନ ପାଇବା ଇଚ୍ଛା ସ୍ଵତଃ ଦୂର 


ହୋଇଯାଏ । 


॥ ୮୬୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଛଳନାର ଅଭାବ : ନିଜର ଶ୍ରେଷ୍ଠତାକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ ନ କରିବା, ସ୍ବଭାବ-ଖ୍ଯାତି ବା ପ୍ରଶଂସା ଆଶାରେ 
ନିଜର ଧାର୍ମିକ ଭାବକୁ ଲୋକ ସମକ୍ଷରେ ପ୍ରକାଶ ନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ନିଜଠାରେ ସେତେ ଭଲଗୁଣ ନ 
ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣ ଦେଖାଇ ହେବା ଦମ୍ଭର ଉଦାହାରଣ । ଏକମାତ୍ର ପରାମାତ୍ମା ପ୍ରାପ୍ତି ହି ସାଧକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ହେଲେ ଲୋକଙ୍କୁ ଦେଖାଇ ହେବା ଭାବ ଚାଲିଯାଏ । 


ଅହିଂସା : ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବାଣୀ ସାହାଯ୍ୟରେ କାହାରିକୁ କଷ୍, ନ ଦେବାକୁ ଅହିଂସା କହନ୍ତି | 
କ୍ରୋଧରୁ, ଲୋଭରୁ ଓ ମୋହରୁ ହିଂସା ଜାତ ହୁଏ | କୌଣସି ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ୟାଦିରେ କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ ଓ 
ମୋହପୂର୍ବକ କାୟମନୋବାକ୍ୟରେ କାହାରିକୁ କିଞ୍ଚୁତ୍‌ ମାତ୍ର ଦୁଃଖ ନ ଦେବାକୁ ଅହିଂସା କହନ୍ତି । ସାଧକ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ସୁଖରେ ନିଜର ସୁଖ, ସମସ୍ତଙ୍କର ମଙ୍ଗଳରେ ନିଜର ମଙ୍ଗଳ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ସେବାରେ ନିଜର 
ସେବା ଦେଖିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହା ଦ୍ଵାରା “ ସମସ୍ତେ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ( ଆତ୍ମା) '- ଏହି ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ 
ହିଂସା ଭାବ ଚାଲିଯାଏ । 


କ୍ଷମା : କେହି ଜଣେ ଅପରାଧ କଲେ ମଧ୍ଯ ତା” ପ୍ରତି ମନରେ କୌଣସି ବିକାରଭାବ ନ ରଖୁବା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନର ସହନ ଶକ୍ତିକୁ କ୍ଷାନ୍ତି ବା କ୍ଷମା କହନ୍ତି । ନିଜଠାରେ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଅପରାଧୀ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
କେବେ କୌଣସି ମତେ କିଞ୍ଚ୍ୁତ୍‌ମାତ୍ର ଦଣ୍ତ ନ ଦେବାର ଭାବନାକୁ ତଥା ପ୍ରତିଶୋଧନେବାର ବା ଅନ୍ୟ ଦ୍ଵାରା 
ତାକୁ ଦଣ୍ଡିତ କରାଇବା ଭାବନା ନ ରଖୁବାକୁ କ୍ଷାନ୍ତ କହନ୍ତି । 


ସରଳତା : ( ଆର୍ଜବ) ହୃଦୟର ସରଳଭାବ- ନିଷ୍ପପଟ ଭାବକୁ ଆର୍ଜବ ବୋଲି କହନ୍ତି | ଶରୀରକୁ 
ସଜାଇବାର ଭାବ ନ ରହିବା, ନିରାଡମ୍ବର ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା, ଚାଲିଚଳନରେ ସରଳତା ରଖୁବା, ଗର୍ବ 
ଓ ଅହଙ୍କାର ନ ରଖୁବା, ଛଳ, କପଟ, ଭରା, ଦ୍ଵେଷ ଇତ୍ୟାଦିରୁ ରହିତ ହେବା, ନିଷ୍ଠପଟତା, ସୌମ୍ୟତା, 
ହିତୈଷିତା, ଦୟା ଇତ୍ୟାଦି ଧାରଣ କରିବା, ବ୍ୟଙ୍ଗ, ନିନ୍ଦା, ଚୁଗୁଲି ଇତ୍ୟାଦି ନ କରିବା; କଷ୍ଟଦାୟକ ଓ 
ଅପମାନ ଜନକ ବଚନ ନ କହିବା ତଥା ସରଳ, ପ୍ରିୟ ଓ ହିତକାରକ ବଚନ କହିବା ଏ ସମସ୍ତ ଶାରୀରିକ, 
ମାନସିକ ଓ ବାଚିକ ସରଳତାର ଉଦାହରଣ । 


ଆଚାର୍ୟ୍ୟୋପାସନଂ ଶୌଚଂ ସ୍ମର୍ୟ୍ୟମାମ୍ମବିନିଗ୍ରହଃ - ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଉପାସନା ପଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା 
ଗୁରୁଙ୍କର ଶାରୀରିକ ସେବା ବ୍ୟତିରିଲ୍ତ ଗୁରୁଙ୍କ ହୃଦୟର ପବିତ୍ରତା ଏବଂ ବୁଦିର ତତ୍ତ୍ବନିଶ୍ଚୟର ଗଭୀରତା 
ଅନୁଭବ କରି ସେହି ପବିତ୍ରତା ଏବଂ ତତ୍ତ୍ଵନିଶ୍ଚୟ ସହ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ ରଖୂବାକୁ ସତତ ଯତ୍ନବାନ୍‌ ହେବା । ଶିଷ୍ୟ 
ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ଆଶା ନ ରଖ୍ଵ ଗୁରୁଙ୍କ ନିକଟରେ ନିଜକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମପିତ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 


ଶୁଟି : ବାହ୍ୟ ଓ ଅଭ୍ୟନ୍ତର ଶୁଚି ବା ପବିତ୍ରତା-ଂ କେବଳ ଶରୀର, ବସ୍ତ୍ର ଅନ୍ଯ ଆସବାବ ଓ 
ପରିବେଶର ଶୁଚି ହିଁ ନୁହଁ ବରଂ ମନର ବିଭିନ୍ନ ଭାବନା, ବିଚାର, ଅଭିପ୍ରାୟ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ତଥା ଆବେଗ ଓ 
ବାଧ୍ଯବାଧ୍ଯକତାର ଶୁଦ୍ି- ଏ ସମସ୍ତ ଶୌଚ ପଦବାଚ୍ୟ ଅଟନ୍ତି । 


॥ ୮୬୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୯ 


ସ୍ମିରତା : ଜୀବନର ସାଂସ୍କୃତିକ ଏବଂ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଲାଗି ଦୃଢ ନିଶ୍ଚୟତାର ସହ 
ଏକନିଷ୍ଠ ଭାବରେ ପ୍ରଯତ୍ନ କରିବା । ମନରୁ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ଆସକ୍ତି ଚାଲିଗଲେ ସାଧକ ନିଜ ଭିତରେ 
ସ୍ଥିରତା ଅନୁଭବ କରେ । 


ଆତମ୍ମସଂଯମ : ' ସଂସାର ' ସହିତ ବ୍ୟବହାର କରିବା ସମୟରେ ନିଜର ସମସ  ଇନ୍ଦିୟ ତଥା ନିଜ 
ମନ ଉପରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ସଂଯମ । କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନ ସାଧନାର 
ବଣ୍ଠନା କରିଛନ୍ତି । ଏହି “ ସାଧନା', ତାଦାମ୍ଯୁ ବିଛିନ୍ନ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୁଏ | 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଷ୍‌ ବୈରାଗ୍ୟମ୍‌ ଅନହଂକାର ଏବ ଚ । 
ଜନ୍ମମୂତ୍ୟୁଜରାବ୍ୟାଧ୍ର- ଦୁଃଖଦୋଷାନୁଦର୍ଶନମ୍‌ ।।୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇନ୍ଦ୍ରିୟ- ଅର୍ଥେଷୁ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ବା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଭୋଗ୍ୟ ବିଷୟରେ, ବୈରାଗ୍ୟମ୍‌ = ବିରାଗ ବା 
ଅନାସକ୍ତ, ଅନହଂକାର = ଅହଙ୍କାର ନ ହେବା, ଏବ = ମଧ୍ଯ, ଚ = ଏବଂ, ଜନ୍ମ = ଢନ୍, 
ମୃତ୍ୟୁ = ମୃତ୍ୟୁ, ଜରା = ବୃଦ୍ଧାବସପା, ବ୍ୟାଧୂ = ବ୍ୟାଧୂ, ଦୁଃଖ = ଦୁଃଖ, ଦୋଷ = ଦୋଷ ବା 
ମନ୍ଦ, ଅନୁଦର୍ଶନମ୍‌ = ଅନୁଭବ ନ କରିବା ବା ଉଦାସୀନ ରହିବା | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୧୦. ଇନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଷୁ ବୈରାଗ୍ୟଂଃ ଚନ ୧୧. ଅନହଂକାରଃ, ଏବ ଜନ୍ଜ ମ୍ପତ୍ୟୁ ଜରାବ୍ଯାଧ୍ର 
୧ ୨. ଦୁଃଖଦୋଷାନୁଦର୍ଶନଂ ( ୍ଞାନମିତି ପ୍ୋକ୍ତଂ) ।୯। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ନନ୍ଦିୟଣଜଃର୍ୟ ଦିଶୟ ୭ି ଥାରଇନଖୁନ୍ଯତଃ ଥହନ୍ତାନର କଂବନ ଥକ କଳ ମୃତୁୟ 
ବୁଜ୍ଧ/ବନ୍ୁା/ ଚଘୁ © ଭୁଃ୍ ଆକଳନ ଜୋ 96 ନଜସ/ନ ଜନିବ/ /୯/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଇନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଷୁ ବୈରାଗ୍ୟମ୍‌ ଅନହଂକାର ଏବ ଟଚ - ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଭୋଗ୍ୟ ବିଷୟ ସମୂହରେ 
ବିତୃଷ୍ଣା,.. ଏହାର ଅର୍ଥ ଜଗତରୁ ପଳାୟନ ନୁହେଁ । ବିଷୟ ମେଳରେ ରହି ମଧ୍ଯ ମନରେ 
ବିଷୟମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତନ ନ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଷୟମାନଙ୍କଠାରେ ଆସକ୍ତ ନ ହେବା ବୈରାଗ୍ୟ ଶବ୍ଦର 
ଅର୍ଥ ଅଟେ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଷୟମାନଙ୍କ ଠାରୁ ବହୁତ ଦୂର ଚାଲିଯାଇ କୌଣସି ଅରଣ୍ୟରେ ବସି ରହି 
ମଧ୍ଯ ବିଷୟର ଚିନ୍ତନ କରୁଥାଏ ସେ କେବଳ ନିଜର ବାସନା ଦମନ କରିଥାଏ । ସେପରି ବ୍ୟକ୍ତି 
ବିଷୟ ଭୋଗ ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ୟ ଭାବ ପରିବର୍ତେ ଭୋଗର ଲାଳସାକୁ ଦମନ କରିବା ପାଇଁ ଚେଞଷ୍ଚିତ 
ହୋଇଥାଏ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏପରି ପୁରୁଷକୁ “ ମିଥ୍ୟାଚାରୀ” ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଅଛନ୍ତି । ବିବେକ 
ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ବିଷୟ ଭୋଗ ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ୟଭାବ ସ୍ଵତଃ ଆସିଯାଏ । 


ଅହଙ୍କାରର ଅଭାବ : ଯେତେବେଳେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତର ଶରୀର ଆଦି ଉପାଧ୍ଗୁଡ଼ିକ ସହିତ 
ତଥା ମନ ଓ ବୁଝି ସହ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ଭାବ ରହେ ତାହାର “ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବଭାବ 'ର ଉଦୟ ହୁଏ ବୋଲି 


॥ ୮୬୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି । ଉତ୍ତମ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ଏହି ମିଥ୍ୟା ତାଦାତ୍ମ୍ୟକୁ ନଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ 
ପ୍ରୟାସ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏହି ମିଥ୍ୟା ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହେଲା ପରେ ହି ବ୍ଯକ୍ତି ଜଣକ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ 
ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ତ୍ରିତ ହେବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇପାରିବ । ମୁଁ ଶରୀର ନୁହେଁ । ମୁଁ ମନ ନୁହେଁ । ପ୍ରଥମେ 
ଏ ଭାବନା ଦୃଢ ହେଲା ପରେ ପରେ ଉନ୍ନତ ଧରଣର ଚିନ୍ତାଧାରା “ ମୁଁ ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ଅଟେ” ଏହି 
ଭାବର ଉଦ୍ରେକ ହେବ । ଯେପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଚାଷ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଜମିରେ ହଳ କରି ଭୂମିରୁ ଅନାବନା 
ଘାସ, ଗୁଳ୍ମ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଦୂର କରିଦେବା ଆବଶ୍ୟକ ସେହିପରି ଆତ୍ମବିଚାର ପୂର୍ବରୁ ମୁଁ ଶରୀର ନୁହେଁ, 
ମୁଁ ମନ ନୁହେଁ, ମୁଁ ବୁଵି ନୁହେଁ ଏହି ଭାବନାରେ ଦୃଢ ହେବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 


ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁଜରାବ୍ୟାଧ୍ନ- ଦୁଃଖଦୋଷାନୁଦର୍ଶନମ୍‌ - ଦୁଃଖର ଦୋଷ ନ ଦେଖୁବା : ଆମର ବର୍ଭମାନ 
ଦଶାରେ ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହେଲା ପରେ ଯାଇ ଆମେ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର ସୁଖଦାୟକ ସ୍ତ୍ରିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା 
ପାଇଁ ଯତ୍ନବାନ ହୋଇଥାଉ । ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ସମାଜର ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ 
“ ସେମାନଙ୍କର ବର୍ତମାନ ଦଶା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଘୃଣିତ ଓ ଦୁଃଖପୁର୍ଣ୍"- ଏହି ପରି ଚିନ୍ତା ଜାଗ୍ରତ ନ ହୋଇଥାଏ 
ସେତେବେଳ ଯାଏ ସେମାନେ ନିଜର ଦୁଃଖକୁ ଭୁଲିଯାଇ ସେହି ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବସ୍ଥାକୁ କିପରି ଜୀବନଧାରଣର 
ଅନୁକୂଳ କରିହେବ, ସେଥପାଇଁ ହି ଯତ୍ନ କରିଥାନ୍ତି | ସବୁ ସମାଜସେବକ ସବୁ ରାଜନୀତିଜ୍ଞମାନେ ପ୍ରଥମେ 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଅବସ୍ଥା ତଥା ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ ପତିତ ଅବସ୍ଥାକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରାଇବାକୁ 
ନିଜ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ମନେ କରନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ଲୋକମାନଙ୍କର ହୃଦବୋଧ ହୋଇଯାଏ ଯେ ସେମାନେ 
ପ୍ରକୃତରେ କେତେ ନ୍ୟୂନ ଭାବରେ ଜୀବନ ଯାପନ କରୁଛନ୍ତି ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ଉତ୍ସାହିତ ହୋଇ 
ଜାଗି ଉଠନ୍ତି ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଵର ଆନନ୍ଦମୟ ସମ୍ପନ୍ଧ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଯତ୍ନ କରିବାକୁ ତତ୍ପରଶୀଳ 
ହୁଅନ୍ତି । 

ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପଦ୍ଧତି ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । ଯେତେବେଳ ଯାଏ ସାଧକକୁ 
ନିଜର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ‹ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍‌ /'ର ' ବନ୍ଧନଭାବଅଂ ବୋଧ ହୋଇନାହି, ସାଧକ ସେତେବେଳଯାଏ ସ୍ଵନିର୍ମିତ 
ଦୁଃଖଗର୍ଭରେ ପଡି ରହିଥାଏ ଏବଂ ସେ ଦୁଃଖଗର୍ତରୁ ବାହାରିବାକୁ ପ୍ରଯତ୍ନ ମଧ୍ଯ କରେ ନାହିଁ । ମାନବ 
ଶରୀର ଏବଂ ମନରେ ନିଜର ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଅନୁକୂଳ କରିପାରିବା ପାଇଁ ଅଭୁତ କ୍ଷମତା ଅଛି । ତେଣୁ ସେ 
ଅତ୍ୟଧ୍ବକ ଘୃଣିତ ଅବସ୍ପାକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିନିଏ ଏବଂ ତନ୍ମଧ୍ୟରେ ସୁଖର ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଲାଗିଯାଏ । 


ଏଥ୍ଵପାଇଁ ସାଧକକୁ ନିଜର ବର୍ତମାନ ଦଶାର ଦୋଷକୁ ବିଚାରପୂର୍ବକ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ 
ଦିଆଯାଉଛି । ଥରେ ନିଜର ‹ ବଦ୍ଧ” ଅବସ୍ଥାକୁ ବୁଝି ପାରିଲେ ତା ମନରେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜିଜ୍ଞାସା, 
ବୌଵିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ, ମାନସିକ ଉତ୍ସାହ ଏବଂ ଶାରୀରିକ ବଳ ଆଦି ସମସ୍ତ ଗୁଣ ସ୍ଵତଃ ବିକଶିତ ହୋଇ ଉଠେ 
ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ ସରଳଭାବରେ ନିଳ ଆଧ୍ୟାମ୍ନିକ ପୂଣ୍ଟୁତାର ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରେ । 


॥ ୮୬୮ ॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୩/ ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


ଜନ୍ମ ମୃତ୍ୟୁ ଜରା ବ୍ୟାଧ୍ଵ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନତା - ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶରୀରକୁ ଏ ସବୁ ବିକାର ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିକାର, ନୂଆ ନୂଆ ଦୁଃଖର ଉତ୍ସ ଅଟେ । ଏହି ସମସ୍ତ ବିକାର ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ଦୁଃଖ ପ୍ରତି 
ସଚେତନତା ଆସିଲେ, ବ୍ୟକ୍ତିଟି ଏଥ୍ବରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ଅଧୀର ହୋଇଉଠେ । ଦୁଃଖ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ବିଦ୍ରୋହ କରିବା- ଏହି ଭାବ ହି ' ପ୍ରେରକ ତତ୍ତ୍ଵ ଅଟେ' ଯାହା ସାଧକକୁ ପୂର୍ଣ୍ତତ୍ଵର ଶିଖରଦେଶରେ ଶୀଘ୍ର 
ପହଞ୍ଚୁଯିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦିଏ ଯେଉଁଠାରେ କି ସାଧକ ଅନନ୍ତ, ଅସୀମ ଓ ଅଖଣ୍ଡ ସୁଖ ଅନୁଭବ କରେ । 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୁଣି ଆଗକୁ କହୁଛନ୍ତି- 
ଅସକ୍ତିରନଭିଷ୍ଣଙ୍ଗଃ ପୁତ୍ରଦାର ଗୁହା ଦିଷୁ।| 
ନିତ୍ୟଂ ଚ ସମଚିତ୍ତତ୍ଵମ୍‌-ଇଷ୍ଟାନିଷ୍ଟୋପପତରିଷୁ || ୧୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅସକ୍ତିଃ = ଆସକ୍ତି ରହିତ ହେବା, ଅନଭିଷ୍ଵଙ୍ଗଃ = ଏକାମ୍ଭଭାବ ନ ହେବା, ପୁତ୍ର- ଦାର-ଗୃହ- 
ଆଦିଷୁ = ପୁତ୍ର, ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ଗୃହାଦିରେ, ନିତ୍ଯମ୍‌ = ସର୍ବଦା, ଚ = ଏବଂ, ସମ ଚିତତ୍‌ମ୍‌ = ମନର 
ସାମ୍ୟଭାବ, ଇଷ୍ଟ = ଶୁଭ, ଅନିଷ୍ = ଅଶୁଭ, ଉପପରିଷୁ = ପ୍ରାପ୍ରରେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୧୩. ପୁତ୍ରଦାରଗୂହାଦିଷୁ ଅସକ୍ତିଃଥ ୧୪. ଅନଭିଷ୍କଙ୍ଗଃ, ଚ ନିତ୍ଯଂ ଇଷ୍ଟାନିଷ୍ଟୋପପରିଷୁ 
୧ ୫. ସମଚିଭତ୍୍‌ଂ (ଜ୍ାନମିତି ପ୍ରୋଆୁଂ) |୧୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥାସଛଳ ଜିନ, ଦୁ, ସ/ ଟୁହାକି ସହ ଥକ 6ସହ ଳ ଲୁକ! ଏବଂ କଷା ଚଥା ଥଳି 
9/ଡ6ଜେ ଚିଜ୍ଦକୁ ସର୍ବକ/ ସମ ଲର୍ଵୁକ/ ..... // ୬ ୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅସଳିରନଭିଷ୍ଵଙ୍ଗଃ ପୁତ୍ରଦାରଗୂହାଦି ଷୁ - ( ଅନାସକ୍ତ) : ଅର୍ଜିତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହେଉଥୁବା ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରୀତିକୁ “ ଆସକ୍ତିଂ ବା “ ସଙ୍ଗଂ କୁହାଯାଏ | ଏହି ପ୍ରୀତିର ଅଭାବକୁ “ ଅସକ୍ି ' 
କୁହାଯାଏ । ଆମକୁ ଯେଉଁ ଦୁଃଖ ହୁଏ ସେ ଦୁଃଖର କାରଣ କୌଣସି ବିଷୟ ଯୋଗୁଁ ହୋଇ ନ ଥାଏ 
ତଥା କୌଣସି ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯ ଆମର ଦୁଃଖର କାରଣ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଅଜିତ ବସ୍ତୁଟି ପ୍ରତି ଆମର 
ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ୯ ପ୍ରୀତି ' ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ସେହି ' ସଙ୍ଗ' ହିଁ ଆମର ଦୁଃଖର କାରଣ ଅଟେ । 
ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଅଗ୍ନି ସ୍ଵୟଂ କାହାରିକୁ ଜାଳିପାରେ ନାହିଁ । ଅଗ୍ନିକୁ ସ୍ପର୍ଶ କଲେ ଆମେ ଅଗ୍ନିରେ 
ଜଳିଯାଉ । 


ପୁତ୍ର, ସ୍ତ୍ର, ଗୃହାଦି ସହ ଅତ୍ୟଧ୍କ ସ୍ନେହ ନ ରଖୁବା : ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ସ୍ଲେହକୁ “ ଅଭିଷ୍ଵଙ୍ଗ” କହନ୍ତି । 
ଏହାର ଅଭାବକୁ ଅନଭିଷ୍ଵଙ୍ଗ କହନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଅଥବା ବସ୍ତୁପ୍ରତି ଉତ୍ପନ୍ନ ଆମର 
ସାଧାରଣ ସ୍ଵାଭାବିକ ସ୍ଵେହ ବଢି ବଢି “ଆସକ୍ତ ରୂପ ଧାରଣ କରେ ତାକୁ “ ଅଭିଷ୍ଵଙ୍ଗଂ କହନ୍ତି । ଏହି 


॥ ୮୮୬୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଆସକ୍ତିର ଲକ୍ଷଣ ହେଲା- ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ପ୍ରିୟ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ବସ୍ତୁପ୍ରତି ମନରେ ଏତେ ଅଧ୍ରକ ତାଦାମ୍୍ୟ ଆଣେ 
ଯେ ସେ ନିଜ ପ୍ରିୟ ବ୍ୟକ୍ତିର ସୁଖ ଦୁଃଖକୁ ନିଜର ସୁଖଦୁଃଖ ବୋଲି ଭାବିଥାଏ । ପୁତ୍ର ପ୍ରତି ମାତାର ଆସକ୍ତ 
ଏହାର ସ୍ପଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ । ଏହି ପ୍ରକାର ଆସକ୍ତି କାରଣରୁ ବ୍ୟକ୍ତି ମନରେ ସର୍ବଦା ବିକ୍ଷେପ ଜାତ ହେଉଥାଏ 
ଏବଂ ସେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କଲାବେଳେ କୁଶଳତାର ସହ ସମ୍ପାଦନ କରିପାରେ ନାହିଁ । (ଯେହେତୁ ମନ 
ସର୍ବଦା ବିକ୍ଷିପ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ଥାଏ କାର୍ଯ୍ୟରେ କୁଶଳତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଶାନ୍ତ ମନରେ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ହିଁ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ କୁଶଳତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ) । 


ତେଣୁ ଆମେ ଆମର ଅଅନ୍ତନନିହିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍‌' ର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ବିବେକର ପ୍ରାଚୀର ଏପରି ଭାବରେ 
ଗଢିବା ଦରକାର, ଯାହାଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ବିକ୍ଷେପ ଆମଠାରୁ ଦୂରରେ ରହିବ ଏବଂ ମନର ସ୍ତ୍ରିରତା ଏବଂ 
ପ୍ରଫୁଲ୍ଲଭାବ ସଦା ସର୍ବଦା ରହିଥିବ । ମନ ବିକ୍ଷେପ ଶୂନ୍ୟ ନ ହେଲେ, ମନରୁ ଭୟ ନ ଗଲେ ସାଧନାରେ 
କୌଣସି ପ୍ରଗତି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 


୬୬) ୬୯୩ ୬୬ 


ପ୍ରିୟ, ଅପ୍ରିୟ ଆଦି ଜୀବନର ସମସ୍ତ ପରିସ୍ଥିତିରେ ମନର ସମତା ରକ୍ଷା ନିରନ୍ତର ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା 
ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ଯଦି ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର “ ଆସକ୍ତି ଜନିତ ବନ୍ଧନ ତଥା ମୁଢପ୍ରୀତିଂରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରି 
ପାରିବ ତେବେ ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ଅସୀମ ଶକ୍ତି ସଞ୍ଚାରିତ ହେବ ଯାହାର ଉପଯୁକ୍ତ ବିନିଯୋଗ ନ ହୋଇପାରିଲେ 
ତାହା କ୍ଷତିକାରକ ହୋଇପାରେ । 


ସେହି ଜାଗରୁକ ଅନ୍ତନିହିତ ଶକ୍ତିର କିପରି ସଦୁପଯୋଗ କରାଯାଇପାରିବ ସେ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି- 
ମୟି ଚାନନ୍ୟୟୋଗେନ ଭକ୍ତିରବ୍ୟଭିଚାରିଣୀ । 
ବିବିକ୍ତ ଦେଶସେବିତ୍ସମ୍‌ ଅରତିର୍ଜନସଂସଦି ॥ ୧ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମୟି = ମୋ ଠାରେ, ଚ = ଏବଂ, ଅନନ୍ୟ-ୟୋଗେନ = ଅନନ୍ୟ ଚିତ୍ତରେ, ସର୍ବାନ୍ତକରଣରେ, 
ଭକିଃ = ଭକି, ଅବ୍ୟଭିଚାରିଣୀ = ଏକାନ୍ତିକୀ, ବିବିଲ-ଦେଶ- ସେବିତ୍‌ମ୍‌ = ନିର୍ଜନ ସ୍ାନରେ 
ବାସ, ଅରତିଃ = ଅନିଚ୍ଛା, ଜନ ସଂସଦି = ଜନ ସମାଜ ସଂସର୍ଗ | 

ଅନ୍ନୟଃ : ୧୬. ମୟି ଅନନ୍ୟୟୋଗେନ ଅବ୍ଯଭିଚାରିଣୀ ଭକ୍ତିଃ, ୧୭. ବିବିଲ୍ତଦେଶସେବିତ୍ଵଂ, ଚ 
୧୮. ଜନସଂସଦି ଅରତିଃ, (ଜ୍ଞାନଂ ଇତି ପ୍ରୋଆୁଂ) |୧୧| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥନନ୍/ 6ଯୋର ସାହାଯ 6ମା/ ୦୭ଳ ଥଟାଳ କଲି, ଏକା ହୁ/ନନେ ନନିବାଳ ସୃଜ/ବ 
ଏଂକଂ ଳଳସ୍ଦମାଳ ସଂସର୍ନ ୭ ଅନଳିଛୀ ..... //¿ 6€/ 


॥ ୮୭୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩/ ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସମ୍ଭବତଃ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର କର୍ମଚଞ୍ଚଳ ସ୍ଵଭାବ ଯୋଗୁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇ କିମ୍ବା ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ତତ୍‌କାଳୀନ ସମାଜକୁ ସୁଧାରିବା ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖୁ, ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଗ୍ରନ୍ଧଟିର ଆଲେଖ୍ୟ ଆମକୁ 
ଯେଉଁ ରୂପରେ ଉପଲବ୍ଧ କରାଇଛନ୍ତି ତାହା ଆତ୍ମାନୁଭୁତି ବିଷୟକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟବହାରିକ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଟେ । 
ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଗୀଚତାଚାର୍ଯ୍ୟ ନିଜର ଶିଷ୍ୟର କୌଣସି ମାନସିକ କିମ୍ବା ବୌଦ୍ଧିକ ଗୁଣ ବିଶେଷକୁ 
ବିକଶିତ କରିବା ପାଇଁ ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି, ସେତେବେଳ ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ ଲାଗି 
ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଥିବା ବ୍ୟବହାରିକ ଉପାୟ ମଧ୍ଯ ବତାଇ ଦିଅନ୍ତି । 


ଯଦି କୌଣସି ସାଧକ ପୁର୍ବୋକ୍ତ ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ତିତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ବିକଶିତ 
କରିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ ହୁଏ ତେବେ ସେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ନିଜର ଅନ୍ତଃ ତଥା ବାହ୍ୟଜୀବନ ବ୍ୟବହାରରେ 
ଖୁବ୍‌ ଅଧ୍ଵକ ପରିମାଣର ଶକ୍ତି ସଞ୍ଚୟ ବା ଅତିରିକ୍ତ ଶକ୍ତିର ସଦୁପଯୋଗ କରିପାରିବ ଯାହା ଦ୍ଵାରା, ଆତ୍ମବିକାଶ 
ପଥରେ ତାକୁ ଲାଭ ମିଳିବ। 


ମୟି ଚାନନ୍ୟୟୋଗେନ ଭଜଳ୍ିରବ୍ୟଭିଚାରିଣୀ - ଅନନ୍ୟ ଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ମୋ ଠାରେ ଅଟଳ 
ଭକ୍ତି : ଅନନ୍ୟ ଯୋଗର ଅର୍ଥ ହେଲା ମନର ଧେୟ ବିଷୟରେ ଏକାଗ୍ର ହୋଇଯିବା | ଏଥିପାଇଁ ବିଜାତୀୟ 
ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗକରି କ୍ଷେୟ ବିଷୟକ ବୃତ୍ତିରେ ମନକୁ ଏକାଗ୍ର ରଖୁବା ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ । ଧ୍ଯାନ କିମ୍ବା 
ଭକ୍ତିରେ ମନର ସ୍ତ୍ରିରତା ନଷ୍ଟ ହେବାର ଦୁଇଟି କାରଣ ହୋଇପାରେ । ସାଧକର ମନ ଅସ୍ଥିର ହେଉଥାଏ 
କିମ୍ବା କ୍ଷୟ ବିଷୟରେ ମନରେ ନିଶ୍ଚିତତା ନ ଥାଏ । ଯେତେବେଳ ଯାଏ ଏ ଦୁଇଟି ଯାକ ସ୍ରିର ନ 
ହୋଇଥିବେ ( ମନର ଅସ୍ତ୍ିରତା ଯାଇ ନ ଥୁବ କିମ୍ବା ଧ୍ରେୟ ବିଷୟରେ ସଠିକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ନ ଥବ) ଭକ୍ତ କିମ୍ବା 
ଧ୍ୟାନରେ ସଫଳତା ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ । ଯଦି ଆମର ଭକ୍ତି ଏକ ମୂର୍ଭିଠାରୁ ଅନ୍ୟ ଏକ ମୁରଭିକୁ ବାରମ୍ବାର 
ପରିବର୍ତିତ ହେଉଥାଏ ଯଥା ଆମେ ଯଦି ଆଜି ଦୁର୍ଗା ମୂର୍ଭିଙ୍କୁ ଭକ୍ତି କଲୁ ତ କାଲି ରାମଙ୍କ ମୁର୍ରି, ପରଦିନ 
ଶିବଙ୍କ ମୂର୍ଭି, ତାଂପରଦିନ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ମୁର୍ଭରି ଏପରି ଭାବରେ ବାରମ୍ବାର ବିଭିନ୍ନ ମୁର୍ଭିଙ୍କୁ ଭନ୍ତି କରିବା, ଭକ୍ତିରେ 
ଏକାଗ୍ରତା କିପରି ସମ୍ଭବ ହେବ ? ଏଥଵପାଇଁ ଏଠାରେ କୁହାହେଲା କି ଯୋଗରେ ବିକାଶ ଓ ପ୍ରଗତି ଲାଗି 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ଅଟେ- ଲକ୍ଷ୍ୟର ସ୍ରରରତା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏ କଥା କୁହା 
ହୋଇଛି । 


ଅବିଭାଜିତ ଧ୍ଧାନ ଏବଂ ମନରେ ଉତ୍ସାହ ଆସିଲେ ଭକ୍ତରେ ଏକାଗ୍ରତା ଆସିବା ସହଜ ହୋଇଯାଏ । 
ଅନ୍ୟଥା ମନ ହି ବିଦ୍ରୋହ କରି ସ୍ଵକଳ୍ପତ ମିଥ୍ୟା ଆକର୍ଷଣରେ ଘୁରି ବୁଲେ । 


ବେଳେବେଳେ ଧ୍ଯୟାନାଭ୍ୟାସ ସମୟରେ ମନରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କୁତ୍ସିତ ନିମ୍ବଧରଣର ବାସନା ଆସିଯାଏ । 
ମନର ଏ ପ୍ରକାର ବିଚରଣକୁ ସଂଯମିତ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରତୀକାମ୍ବକ ଭାବେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
କଠୋର ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଅଛନ୍ତି । ଏଥ୍ବରୁ ଜଣାଯିବ ଯେ ମନର ଇତସ୍ତତଃ ଭ୍ରମଣକୁ କିପରି କଠୋର 


॥୮୭୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଭାବରେ ସମାଲୋଚନା କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସାଧନା ପରମ୍ପରାରେ ଅବ୍ୟଭିଚାରିଣୀ 
ଭକ୍ତି ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ବ୍ୟଭିଚାର ଅର୍ଥ ହେଲା କିଞ୍ଚୁତ୍‌ ପରିମାଣରେ ତୁଚ୍ଛ ସ୍ବାର୍ଥ ସିଛ୍ଧି ଲାଗି ନିଜର 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ କ୍ଷମତାକୁ ବିକ୍ରି କରିଦେବା । ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରେ ସମାହିତ ଚିତ୍ତ ହିଁ ଧ୍ୟାନରେ ଏକନିଷ୍ଠ ହେବା 
ସମ୍ଭବ ଅଟେ | “ ଅବ୍ୟଭିଚାରୀ” ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ସାଧକକୁ ସାବଧାନ କରାଇ ଦିଆଯାଉଛି ଯେ ତାହାର 
ଧ୍ୟାନ ଏପଟ ସେପଟ ନ ହୋଇ ନିଜ ଇଷ୍ଟ ମୂଭ୍ଭି କିମ୍ବା ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଆଦର୍ଶରେ ସୀମିତ ରହୁ । 


ବିବିକ୍ତ ଦେଶସେବିତ୍ସମ୍‌ ଅରତିର୍ଜନ ସଂସଦି - ସାଧକ ଅନୁକୂଳ ବାତାବରଣରେ ରହିଲେ କୌଣସି 
ଦୃଢ ଆଦର୍ଶରେ ତାହାର ମନର ସ୍ତ୍ରିରତା ଓ ନିରନ୍ତର ନିଦିଧ୍ୟାସନ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ସମ୍ଭବପର ହେବ । ଏଥ୍ବପାଇଁ 
“ଏକାନ୍ତ ସ୍ଥାନରେ ବାସ କରିବା ଓ ଜନ ସମୁଦାୟଠାରେ ଅରୁଚି ଭାବ ଜାଗ୍ରତ କରିବା” ଗୁଣକୁ ଧୀରେ 
ଧୀରେ ବଢାଇବା ଦରକାର । ମନୁଷ୍ୟର ମନ ଯେତିକି ପରିମାଣରେ ଶୁଦ୍ଧ ହେବ ଏବଂ ଭୋଗରୁ ବିରତ 
ହେବ ତା' ର ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତିର ଜିଜ୍ଞାସା ଭାବ ସେତିକି ପରିମାଣରେ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବ । ତେଣୁ ଏହି କଥା ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଯେ ସାଧକ ତାର 47୍ଚାନପିପାସା ମେଣ୍ଟାଇବା ପାଇଁ ଲୋକଲୋଚନର ଅନ୍ତରାଳକୁ ଚାଲିଯାଏ । ଏହି କଥା 
କବି, ଲେଖକ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ ସତ୍ୟ ଅଟେ । ଏମାନଙ୍କର ଆଖୁ ଆଗରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥାଏ ତେଣୁ ଲୌକିକ ଆଚାର ବ୍ୟବହାରରେ ସେମାନଙ୍କର ରୁଚି ନ ଥାଏ । 


ଅଧ୍ଯାତ୍ବଜ୍ଞାନନିତ୍ୟତ୍ଵଂ ତତ୍ସ୍ଵଜ୍ଞାନାର୍ଥଦର୍ଶନମ୍‌ । 
ଏତଜ୍‌ଜ୍ଞାନମିତି ପ୍ରୋକ୍ତମ୍‌- ଅଜ୍ଞାନଂ ୟଦତୋଏନ୍ଯଥା ॥୧୨॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଧ୍ୟାତ୍ମ-ଜ୍ଞାନ-ନିତ୍ୟତ୍‌ମ୍‌ = ଆମ୍ବଜ୍ଞାନରେ ନିରନ୍ତରତା, ତରତ୍୍‌ -ଜ୍ଞାନାର୍ଥ- ଦର୍ଶନମ୍‌ = ତତ୍ତ୍‌ଜ୍ଞାନ 
ଅର୍ଥ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ସର୍ବତ୍ର ଦର୍ଶନ କରିବା, ଏତତ୍‌ = ଏଗୁଡ଼ିକ ( ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅମାନିତ୍ବୁ ତତ୍ତ୍‌ଞ୍ଚାନାର୍ଥ 


ଦର୍ଶନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ), ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ଇତି = ବୋଲି, ପ୍ରୋଆରମ = କୁହାଯାଏ, ଅଜ୍ଞାନମ୍‌ = 
ଅଜ୍ଞାନ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଅତଃ = ଏହାର, ଅନ୍ୟଥା = ବିପରୀତ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୧୯. ଅଧ୍ୟାମଜ୍ଞାନନିତ୍ୟତ୍ବଂ, ୨୦. ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞନାର୍ଥଦର୍ଶନଂ ଏତତ୍‌ ଜ୍ଞାନଂ ଇତି ପ୍ରୋକ୍ତଂ ଚାତଃ 
ଅନ୍ୟଥା ୟତ୍‌ (ତତ୍‌ ଅଜ୍ଞାନଂ) ।୧ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଅଖାନ୍ୁନ୍ଞନନନେ ନିଳନଜଜ/ ଜକୁନ୍ଞାନନ ଥଳୁଛୁଚି - ଏନି ସମସକୁ #/ଳ କୁଯାନୀାଏ / ନାର 
ଏ ସରୁର ବିଯର/ଜ ଜମ/ ଅଜ୍ଞାନ ଥଣନଶ //6 ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଜ୍ଞାନ କାହାକୁ କହନ୍ତି ଏକଥା ଦର୍ଶାଇବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଦୁଇଟି ଅଧ୍ଵକ ଗୁଣ ବର୍ଣ୍ଵନା କରୁଛନ୍ତି । ଅଧ୍ୟାମ୍ବନ୍ଜାନରେ ନିରନ୍ତରତା ଏବଂ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ଉପଲବ୍‌ଧ୍ଵର 
ଆଲୋଚନା। 


॥ ୮୭୨ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩/ ଶ୍ଳୋକ ୧୩ 


ଅଧ୍ଯାମୂଜ୍ଞାନନିତ୍ୟତ୍ଵଂ ତତ୍ଦବଜ୍ଞାନାର୍ଥଦର୍ଶନମ୍‌ - ଆତମ୍ମଜ୍ଞାନରେ ନିରନ୍ତରତା : ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ କେବଳ 
ବୁଦ୍ଧି ସାହାଯ୍ୟରେ ଜାଣିବାର' ବିଷୟ ନୁହେଁ, ଏହି ଜୀବନରେ ଆମୂଜ୍ଞାନକୁ ଅନୁଭବ କରି ସେହି ଅନୁଭବ 
ଅନୁସାରେ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିବାର ବିଷୟ ଅଟେ । ଯଦି ଆତ୍ମା ହି ଏକ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସତ୍ୟ ଅଟେ ତେବେ 
ସାଧକକୁ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସବୁ ସ୍ତରରେ ଆମ୍ବଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ପନ୍ଵ ଭାବଧାରାରେ ରହିବା ପାଇଁ ପ୍ରଯତ୍ନ କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ | ସ୍ଵୟଂକୁ ଆମ୍ମା ବୋଲି ଜାଣିବା ପରେ ସେହି ଆତ୍ମବୋଧରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ ସାଧକ ନିଜର ଜୀବନ 
ନିର୍ବାହ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏଥ୍ରଲାଗି ନିରନ୍ତର ଜ୍ଞାନ ଉପଲତ୍ଧିରେ ସହାୟକ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଗୁଡ଼ିକର ଅଭ୍ୟାସର 
ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ । 


ତତ୍ଵଵଜ୍ଞାନର ଉପଲବ୍ଧ : ଅମାନିତ୍ଵ ପ୍ରଭୂତି ଗୁଣ ଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶ କେବଳ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଉପଲବ୍ଧ 
କରିବା ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ହିଁ କୁହାହୋଇଛି- ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଉପଲବ୍ଧିର ଅର୍ଥ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବା । ସାଧକର ମଧ୍ଯ 
ସେହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ରି ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଟେ । ଲକ୍ଷ୍ୟର 
ସତତ ସ୍ମରଣ ଦ୍ଵାରା ସାଧନା କରିବା ପାଇଁ ଉତ୍ସାହ ବଢେ ଏବଂ ସାଧନାଭ୍ୟାସରେ ପ୍ରବୂରି ଅଧ୍ଵକରୁ ଅଧ୍ଵକ 
ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ଯାହା ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରିବା ପାଇଁ ସାହାଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉପରୋକ୍ତ ବଶ୍ଢିତ 
କୋଡିଏଟି ଗୁଣକୁ (ଅମାନିତ୍ବଂ ଅଦମ୍ଭିତ୍‌ଂ...... ତଜ୍ଜ୍ଞାନାର୍ଥ ଦର୍ଶନମ୍‌) ଜ୍ଞାନ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି କାରଣ ଏ 
ସମସ୍ତ ଗୁଣ ଆତ୍ମସାକ୍ଷାକ୍ରାର ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ଅଟେ । 


ଉପରୋକ୍ତ “ଜ୍ଞାନ ” ସାହାଯ୍ୟରେ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁକୁ ' ଜ୍ଞେୟ' କୁହାଯାଏ । ଜ୍ଞେୟ ବସ୍ତୁ 
କ'ଣ ଏହାର ଉତରରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି- 
ଜ୍ଞେୟଂ ୟତ୍ତତ୍‌ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି ୟଜ୍‌ଜ୍ଞାତ୍ଵାମୂତମଶ୍ବତେ । 
ଅନାଦିମତଘ୍ଘରଂ ବ୍ରହ୍ମ ନ ସତ୍ତନ୍ନାସଦୁଚ୍ୟତେ ॥୧୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଜ୍ଞେୟଂ = ସ୍ଞାତବ୍ୟ ବିଷୟ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ତତ୍‌ = ତାହା, ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି କଁ ଭଲ ଭାବରେ 
କହିବି, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଜ୍ଞାତ = ଜାଣି, ଅମୃତମ୍‌ = ମୋକ୍ଷ, ଅଶୁତେ = ଲାଭ କରାଯାଏ, 
ଅନାଦିମତ୍‌ = ଅନାଦି, ପରମ୍‌ = ପରମ, ବ୍ରହୁ = ବ୍ରହ୍, ସତ୍‌ = ସତ୍‌, ତତ୍‌ = ତାହା, ଅସତ୍‌ 
= ଅସତ୍‌, ନ = ନୁହନ୍ତି, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଇପାରେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟତ୍‌ ଜ୍ଞେୟଂ ୟତ୍‌ ଜ୍ଞାତ୍ଵା ଅମୃତଂ ଅଶୁୁତେ, ତତ୍‌ ଅନାଦିମତ୍‌ ପର ଂ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି, ତତ୍‌ ନ 
“ ସତ୍‌' ନ ଅସତ୍‌ ଉଚ୍ୟତେ |୧୩ 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନୁଁ6ସେନି 6ଜ୍ଞୟ ଦସ୍ଗୁକୁ ନ୍ଦ କନ୍ଦିଚି / ଯାହାକୁ ଲାଣଣଳ ସାଧକ ଥମୁଜଳକୁ 979 ' ତୁଏ / 6ସଂି 
ଣଜ୍ଞୟବସକ୍ତୁ- ଥାଜିବର୍ଳିତ ମନନ ବ୍ରଚ଼ୁ/ ଯାଯକୁ ସନ୍‌ କୁଯାପାନଯାନେ ନାନି ଥସନ୍‌ ମଧ 
କୁହାଯୀଳ ଯାନ ନାହିଁ / ୧୩ 


॥ ୮୭୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବୋକ୍ତ ପାଞ୍ଚଟି ଶ୍ଳୋକରେ “ ଜ୍ଞାନ” ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହିସାରି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବର୍ତମାନ 
“ ଜ୍ଞେୟ” ବସ୍ତୁ କ'ଣ ତାହା କହିବାକୁ ବଚନ ଦେଉଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରଥମେ ସେ ଜ୍ଞେୟ ବସ୍ତୁକୁ ଜାଣିବାର 
ଫଳାଫଳ ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ କେହି କେହି ଏହାର ସମାଲୋଚନା କରିଥାନ୍ତି । 
ବାସ୍ତବରେ ଏପରି ସମାଲୋଚନାର ଯଥାର୍ଥତା ନାହିଁ, କାରଣ ଜ୍ଞାନର ଫଳକୁ ମହିମାନ୍ଵିତ କରି ବର୍ଣ୍ରନା 
କଲେ ସାଧକ ଠାରେ ସାଧନାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଉତ୍ସାହ ଅଧ୍ଵକରୁ ଅଧ୍ଲକତର ହୋଇଥାଏ । 


ଜ୍ଞେୟଂ ୟତ୍ତତ୍‌ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି ୟଜ୍‌ଜ୍ଞାତ୍ଵାମ୍ୂତମଶୁତେ - ଯାହାକୁ ଜାଣିଲେ ସାଧକ ଅମୂତତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ : ଜଡ ପଦାର୍ଥର ଧର୍ମ ହେଉଛି ମରଣଶୀଳତା | ଆମ୍ବା ପ୍ରଥମରୁ ଅମର ଅଟେ । ଆତ୍ମାର ଜନ୍ମ ନାହିଁ କି 
ମୃତ୍ୟୁ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସେହି ଆମ୍ମା ଜଡ ଉପାଧ୍ଵ ସହ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କାରଣରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମରଣଶୀଳ ଶରୀରାଦି ସହିତ 
କ୍ଷତ ଏକତ୍ଵକୁ ସ୍ଵୀକୃତ କରି ନିଜଠାରୁ ଅବିଛ୍ଛିନ୍ନ ମିଥ୍ୟା ପରିଚ୍ଛିନ୍ନତା ଏବଂ ବ୍ୟର୍ଥ ମରଣର ଅନୁଭବ 
କରେ । ଆତ୍ମା ଓ ଅନାତ୍ମାର ବିବେକପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଚାର କରି, ନିଜର ଆମ୍ବସ୍ବରୂପକୁ ଚିହ୍ନି, ତହିରେ ( ନିଜ ଆତ୍ମ 
ସ୍ଵରୂପରେ) ଦୂଢ ସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ, ମରଣର ଏହି ମିଥ୍ୟା ଭୟର ପରିସମାପ୍ତି ଘଟେ ଏବଂ ତତ୍‌ ସହିତ 
ଅମ୍ପତସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାଙ୍କର ପରମାନନ୍ଦର ଅନୁଭବ ହୋଇଥାଏ ¦ ଏହି ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରିବା ଲାଗି 
ଆମକୁ ପୂର୍ବ ବର୍ଣ୍ଚିତ କୋଡିଏଟି ଗୁଣର ସାଧନ ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ସାଧନସମ୍ପନ୍ନ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । 


ଅନାଦିମପ୍ସରଂ ବ୍ରହ୍ମ ନ ସନ୍ତନ୍ନାସଦୁଚ୍ୟତେ - ଆଦି ବିହୀନ ପରମ ବ୍ରହ୍ମ : କୌଣସି ନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁର 
ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ହି ବସ୍ତୁର ପ୍ରାରମ୍ଭ କଳ୍ପନା କରିହୁଏ । ଯେଉଁ ପରମାତ୍ମା କାଳ ବା ସମୟର ମଧ୍ଯ 
ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ତାଙ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି ଅଛି ବୋଲି ମାନି ହୁଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ଅନାଦି ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 


ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ସତ୍‌ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ କିମ୍ବା ଅସତ୍‌ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ- ସାମାନ୍ୟ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂଲେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ପ୍ରମାଣ ଗୋଚର ହୋଇଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ଅଛି ଆମେ ତାକୁ “ସତ୍‌! 
ବୋଲି କହୁ । ଅସତ୍‌ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଯାହା ନାହି । ସୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପୂର୍ବୋକ୍ତ ଦୁଇ ଅର୍ଥରେ ଆମେ ସତ୍‌ 
ଓ ଅସତ୍‌ ଶବ୍ଦ ପ୍ରଯୋଗ କରୁ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଅଟନ୍ତି ସେ କଦାପି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ 
ବୁବିିର ଜ୍ଞେୟବସ୍ତୁ ହୋଇ ନ ପାରନ୍ତି । ଏଥ୍ବପାଇଁ କୁହାଗଲା ଯେ ସେ ସତ୍‌ ନୁହନ୍ତି । ଚୈତନ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ ସ୍ଵୟଂ 
ସମସ୍ତ ଅନୁଭବର ଅତୀତ ଅଟନ୍ତି । 


ଯଦି ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟକୁ ସତ୍‌ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହି, କେହି କେହି ସେହି ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ 
ଅସତ୍‌ ବୋଲି ବୁଝିନେବେ । ସେଥଲାଗି ଏଠାରେ ତାହାର ମଧ୍ଯ ନିଷେଧ କରାହୋଇଛି । 


॥ ୮୭୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩/ ଶ୍ଳୋକ ୧୪ 


ଅସ୍ତତ୍ବବିହୀନ ବସ୍ତୁକୁ ଅସତ୍‌ କହନ୍ତି | ଯଥା ଆକାଶ କୁସୁମ, ବନ୍ଧ୍ୟାପୁତ୍ର, ମନୁଷ୍ୟର ଲାଞ୍ଜ ଇତ୍ୟାଦି । 
ବ୍ରହ୍ମ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସ୍ତିତ୍ଵବିହୀନ ବସ୍ତୁ ନୂହନ୍ତି । ସେ ସମସ୍ତ ନାମରୂପ ଜଗତର କାରଣ ଅଟନ୍ତି । ଯେହେତୁ ସେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତର କାରଣ ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ଅସତ୍‌ ବୋଲି କହି ହେବ ନାହି । ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଅଭାବ ହେଲେ ଜଗତର 
ସିଦ୍ଧ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏଥୁପାଇଁ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ “ ନେତି ନେତି”... ଭାଷାରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ 
କରାହୋଇଛି । ( ନେତି ନେତି ଅର୍ଥ ଏହା ନୁହେଁ ଏହା ନୁହେଁ....) 


ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହନ୍ତି ଜାତି ଏବଂ ଗୁଣରୁ ରହିତ ହେବା କାରଣରୁ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ସତ୍‌ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହି ଏବଂ ସମସ୍ତ ଶରୀରରେ ଚୈତନ୍ୟ ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେବା କାରଣରୁ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଅସତ୍‌ 
ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । 


ସତ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବସ୍ତୁଟିଏ ଅଛି ବୋଲି ଯେଉଁ ବୃତ୍ତି ଏବଂ ଅସତ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବସ୍ତୁଟିଏ ନାହିଁ ବୋଲି ଯେଉଁ 
ବୃତ୍ତ, ଏ ଉଭୟ ବୃତ୍ତି ବୁଛିରେ ହୁଏ । ଯେଉଁ ଆମ୍ବଚୈତନ୍ୟ ଏହି ଉଭୟ ବୂତ୍ତିର ପ୍ରକାଶକ, ସେ ଉଭୟଙ୍କଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଚେତନତତ୍ତ୍ଵରକୁ ସତ୍‌ କି ଅସତ୍‌ କିଛି ହେଲେ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହି- କହି 


ଭଗବାନ ନିର୍ଗୁଣ ନିରାକାର ରୂପେ ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ । ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ସଗୁଣ ସାକାର 
ରୂପରେ ସେହି ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵର ବଣ୍ଠନା କରୁଛନ୍ତି - 


ସର୍ବତଃ ପାଣିପାଦଂ ତତ୍‌ ସର୍ବତୋଏକ୍ଷିଶିରୋମୁଖମ୍‌ | 
ସର୍ବତଃ ଶ୍ରୁତିମଲ୍ଲୋକେ ସର୍ବମାବୃତ୍ୟ ତିଷ୍ଠତି ॥୧୪॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବତଃ = ସର୍ବତ୍ର, ପାଣି = ହସ୍, ପାଦମ୍‌ = ପାଦ, ତତ୍‌ = ତାଙ୍କର, ସର୍ବତଃ = ସର୍ବତ୍ର, ଅକ୍ଷି 
= ଚକ୍ଷୁ, ଶିରଃ = ମସ୍ତକ, ମୁଖମ୍‌ = ମୁଖ ବା ପାଟି, ସର୍ବତଃ = ସର୍ବତ୍ର, ଶ୍ରୁତିମତ୍‌ = 


ଯାହାଙ୍କର କଣ୍ଟ ଲୋକେ = ଇହଲୋକରେ, ସର୍ବମ୍‌ = ସବୁକିଛିକୁ, ଆବୃତ୍ୟ = ଆବୃତ 
କରି, ତିଷ୍ଠତି = ଅବସାନ କରୁଛନ୍ତି | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ତତ୍‌ ସର୍ବତଃ ପାଣିପାଦଂ, ସର୍ବତଃ ଅକ୍ଷିଶିରୋମୁଖଂ, ସର୍ବତଃ ଶ୍ରୁତିମତ୍‌, ଲୋକେ ସର୍ବଂ 
ଆବୃତ୍ୟ ତିଷ୍ଠତି ।୧୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ରବ୍ବନ ସବୁ ସ୍ଥୟନଚନ ହସ, ଯଦା ନେ, ଶିର, ମୁଖ୍ୟ କର୍ଣ ରହିଛି / ୦ ସଂନାଳଣେ 
ସଂମ୍ମସ୍ତଙ୍କୁ ବ#/@ କଳି ବଚ ହୋଜଛନ୍ତ / € ୪୮ 


॥ ୮୬୭୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସର୍ବତଃ ପାଣିପାଦଂ ତତ୍‌ ସର୍ବତୋଃକ୍ଷିଶିରୋମୁଖମ୍‌ - ଉତ୍ତମ ଧରଣର ସାଧକମାନେ 
ଆତ୍ମାଙ୍କର ନିଗୁଁଣ ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିପାରନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ ମଧ୍ୟମ ଧରଣର ସାଧକମାନଙ୍କୁ ( ଯେଉଁ ମାନଙ୍କର 
ବୁଦ୍ଧି ବିକଶିତ ହୋଇପାରିନାହିଁ) ଜ୍ଞାତ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତ ବସ୍ତୁର ଉଦାହରଣ ଦ୍ଵାରା ଅଜ୍ଞାତ ଓ ଅବ୍ୟକ୍ତ ବ୍ରହ୍ମକୁ 
ବୁଝାଇବା ସହଜ ହୁଏ । ଅଜ୍ଞାତ ଏବଂ ଅବ୍ୟକ୍ତ ବସ୍ତୁର ବୋଧ କରାଇବା ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତ ତଥା ଜ୍ଞାନ 
ବସ୍ତୁର ଉଦାହରଣ ସାହାଯ୍ୟରେ ସରଳ ଭାବରେ ବୁଝାଯାଇପାରେ । ଯଦ୍ୟପି ପ୍ରାଣୀମାନେ ଚେତନ 
ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ ପ୍ରତୀତ ହୁଅନ୍ତି । ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମତା ପଶ୍ଚାତ୍‌ରେ “ ଚେତନା ପ୍ରଦାନକାରୀ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ, 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ' ଏକ ' ଅଟେ । ଏଥୁଲାଗି କୁହାଗଲା ଯେ ବ୍ରହ୍ମ ସବୁକିଛିରେ ହସ୍ତ ଓ 
ପଦକୁ ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି । 


ଏହିପରି ଭାବରେ ସମସ୍ତ ନେତ୍ର, ସମସ୍ତ ଶିର, ସମସ୍ତ ମୁଖ କେବଳ ଏହି ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତି 
କାରଣରୁ ନିଜ ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ ହୋଇଥାନ୍ତି । ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ନିର୍ଦେଶିତ କରିବା ପାଇଁ 
ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯେ- ପରମାତ୍ମା ସମସ୍ତ ହସ୍ତ, ପଦ, ନେତ୍ର, ଶିର ବିଶିଷ୍ଟ ଅଟନ୍ତି | 
ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରକାଶ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କ୍ଷମତା ତଥା ବିଚାର କରିବା କ୍ଷମତା ହୋଇଥାଏ । 
ଅତଏବ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ସମସ୍ତଙ୍କର ମୁଳଉତ୍ସ ବୋଲି କହିବା ଯଥାର୍ଥ ଅଟେ । 


ପରମାତ୍ମା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆବୃତ କରି ସ୍ମିତ ଅଛନ୍ତି : ପରମାତ୍ମା ସବୁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ଅନ୍ତଃକରଣ ଚତୁଃଷ୍ଟୟର ପ୍ରେରକ ଶକ୍ତି ରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ମାଙ୍କର ସତ୍ତା 
ଓ ସ୍ପୂଭ୍ତି ଏହି ଉପକରଣ ( ଉପାଧ୍ବ) ଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ । ତେଣୁ କେହି କେହି ହୁଏତ 
ଭାବିପାରନ୍ତି ଯେ- ଯେଉଁଠାରେ ଉପାଧ୍ନ ଅଛି ସେଠାରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ବ ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ ଅନ୍ୟତ୍ର 
ତାଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ । ଏହି ପ୍ରକାର ଭୁଲ୍‌ ଧାରଣାକୁ ଦୂରାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ କୁହାହୋଇଛି କି-ସେହି 
ପରମାମ୍ମା ସର୍ବତ୍ର ସବୁ ନାମ ରୂପକୁ ଆବୃତ କରି ସ୍ଥ୍ରିତ ଅଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ବଦା ସବୁ ନାମରୂପରେ ଥାଇ 
ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କ ଉର୍ଧ୍ବ୍‌ରେ ସ୍ଥିତ ରହିଛନ୍ତି । ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି ରକ୍‌ବେଦର ପ୍ରସିଦ୍ଧ “ ପୁରୁଷ ସୂକ୍ତଂକୁ ସ୍କରଣ 
କରାଇଦିଏ । 


ସେହି ପରମସତ୍ୟ ପରମାତଗ୍ବାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି- 


॥ ୮୭୬॥ 


ଅଞ୍ଚାୟ ୧୩/ ଶ୍ଳୋକ ୧୫ 


ସର୍ବେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଣାଭାସଂ ସର୍ବେନ୍ଦ୍ରିୟ ବିବର୍ଜିତମ୍‌ । 
ଅସକ୍ତଂ ସର୍ବଭୂଜୈବ ନିର୍ଗୁଣଂ ଗୁଣଭୋକ୍ତୂ ଚ଼ ॥୧୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବେନ୍ଦ୍ରିୟ- ଗୁଣ- ଆଭାସମ୍‌ = ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଷୟର ପ୍ରକାଶକ, ସର୍ବେନ୍ଦ୍ରିୟ ବିବର୍ଢିତମ୍‌ = 
ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟରୁ ରହିତ, ଅସକ୍ତମ୍‌ = ଆସି ରହିତ, ସର୍ବ-ଭୂତ୍‌ = ସମଗ୍ର ସଂସାରର ଆଧାର, 
ଚ ଏବ = ତଥା, ନିର୍ଗୁଣମ୍‌ = ଗୁଣ ରହିତ, ଗୁଣ- ଭୋକଆୁ = ସମସ୍ତ ଗୁଣର ଭୋକା, ଚ = 
ଏବଂ | 

ଅନ୍ଵୟଃ 2 ସର୍ବେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଣାଭାସଂ ସର୍ବେନ୍ଦ୍ରିୟବିବର୍ଜିତଂ ଅସକ୍ତଂ ଏବ ଚ ସର୍ବଭୂତ୍‌ ନିର୍ଗୁଣଂ ଚ ଗୁଣଭୋକ୍ତୂ 
(ଭବତି) |୧୫। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଘନଜନ୍ୀନ୍ଦ୍ରା ସମର ଜଢ଼ିୟନ୍ତୁ ଜନ୍ଦିତ ଯକିଥ ସମସ୍ତ ନଢିୟ ¢ 6୧ମାନନ୍ନନ ରୂଣନ ଲାଶଳ / 
6 ଥାଳି ଜନିତ ନ୍ଦକିଥ ସ୍କ ବନ୍ଧୁଜ ଥାଧନ ସ୍ମରୂଫ୍ଘ ଥନନି / ଦେ ନୁଣ ଜନ୍ଦିନ ନ୍ଦକିଡ 
ସମ ଗୁୁଣନ ଜେଇ/ ଅନଳ // ¢ &// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସର୍ବେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଣାଭାସଂ ସର୍ବେନ୍ଦ୍ରିୟବିବର୍ଜିତମ୍‌ - ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର ଆଧାର 
ହୋଇ ବି ସେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ରହିତ : ବିରୋଧାଭାସ ଭାଷା ଦ୍ଵାରା ଅନିର୍ଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପରମବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଆତ୍ମା ରୂପେ 
ନିଦ୍ଦୈଶ କରିବା- ଏକ ବିଧ୍ଵ ଅଟେ । ଗୋଟିଏ ବାକ୍ୟ ଶୁଣି ' ବୁଛି”' ଯେତେବେଳେ ପରମବ୍ରହ୍ନଙ୍କ 
ବିଷୟରେ କିଛି ଧାରଣା ଆଣେ ପରବର୍ତୀ ବାକ୍ୟରେ ସେ ଧାରଣାକୁ ଖଣ୍ଡନ କରି ଦିଆଯାଏ । ଏହିପରି 
ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ବୁଝି “ କଳ୍ପନାଶୂନ୍ୟ” ହୋଇ ନିଜ ନିବିକଳ୍ପ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ହୋଇଯାଏ । ଏହି 
ବିରୋଧାଭାସ ଭାଷାର ପରି ପ୍ରୟୋଗ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଗ୍ରନ୍ଛୁମାନଙ୍କର ଏକ ବିଶେଷତ୍ବ ଅଟେ । କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁମାନେ ତରବର ହୋଇ ଉପରଠାଭଉରିଆ ଭାବେ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ଯୟନ କରନ୍ତି, ଶାସ୍ତ୍ର ଉପଦେଶର ସଠିକ୍‌ 
ମର୍ମ ଉପଲବ୍ଧ ନ କରିପାରି ନିଜ ନିଜର ଅବିଶ୍ବାସ ତଥା ନାସ୍ତ କତାକୁ ନ୍ୟାୟୋଟିତ ସିଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ 
ଏହି ପ୍ରକାର ବିରୋଧାଭାସ ଶ୍ଳୋକକୁ ଉଦ୍ଧୃତ କରି ଶାସ୍ତ୍ରର କଦର୍ଥ କରନ୍ତି। ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି 
ଶ୍ଵେତାଶ୍ଵେତରୋପନିଷଦ୍‌ରୁ (୩. ୧ ୨) ଆନୀତ | ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧସ୍ାପନ ହେତୁ ସମସ୍ତ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ନିଜ ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିରତ ଅଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏପରି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ “ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କଠାରୁ 
ଅବିଚ୍ଛିନ୍ନ ଆତ୍ମା ହି ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି ତଥା ଆତ୍ମା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଯୁକ୍ତ ଅଟନ୍ତି / ଗଭୀର ଭାବରେ 
ବିଶ୍ଳେଷଣ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମୂହ ଜଡ ପଦାର୍ଥ ଏବଂ ନିର୍ଭରଶୀଳ । ଅଥଚ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ପ୍ରକାଶକ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ କରାଇ ପାରୁଥୁବା ଆମ୍ମଚୈତନ୍ୟ ସନାତନ 
ଏବଂ ବିକାର ରହିତ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ଅଟନ୍ତି । ସଂକ୍ଷେପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ 


॥୮୭୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫ / ଅଧ୍ାୟ ୧୩ 


ପ୍ରକାଶିତ କଲାବେଳେ ମନେ ହୁଏ, ସତେ ଯେମିତି ଆତ୍ମା ' ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଧାରକ” ଯଦିଓ ସେ 
ପ୍ରକୃତରେ “ ସର୍ବେନ୍ଦ୍ରିୟ ବିବର୍ଜିତ' ଅଟନ୍ତି । 

ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତି ବିଜୁଳୀବତୀରୁ ବିଛୁରିତ ହେଉଥିବା ଆଲୋକ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ବୈଦ୍ୟୁତିକ ହିଟର୍‌ରୁ 
ବିଛୁୁରିତ ଉତ୍ତାପ ନୁହେଁ । ତଥାପି ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତି ଏହି ସବୁ ଉପକରଣ ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ 
ଆଲୋକ ବା ଉଷ୍ମତା ରୂପରେ ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ । 


ଅସକ୍ତଂ ସର୍ବଭୂଜୈବ ନିର୍ଗୁଣଂ ଗୁଣଭୋକ୍ତୃ ଚ଼ - ଆସଛିରହିତ ଯଦିଓ ସବୁକିଛିର ଆଧାର : ବ୍ରହଙ୍କୁ 
“ ଅନାସକ୍ତ ଧାରକ ' ରୂପରେ ବୁଝିପାରିବା ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସରଳ ନୁହେଁ । ତଥାପି ଆମ 
ଦେଶର ମହାନ୍‌ ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ ବିଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ବୁଝାଇବାକୁ ପ୍ରଯତ୍ନ କରିଅଛନ୍ତି । 
ସମୁଦ୍ରରେ ତରଙ୍ଗ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । କୌଣସି ଏକ ତରଙ୍ଗ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମୁଦ୍ର ନୁହେଁ । ତରଙ୍ଗ ଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ମିଳିତ 
ରୂପକୁ ମଧ୍ଯ ସମୁଦ୍ର ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଆମେ କହି ମଧ୍ଯ ପାରିବା ନାହିଁ ଯେ ସମୁଦ୍ର ତରଙ୍ଗ 
ଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ଅଟେ, କାରଣ ସମୁଦ୍ର, ତରଙ୍ଗ ଗୁଡ଼ିକର ସ୍ବରୂପ ଅଟେ । ଅସକ୍ତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସମୁଦ୍ର 
ହି ସମଗ୍ର ତରଙ୍ଗ ମାଳାର ଆଧାର ଅଟେ। ତରଙ୍ଗ ସମୁଦ୍ର ବକ୍ଷରେ ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି, ଲୀନ ହୁଅନ୍ତି । ସମୁଦ୍ର 
ବ୍ୟତିରିକ୍ତ ତରଙ୍ଗମାନଙ୍କର “ ଧାରଣ କର୍ତା” ଅନ୍ୟ କେହି ହୋଇ ନ ପାରନ୍ତି । 


ସେହିପରି କପାତୁଳା ସବୁ ବସ୍ତ୍ର ମଧ୍ଯରେ ଥାଏ । ବସ୍ତ୍ରକୁ ଆମେ ତୁଳା ବୋଲି କହିପାରିବା ନାହିଁ । 
ଅଥଚ ବସ୍ତ୍ରରେ ଥବା ତୁଳା ହି ବସ୍ତ୍ରର ଆଧାର ଅଟେ । 

ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ବିଭିନ୍ନତାରେ ପରିପୁଣ୍ଠ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ବ୍ରହ୍ମ ନୁହେଁ । ତଥାପି ‹ ବ୍ରହ୍ମ” ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟିର 
ଆଧାର ଅଟନ୍ତି । ସେ ସର୍ବଭୂତ୍‌ ଅଟନ୍ତି । ସେ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ । ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆବୃତ କରି ରହିଥାନ୍ତି । 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଥା'ନ୍ତି ବାହାରେ ମଧ୍ଯ ଥାଂନ୍ତି । 


ମନେକର ରାସ୍ତାକଡରେ ଥୁବା ଏକ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଖୁଣ୍ଟକୁ ଦେଖୁ ଭ୍ରମବଶତଃ ରାସ୍ତାରେ ଚାଲିଗଲାବେଳେ, 
ଗୋଟିଏ ଭୂତ ଠିଆ ହୋଇଛି ବୋଲି ଭାବିଲେ । ଯଦିଓ ସେହି କହ୍ଛିତ ଭୂତର ପ୍ରକୃତ ଅସ୍ତିତ୍ବ ନାହିଁ ତଥାପି 
ଭ୍ରମାତ୍ମକ ଚିନ୍ତା ଫଳରେ ମାନସିକ ବିକ୍ଷେପ ସ୍ପଷ୍ଟି ହୋଇଯାଏ । ଆମେ ଭାବିଥାଉ ଭୂତ ହାତ ଟେକି ଠିଆ 
ହୋଇଛି । ଭୂତ ଦାନ୍ତ ଦେଖେଇ ଖତେଇ ହଉଛି । ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଖୁଣ୍ଟକୁ ଖୁଣ୍ଟର ପ୍ରକୃତ ସ୍ବରୂପ ହିସାବରେ 
ଗୋଟିଏ ଖୁଣ୍ଟ ବୋଲି ଦେଖ ମନରେ ହୃଦ୍‌ ବୋଧ ହେଲେ, ମନରେ କହିତ, ଅସ୍ିତ୍ବବିହୀନ ଭୂତର ଭୟ 
ଚାଲିଯାଏ । ଖୁଣ୍ଟ ଓ ଭୂତ ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ସମ୍ପର୍କ ସ୍ଥ୍ରାପନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତଥାପି ଖୁଣ୍ଟଟି ଭୂତର ଆଧାର 
ଅଟେ । ସେହିପରି ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାର ମନ, ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥାର ମନର ଆଧାର ଅଟେ । ଉପରୋକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଗୁଡ଼ିକ ସାହାଯ୍ୟରେ ବୁଝାଯାଇପାରେ ଯେ, ବ୍ରହ୍ମ ସକଳ ସୃଷ୍ଟିର ଆଧାର ଅଟନ୍ତି । 


॥ ୮୮୭୮॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୩୮ ଶ୍ଳୋଳ ୧୬ 


ସେ ନିର୍ଗୁଣ କିନ୍ତୁ ଭୁ ଗୁଣମାନଙ୍କର ଭୋକ୍ତା ଅଟନ୍ତି : ମନୁଷ୍ଯ ମନ ସଦାସର୍ବଦା, ସତ୍ତ୍‌, ରଜ ଓ ତମ- 
ଏହି ତିନୋଟି ଗୁଣର ପ୍ରଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥାଏ । ଏହି ତିନି ଗୁଣର ପ୍ରଭାବକୁ ଆତ୍ମା ସର୍ବଦା ପ୍ରକାଶିତ 
କରୁଥାନ୍ତ । ପ୍ରକାଶକ (ଆତ୍ମା), ପ୍ରକାଶ୍ଯ ବସ୍ତୁର ଧର୍ମରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବା କାରଣରୁ ଗୁଣ ରହିତ ଅଟନ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ଏକ ଚେତନାଯୁକ୍ତ ମନ ହିଁ ଏହି ଗୁଣମାନଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିପାରେ । ଏଥ୍ବପାଇଁ ଏଠାରେ କୁହାହେଲା 
କି ଆତ୍ମା ସ୍ଵୟଂ ନିର୍ଗୁଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମନର ଉପାଧ୍ନଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା, ଗୁଣ ସମୂହର ଭୋକ୍ତା ଅଟନ୍ତି । ଶୁଦ୍ଧ 
ଚୈତନ୍ୟ, ମନଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶିତ ହେଲାବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଜୀବାମ୍ବା, ଜୀବ, ଅହଙ୍କାର ପ୍ରଭୂତି ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ 


ନାମିତ କରାଯାଇଥାଏ । ମନର ଅଭାବରେ ଜୀବାମ୍ବା ଓ ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ଏକ ବୋଲି ଜଣାପଡନ୍ତି । 


ଏହିପରି ଭାବରେ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଉପାଧ୍ଵରହିତ ଏବଂ ଉପାଧ୍ଯୁକ୍ତ, ଉଭୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ବିଚାର କରାଯାଇଅଛି । 


ପରଂବ୍ରହ୍ମ ନିର୍ଗୁଣ, ଅସକ୍ତ ଏବଂ ସମଗ୍ର ସଂସାରର ଆଧାର ଅଟନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେହି ଆତ୍ମା ଯେତେବେଳେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ପ୍ରକାଶକ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ସେତେବେଳେ ଜଣାପଡନ୍ତି ସତେ ଯେପରି ସେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଯୁକ୍ତ । 
ସେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଧାରକ ଓ ଗୁଣମାନଙ୍କ ଭୋକ୍ତା। 


କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ ବ୍ୟଷ୍ଟ ଉପାଧ୍ରେ ବ୍ୟକ୍ତ ଆମ୍ମା ସର୍ବତ୍ର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସେହି 
ଏକ ଆତ୍ମା ରୂପରେ ସମଷ୍ଟି ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥ୍ରିତ ଅଟନ୍ତି । ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳଲୋକରେ ଭଗବାନ କହନ୍ତି- 


ବହିରନ୍ତଶ୍ଚ ଭୂତାନାମ୍‌ ଅଚରଂ ଚରମେବ ଚ। 
ସୁକ୍ଷ୍ମତ୍ବାତ୍ତଦବିଜ୍ଞେୟଂ ଦୂରସ୍କୁଂ ଚାନ୍ତିକେ ଚ ତତ୍‌ ॥୧୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବହିଃ = ବାହାରେ, ଅନ୍ତଃ = ଭିତରେ, ଚ = ଏବଂ, ଭୂତାନାମ୍‌ = ସମସ ସଭାରେ, ଅଚରମ୍‌ 
= ସ୍ଥାବର, ଚରମ୍‌ = ଜଙ୍ଗମ, ଏବ = ମଧ୍ଯ, ଚ = ଏବଂ, ସୁକ୍ଷ୍ମତ୍ବାତ୍‌ = ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୁକ୍ଷ୍ମ 
ହୋଇଥିବାରୁ, ତତ୍‌ = ସେ, ଅବିଜ୍ଞେୟମ୍‌ = ଅଞ୍ଚେୟ, ଦୂରସୁମ୍‌ = ଦୂରରେ, ଚ = ଏବଂ, 
ଅନ୍ତିକେ = ନିକଟରେ, ଚ = ଏବଂ, ତତ୍‌ = ସେ | 

ଅନ୍ବୟଃ : ତତ୍‌ ଭୂତାନାଂ ବହିଃ ଅନ୍ତଃ ଚ ଅଚରଂ ଚରଂ ଏବ ଚ, ତତ୍‌ ସୁକ୍ଷ୍ମତ୍ଵାତ୍‌ ଅବିଜ୍ଞେୟଂ ଦୂରସ୍ଥଂ 
ଚ ଅନ୍ତିକେ ଚ ।୧୬ 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦେନଦି ଯରମାନ୍ତ୍ରୀ ସମସ୍ତ ଠାଣୀମାନନ୍କ ଜିତଣନ ଥଛଛି ଏକଂ କାରଣନ ମଝ ଅଛି /। 
ସ୍ଥାବନ୍ନ ଳଙ୍କନ ଠ୍ରାଣୀମାଳନ୍ଦ କୂଳେ ମଝ ସେ କି! କିଜ୍ମାଳ / ସୋ ଥଜନ୍ତ ନୂଜବର୍ଳୀ 


¿ ଥଚୟନ୍ତ ନିଳଟକର୍ଦ୍ ମୀ / ଥନନ୍ତ ସୁନ୍ଧୂ ନୋନଥରରୁ ସେ ଥବିଣନ୍ଞଙ୍ମ ଥର୍ଥର୍‌ ଠେ 
ଲଣହେବାନ ବିଷୟ କୁହନି /୧୯୬୮/୮ 


॥ ୮୭୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୬ / ଅଧାୟ ୧୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଠ ବହିରନ୍ତଶ୍ଚ ଭୂତାନାମ୍‌ ଅଚରଂ ଚରମେବ ଚ - ପରମାତ୍ମା ସତ୍ତାମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ଅଛନ୍ତ ଓ ବାହାରେ ମଧ୍ୟ ଅନନ୍ତ । ଉପନିଷଦମାନଙ୍କର ଅନୁକରଣୀୟ ଶୈଳୀରେ ଏଠାରେ 
ପରମାମ୍ମାଙ୍କର ସର୍ବବ୍ୟାପକତା ସ୍ଵରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


ସମସ୍ତ ସତ୍ତାର ଭିତରେ ଓ ବାହାରେ : ସଭାରେ ଯେଉଁ ଚୈତନ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ ସୂରଣ ହୋଇ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ଜରିଆରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୁଏ, ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, ତେଣୁ ସର୍ବଦା ଅବ୍ୟକ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ସ୍ଥ୍ରିତ । 


ଚୈତନ୍ୟତତ୍ତ୍ଵର ପରିପ୍ରକାଶ ଲାଗି ଶରୀର ଆଦି ମାଧ୍ଯମ ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ, ଚୈତନ୍ୟତତ୍ତ୍ଵବ, ଅପ୍ରକାଶିତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଭିତରେ ଓ ବାହାରେ ସବୁଆଡେ, ସଭା ରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ | ଯେଉଁଠାରେ ରେଡିଓ ସେଟ୍‌ଟିଏ 
ଥାଏ ସେଠାରେ ଧ୍ଵନିତରଙ୍ଗର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସ୍ପଷ୍ଟ ବାରି ହୁଏ କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ରେଡିଓ ସେଟ ନାହିଁ ସେହି 
ସ୍ଥାନରେ ଧ୍ଵନିତରଙ୍ଗର ଅଭାବ ଅଛି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । “ ଆତମ୍ମଚୈତନ୍ୟ' ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର 
ବିନା ରହିଥାନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯରେ ଥାଆନ୍ତି । ସମୁଦ୍ରକୁ ତରଙ୍ଗ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ 
ତଥାପି ପ୍ରତିଟି ତରଙ୍ଗର ସମସ୍ତ ଅଂଶକୁ ପରୀକ୍ଷା କଲେ ତରଙ୍ଗଠାରେ ସମୁଦ୍ର ବିନା ଅନ୍ୟ କିଛି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ତରଙ୍ଗର ବିନା ସହାୟତାରେ ସମୁଦ୍ର ତିଷ୍ଠି ରହିପାରେ କିନ୍ତୁ ବିନା ସମୁଦ୍ର ସହାୟତାରେ ତରଙ୍ଗ ତିଷ୍ଠି 
ରହିପାରିବ ନାହିଁ । 


ସେହିପରି ଆମ୍ବଚୈତନ୍ୟ ସଚରାଚର ସୃଷ୍ଟିର ଆଧାର ଅଟନ୍ତି, ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଥାଆନ୍ତ ଓ 
ବାହାରେ ମଧ୍ଯ ଥାଆନ୍ତି । 


“ ଚର' ଏବଂ ' ଅଚର” : ଯେ ନିଜ ଇଚ୍ଛାରେ ବିଚରଣ କରିପାରେ ସେ “ ଚର” ପ୍ରାଣୀ | ଯଥା- 
ଗାଇ ମନୁଷ୍ୟ, ଇତ୍ୟାଦି । ଗତିହୀନ ବସ୍ତୁ ବା ପ୍ରାଣୀ “ଅଚର” ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ ଯଥା- ଗଛ, ପାହାଡ ଇତ୍ୟାଦି । 
ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥ ଏପରି ଭାବରେ ମଧ୍ଯ କରାଯାଇପାରେ ଯେ “ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟ', “ ଅଅଚର'” ହୋଇ ମଧେ 
“ ଚର” ଅଟନ୍ତି | ତାର୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା କି ଆତ୍ମା ଗତିଶୀଳ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ “ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପରେ' ରହି 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଚଳତ୍ଶକ୍ତି ଯୁକ୍ତ କରାଉଛନ୍ତି । ଭ୍ରମାତ୍ମକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜଣାପଡେ ସତେ ଯେପରି ଆତ୍ମା ଏହି 
ଗତିଶୀଳ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ସହିତ ଅବିଚ୍ଛିନ୍ନ ହୋଇ ନିଜେ ଚଳତ୍‌ ଶକ୍ତିଯୁକ୍ତ ହୋଇ ବିଚରଣ କରୁଛନ୍ତି । 
ଯେପରି ଗୋଟିଏ ଚଳନ୍ତା ବସ୍‌ରେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ସ୍ଥାନରେ ବସି ରହି ' ଅଚର' ହୋଇ ମଧ୍ଯ, ବହୁତ 
ଲମ୍ବା ଯାତ୍ରା କରିପାରେ । 


ଏହିପରି ଭାବରେ ସେହି ଏକ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, ସନାତନ, ଚୈତନ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର 
କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ଅଟନ୍ତି । ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ କେବଳ ଯେ ଆମ ଭିତରେ ପ୍ରକାଶିତ ତାହା ନୁହେଁ । ସେ ହିଁ ଭିତରେ ଓ 
ବାହାରେ ଚାରିଆଡେ ବିଦ୍ୟମାନ । ତେବେ ଆମେ କାହିକି ମନ ବୁଝି ସାହାଯ୍ୟରେ ତାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରି 


॥ ୮୮୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩/ ଶ୍ଳୋକ ୧୬ 


ପାରୁନାହୁଁ- ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସେହି ଚେତନତତ୍ତ୍ଵ ଏତେ ସ୍ଵକ୍ଷ୍ମ ଯେ ସେ ଆମ ବୁଵିର 
କଳ୍ପନାର ବାହାରେ । ଅତି ସୁକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଥିବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ ' ଅବିଜ୍ଞେୟ ' ଅଟନ୍ତି । 


ସୃକ୍ଷ୍ମତ୍ବାତ୍ତଦବିଜ୍ଞେୟଂ ଦୂରସ୍ୁଂ ଚାନ୍ତିକେ ଚ ତତ୍‌ - ଗୁଣବାନ ବସ୍ତୁ ସ୍ଥୁଳ ହୋଇଥାଏ । ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁରେ ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ଗୁଣ ରହଥାଏ ସେ ସେତେ ଅଧ୍ରକ ସ୍ଥଳ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏକାଧକ ଇନ୍ଦ୍ରୟ ଦ୍ଵାରା 
ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ଯେପରି, ପୂଥିବୀର ଜ୍ଞାନ ପାଞ୍ଚୋଟିଯାକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ହୋଇଥାଏ ( ଆଖ, 
ନାକ, କାନ, ଜିଭ, ଚର୍ମ) | ଜଳ, ପୁଥୁବୀଠାରୁ ସୂକ୍ଷ୍ୁ । ତେଣୁ ଜଳର ଅନୁଭବ ଚାରୋଟି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ହୋଇଥାଏ ( ଆଖ, କାନ, ଜିଭ, ଚର୍ମ) | ଅଗ୍ନି, ଜଳଠାରୁ ସୃକ୍ଷୁ ¡ ଅଗ୍ନିର ଅନୁଭବ ତିନୋଟି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ସାହାଯ୍ୟରେ ହୁଏ ( ଆଖି, କାନ, ଚର୍ମ) | ବାୟୁର ଅନୁଭବ ଦୁଇଟି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସାହାଯ୍ୟରେ ହୁଏ ( କାନ, ଚର୍ମ) 
ଆକାଶର ଜ୍ଞାନ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସାହାର୍ଯ୍ୟରେ ହୁଏ- (କାନ) । ଆମେ ଜଳକୁ ଶୁଂଘି ପାରୁନା, 
ଅଗ୍ନିକୁ ଚାଖୂ ପାରୁନା, ବାୟୁକୁ ଦେଖୁ ପାରୁନା ଓ ଆକାଶର ଧର୍ମକୁ କେବଳ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଜାଣୁ । ଆମେ ଏହା 
ମଧ୍ଯ ଜାଣୁ ଯେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକେ ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ ସୃକ୍ଷ୍ୁତମ ଆକାଶର ଧାରଣା ମଧ୍ଯ 
କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 

କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କାରଣଟି ସର୍ବଦା କାର୍ଯ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଵକ ସୃକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଥାଏ । ଆକାଶଟି 
ଗୋଟିଏ ସ୍ଥୁଳ ବସ୍ତୁ ହୋଇଥିବାରୁ ଆକାଶର ମଧ୍ଯ କାରଣ ଅଛି । ଆକାଶର କାରଣ ଯେଉଁ ଅଧୂଷ୍କାନ ସେ 
ହେଲେ ବ୍ରହ୍ମ ବା ଚୈତନ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ । ଏହି ଚୈତନ୍ୟତତ୍ତ୍‌ ବା ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରୁ ପଞ୍ଚମହାଭୂତର ( କ୍ଷିତି, ଅପ୍‌, 
ତେଜ, ମରୁତ୍‌ ଓ ବ୍ୟୋମ) ଉପରି ହୋଇଛି | ଏହି ଆମ୍ଚୈତନ୍ୟ ଆକାଶଠାରୁ ମଧ୍ୟ ସୁକ୍ଷ୍ମ । ସୁକ୍ଷ୍ମଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅଟନ୍ତି । ଆମ୍ବଚୈତନ୍ୟ ଆକାଶକୁ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ସ୍ଫ୍ରତ ରହିଛନ୍ତି । ଏହି ସୁକ୍ଷ୍ମତା କାରଣରୁ ସେ 
ଉପଲବ୍ଧ ପ୍ରମାଣ ସାହାଯ୍ୟରେ ( ଶରୀର, ମନ ବା ବୁଦି ସାହାଯ୍ୟରେ) ଦୃଶ୍ୟ ରୂପରେ ଜଣାଯାଆନ୍ତି ନାହି । 
ସେହି ` ବ୍ରହ୍ମ” ତତ୍ତ୍ଵବକୁ ଏଥି ସକାଶେ ଅବିଜ୍ଞେୟ କୁହାଯାଏ । 


ଆତ୍ମତତ୍ସ୍ଵ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୂରବର୍ତୀ ଓ ନିକଟବର୍ତୀ ମଧ୍ଯ : କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସାକାର ପରିଛିନ୍ନ ବସ୍ତୁକୁ 
ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ତ୍ରାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଆମେ କହିପାରିବା ବସୁଟି ଏହି ସ୍ଥାନରେ ଅଛି କିମ୍ବା ସେହି ସ୍ଥାନରେ ଅଛି । 
ସେହି ପରିଛ୍ଛିନ୍ନ ବସ୍ତୁଟିର, ଦ୍ରଷ୍ଟାର ସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ, ଦୂରତା ମାପକରି ତାହାକୁ ଦୂରବର୍ତୀ କିମ୍ବା ନିକଟବର୍ତୀ 
କୁହାଯାଏ । 


କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଅଟେ ସେ କୌଣସି ଏକ ସମୟରେ ଭୁବନେଶ୍ଵରରେ ଥ୍ରଲେ ମଧ୍ଯ 
ଠିକ୍‌ ସେହି ସମୟରେ ଲଣ୍ଡନରେ ମଧ୍ଯ ଥୁବ, ଦିଲ୍ଲୀରେ ମଧ୍ଯ ଥୁବ, କାରଣ ସେ ‹ ତତ୍ତ୍ଵ” ସବୁଆଡେ ଅଛି | 
ତେଣୁ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଦୂରସ୍ଥ କହିହେବ, ନିକଟସ୍ଥ ମଧ୍ଯ କହିହେବ । 


॥୮୮୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଏହି ଉକ୍ତିଟି ବେଳେବେଳେ ନିମ୍ନୋକ୍ତ ପ୍ରକାରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଏ- ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସ୍ଵରୂପକୁ 
ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ହେଲେ ଶରୀର ମନ ଓ ବୁଦିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ହେବ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ନଶ୍ଵର 
ନାମରୂପାମ୍ମକ ଜଗତର ଭ୍ରାନ୍ତତା ଉପଲନ୍ଧି କରି ପରମାତ୍ମା ଯେ ଏହାର ଅତୀତ- ସେଥୁପାଇଁ ବିବେକ 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଏ ଧାରଣାକୁ ଦୂଢୀଭୂତ କରିବାକୁ ହେବ ଯେ ସେ ପରମାତ୍ମା ସମସ୍ତ ନାମରୂପଧାରୀ ଉପାଧ୍ଠାରୁ 
ମୁକ୍ତ । ତେଣୁ ଦୂରସ୍ତ ଅଟନ୍ତି । ପୁନଃ ସେହି ପରମାତ୍ମା ଏହି ନାମ ରୂପରେ ମଧ୍ଯ “ ' ସତ୍ତା' ' ଭାବରେ ସୁତ 
ତେଣୁ ସେ ସମୀପସ୍ତ୍‌ ମଧ୍ଯ ଅଟନ୍ତି । 


ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କ ଭାଷ୍ୟରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି କି ଏହି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ବହୁତ 
ଦୂରରେ ଥୁବା ଭଳି ଜଣାପଡେ ବା ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସହଜରେ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇପାରେ ନାହି- 
“ ଦୂରସ୍ଥଂ ବୋଲି ଜଣାପଡେ କିନ୍ତୁ ସେହି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ବ ଞ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ବିବେକ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ସହଜରେ 
ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇପାରେ । ତେଣୁ ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଏହି ଆତମ୍ମତତ୍ତ୍ବ “ ସମୀପସ୍ଥଂ ଅଟେ । 


ସଂକ୍ଷେପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ବିରୋଧାଭାସ ଯୁକ୍ତ ଏହି ସୁନ୍ଦର ଶ୍ଲୋକଟି ପାଠକର ମନକୁ ଦୋହଲାଇ 
ଦିଏ ଏବଂ ଚେତାଇ ଦିଏ ଯେ କେବଳ ' ପୁସ୍ତକଜ୍ଞାନ ଆହରଣ' ଜ୍ଞାନ ନୁହେଁ । ବୌଦ୍ଧିକ ଜ୍ଞାନରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ହୋଇ ରହିଲେ କିଛି ଲାଭ ନାହିଁ । ମନନ ଏବଂ ଧ୍ୟାନ ସାହାଯ୍ୟରେ ପରମମ୍ମାଙ୍କର ସର୍ବବ୍ୟାପକ ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ତଥା ସର୍ବାତୀତ ସ୍ଵରୂପକୁ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟିତ ହେବା ଦରକାର । ସେହି ଏକ ଆତ୍ମା ମୋ ଭିତରେ 
ତଥା ସମସ୍ତଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ପ ଅଛନ୍ତି । 


ଏହି ଜ୍ଞେୟ ବସ୍ତୁ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି- 

ଅବଭକ୍ତଂ ଚ ଭୂତେଷୁ ବଭକ୍ତମବ ଚ ସ୍ମୃତମ୍‌ । 
ଭୂତଭର୍ତୁ ଚ ତଜ୍ଞ୍ଞେୟଂ ଗ୍ରସିଷ୍ୁ ପ୍ରଭବିଷ୍ଣୁ ଚ ॥୧୭॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅବିଭକ୍ତମ୍‌ = ଅବିଭକ୍ତ ହୋଇଥିଲେ, ଚ = ମଧ୍ଯ, ଭୂତେଷୁ = ସବୁ ଭୂତଠାରେ, ବିଭକ୍ତମ୍‌ 
= ବିଭକ୍ତ ଇବ = ପରି, ଚ = ଏବଂ, ସ୍ତତମ୍‌ = ଅବସ୍ୁୁତ, ଭୁତଭର୍ତୁ = ଭୂତ ସମୂହର 
ପାଳନ କରଉଁାଁ, ଚ = ଏବଂ, ତତ୍‌ = ସେହି, ଜ୍ଞେୟମ୍‌ = ଜାଣିବା, ଗ୍ରସିଷୁ = ସଂହାର, 
ପ୍ରଭବିଷ୍ଣୁ = ସୃଷ୍ଟି, ଚ = ଏବଂ | 

ଅନ୍ଵୟଃ : (ତତ୍‌) ଜ୍ଞେୟଂ ଭୂତେଷୁ ଅବିଭକ୍ତଂ ଚ ବିଭକ୍ତଂ ଇବ ସ୍ଥିତଂ। ତତ୍‌ ଭୂତଭର୍ତ୍ଧ ଚ ଗ୍ରସିଷ୍ଣୁ ଚ 
ପ୍ରଭବିଷ୍ଣୁ ।୧୭। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6େଛି ଘଜନମାନ୍ତ୍/ ନ୍ୂୟଂ ଅକିଜଳ 6ଯହୋଇଣଥିଣଲ ମଧ ସଚୁ ଭୁତନ୍ଦଠ୦ନ ସନ ନଦ ଜଳୁ 
ଜିନୁ ନୋଳ ଜନିଅଛନି / ରମ ସଳଳ ନୁଜନ ଥାଧାଳ କୋଳି 6ଜ୍ଞଘ (ଲଣକ/ 6ଯୌଜୀ/) ଏକଂ 
6ସ ଛି ସୁଝି ୬ ସଂହଜକାରଳକ //( ୭/ 


॥ ୮୮୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୧୭ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଯଦ୍ଯପି ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତି ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ଯମାନ୍‌ ତଥାପି ପ୍ରକାଶ ରୂପରେ ସେହି ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ଶକ୍ତି 
ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ବଲ୍‌ବ ମଧ୍ଯରେ ହି ପ୍ରକଟ ହୋଇପାରେ । ଏହିପରି ଭାବରେ ପରମାତ୍ମା ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଶରୀର ପ୍ରଭୃତି ଉପାଧ୍ଵ ମାଧ୍ଯମରେ ବିଶେଷ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆକାଶ 
ଏକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଘଟ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ହୋଇ ଏହା ଘଟାକାଶ ରୂପରେ, ମଠର ଚାରିକାନ୍ଥ ମଧ୍ୟରେ 
ସୀମିତ ହୋଇ ମଠାକାଶ ରୂପରେ ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ । 


ପୁର୍ବୋକ୍ତ ଅଧ୍ୟାୟ ଗୁଡ଼ିକରେ ଅନେକ ସ୍ଥଳରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାହୋଇଛି ଯେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ଅଧଘଶ୍ପାନ 
ପରମାତ୍ମା, ବିଶ୍ବର ଉପ୍ପଭି, ସ୍ଥିତି ଏବଂ ପ୍ରଳୟର କାରଣ ମଧ୍ଯ ଅଟନି- ନିମ୍ନପ୍ରଦତ୍ତ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଗୁଡ଼ିକରୁ ଏହି 
କଥାର ସତ୍ୟତା ସ୍ପଷ୍ଟ ଉପଲବ୍ଧ ହେବ । 


ଘଟ : ମାଟିକୁ ଚକଟି କୁମ୍ଭାର ମାଟିରୁ ମାଠିଆ, ହାଣ୍ଡି ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ । ମାଟି ହେଲା 
ମାଠିଆର ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ । ଗଢାହୋଇଥିବା ମାଠିଆରେ ମାଟି ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନ ଥାଏ । ତେଣୁ ମାଟି 


ହେଲା ମାଠିଆର ସ୍ତିତିର କାରଣ। ମାଠିଆଟି ଭାଙ୍ଗିଗଲେ ମାଟିରେ ମିଶିଯିବ । ତେଣୁ ମାଟି ମଧ୍ଯ ମାଠିଆର 
ଲୟର କାରଣ ଅଟେ । 


ଆଭୂଷଣ : ସୁନାକୁ ତରଳେଇ ବଣିଆ ସୁନାରୁ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ସୁନା ଅଳଙ୍କାର ଯଥା ସୁନାହାର, 
ସୁନାମୁଦି, ପ୍ରଭୃତି ତିଆରି କରେ । ସୁବର୍ଣ୍ଣ ହେଲା ଅଳଙ୍କାର “ ସୃଷ୍ଟିଂର କାରଣ । ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସ୍ଵର୍ଣ୍ବ 
ଆଭୁଷଣ ମଧ୍ଯରେ ସୁବର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟକିଛି ନ ଥାଏ । ତେଣୁ ସୁବଣ୍ଠ୍ର ହେଲା ସମସ୍ତ ଆଭୂଷଣ ଗୁଡ଼ିକର 
ଧାରକ ବା ଆଭୂଷଣ ଗୁଡ଼ିକର ' ସ୍ଥ୍ରିତିଂ ର କାରଣ । ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସ୍ଵଣ୍ଠଅଳଙ୍କାର ଗୁଡ଼ିକୁ ଭାଙ୍ଗି ପୁଣି ନୂଆ 
ଅଳଙ୍କାର ଗଢି ହେବ । ଆଭୁଷଣ ଗୁଡ଼ିକୁ ତରଳେଇ ଦେଲେ ସୁନା କେବଳ ରହେ । ସେଥୁପାଇଁ କେବଳ 
ସୁବର୍ଣ୍ଣ ହିଁ ଆଭୂଷଣ ଗୁଡ଼ିକର “ ଲୟ 'ର କାରଣ | 

ତରଙ୍ଗ : ସମସ୍ତ ତରଙ୍ଗ ସମୁଦ୍ରରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ସମୁଦ୍ରରେ ସ୍ଥିତ ଥାଆନ୍ତି ସମୁଦ୍ରରେ ଲୀନ 


୩୫୩୫ ୬୧୯ ୨୬୧ 


ହୁଅନ୍ତି । ତେଣୁ ସମୁଦ୍ର ସମଗ୍ର ତରଙ୍ଗମାନଙ୍କର ସୃଷ୍ଟ, ସ୍ଥତ ଏବଂ ପ୍ରଳୟର କାରଣ । 


ସ୍ଵପ୍ନ : ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାର ପୁରୁଷ ମନର କୌଣସି ବିଶେଷ ସ୍ତ୍ରିତିରେ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ । 
ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାର ମନ, ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥା ମନର ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା ଅଟେ । ସେହି ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାର ମନ, ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥା 
ମନର ଧାରକ ମଧ୍ଯ ଅଟେ । ସ୍ଵପ୍ନରୁ ଉଠିପଡିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ଥାଏ ଏବଂ ସେ ପୁଣି ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷ 
ହୋଇଯାଏ । ତେଣୁ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାର ମନ ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥା ମନର ଲୟର ମଧ୍ଯ କାରଣ ଅଟେ । 


ଖୁଣ୍ଟ ଉପରେ ଭୂତ : ମନେ କରାଯାଉ ରାସ୍ତା କଡରେ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଖୁଣ୍ଟଟିଏ ପୋତା ହୋଇଛି । 
ସନ୍ଧ୍ୟାବେଳେ ଭ୍ରମବଶତଃ ଜଣେ ପଥକ ସେହି ଖୁଣ୍ଟଟିକୁ ଦେଖୁ ଭାବିନେଲା ଯେ ଗୋଟିଏ ହସ୍ତପଦଧାରୀ 


॥୮୮୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଭୂତଟିଏ ସେଠାରେ ଠିଆ ହୋଇଛି । ଏଠାରେ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ . ଖୁଣ୍ଟଟି ଭୂତର ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ ଅଟେ । ସେହି ଖୁଣ୍ଟ 
ନ ଥୁଲେ ଏହି କନ୍ଛିତ ଭୂତର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ରହିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଖୁଣ୍ଟଟି ମଧ୍ଯ ଏହି କଳ୍ପିତ ଭୂତର ସ୍ଥିତିର 
କାରଣ ଅଟେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖୁଣ୍ଟଟି ଭୂତଟିର ଧାରକ ଅଟେ । ସେହି ଖୁଣ୍ଟଟି ମଧ୍ଯ ଏହି କଳ୍ପିତ ଭୂତର ଲୟର 
କାରଣ ଅଟେ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଲ ଭାବରେ ନିରୀକ୍ଷଣ କରି ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଜାଣିପାରୁ ଯେ), ଖୁଣ୍ଟ 
ପ୍ରକୃତରେ ସେଠାରେ ଅଛି । ଭୂତ ଫୂତ କିଛି ନାହିଁ । ସେତେବେଳେ ସେହି ଖୁଣ୍ଟରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କଳିତ ଭୂତଟି 
ସ୍ଵତଃ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । 


ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତରେ ଧ୍ଯାନ ସାହାଯ୍ୟରେ ଯେତେବେଳେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ହୋଇଯାଏ ସେତେବେଳେ 
ନାମରୂପାତ୍ମକ ଜଗତ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । ନିଦ୍ରିତ ବ୍ଯକ୍ତି, ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁବା ଅବସ୍ଥାରୁ ଉଠିପଡି ଜାଗ୍ରତ 
ହୋଇଗଲେ ଯେପରି ସ୍ଵପ୍ନ ଓ ସ୍ଵପ୍ନରେ ସୃଷ୍ଟ ଜଗତ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ ତଥା ସ୍ଵପ୍ନରାଜ୍ୟରେ 
ବିଚରଣ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଜଣକ ଜାଗ୍ରତ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ପରମାଗତ୍ମାଙ୍କର ଅନୁଭବ ହେଲେ 
ଜୀବ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହ ମିଶିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବଭାବର ଲୟ ଘଟେ । 

ସେହି ଜ୍ଞେୟ : ସେହି ପରମାମ୍ବା ହି ଜ୍ଞେୟ ଅଟନ୍ତି । ପ୍ରସ୍ତୁତ ପ୍ରକରଣର ଶ୍ଳୋକ ଗୁଡ଼ିକରେ ସେହି 
ଜ୍ଞେୟଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶାମ୍ବକ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାହୋଇଛି ଯେଉଁ “ ଜ୍ଞେୟ ପରମାଗ୍ବାଙ୍କୁ ' ନିଜ ଆତ୍ମସ୍ବରୂପରେ ଆତ୍ମା 
ଭାବରେ ଉପଲବ୍ଧି କରିବା ପାଇଁ ଅମାନିତ୍ବ ଅଦମ୍ଭିତ୍ବ ଅହିଂସା କ୍ଷାନ୍ତି.... ଇତ୍ୟାଦି କୋଡିଏଟି ସଦ୍ଗୁଣର 
ସାଧନ ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି ( ଯେଉଁ ସାଧନଦ୍ଵାରା ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ) ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ପରମାମ୍ବା ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଅନ୍ତି । 

ଏହି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ଆମର ବାହାରେ ଭିତରେ ସବୁଆଡେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ଅନୁଭବର 
ବିଷୟ ନ ହେଲା ତେବେ ଆମ୍ବତତ୍ତ୍ଵ ଅନ୍ଧକାର ସ୍ବରୂପ ହୋଇଥାଇପାରେ ଏହି ଆଶଙ୍କା ଅମୁଳକ ବୋଲି 
ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି | 


॥୮୮୪।॥ 


ଅଞ୍ଚାୟ ୧୩/।/ ଶ୍ଳୋକ ୧୮ 


ଜ୍ୟୋତିଷାମପି ତଜ୍ଜ୍ୟୋତିସ୍ତମସଃ ପରମୁଚ୍ୟତେ | 
ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞେୟଂ ଜ୍ଞାନଗମ୍ୟଂ ହୃଦି ସର୍ବସ୍ୟ ବିଷ୍ଠିତମ୍‌ ॥୧୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଜ୍ୟଯୋତିଷାମ୍‌ = ସମସ୍ତ ଜ୍ଯୋତିର, ଅପି = ମଧ୍ୟ, ତତ୍‌ = ସେହି, ଜ୍ଯୋତିଃ = ଜ୍ୟୋତି, 
ତମସଃ = ଅନ୍ଧକାରରୁ, ପରମ୍‌ = ଭର୍ଦ୍ ବା ଅତୀତ, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = 
( ସେ) ଜ୍ଞାନ ସ୍ଵରୂପ, ଜ୍ଞେୟତ୍‌ = ଜାଣିବାର ଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଗମ୍ୟମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ଯ, 
ହୃଦି = ହୃଦୟରେ, ସର୍ବସ୍ୟ = ସମସ୍ତଙ୍କର, ବିଶ୍ରିତମ୍‌ = ବିରାଜିତ ( ଅଧ୍ଶିତ) | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ତତ୍‌ ଜ୍ୟୋତିଷାଂ ଅପି ଜ୍ଯୋତିଃ, ତମସଃ ପରଂ, ଜ୍ଞାନଂ, ଜ୍ଞେୟଂ ଚ ଜ୍ଞାନଗମ୍ୟଂ, ସର୍ବସ୍ଯ 
ହୃଦି ବିଷ୍ପିତଂ (ଇତି) ଉଚ୍ୟତେ ।୧୮। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ବେନି ଯନମାନ୍ତ୍ରୀଙ୍କୁ ସମୟ ୦ଳ୍ୟୋଜିନ 6ଳ୍ୋନି ଏକଂ (ଆନ୍ମାଳ) ଥନଳାନରୁ ଅନନ୍ତ ମନ 
6ରୋଳି କୁନାଦାଳଛନି / ସେ #ନ (୭ଟିତନଯ ସୂନୁନ), ସେ ଜ୍ଞ ନ ମି #/ଳମନୀୟ 
(୩୍କଳଳୁଜ/ 9/9କ#/) ଏବଂ 6 କି ସନସମ ତୁଜୟ6ନେ ବିନାଳିନ /¿/ / 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଜ୍ଯୟୋତିଷାମପି ତଜ୍ଜ୍ୟୋତିସ୍ତମସଃ ପରମୁଚ୍ୟତେ - ବ୍ରହ୍ମ ହି ଏପରି ଏକ ଚୈତନ୍ୟ 
ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରକାଶ ଅଟନ୍ତି ଯାହାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ବୌଦ୍ଧିକ ଜ୍ଞାନ, ଅନ୍ତଃପ୍ରଜ୍ଞ ଏବଂ ଅନୁଭବ, 

ଭୂତମାନଙ୍କଠାରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ । ଯେହେତୁ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟ ହି ଏକମାତ୍ର କାରଣ ଯାହାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି 
ଯୋଗୁ ଆମର ବିବିଧ ଜ୍ଞାନ ତଥା ବିବିଧ ଅନୁଭବର ବୋଧ ହୋଇଥାଏ, ଏହି ପ୍ରକାଶ ସ୍ବରୂପ 
ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟକୁ ସାଧାରଣ ଆଲୋକ ସହ ତୁଳନା କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କୌଣସି ବାହ୍ଯବସ୍ତୁ କେବଳ 
ଯେ ଆମର ନେତ୍ର ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିଗଲେ ବାହ୍ୟବସ୍ତୁଟିକୁ ଆମେ ଦେଖୁ ପାରିବା ତାହା ନୁହେଁ, ବାହ୍ୟବସତୁଟି 
କୌଣସି ଆଲୋକ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶିତ ହେବା ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକ । ଏହି ଲୌକିକ ଅନୁଭବକୁ ଯଦି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ସ୍ବରୂପ ଧରି ନିଆଯାଏ ତେବେ ଆମର ଅନ୍ତର ମଧ୍ଯରେ ନିଶ୍ଚୟ କୌଣସି ଆଲୋକ ଅଛି ଯାହା 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମର ଆନ୍ତରିକ ଭାବନା ଏବଂ ବିଚାରଧାରା ସବୁ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି । ନ ହେଲେ ଏହି 
ବୃଭିଗୁଡ଼ିକର “ ବୋଧ' ଆମକୁ ହୁଅନ୍ତା ନାହି । ଅନ୍ତଃକରଣ ବୃଭି ଗୁଡ଼ିକର ଏହି ପ୍ରକାଶକ ହିଁ 
“ ସ୍ଵବୟଂପ୍ରକାଶ ଆତ୍ମା' ଅଟନ୍ତି ଯାହାକୁ ଆତ୍ମଜ୍ୟୋତି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । ଏହି ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ “ ଜ୍ୟୋତି ” 
ରୂପରେ ଅଭିହିତ କରିବା ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କର ପରମ୍ପରା ଅଟେ । 


ବେଦାନ୍ତ ଅଧ୍ୟୟନର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅବସ୍ଥାରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଭାଷା ସହ ଅନଭିଜ୍ଞ ହୋଇଥୁବା କାରଣରୁ 
ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକଗଣ “ ପ୍ରକାଶ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଲୌକିକ ଭାବରେ “ ଆଲୋକ” ବୋଲି ଧରିନିଅନ୍ତି ( ଯେଉଁ 


॥୮୮୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଆଲୋକକୁ ସାଧକ ବାହ୍ୟଜଗତରେ ଦେଖୁଥାଏ) | କିନ୍ତୁ ଏହି ଧାରଣା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ବାହ୍ୟଜଗତର ବସ୍ତୁ 
ଗୁଡ଼ିକୁ ଉଭଭାସିତ କରୁଥୁବା ଆଲୋକ '“ ଦୃଶ୍ୟ' ମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିପାରେ ମାତ୍ର ସମସ୍ତ “ ଦୃଶ୍ୟ” ଗୁଡ଼ିକର 
ଦ୍ରଷ୍ଟା ଆତ୍ମା ' ସର୍ବଦ୍ରଷ୍ଟା/ ଅଟନ୍ତି । ତେଣୁ ଯେ ସର୍ବଦ୍ରଷ୍ଟା ସେ ' ଦୃଶ୍ୟପ୍ରକାଶ ଆତ୍ମାଂ ହୋଇ ପାରିବେନି କିମ୍ବା 
“ଲୌକିକ ପ୍ରକାଶ” ସହ ମଧ୍ଯ ତୁଳନୀୟ ହୋଇ ନ ପାରନ୍ତି| ତେଣୁ ଏହି ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ବା ଆତ୍ମଜ୍ୟୋତି 
ଶବ୍ଦର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ନିର୍ଟ୍ୟ କରିବାକୁ ଗୁରୁଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡେ । 


ଜ୍ୟୋତିର ଜ୍ୟୋତିଃ - ଦ୍ରଷ୍ଟା କିଏ ବୋଲି ଜାଣିବାକୁ ଇଚ୍ଛାକଲେ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିବାକୁ 
ପଡିବ ଯେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଠାରୁ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଭିନ୍ନ ଅଟନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୃଶ୍ୟମାନ ବସ୍ତୁ ସମୁହ ଆତ୍ମା ନୁହନ୍ତି 
ଏ କଥା ସିଦ୍ଧ କରିବାକୁ ପଡିବ । ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାଶର ଉତ୍ସ ଯଥା ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର, ତାରା, ବିଦ୍ୟୁତ୍‌, ଅଗ୍ନି ପ୍ରଭୃତି 
ଆମେ ଜାଣୁ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କାହାରି ଜଣକର ମଧ୍ୟ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ନାହିଁ । 
ଆତ୍ମାର ପ୍ରକାଶ ଆଗରେ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ନିଷ୍ପ୍ରଭ ହୋଇପଡନ୍ତି । ଏଥ୍ପାଇଁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆମ୍ମାଙ୍କୁ 
' ସମସ୍ତ ଜ୍ୟୋତିର ଜ୍ୟୋତି” ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି, କାରଣ “ ଆମ୍ବା' ସମସ ଲୌକିକ ଜ୍ୟୋତିର ଉସ୍ସମାନଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି । ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକାଶ କୁହାଯାଉଥିବା ସୂର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଜୀବଜଗତ ତଥା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଆସନ୍ତେ ନାହିଁ ଯଦି ଜୀବ ତଥା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଅନ୍ତରରେ ଥୁବା “ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟ'ଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଉଦ୍ଭାସିତ ହୋଇ ପ୍ରାଣୀମାନେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଜାଣି ନ ପାରନ୍ତେ । ଯେ କୌଣସି ଆଲୋକଉସ୍ସରୁ ବିଛୁରିତ 
ଆଲୋକ ଯଦି ମୋର “ ସଚେତନତା' ପରିସର ମଧ୍ୟକୁ ନ ଆସିଲା ତେବେ ସେ ଆଲୋକର “ବୋଧ' ନ 
ହେବା ହେତୁ ମୁଁ ସେ ଆଲୋକ ବିଷୟରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଞ୍ଚ ରହିବି ଏବଂ ସେ ଆଲୋକ ମୋର କୌଣସି 
ଦରକାରରେ ଆସିବ ନାହିଁ । ସଂସାରର ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ଆମକୁ ପ୍ରଭାବିତ ସେତେବେଳେ କରିପାରିବ, 
ଯେତେବେଳେ ଆମକୁ ସେ ସୁଖ ଦୁଃଖର “ ବୋଧ” ହେବ | ଏବଂ ଏହି “ ବୋଧ” କେବଳ ଆତ୍ସଚୈତନ୍ୟଙ 
ପ୍ରକାଶ ଦ୍ଵାରା ହି ସମ୍ଭବ ଅଟେ । ତେଣୁ ଏଠାରେ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଆଲୋକବର୍ଗର 
ପ୍ରକାଶକ ଭାବରେ ଅଭିହିତ କରାହୋଇଛି । 


ଆତ୍ମା ଅନ୍ଧକାର ( ଅଜ୍ଞାନ) ରୁ ପର ( ଉର୍ଵି୍‌) ଅଟନ୍ତି : ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଏତେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ନିର୍ଦେଶିତ 
କରାଗଲେ ମଧ୍ଯ “ ଲୌକିକ ଆଲୋକ ଆମର ଅନୁଭବର ବସ୍ତୁ- ଏହି ଧାରଣା ସାଧକ ମନରେ ପୂର୍ବ 
ସଂସ୍କାରବଶତଃ ଏତେ ଦୃଢ ହୋଇଥାଏ ଯେ ସେ ଏହି ଆଲୋକକୁ “ ସାପେକ୍ଷ ଧାରଣା' ରୂପରେ ହି ଗ୍ରହଣ 
କରିଥାଏ । ଆମ୍ଭେମାନେ ବାହ୍ୟପ୍ରକାଶକୁ ଅନ୍ଧକାରର ବିରୋଧୀ ରୂପରେ ହି ଜାଣିଥାଉ ଏବଂ ବୁଝିଥାଉ । 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରକାଶ ଶବ୍ଦର କୌଣସି ଅର୍ଥ ହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଅନ୍ଧକାର କ 'ଣ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ । 
ଏଣୁ ଆତ୍ମାଙ୍କର ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ଦର୍ଶାଇବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ' ଆତ୍ମା', 
ଅନ୍ଧକାରର କଳ୍ପନାଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅତୀତ ଅଟନ୍ତି । ସୂର୍ଯ୍ୟ ଅନ୍ଧକାର କ 'ଣ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ । ଏଣୁ ଆତ୍ମାଙ୍କର 


॥ ୮୮୬॥ 


ଅଞ୍ଚାୟ ୧୩/ ଶ୍ଳୋକ ୧୮ 


ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରକାଶ ସ୍ଵରୂପକୁ ଦର୍ଶାଇବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ “ ଆତ୍ମା', ଅନ୍ଧକାରର 
କଳ୍ପନା ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅତୀତ ଅଟନ୍ତି । 


ଏହି ଆମ୍ନଚୈତନ୍ୟ'ଙ୍କ ପ୍ରକାଶ ଏତେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଯେ ସେ ' ପ୍ରକାଶ” ଓ ' ଅନ୍କାର' ଉଭୟଙ୍କୁ ଭଭାସିତ 
କରିଥାନ୍ତି । ଆତ୍ମାଙ୍କର ନା ପ୍ରକାଶ ସହ ବିରୋଧ ଥାଏ, ନା ଅନ୍ଧକାର ସହ ବିରୋଧ ଥାଏ । ତାହାଙ୍କର 
କାହାରି ସହିତ ବିରୋଧ ନ ଥାଏ । ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଉକ୍ତିର ଅନ୍ୟ ଏକ ଅର୍ଥ ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ ଯେ 
ଆତ୍ମା, ଏପରି ଏକ ' ପ୍ରକାଶସ୍ଵରୂପ” ଅଟନ୍ତି ଯିଏ ଆମ ଅନ୍ତଃକରଣର ଜ୍ଞାନ ( ପ୍ରକାଶ) ଓ ଅଜ୍ଞାନ ( ଅନ୍ଧକାର) 
ଏହି ଉଭୟ ବୂଭିକୁ ଉଭାସିତ କରନ୍ତି, ପରନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ ଏହି ଦୁଇଟି ବୃତି ସହ ଅସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ଭାବରେ ରହିଥାନ୍ତି । 


ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞେୟଂ ଜ୍ଞାନଗମ୍ୟଂ ହୃଦି ସର୍ବସ୍ଯ ବିଷ୍ଠିତମ୍‌ - ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ଧାଡିରେ ତିନୋଟି 
ଶବ୍ଦ-ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ଞେୟ ଏବଂ ଜ୍ଞାନଗମ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ବ୍ରହ୍ମ ବା ଆମ୍ମାଙ୍କୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ କରାହୋଇଛି । ସେ ହି ବ୍ରହ୍ମ 
“ଜ୍ଞାନ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି । ସେହି ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁ କାରଣ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଜାଣିଲେ 
ସଂସାରର ଦୁଃଖ ନିବୃଭ୍ଭି ହୋଇଯାଏ । ସେହି ବ୍ରହ୍ମ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନଗମ୍ୟ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅମାନିତ୍ୟ ଅଦମ୍ଭିତ୍ବ ଅହିଂସା 
କ୍ଷାନ୍ତି ଆର୍ଜଵମ୍‌.... ପ୍ରଭୂତି କୋଡିଏଟି ବର୍ଷଚିତ ସଦ୍ଗୁଣର ସାଧନ ଦ୍ଵାରା ଯେତେବେଳେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଯାଏ ସେହି ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଆମ୍ବା ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଆମ୍ମାଙ୍କ 
ଅନୁଭବ ଆପେ ଆପେ ହୁଏ । 


ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ସ୍ଫ୍ରିତ : ଯଦି ଏପରି କୌଣସି ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ “ ଚୈତନ୍ୟତତ୍ତ୍‌ ' ଅଛନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କର 
ସାନ୍ନିଧ୍ଯ ଯୋଗୁ ସମସ୍ତ “ ଅନୁଭୂତି ' ଗୁଡ଼ିକୁ ଅନୁଭବ କରାଯାଇ ପାରୁଛି ଏବଂ ଯାହା ବିନା ଜୀବନର କୌଣସି 
ଅସ୍ତିତ୍‌ ନାହି ସେହି “ ଚୈତନ୍ୟତତ୍ତ୍ବ' ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ ଅଟନ୍ତି । ସେହି ତତ୍ତ୍ଵକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବୋଲି ନିର୍ଵାରିତ କରାଯାଇପାରେ । ତେବେ ଏହି ଚୈତନ୍ୟତତ୍ତ୍ଵର ଅନ୍ଵେଷଣ 
କେଉଁଠାରେ କରିବା । ଆମକୁ କୌଣସି ତୀର୍ଥସ୍ତାନକୁ ଯିବା ଆବଶ୍ୟକ ହେବ କି ? ଏହାକୁ ଜାଣିବାକୁ- 
ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପଥରେ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ଯେଉଁ ସାହସିକ ପଦକ୍ଷେପ ଆବଶ୍ୟକ ଆମେ ସେହି ପଦକ୍ଷେପ 
ନେବାକୁ ସକ୍ଷମ କି ? ସାଧାରଣତଃ ଲୋକମାନେ ଏହି ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନମାନ ପଚାରିଥାନ୍ତି । ଯେଉଁଥିରୁ ଜଣାପଡେ 
ଯେ, ପ୍ରଶ୍ନକର୍ତା ଚୈତନ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ ବା ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ନିଜଠାରୁ କିଛି ଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ବୋଲି ବିଚାର କରୁଛନ୍ତି, ଯାହାର ପ୍ରାପ୍ତି 
ଦେଶାନ୍ତର କି କାଳାନ୍ତରରେ ହୋଇପାରେ । ଏପରି ବିପରୀତ ଧାରଣାମାନ ଦୂର କରିବାକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଏକ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଏବଂ ସାହସିକ ଘୋଷଣା କରୁଛନ୍ତି ଯେ “ ଏହି ଅନନ୍ତ ପରମାମ୍ବା ସମସ୍ତଙ୍କର ହୃଦୟରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ଅଛନ୍ତି । 


ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ହୃଦୟ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ “ ଶୁଦ୍ଧମନ” ବୋଲି ବୁଝାଯାଏ । ମନକୁ ସମସ୍ତ ଆଦର୍ଶ ଓ 
ପବିତ୍ର ଭାବନାର ଉତ୍ପତ୍ତିସ୍ଥଳ ବୋଲି ମାନିନିଆଯାଏ । ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣର ବାତାବରଣରେ ଯେତେବେଳେ 


॥ ୮୮୭୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


“ ବୁଦ୍ଧି' ସେହି “ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଆମ୍ବ ତତ୍ତ୍୍‌ର' ଧାନ କରେ ( ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ସର୍ବାତୀତ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବବ୍ୟାପକ 
ଅଟନ୍ତି), ସେତେବେଳେ ` ବୁଦି', ଆମ୍ବସ୍ରୂପର ଧାନ ଏକାଗ୍ରଭାବେ କରୁ କରୁ ସ୍ୟଂ ଆତ୍ମସ୍ରୂପ ହୋଇଥାଏ | 
ବୁଦ୍ଧି ଓ ଆମ୍ନା ଏକ ହୋଇଯାନ୍ତି । ଏହାକୁ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି କହନ୍ତି । ଏଥିପାଇଁ ହୃଦୟକୁ ଆତ୍ମାଙ୍କର ନିବାସସ୍ଥଳ 
ବୋଲି ମାନି ନିଆ ହୋଇଛି । ସ୍ଵହୃଦୟରେ ସ୍ଥିତ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଅନୁଭବ ହି, ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଅନୁଭବ ଅଟେ, 
କାରଣ ଆମ୍ମା ହି ବ୍ରହ୍ମ ଅଟନ୍ତି । 


ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଉପସଂହାର କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି । 


ଇତି କ୍ଷେତ୍ରଂ ତଥା ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞେୟଂ ଚୋକ୍ତଂ ସମାସତଃ । 
ମଭକ୍ତ ଏତଦ୍‌ବିଜ୍ଞାୟ ମଦ୍‌ଭାବାୟୋପପଦ୍ୟତେ ॥ ୧୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇତି = ଏହି ପ୍ରକାରେ, କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌ = କ୍ଷେତ୍ର, ତଥା = ଏବଂ, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ଞେୟମ୍‌ = 
ଜ୍ଞେୟ, ଚ = ଏବଂ, ଉକ୍ମ୍‌ = କୁହା ହେଲା, ସମାସତଃ = ସଂକ୍ଷେପରେ, ମଦ୍‌-ଭକ୍ଃ = 
ମୋର ଭକ୍ତ, ଏତଦ୍‌ = ଏହି (ତିନୋଟି ତତ୍ତ୍‌), ବିଜ୍ଞାୟ = ଜାଣି, ମଦ୍‌-ଭାବାୟ = ମୋର 
ସ୍ଵରୂପ ଲାଭରେ, ଉପପଦ୍ୟତେ = ସମର୍ଥ ହୁଅନ୍ତି | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଇତି କ୍ଷେତ୍ରଂ ତଥା ଜ୍ଞାନଂ, ଜ୍ଞେୟଂ ଚ ସମାସତଃ ଉକ୍ତଂ, ଏତତ୍‌ ବିଜ୍ଞାୟ ମଭକ୍ତଃ ମଭାବାୟ 
ଉପପଦ୍ୟତେ ।୧୯। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଏହି ୨ଲଣନେ ଶତ, କ୍ଞନ ଓ 6ଜ୍ଞମ କିଷ୍ୟଣନେ ସଂକ୍ଷପରେ କୁଯାରଲଯ / ମୋର ଜକ୍ତ 
ଏହାକୁ ଜଳୁଜଃ ଲାଣି 6ମୋଜଳ ଜ/ବଳୁ ଥର୍ଥାନ 6ନୋଜ ସ଼ରୁଦକୁ 9/9 ହୁଏ /€ ୯/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୀତାର ଉପଦେଶ ଭାବରେ ଯେଉଁ ପ୍ରସଙ୍ଗର ଆଲୋଚନା କରାଗଲା ତଦ୍ଵାରା 
ବସ୍ତୁତଃ ବୈଦିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ହି ପ୍ରତିପାଦିତ କରାଗଲା । ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଧୃତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଯାହା ବର୍ଣ୍ଣନ ହେଲା ତାହା କ୍ଷେତ୍ର ଅଟେ । ଅମାନି ତ୍ବଂ ଅଦମ୍ଭିତ୍ବ ଇତ୍ୟାଦିରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନାର୍ଥ 
ଦର୍ଶନ ଯାଏ ଯାହା ଆଲୋଚିତ ହେଲା ତାହା ଜ୍ଞାନର ବଣ୍ତନ ଅଟେ । ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ ଜ୍ଞେୟବସ୍ତୁକୁ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ କରାଗଲା । 


ବର୍ତମାନ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ଯେ ଏହି ଜ୍ଞାନର ଉତ୍ତମ ଅଧ୍ଵକାରୀ କିଏ ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ମୋର ଭକ୍ତ ଅଟେ ସେ ହି ମୋର ସ୍ଵରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରେ” ଏହି ଭକ୍ତି କେବଳ ଭାବୁକତାପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରେମ 
ନୁହେଁ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବିବେକ ଓ ବିଚାର ସାହାଯ୍ୟରେ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଙ୍କର ସଠିକ୍‌ ଧାରଣା କରିପାରେ 
ଏବଂ ଏକ ବାସୁଦେବ ହି କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଭାବରେ ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଛନ୍ତି ଏହାର ଅନୁଭବ ନିଜଠାରେ 
କରିପାରେ ସେ ମୋର ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତ ଏବଂ ସେ ମୋର ସ୍ଵରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


॥୮୮୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୨୦ 


କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବର୍ଣ୍ଣନ ବର୍ଭମାନ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ରୂପରେ ପୁନର୍ବାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି- 


ପ୍ରକୃତିଂ ପୁରୁଷଂ ଚୈବ ବିଦ୍ଧ୍ୟନାଦୀ ଉଭାବପି। 
ବିକାରାଂଶ୍ଟ ଗୁଣାଂ୍ତୈବ ବିଦ୍ଧି ପ୍ରକୃତିସମ୍ଭବାନ୍‌ ॥ ୨ ୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ରକୃତିମ୍‌ = ପ୍ରକୃତି ବା ମାୟା, ପୁରୁଷମ୍‌ = ପୁରୁଷ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ହି, ବିଛି = ଜାଣ, 
ଅନାଦୀ = ଆଦି ରହିତ, ଉଭୌ = ଏହି ଉଭୟଙ୍କୁ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ବିକାରାନ୍‌ = ବିକାର 
ସମୂହ, ଚ = ଏବଂ, ଗୁଣାନ୍‌ = ଗୁଣ ସମୂହ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ମଧ, ବିଵି = ଜାଣ, 
ପ୍ରକୃତି-ସମ୍ଭବାନ୍‌ = ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବୋଲି | 

ଅନ୍ବୟଃ 2 ପ୍ରକୃତିଂ ପୁରୁଷଂ ଚ ଏବ ଉଭୌ ଅପି ଚାନାଦୀ ବିଵି | ବିକାରାନ୍‌ ଚ ଗୁଣାନ୍‌ ଚ ପ୍ରକୃତିସମ୍ଭବାନ୍‌ 
ଏବ ବିଦ୍ଧି ।୨୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କୁଜି ¿ ହୁରୁଙ ଚୁଛିନ୍ଧୁ ନି ଥଲାକି କୋଳି ଲଣ ଏକଂ ତୂୁଃମ ଏହା ନା ଲଣଜର୍ ଦେ 
ସମ୍କ ବିଲ ¿ ରୁଣ କୁିଠାୁ ଛି ନ୍ନୁ ଛୁଅନି /୨ ୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଏହା ପୂର୍ବେ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜର ଦୁଇ ପ୍ରକୃତି ଯଥା - ପରା 
ପ୍ରକୃତି ଓ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କଲାବେଳେ କହିଥ୍ବଲେ କି ଏହି ଦୁଇଟି ପ୍ରକୃତି ହିଁ ସୃଷ୍ଟିର 
ଯୋନି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଶ୍ଵସ୍ପଷ୍ଟିର କାରଣ ଅଟନ୍ତି । ସେହି କଥାକୁ ଏଠାରେ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ରୂପରେ ପୁଣି 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ କରୁଛନ୍ତି । 

ପ୍ରକୃତିଂ ପୁରୁଷଂ ଚୈବ ବିଦ୍ଧ୍ୟନାଦୀ ଉଭାବପି - ପ୍ରକୃତି ( କ୍ଷେତ୍ର ଓ ପୁରୁଷ (କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ) ଏ 
ଉଭୟେ ଅନାଦି ଅଟନ୍ତି । ଏହି ଦୁଇଟି ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପ ଅଟନ୍ତି । ପରମାମ୍ବା “ ନିତ୍ଯ” 
ଅଟନ୍ତି । ତେଣୁ ତାଙ୍କର ଦୁଇ ରୂପ ମଧ୍ଯ ନିତ୍ୟ ବା ଅନାଦି ହେବା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଅଟେ । ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ 
ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଗୁଁ ଏହି ଜଗତର ଉପ୍ରତ୍ତି, ସ୍ର୍ରିତି ଏବଂ ଲୟର କାରଣ ଅଟନ୍ତି । ଏପରି ଭାବରେ 
ସଂସାରର କାରଣ ଯଦ୍ୟପି ଏ ଉଭୟେ ଅଟନ୍ତି-ତଥାପି ଏହି ଦୁଇ ଜଣଙ୍କର ଅଧୂଷ୍ଠାନ “ ଜ୍ୟୋତିମାନଙ୍କ 
ଜ୍ୟୋତି ସ୍ଵରୂପ ବ୍ରହ୍ମ ହି ଅଟନ୍ତି । 


ବିକାରାଂଶ୍ଢ ଗୁଣାଂସ୍ଗୈବ ବିଦ୍ଧି ପ୍ରକୃତିସମ୍ଭବାନ୍‌ - ଭଗବାନ୍‌ ପୁନଶ୍ଚ କହୁଅଛନ୍ତି ଯେ ସମସ୍ତ 
ବିକାର ଓ ସମସ୍ତ ଗୁଣ ( ଇଚ୍ଛା, ଦ୍ଵେଷ, ସୁଖ, ଦୁଃଖ, ସଂଘାତ, ଚେତନା, ଧୁତି ସାତୋଟି ବିକାର ଏବଂ 
ସତ୍ତ୍୍‌ଵ ରଜ, ତମ ତିନୋଟି ଗୁଣ)” ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି ତୁମେ ଜାଣି ରଖ । ଆତ୍ମା ସ୍ଵୟଂ 
ଅବିକାରୀ ଓ ନିର୍ଗୁଣ ଅଟନ୍ତି । ଆତ୍ମା, ସମସ୍ତ ବିକାର ଓ ଗୁଣମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି । 


॥ ୮୮୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୧ / ଅଧ୍ବଧାୟ ୧୩ 


ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଗୁଣ ଓ ବିକାର ଗୁଡ଼ିକ କ/ଣ କ'ଣ ଅଟନ୍ତି ସେ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ପୁନର୍ଵଚ 
କହୁଛନ୍ତି- 


କାର୍ୟ୍ଯକାରଣକର୍ତୁତ୍ଵେ ହେତୁଃ ପ୍ରକୃତିରୁଚ୍ୟତେ । 
ପୁରୁଷଃ ସୁଖଦୁଃଖାନାଂ ଭୋକ୍ତୁତ୍ଵେ ହେତୁରୁଚ୍ୟତେ ॥୨ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କାର୍ୟ-କାରଣ-କର୍ଦ୍ଧତ୍୍‌ = କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣକୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବାରେ, ହେତୁଃ = କାଚ 
( ବୋଲି), ପକୃତିଃ = ପକୃତି, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ, ପୁରୁଷଃ = ପୁରୁଷ (ଜୀବାମ୍‌), 
ସୁଖ-ଦୁଃଖାନାମ୍‌ = ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖର, ଭୋକ୍ତୁତ୍୍‌ = ଭୋଗିବାରେ ( ଭୋଆାପଣରେ), ହେତୁ 
= କାରଣ, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ | 


ଅନ୍ଵୟଃ 2 ପ୍ରକୃତିଃ କାର୍ୟକାରଣକର୍ତ୍ତତ୍ବେ ହେତୁଃ ଉଚ୍ୟତେ, ପୁରୁଷଃ ସୁଖଦୁଃଖାନାଂ ଭୋକ୍ତୁତ୍ଵେ ହେତୁଃ 
ଉଚ୍ୟତେ ।୨୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କାର୍ଯ 6 ଜାଜଣକୁ ଜନ୍ନୁ କଳିକ6ନେ 'ନକୁଜି ' କୁ 6େନୁ କୁନାଯ'ଏ / ଦୁଖ ଦୁଃଖ 6ଳୋଟ 
କଜିକନଜେ 'ଯୁରୁ' କୁ 6ନେନୁ କୁହ/ଦାଏ / /୨ ©// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କାର୍ୟ୍ଯକାରଣକର୍ତୂତ୍ବଵେ ହେତୁଃ ପ୍ରକୃତିରୁଚ୍ୟତେ - କାର୍ଯ୍ୟ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ତେରଟି ତତ୍ତ୍‌ 
ସୂଚିତ ହେଉଅଛି | କ୍ଷିତି, ଅପ୍‌, ତେଜ, ମରୁତ୍‌ ବ୍ୟୋମ ( ପଞ୍ଚମହାଭୂତ) , ଆଖୁ, ନାକ, କାନ, ଚିଭ, 
ଚର୍ମ ୯ ପଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଃ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଙ୍କାର । ସମୁଦାୟ ଏହି ତେରଗୋଟି ତତ୍ତ୍ଵ କାର୍ଯ୍ୟର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 
ସମଷ୍ଟି ପଞ୍ଚତତ୍ତ୍ଵର ଯେଉଁ ପାଞ୍ଚଟି ଗୁଣ (ରୂପ, ରସ, ଶବ୍ଦ, ସର୍ଶ, ଗନ୍ଧ) ଏଗୁଡ଼ିକ ହି ବ୍ୟଷ୍ି ରୂପରେ 
ପାଞ୍ଚୋଟି ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ରୂପରେ ସ୍ମ୍ରିତ ହୋଇଛନ୍ତି, ଏହାର ବିଚାର ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟ ଗୁଡ଼ିକରେ 
ହୋଇଅଛି । 


ପାଞ୍ଚଟି ଯାକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଯାହାର ଏକତ୍ରୀକରଣ କରିବା-ମନର କାସ 
ଅଟେ । ତାହା ପରେ ନିଜର ପ୍ରକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରିବା ଲାଗି ଏପରି ଏକ ତତ୍ତ୍ଵର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥିଏ 
ଯେ କି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥୁବା ବିଷୟ ଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵରୂପକୁ ବୁଝି ନିଜର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ନିଜ୍ଚିତ କରେ ଏବଂ ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵ ହେଲା ' ବୁଦି' | 


ବର୍ଭମାନ ଏ ତିନୋଟିଯାକ କ୍ରିୟାରେ ( ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ, ମନ ଦ୍ଵାରା ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର 
ଏକତ୍ର୍ରୀକରଣ, ବୁଵିଦ୍ଵାରା ତାହାର ନିର୍ଟ୍ୟୀକରଣ) ଗୋଟିଏ ଅହଂଭାବ ସଦାସର୍ବଦା ରହିଥାଏ ଯେପରିକି ମୁଁ 
ଦେଖୁଛି, ମୁଁ ନିର୍ଣୟ କରୁଛି ଇତ୍ୟାଦି । ଏହି ଅହଂଭାବକୁ ଅହଙ୍କାର କୁହାଯାଏ । ଆତ୍ମାଙ୍କର ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି 


॥୮୯୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩/ ଶ୍ଳୋକ ୨୧ 


ଉପାଧମାନଙ୍କ ସହ ତାଦାମ୍ର୍ୟ ଯୋଗୁ ଅହଙ୍କାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ଉପରୋକ୍ତ ବର୍ଷ୍ଚିତ ତେରଗୋଟି ତତ୍ତ୍ଵ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସୂଚୀତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ “ଜଗତ' ବ୍ୟକ୍ତ ଅଟେ ଏବଂ ଜଗତର ଅବ୍ୟକ୍ତ ରୂପ ହିଁ 
ଏହାର କାରଣ ଅଟେ । ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣ ଉଭୟ ପ୍ରକୃତି ଅଟନ୍ତି । କେହି କେହି କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣ 
ପରିବର୍ତେ କାର୍ଯ୍ୟ କରଣ କହନ୍ତି । ଏହା ବି ସମାନ ଅର୍ଥ ଦର୍ଶାଏ | 


ପୁରୁଷଃ ସୁଖଦୁଃଖାନାଂ ଭୋକଲ୍ତୁତ୍ଵେ ହେତୁରୁଚ୍ୟତେ - ଯେଉଁ ଚେତନତତ୍ତ୍ଵ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣ 
ରୂପକ ପ୍ରକୃତିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି ସେ ' ଆତ୍ମା' ଅଟନ୍ତି | ତାଙ୍କୁ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି, କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି । 


ଏହି ଆମ୍ମାଙ୍କୁ ପୁରୁଷ ରୂପରେ ସୁଖଦୁଃଖର ଭୋକ୍ତା ବୋଲି କୁହା ହୋଇଛି । ଆତ୍ମାଙ୍କର ଏହା 
ବାସ୍ତବିକ ରୂପ ନୁହେଁ, ଞପାଧ୍କ ରୂପ ( ଉପାୟ ଦ୍ଵାରା କଳିତ ରୂପ) ଅଟେ | ସୁଖ ଏବଂ ଦୁଃଖ ଆମ ମନର 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଅଟନ୍ତି । ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଇଷ୍ଟ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରାତ୍ରିରେ ସୁଖ ମିଳେ ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଅନିଷ୍ଟ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଦୁଃଖ ମିଳେ । ଆମର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଅନୁଭବକୁ ଅନ୍ତିମ ବିଶ୍ଲେଷଣରେ, ସୁଖକର 
କିମ୍ବା ଦୁଃଖକର- ଏହିପରି ନିଶ୍ଚିତ କରାଯାଇଥାଏ । ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ହିଁ ଏହିସବୁ ଅନୁଭବ ଗୁଡ଼ିକୁ 
ପ୍ରକାଶିତ କରିଥାନ୍ତି । ଜୀବନ ହେଲା- ଏହିପରି ବିଭିନ୍ନ ଅନୁଭବ ଗୁଡ଼ିକର ସମାହାର ଏବଂ ଏହି ଅନୁଭବ 
ଗୁଡ଼ିକୁ ଅନୁଭବ କରିବା ପାଇଁ ଆମ୍ମଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରକାଶ ବିନା ଅନୁଭବ ଧାରାରୂପୀ ଜୀବନ ଅସମ୍ଭବ 
ଅଟେ । ଏଥରପାଇଁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ-ପୁରୁଷ ସୁଖଦୁଃଖ ଭୋଗିବାର କାରଣ ଅଟନ୍ତି । ସଂକ୍ଷେପରେ 
ପୁରୁଷ ସଂସାର ନିମନ୍ତେ କାରଣ ଅଟନ୍ତି । କ୍ଷେତ୍ର ଦେହରେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞରୂପରେ ରହି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ପୁରୁଷ ହିଁ 
ସଂସାରର ଯନ୍ତ୍ରଣାର ଭୋକ୍ତା ହୁଅନ୍ତି । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ପ୍ରଖର ରୌଦ୍ରତାପ ତଳେ ଠିଆ ହେବ ତାକୁ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ତାପ ସହିବାକୁ ପଡିବ । ଯଦି ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଘଞ୍ଚ ବୃକ୍ଷର ଛାଇ ତଳକୁ ଚାଲିଯିବ ସେ ଶୀତଳତାର 
ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରିବ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଶ୍ଳୋକରେ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ସୁଖଦୁଃଖ ରୂପୀ ସଂସାରର ଭୋକ୍ତା ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଏ 
ସଂସାରର କାରଣ କ'ଣ ହ ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ କହୁଛନ୍ତି- 


॥୮୯୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ପୁରୁଷଃ ପ୍ରକୃତିସ୍ଫୋ ହି ଭୁଙ୍କ୍ତେ ପ୍ରକୃତିଜାନ୍‌ ଗୁଣାନ୍‌ | 
କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ୟ ସଦସଦ୍ୟୋନିଜନ୍ମସୁ || ୨ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପୁରୁଷଃ = ପୁରୁଷ (ଜୀବ, ଭୋକ୍ତା), ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ = ପ୍ରକୃତିରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ, ହି = ହି, 
ଭୁଙ୍କ୍ତେ = ଭୋଗକରେ, ପ୍ରକୃତି-ଜାନ୍‌ = ପ୍ରକୃତିଜନିତ, ଗୁଣାନ୍‌ = ସୁଖଦୁଃଖ ମୋହାଦି 
ଗୁଣମାନଙ୍କୁ, କାରଣମ୍‌ = କାରଣ, ଗୁଣ-ସଙ୍ଗଃ = ଗୁଣ ସମୂହରେ ଆସକ୍ି, ଅସ୍ୟ = ଏହାର 
(ଏହି ଜୀବାତ୍ମାର), ସତ୍‌ = ସତ୍‌ (ଉଚ୍ଚ), ଅସତ୍‌ = ଅସତ୍‌ (ନୀଚ), ୟୋନି-ଜନ୍ନସୁ = 
ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନେବା। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ପୁରୁଷଃ ହି ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ (ସନ୍‌) ପ୍ରକୃତିଜାନ୍‌ ଗୁଣାନ୍‌ ଭୁଙ୍କ୍ତେ ଅସ୍ଯ ସଦସତ୍ୟୋନିଜନ୍ନସୁ 
ଗୁଣସଙ୍ଗଃ କାରଣଂ ଭବତି ।୨୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 9କୁଜିଠେ ନ୍ଦିତ ଦୁରୁଷ, ଜଳୁନି ସମ୍ଭୂତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିଳ ଥଳୁନକ କେ: ଗୁଣ ସହ ଥାସକର ଜଳ 
ଳିୟ/ ନ/ଚ ଦୋଳି ଳଳୁ 6ନନେକକଳ ଲଜଳଣ ଥ6ଟ //୨ ୨// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୁରୁଷଃ ପ୍ରକୃତିସ୍ଫୋ ହି ଭୁଙ୍କ୍ତେ ପ୍ରକୃତିଜାନ୍‌ ଗୁଣାନ୍‌ - ପୁରୁଷଙ୍କର କୌଣସି ସଂସାର 
ନାହି । ପୁରୁଷ ଯେତେବେଳେ କ୍ଷେତ୍ର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ  କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ କୁହାଯାଏ । କ୍ଷେତ୍ର 
ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ସହ “  ତାଦାତ୍” ' ରଖୁବାରୁ ' କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ'ଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତିସ୍ଫ୍‌ 
ପୁରୁଷ କୁହାଯାଏ | “ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷ” ଗୁଣ ଗୁଡ଼ିକର “ ଭୋକ୍ତା” ଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲାପରି ଜଣାପଡନ୍ତି । 
ପ୍ରକୃତିସ୍ଫବ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଆମେ “ ଜୀବ” ବୋଲି ମଧ୍ଯ କହିଥାଉ । 


ପ୍ରକୃତି ସମ୍ଭୂତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଅନୁଭବ କରେ : ଶୀତଉଷ୍ପ, ରାଗଦ୍ବେଷ, ସୁଖଦୁଃଖ ଆଦି ଗୁଣସବୁ 
ଜଡ ପ୍ରକୃତି ( କ୍ଷେତ୍ରର ଧର୍ମ ଅଟେ । ଏହି ଗୁଣ ଗୁଡ଼ିକ ସହ ଅହଂଭାବ ରଖୁ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ୍‌ ସ୍ଵୀକାର କରିବା 
କାରଣରୁ “ ପୁରୁଷ”, ଏହି ' ପରକୃତିଜାତ' ଗୁଣ ଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଧର୍ମ ବୋଲି ମାନିନେଇ ମିଛରେ ଦୁଃଖ ଭୋଗ 
କରେ । ଏଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି ଯେ ପ୍ରକୃତିସ୍ପ ପୁରୁଷଙ୍କର ଦୁଃଖ ପ୍ରକୃତିର କାରଣରୁ ନୁହେଁ ବରଂ 
ପ୍ରକୃତି ସହ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ରଖୁବା କାରଣରୁ ହୋଇଥାଏ । 

କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ୟ ସଦସଦ୍ୟୋନିଜନ୍ମସୁ - ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣ ଗୁଡ଼ିକ ସହ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଆସକ୍ତ 
ହୋଇଯିବା କାରଣରୁ ଏହି ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷ ବା ଜୀବ ଅସଂଖ୍ୟ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଏହି 
ଅସଂଖ୍ୟ ଜନ୍ମ, ଏହି ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ମିଳେ କେବଳ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ବାସନା ଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ । 
ବାସନା କ୍ଷୟ ନ ହୋଇଥୁବା କାରଣରୁ “ ଜୀବ” ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରେ | ଜଗତରେ ନିଜ ବାସନାନୁଯାୟୀ 


॥ ୮୯୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩/ ଶ୍ଳୋକ ୨୩ 


ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ । କାର୍ଯ୍ୟ ଗୁଡ଼ିକର ଫଳ (ସୁଖ ଅଥବା ଦୁଃଖ) ଭୋଗକରେ, ଏବଂ ଜଗତରେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରୁ କରୁ କିଛି ନୂଆ ବାସନା ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜନ କରେ ଯାହାଦ୍ଵାରା ପୁଣି ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରେ । ଏହିପରି ' ଜୀବ 'ର 
ଅସଂଖ୍ୟ ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଏ । 


ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖୂଲେ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ହୋଇ ମଧ୍ଯ “' ପୁରୁଷ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ କଉାଁ, 
ଭୋକ୍ତା, ସୁଖୀ, ଇହଲୋକ- ପରଲୋକଗାମୀ ସଂସାରୀ ଜୀବ ହୋଇଥାଏ | ନିଜ ଆମ୍ସ୍ଚରୂପର ଅଜ୍ଞାନ 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତିରୁ ଜାତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ସହ ଆସକ୍ତି ହି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ପୁରୁଷଙ୍କର ଜୀବ ରୂପରେ ( ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ 
ପୁରୁଷ ରୂପରେ) ସାଂସାରିକ ଦୁଃଖର କାରଣ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ସଂସାରର ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ନିବୂଭି ଲାଗି ଯେଉଁ 
ଜ୍ଞାନ ମାର୍ଗ ଅଛି ତାହାର ଦୁଇଟି ଅଙ୍ଗ ଅଛି । ବିବେକ ଏବଂ ବୈରାଗ୍ଯ । ସାଧକର “ ବିବେକଦ୍ବାରା 
ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି ଏବଂ ବୈରାଗ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ମିଥ୍ୟା ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ” ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ | 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଅଛନ୍ତି- 


ଉପଦ୍ରଷ୍ଟାନୁମନ୍ତା ଚ ଭର୍ତା ଭୋକ୍ତା ମହେଶ୍ଵବରଃ । 
ପରମାମ୍ବେତି ଚାପ୍ୟୁକ୍ତୋ ଦେହେଏସ୍ମିନ୍‌ ପୁରୁଷଃ ପରଃ ॥୨୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଉପଦ୍ରଷ୍ଟା = ସାକ୍ଷୀ ସ୍ବରୂପ, ଅନୁମନ୍ତା - ଅନୁମୋଦନକାରୀ, ଚ = ଏବଂ, ଭର୍ତା = 
ପାଳନକର୍ତା, ଭୋକ = ଭୋଗ କରା, ମହେଶ୍ବର = ପରମେଶ୍ର, ପରମାମ୍ା = ପରମାତଗା 
(ଶୁଦ୍ଧ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଘନ), ଇତି = ବୋଲି, ଚ = ଏବଂ, ଅପି = (ଦେହରେ ଅବସୁତ ହୋଇ) 
ମଧ୍ଯ, ଉକ୍ତ = କୁହାଯାଏ, ଦେହେ = ଶରୀରରେ, ଅସ୍କିନ୍‌ = ଏହି, ପୁରୁଷଃ = ପୁରୁଷ, ପରଃ 
= ପରମାତ୍ମା । 


ଅନ୍ବୟଃ : ଅସ୍ମିନ୍‌ ଦେହେ (ସ୍ଥିତଃ) ଅପି ପୁରୁଷଃ ପରଃ, ଉପଦ୍ରଷ୍ଟା, ଅନୁମନ୍ତା, ଚ ଭତ୍ତା, ଭୋକ୍ତା, 
ମହେଶ୍ଵରଃ ପରମାତ୍ମା ଇତି ଭକ୍ତଃ ।୨୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହଜମ ହୁରୁଝ କି ଏହି ୧ଜେନେନେ ଦଶକ ଥଳୁଣନାଦଳ, କର୍ଳା, ଜେଲ ମଣନ୍ୂଳ ଏବଂ 
ଘନଜନମାନ୍ଦ୍ରୀ 6କୋଳି କଥନ ହୁଅନି /୮୨୩7୮ 

ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଠ ପୁରୁଷ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ନିତ୍ୟ ଅଚଳ ଶାଶ୍ବତ ଇତ୍ୟାଦି ବୋଲି 

ଗୀତାର ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ କୁହାଯାଇଛି । ଏହି ପୁରୁଷ ଦୁଃଖରେ ଭ୍ରମିତ ଦୁଃଖୀ “ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ'ଙ୍କଠାରୁ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତି ସ୍ଫ ପୁରୁଷଙ୍କଠାରୁ (ଜୀବଠାରୁ) ଅଲଗା ଅଟନ୍ତି । କ୍ଷେତ୍ର ସହ ସମ୍ପର୍କ ଯୋଗୁ ପୁରୁଷଙ୍କୁ 
“ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ କୁହାଯାଏ । ଏହି କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଯେତେବେଳେ ସୁଖ ଦୁଃଖ ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ସହ 


॥ [1୮୯୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରି ସେଗୁଡ଼ିକ ନିଜର ଧର୍ମ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ସେ ଫପ୍ରକୃତିସ୍ଥ୍‌ 
ପୁରୁଷ' ବା ' ଜୀବ' ହୋଇଯାନ୍ି | କ୍ଷେତ୍ର ସହ ତାଦାମ୍ୟ ବା କଳତ ସମ୍ପର୍କ ଛିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର 
“ ପ୍ରକୃତିସ୍ଫବ ପୁରୁଷଂ ସଂଜ୍ଞା ଚାଲିଯାଏ । ସେ କେବଳ ‹ ପୁରୁଷ” ହୋଇ ସ୍ତ୍ରିତ ରହନ୍ତି, ଯେଉଁ ପୁରୁଷ 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଅଂଶ ଅଟନ୍ତି । 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରତିବିମ୍ବର ଅସ୍ତିତ୍ବ ପାଇଁ ଏକ ବିମ୍ବ ସ୍ଵରୂପ ସତ୍ୟବସ୍ତୁର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି । ମନେକର 
ବାଲ୍‌ଟିଏ ପାଣିରେ ଚନ୍ଦ୍ରର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଆମେ ଦେଖୁଛେ । ଆକାଶରେ ଥୁବା ଚନ୍ଦ୍ର ହେଲା ବିମ୍ବ ଏବଂ ବାଲ୍‌ଟି 
ପାଣିରେ ଦିଶୁଥୁବା ଚନ୍ଦ୍ରର ପ୍ରତିଛବି ହେଲା ( ପ୍ରତିବିମ୍ବଂ । ପ୍ରତିବିମ୍ବର ସ୍ଥିତି ପାଇଁ ଜଳ କିମ୍ବା ଦର୍ପଣ ପ୍ରଭୃତି 
ଏକ ମାଧ୍ୟମର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡେ, ଯେଉଁ ମାଧ୍ଯମକୁ ‹ ବିମ୍‌ସ୍ରୂପ ସତ୍ୟବସୁଟି ସର୍ଶ ମଧ କରି ନ ଥାଏ | 
ଯେପରି ଚନ୍ଦ୍ରମାର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ପାତ୍ରସ୍ଥିତ ଜଳଭପରେ ନିର୍ଭର କରେ କିନ୍ତୁ ଚନ୍ଦ୍ରମା ( ବିମ୍ବ) ନିଜର ପ୍ରକାଶ 
ସ୍ବରୂପରେ ହି ( ଆକାଶରେ) ସ୍ଥିତ ଥାଏ । 


ସେହିପରି ଚିତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ଆମ୍ମା କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହି କ୍ଷେତ୍ରର ଉପାଧ୍ଵ ସହ ସଂଯୁକ୍ତ ହେବାରୁ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ 
ହୋଇଯାନ୍ତି । ଏଥରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଲା ଯେ ଆତ୍ମା ନିଜ ସ୍ଵରୂପଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉପାଧ୍ଵ ରହିତ ଅଟନ୍ତି । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ବିଶ୍ଳେଷଣ ଓ ଅନୁସନ୍ଧାନ ନିମନ୍ତେ ଦୁଇଜଣ 
ପୁରୁଷଙ୍କର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ଉପାଧ୍ଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ଓ ଉପାଧ୍ଵ ରହିତ ପୁରୁଷ । 


ପୁରୁଷଙ୍କୁ କ୍ଷେତ୍ର ସହ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ରଖୁବା କାରଣରୁ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷ ବା କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ କୁହାଯାଏ- ତାହାହେଲା 
ପରମାମ୍ବାଙ୍କ ଅପରା ପ୍ରକୃତି । କ୍ଷେତ୍ର ସହ ତାଦାମ୍୍ୟ ଚାଲିଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିର ଉପାଧ୍ରୁ ବିମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ 
ପୁରୁଷଙ୍କୁ “ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ଯ” କୁହାଯାଏ । ତାହାହେଲା ପରମାଗ୍ବାଙ୍କର ପରା ପ୍ରକୃତି । ଉଭୟେ ଶରୀର 
ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଅନ୍ତ । 


ଆମେ କିନ୍ତୁ ସର୍ବଦା ସ୍କରଣ ରଖ୍ବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମା ବସ୍ତୁତଃ ଏକ 
ଅଟନ୍ତି । ସେ ସତ୍‌ ଚିତ୍‌ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, ଅଦ୍ବିତୀୟ ଏବଂ ତାଙ୍କର କିଛି ବାସନା ନ ଥାଏ । ସେ 
ସର୍ବଦା ପରିପୂର୍ଣ୍,, ଘନ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ, ଜ୍ଞାନ ସ୍ବରୂପ ଓ ସତ୍ତା ରୂପରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ଅଟନ୍ତି । ତେଣୁ 
ବସ୍ତୁତଃ ପୁରୁଷ ଏକ ଅଟନ୍ତି । 


ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଉପଦ୍ରଷ୍ଟା, ଅନୁମନ୍ତା, ଭର୍ତା, ଭୋକ୍ତା, ମହେଶ୍ବର ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ୍ନ ନାମ ଦ୍ଵାରା ଏହି 
ଏକ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ନିଦେଶିତ କରାଯାଇଛି । ଜୀବର ମନର ସ୍ତ୍ରିତି ଅନୁସାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଜ୍ଞାନର ଆବରଣର 
ମାତ୍ରା ଅନୁସାରେ ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ ପରମାଗ୍ମାଙ୍କୁ ନାମିତ କରାଯାଇଛି । ନିଜର ଆମ୍ମ ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଜ୍ଞାନୀ ତଥା ରାଗଦ୍ଵେଷ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟ୍ତିଠାରେ ‹ ଆତ୍ମା କେବଳ ଉପଦ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇ ରହିଥାନ୍ତି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୁଷ୍କର୍ମକୁ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ମା ସାକ୍ଷୀ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶିତ କଲାବେଳେ ଜଣାପଡନ୍ତି ସତେ 


॥ ୮୮୯୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୨୪ 


ଯେପରି ଆମ୍ମା ଉପଦ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇରହିଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ତାଦ୍ତ୍ରିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆତ୍ମା ସମସ୍ତ ଭୂତ ଗୁଡ଼ିକର ବିଭିନ୍ନ 
ବୃତ୍ତିମାନଙ୍କର ଉପଦ୍ରଷ୍ଟା ଅଟନ୍ତି । ବୃତ୍ତି ସମୁହ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ଯେତେବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଚିତ୍ତ କିଛି ମାତ୍ରାରେ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଓ ସେ ସତ୍‌କର୍ମ କରିବାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଜଣାପଡେ ସତେଯେପରି ପରମାମ୍ବା ବ୍ଯକ୍ତିର ସତ୍କର୍ମକୁ ଉତ୍ସାହିତ କରୁଛନ୍ତି । 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସେତେବେଳେ ଅନୁମନ୍ତା ( ଅନୁମୋଦକ) କୁହାଯାଏ । 


ଅନ୍ତଃକରଣ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ବକ ଶୁଦ୍ଧ ହେଲାପରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେବେଳେ ନିଜ ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତି 
ସଚେତନ ହୋଇଯାଏ ସେତେବେଳେ ପରମାତ୍ମା ତା'ର କର୍ମକୁ ସଫଳ କରାଇବାରେ ସହାୟକ ହୋଇ 
ଭଉଁଁ ହୋଇଯାନ୍ତି । 


ସମର୍ପଣ ଭାବରେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ କୂପାରୁ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟଟି ଶୀଘ୍ର ସଫଳ ହୋଇଯାଏ । 
ଏପରି ଜଣାଯାଏ ଯେ- ପରମାମ୍ବା ସାଧକର ସ୍ଵଚ୍ଛ ପ୍ରଯତ୍ନ ଟିକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । 


ପରିଶେଷରେ ଯେତେବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତ ନିଜର _ ହଙ୍କାରକୁ ଭୁଲିଯାଇ “ ଯୋଗଯୁକ୍ତ” ହୋଇଯାଏ 
ସେତେବେଳେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର ହୃଦୟରେ ପରମାମ୍ମା ହିଁ “ ଭୋକ୍ତା' ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହୁଅନ୍ତି । ଏହି ଶ୍ଳୋକର 


ସମାପ୍ତି କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଆମ୍ମା ହୁଁ ମହେଶ୍ଵର ଅଟନ୍ତି । ଏହି ଦେହରେ ସେ ପରମ ପୁରୁଷ 
ଅଟନ୍ତି । 


ଯେଉଁ ସାଧକ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ଉଭୟ ତତ୍ତ୍ଵବକୁ ଜାଣିପାରେ ତା ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 
ୟ ଏବଂ ବେଉି ପୁରୁଷଂ ପ୍ରକୃତିଂ ଚ ଗୁଣୈଃ ସହ । 
ସବଥା ବତ୍ତମାନୌଃପ ନ ସ ଭୂୟୋଃଭଜାୟତେ ॥୨୪॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଃ = ଯିଏ, ଏବମ୍‌ = ଏହିପରି ଭାବରେ, ବେଭି = ଜାଣନ୍ତି, ପୁରୁଷମ୍‌ = ପୁରୁଷ, ପକୃତିମ୍‌ 
= = ପକୃତିକୁ, ଚ = ଏବଂ, ଗୁଣୈଃ = ଗୁଣ, ସହ = ସହିତ, ସର୍ବଥା = ସବୁପ୍ରକାରେ, 


ବର୍ତମାନଃ = ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଇ, ଅପି = ମଧ୍ୟ, ନ = ନାହି, ସଃ = ସେ, ଭୂୟଃ = ପୁନର୍ବାର, 
ଅଭିଜାୟତେ = ଜନ୍ମଲାଭ କରନ୍ତି । 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ୟଃ ଏବଂ ପୁରୁଷଂ ଚ ଗୁଣୈଃ ସହ ପ୍ରକୃତିଂ ବେଭି, ସଃ ସର୍ବଥା ବର୍ତମାନଃ ଅପି ଭୂୟଃ ନ 
ଅଭିଜାୟତେ ।୨୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହି ଳା ହୁରୁଖନ୍ଦୁ ୬ ଗୁଣ ସଂନିତ ବଟନକୁ ( ନ୍ଜୟକୁ) ନ୍ଦ ଲଣମାଣରେ 6ସ ନ୍ଦ 
ଏର୍କୋଣନି ଅବନ୍ଥ୍ାଠଜ ନନ୍ଦିଥିଣିଳ ମଧୟ ନୁନର୍କକୁ ଯାଏ ନାନି ୨୨୪୮ 


॥ ୮୮୯୫ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪ / ଅଧାୟ ୧୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ୟ ଏବଂ ବେଶି ପୁରୁଷଂ ପ୍ରକୃତିଂ ଚ ଗୁଣୈଃ ସହ - ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଲୋଚିତ 
ବିଷୟବସ୍ତୁର ସାରାଂଶ ହେଲା- ' ପୁରୁଷ” ନିଜ ସ୍ବରୂପ ଦୃଷିରୁ ନିତ୍ୟମୁକ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତି ସହ 
ସ୍ଵୀକୃତ ତାଦାତ୍ଭ୍ୟ ଯୋଗୁଁ “ଜୀବ” ହୋଇଯାଉଛି । “ ପ୍ରକୃତିସ୍ଫ୍୍‌ ପୁରୁଷଂଙ୍କୁ ଜୀବ କହନ୍ତି । “ ଜୀବ” 
ହୋଇ ପୁରୁଷ, ସଂସାର ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରୁଛି । ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟବଶତଃ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥବବା 
କାମନା ଅନୁସାରେ ଜୀବକୁ ( ବାସନା କ୍ଷୟ ଲାଗି) ବିଭିନ୍ନ ଯୋନିରେ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ୁଛି । 


ପରନ୍ତୁ ଯେଉଁ ସାଧକ, ପୁର୍ବବ୍ଞିିତ କୋଡିଏଟି ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ( ଅମାନିତ୍‌, ଅଦମ୍ିତ୍‌, ଅହିଂସା, କ୍ଷାନ୍ତ, 
ଇତ୍ୟାଦି) ସାଧନ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ଗୁରୁ ତଥା ଶାସ୍ତ୍ର ଉପଦେଶ ଦ୍ଵାରା, ପ୍ରକୃତି, ପୁରୁଷ ସେମାନଙ୍କର ପରସ୍ତର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ତଥା ପ୍ରକୃତିର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ପ୍ରଭାବଶାଳୀ “ ଗୁଣ” ଗୁଡ଼ିକୁ ତତ୍ତ୍ବଃ ଜାଣିଯାଏ, ବାସ୍ତବରେ ସେ ହିଁ 
ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ଅଟେ । ଏବଂ ସେ ଚିରଦିନଲାଗି ସଂସାରବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ପୂଣ୍ଠ୍ଚଃ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଆମକୁ ସେହି ବସ୍ତୁଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ ହୋଇ ଅଲଗା ରହିବା 
ଦରକାର । ଯଦି ଆମେ ସ୍ଵୟଂ, କୌଣସି ପରିସ୍ତିତିରେ ମଧ୍ଯ, ସେହି ବସ୍ତୁ ସହ ଜଡିତ ହୋଇଯାଉ, ଆମେ 
ବସ୍ତୁଟିକୁ ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣିପାରିବା ନାହିଁ । ଅତଏବ, ପ୍ରକୃତିର ବିକାର ( ଦେହାଦି) ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣ 
ସମୁହ (ସୁଖ ଦୁଃଖାଦି)କୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଆମକୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ଦ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ସ୍ତ୍ରିତ ହେବା ଦରକାର । ଦ୍ରଷ୍ଟା 
ଭାବରେ ରହିଲେ ହି, ଆମେ ସେମାନଙ୍କର ଆଧାର ସ୍ଵରୂପ ପରମାଗ୍ବାଙ୍କୁ ଜାଣିପାରିବା । 


ସର୍ବଥା ବର୍ଭମାନୋଃପି ନ ସ ଭୂୟୋଃଭିଜାୟତେ - ସେହି ସଢ଼ିଦାନନ୍ଦ ବ୍ରହ୍ମ ଯେ କି ଅନନ୍ତ 
ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି ତାଙ୍କୁ ନିଜର ଆତ୍ମସ୍ବରୂପ ବୋଲି ଅନୁଭବ କଲେ ‹ ଅବିଦ୍ୟାଂ ବା “ ଅଜ୍ଞାନ” ବା “ ମାୟା” ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ । ଏହିପରି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିଥିବା ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର ପୁନର୍ବାର ପ୍ରକୃତି ସହିତ ମିଥ୍ୟା 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ହେବାର କିଛି କାରଣ ରହେନାହି । ଏଥ୍ବପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସେହିପରି ଜ୍ଞାନୀ 
ମହାପୁରୁଷ ସଂସାରରେ ଯେପରି ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟକଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଆଉ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହାର 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ସେହି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର କୌଣସି ନୂତନ ବାସନା ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ । ସାଧାରଣ 
ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ସଂସାରରେ ରହି କର୍ମ କରିବା ସମୟରେ ନୂଆ ନୂଆ ବାସନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷଙ୍କ ଜ୍ଞାନନିଷ୍ଠା ଥିବା କାରଣରୁ “ ଅହଙ୍କାର' ସର୍ବଥା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଥାଏ | ତେଣୁ ସଂସାରରେ ରହି 
ସେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟକଲେ ମଧ୍ଯ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ପରି ତାଙ୍କ ମନରେ କୌଣସି ନୂଆ ବାସନା 


ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏନାହିଁ । 


॥ ୮୮୯୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୨୫ 


ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ଜାଣିପାରିବା ଲୋକଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍‌ କହନ୍ତି । ବ୍ରହ୍ମଙ୍ଗୁ ଜାଣିସାରିଲାପରେ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍‌, ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ 
ସହିତ ଏକ ହୋଇଯାନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଏହି କଥା ସମସ୍ତ ଉପନିଷଦ୍‌ମାନଙ୍କରେ 
ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଅଛି । 


ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆତ୍ମଦର୍ଶନ ନିମନ୍ତେ ବିଭିନ୍ନ ଉପାୟ କହୁଛନ୍ତି- 


ବ୍ଧାନେନାତ୍ମନି ପଶ୍ୟନ୍ତି କେଚିଦାମତ୍ମାନମା ମ୍ବନା | 
ଅନ୍ୟେ ସାଖ୍୍ୟେନ ୟୋଗେନ କର୍ମୟୋଗେନ ଚାପରେ ॥୨୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଧ୍ୟାନେନ = ଧ୍ୟାନ ଦ୍ଵାରା, ଆତ୍ମନି = ହୃଦୟରେ, ପଶ୍ୟନ୍ତି = ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି, କେଚିତ୍‌ = କେହି 
କେହି, ଆତ୍ମାନମ୍‌ = ଆତ୍ମାଙ୍କୁ, ଆତ୍ମନା = ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣ ଦ୍ଵାରା, ଅନ୍ଯେ = ପୁଣି ଅନ୍ଯ 
କେହି କେହି, ସାଂଖ୍ୟେନ ୟୋଗେନ = ଜ୍ଞାନ ଯୋଗ ଦ୍ଵାରା, କର୍ମ ୟୋଗେନ = କର୍ମ ଯୋଗ 
ଦ୍ଵାରା, ଚ = ଏବଂ, ଅପରେ = ଅନ୍ୟମାନେ ( ତାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି) । 


ଅନ୍ବୟଃ : କେଚିତ୍‌ ଆତମ୍ମାନଂ ଆତ୍ମନା ଧ୍ୟାନେନ ଆତ୍ମନି ପଶ୍ୟନ୍ତି, ଅନ୍ୟେ ସାଖ୍ୟେନ ୟୋଗେନ, ଚ 
ଅପରେ କର୍ମୟୋଗେନ ( ପଶ୍ୟନ୍ତି) ।୨୫। 


ଶ୍ଳୌକାର୍ଥ : 6ଳନେଳ ସାଧକ ଖଲାସ ଭୂର। ନିଳ ଵୁଵବୁକି ସାଯାପ୍ୟାନେ ଥାନ୍ତ୍ରୀକ୍କୁ ଜିଳ ନ଼ୁଜୟ 
ମନେ ଥଳୁକବ କନଛି / କେନି କେଳି ସାଂ୩୍୮୦ମ୮ର ଭୂରକ କେନ୍ଦି କେନ୍ଦି କର୍ମର 
ଜ଼ଜ/ ମଝ ଥାନନଦର୍ଜନ କଳି //୨ ୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା 2 ସର୍ବୋପାଧବିନି ମୁଁକ୍ତ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପକୁ ଅନୁଭବ କରିବା ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ସାଧନାର 
ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଟେ । ସେହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ ଅନେକ ଉପାୟ ଓ ବିକଳ୍ପ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । 


ଧ୍ୟାନେନାତ୍ମନି ପଶ୍ୟନ୍ତି କେଚିଦାତ୍ମାନମାମ୍ବନା - ସାଧନାର ସିଡିରେ ଚଢିବାକୁ ହେଲେ, ବର୍ଭମାନ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଆମର ସ୍ତ୍ରିତି ଯେଉଁ ସ୍ତରରେ ଅଛି ସେହି ପାହାଚରୁ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ଉପର ପାହାଚକୁ ଚଢିବାକୁ 
ହେବ । ଯେତେବେଳେ ଛାତ୍ରକୁ ଶ୍ରେଣୀ ଅନୁସାରେ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଏ ଓ ଧୀରେ ଧୀରେ ଛାତ୍ରକୁ ଉତ୍ତରୋତ୍ତର 
ଶ୍ରେଣୀର ଶିକ୍ଷାଲାଭ ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ କରାଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଶିକ୍ଷାଦାନ ପ୍ରଣାଳୀରେ ସଫଳତା ଆସେ । 
ଯାହାର ମନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଚଞ୍ଚଳ ଓ ଅଶୁଦ୍ଧ ତାହାର ଆତ୍ମବିକାଶ ଲାଗି ମଧ୍ଯ ସାଧନାର ଏକ ପଥ ଥ୍ରବା ଆବଶ୍ୟକ | 


ଆମେ ସର୍ବଦା ନିଜକୁ ଅପୁର୍ଣ୍ ବୋଲି ଏଇ ଭା ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରାପ୍ତି ଲାଗି ପ୍ରଯତ୍ନ କରୁ । ପୂୁଣ୍ଠତା 
ପ୍ରାପ୍ତର ଶାସ୍ତ୍ରବ୍ୟାଖ୍ୟା ଶୁଣି ତାକୁ ମନେ ରଖୂଦେଲେ ପୁର୍ଣ ତାପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ଶାସ୍ତ୍ରବ୍ୟାଖ୍ୟା ଶୁଣି ଶାସ୍ତ୍ର 


॥ ୮୯୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ ସେହି ଜ୍ଞାନ ଅନୁରୂପ ଜୀବନ ଧାରଣ ପ୍ରଣାଳୀକୁ ଅବଲମ୍ବନ କଲେ ପ୍ରକୃତ ଆତ୍ମବିକାଶ 
ସମ୍ଭବପର ହୁଏ । ଏଥ୍ରପାଇଁ ନିଜର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଜୀବନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରି, ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ଏହାକୁ ସଠିକ୍‌ ଦିଗରେ 
ପରିଚାଳିତ କରି, ଜାଗ୍ରତ ବିବେକ ସହ ସାଧକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉତ୍ସାହ ସହକାରେ ସକ୍ରିୟ ସାଧନାରେ ନିଜକୁ 
ନିରନ୍ତର ନିୟୋଜିତ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି । ଉପରୋକ୍ତ କାରଣରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତ ଆତ୍ମୋନ୍ନତି 
ପଥରେ ଅଗ୍ରସର ହେଲାବେଳେ କଠିନତାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଅନ୍ତି । 


ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ସାଧକମାନଙ୍କର ଆମ୍ବବିକାଶ ଲାଗି ପ୍ରାଚୀନକାଳର ମୁନିରଷିମାନେ ଖୋଜି ଖୋଜି 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ସାଧନମାର୍ଗ ବାହାର କରିଛନ୍ତି । ସେ ସମସ୍ତ ସାଧନ ମାର୍ଗର ସାଧ୍ୟ, “ “‹ ଏକ”? ଅଟେ। 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସାଧନମାର୍ଗ, ସେହି ମାର୍ଗ ଅନୁଯାୟୀ ସାଧକ ଲାଗି ଉପଯୁକ୍ତ ତଥା ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାର୍ଗ ଅଟେ । 
କୌଣସି ଏକ ମାର୍ଗ ଅନ୍ୟ ମାର୍ଗ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ୟକ ଉପାଦେୟ ଏ କଥା କହିହେବ ନାହିଁ । 


ଗୋଟିଏ ଓଷଧ ଦୋକାନରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ୩୭ଷଧ ରଖା ହୋଇଥାଏ । ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର 
ରୋଗୀମାନଙ୍କ ଲାଗି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ୭ ଷଧର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ଥାଏ। ଯେଉଁ ରୋଗୀ ଯେଉଁ ଓ@ଷଧ 
ସେବନ କରି ରୋଗ ମୁକ୍ତ ହୁଏ, ତାହା ଲାଗି ସେ ଷଧ ହି ସର୍ବୋକ୍ତୃଷ୍ଟ ଅଟେ । 


ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ସାଧକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ବିଭେଦ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ତାହା କେବଳ ସେମାନଙ୍କର 

ଭିନ୍ନ ମାନସିକ ସନ୍ତୁଳନ ତଥା ଭିନ୍ନ ବୌଦ୍ଧିକକ୍ଷମତା ଯୋଗୁ ହୋଇଥାଏ । ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଭାଷାରେ ଏହାକୁ 

“ ଅନ୍ତଃକରଣ ଅଶୁଦ୍ଧି” କୁହାଯାଏ । ଯେଉଁ ସବୁ ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ ତାହାକୁ ଗୌଣ 

ସାଧନା ବା ବହିଃରଙ୍ଗ ସାଧନା କୁହାଯାଏ । ଚିତ୍ତ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲା ପରେ ଆତ୍ମାସାକ୍ଷାତକାର ନିମନ୍ତେ ଯେଉଁ 
- ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ସାଧନାର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡେ ତାହାକୁ “ ଧାନ” କୁହାଯାଏ | 


କେତେକ ମନୁଷ୍ୟ ଧ୍ୟାନ ସାହାଯ୍ୟରେ ଆତ୍ମଦର୍ଶନ କରନ୍ତି । ଧ୍ୟାନ ବିଷୟରେ ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ 
ଲେଖୁଛନ୍ତି :- ଶଦ୍ଦାଦି ବିଷୟରୁ ( ଶବ୍ଦ, ସର୍ଶ, ରୂପ, ରସ, ଗନ୍ଧରୁ) ଶ୍ରୋତ୍ରାଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ( ଶ୍ରୋତ୍ର, ତ୍ଵକ୍‌, 
ଚକ୍ଷୁ, ରସନା, ଘାଣ) ହଟେଇ ମନରେ ସ୍ତରିତ କରି, ମନକୁ ବୁଦଛିରେ ସୁତ କରି, ଏବଂ ବୁଦିକୁ ଚୈତନ୍ୟସ୍ବରୂପ 
ଆତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ଏକାଗ୍ର ଭାବେ ସ୍ତ୍ରିତକରି, ଚିନ୍ତନ କରିବାକୁ ଧ୍ୟାନ କହନ୍ତି । ଏହି ଚିନ୍ତନରେ ଧ୍ଯେୟ ବିଷୟକ 
ବୂଭ୍ରି ପ୍ରବାହ ତରଳ ତୈଳ ଧାରାର ଅଖଣ୍ଡ ସ୍ରୋତ ଭଳି ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥାଏ । ତେଣୁ ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସ୍ଵାଭାବିକ ଯେ ଯେଉଁ ସାଧକର ହୃଦୟ ଏବଂ ବିବେକ ସମାନ ଭାବରେ ବିକଶିତ ସେହି ସାଧକମାନଙ୍କ 
ଲାଗି ଧ୍ୟାନମାର୍ଗ ଉତ୍ତମ ମାର୍ଗ ଅଟେ । 


ଆତ୍ମାଙ୍କର ଦର୍ଶନ କରିବା ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ନେତ୍ର ସାହାଯ୍ୟରେ ଆତ୍ମାଙ୍କର ରୂପ କି ବଣ୍ଣରର ଦର୍ଶନ 
କରିବା। ତାହା ହେଲେ ବେଦାନ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଖଣ୍ଡିତ ହୋଇଯିବ । ଆତ୍ମା ସ୍ଵୟଂ “ ଦ୍ରଷ୍ଟା' ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି, ' ଦୃଶ୍ୟ” 


॥୮୯୮॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୨୫ 


ନୁହନ୍ତି । ଅତଏବ ଆତ୍ମଦର୍ଶନର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ନିଜ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପର ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରିବା । ଏହି 
ଅନୁଭୂତି ଏତେ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଏବଂ ସନ୍ଦେହରହିତ ଯେ ଏହାକୁ କୁହାଯାଏ ' ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଆମେ ଦେଖୁଛୁ! । 


କେହି କେହି ଆମ୍ମା ଦ୍ଵାରା ଆତମ୍ମାଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତି : ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କ 
ଭାଷ୍ୟରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣ ଦ୍ଵାରା ହୃଦୟରେ ଆତ୍ମାଙ୍କର ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁଭବ ହୁଏ । କେହି କେହି 
ଏପରି ଭାବିପାରନ୍ତି ଯେ ଅନ୍ତଃକରଣ ( ମନ) ପାଇଁ ଆତ୍ମା ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କାହିଁକି କରାହୋଇଛି ? ଏହାର 
କାରଣ ଏହି କି ଯେ ସାଧକକୁ ଯେତେବେଳେ ନିଜର ପାରମାଥିକ ସତ୍ତା ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ, ସେହି 
“ ସତ୍ୟ” ଦୃଷ୍ଟିରେ ମନ ବୁଛି ଆଦିର କୌଣସି ପୂଥକ୍‌ ଅସ୍ତିତ୍ବ ରହେ ନାହିଁ । ସମସ୍ତେ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ ହୋଇଯାନ୍ତି, 
ଯେପରି ସମସ୍ତ ତରଙ୍ଗ, ଫେଣ, ଇତ୍ୟାଦି ସମୁଦ୍ର ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହୁଁନ୍ତ । 


ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା, ସ୍ଵପ୍ନ ଜଗତ ଓ ସ୍ବପ୍ନର ଅନୁଭବ- ଏ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁତଃ ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷ ମନ ହି ଅଟେ । 


ଏହି ଦୃଷିରୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଗ୍ରନ୍ଦ ଗୁଡ଼ିକରେ ଆମର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସ୍ଥୁଳତମ ପ୍ରକାଶ ଶରୀରକୁ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମା 
ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦେଶିତ କରାହୋଇଥାଏ । ଉପରୋକ୍ତ ଧ୍ୟାନଯୋଗମାର୍ଗ ବିବେକ ବୈରାଗ୍ୟ ସମ୍ପନ୍ନ ଉତ୍ତମ 
ଅଧରକାରୀମାନଙ୍କ ଲାଗି କେବଳ ଉପଯୁକ୍ତ ଅଟେ । ମଧ୍ଯମ ପ୍ରକାର ସାଧକମାନଙ୍କ ଲାଗି ଭଗବାନ ଅନ୍ୟ 
ଉପାୟ କହୁଅଛନ୍ତି । 


ଅନ୍ୟେ ସାଖ୍ୟେନ ୟୋଗେନ କର୍ମୟୋଗେନ ଚାପରେ - ( ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ) : ଯେଉଁ ସାଧକଙ୍କର 
ମନ ଓ ବୁଵି ସ୍ଥିର ହୋଇନାହିଁ ସେମାନେ ଲକ୍ଷ୍ୟର ସଠିକ୍‌ ଧାରଣା କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଫଳରେ ସେମାନଙ୍କର 
ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ନ ଥାଏ ଏବଂ ବୈରାଗ୍ୟ ମଧ୍ଯ ତୀବ୍ର ହୋଇ ନ ଥାଏ । ବେଳେବେଳେ ସେମାନଙ୍କର 
ଧ୍ଧାନରେ ମନଲାଗେ, ବେଳେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ଅସ୍ଥିରତା ଆସେ ଏବଂ ଭୀଷଣ ବିକ୍ଷେପ ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ । ଏହି ପ୍ରକାର ସାଧକମାନଙ୍କ ଲାଗି ସାଧନର ମାର୍ଗହେଲା- ଉତ୍ସାହ ସହକାରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ଧୟନ ଓ 
ଆଲୋଚନା କରିବା । 


ଗୋଟିଏ ପରେ ଗୋଟିଏ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା, ଅକାଟ୍ୟ ଯୁକ୍ତି ସାହାଯ୍ୟରେ, ସନ୍ଦେହମୁକ୍ତ 
ଭାବରେ, ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଦାଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବାକୁ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ କହନ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ 
ସାଧନା କରୁଥିବା ସାଧକମାନଙ୍କର ଏହି ଦୂୃଢଜ୍ଞାନ ହେବା ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ- ମନରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ବୂଭି 
ଗୁଡ଼ିକ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଛି ସେ ବୃଭି ସବୁ ସତ୍ତ୍୍‌ଗୁଣ, ରଜଗୁଣ ଓ ତମଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି । ତଥା 
“ଦୃଶ୍ୟଂ ଅଟନ୍ତି । ମୁଁ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଅଟେ । ଏହିପରି ଭାବରେ ଚିନ୍ତନ କଲେ ମନର ଏକାଗ୍ରତା ବୃରି ଗୁଡ଼ିକ ଉପରୁ 
ଚାଲିଯାଇ ମନର ସାକ୍ଷୀ ଉପରେ ସ୍ଥ୍ରିର ହୋଇଯାଏ । ଫଳରେ ଅନ୍ୟବୃଭ୍ି ଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵତଃ ଲୀନ ହୋଇଯାନ୍ତି 
ଏବଂ ନିର୍ବିକଳ୍ପ ଆତ୍ମାଙ୍କର ବୋଧମାତ୍ର ଅବଶିଷ୍ଟ ରହିଯାଏ । 


| ୮୮୯୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫ / ଅଧ୍ା୍‌ୟ ୧୩ 


କର୍ମଯୋଗ : ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ଅନ୍ତଃଛକରଣରେ ପ୍ରବଳ ବାସନା ରହିଛି ସେମାନେ ଉତ୍ପାହ 
ସହ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ କିମ୍ବା ଶାସ୍ତ୍ର ଆଲୋଚନା କରି ସେଥିରେ ସହଜରେ ମନୋନିବେଶ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । 
ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର ସାଧନା ଲାଗି ସାଂଖ୍ୟ ଯୋଗ ମଧ୍ଯ ଉପଯୁକ୍ତ ମାର୍ଗ ନୁହେଁ ( ଧାନଯୋଗ ମଧ୍ଯ ଉପଯୁକ୍ତ 
ମାର୍ଗ ନୁହେଁ) ଏହିପରି ସାଧକମାନଙ୍କୁ ବାସନାକ୍ଷୟର ଉପାୟ ସ୍ଵରୂପ କର୍ମଯୋଗ ସାଧନ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ 
ଦିଆଯାଏ । ଗୀତାର ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏହାର ବିଶଦ ବଣ୍ଟନା କରାଯାଇଅଛି । 


ଅହଙ୍କାର ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥ ତ୍ୟାଗ ପୂର୍ବକ ଭଶ୍ଵରାପିତ ଭାବନାରେ କର୍ମ କଲେ ପୂର୍ବ ସଞ୍ଜତ ବାସନା 
ଗୁଡ଼ିକ କ୍ରମେ କ୍ଷୟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନୂଆ ବାସନାର ଉତ୍ପତ୍ରି ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହିପରି ଭାବରେ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ଆମ୍ମଜ୍ଞାନର ଜିଜ୍ଞାସା ମନରେ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ଧୟନ ନିମନ୍ତେ 
ଯୋଗ୍ୟ ହୁଏ । ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ ବିବେକ ଓ ବୈରାଗ୍ୟ ସୁଦୂଢ ହୋଇଯିବା ପରେ ଧ୍ଯାନଯୋଗ ସାଧନା କରି 
ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସାଧନାର ଶିଖରଦେଶରେ ସାଧକ ଉପନୀତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ‹ ` ବ୍ରହ୍ମାଗ୍ନୈକ୍ୟ ବୋଧକୁ "' ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କୁ ଆତ୍ମା ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ଏକ୍ୟଭାବର ବୋଧ ହୋଇଯାଏ । 


ସଂକ୍ଷେପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ସତ୍ତ୍ଵ ଗୁଣପ୍ରଧାନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଲାଗି ଧ୍ଚାନଯୋଗ ଉପଯୁକ୍ତ ଅଟେ। 
ଅପେକ୍ଷାକୃତ କମ୍‌ ସନ୍ତ୍ବୁଗୁଣ ଓ ରଜୋଗୁଣର ଆଧୁକ୍ୟ ଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଲାଗି ସାଂଖ୍ୟ ଯୋଗ ଏବଂ ରଜୋଗୁଣ 
ପ୍ରଧାନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଲାଗି କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ସାଧନ ଅଟେ । 


ତେବେ ତମୋଗୁଣ ପ୍ରଧାନ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେଉଁମାନଙ୍କର ବିଚାର ଶକ୍ତି ନ ଥାଏ ସେମାନେ କେଉଁ ପ୍ରକାର 
ସାଧନା କରିବା ଉଚିତ୍‌- ତାହା ଦର୍ଶାଇବାକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିମ୍ବଲିଖ୍ୂତ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି- 


॥୯୦୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୨୬ 


ଅନ୍ୟେ ତ୍ଵେବମଜାନନ୍ତଃ ଶ୍ରୁତ୍ଵାନ୍ୟେଭ୍ୟ ଉପାସତେ । 
ତେଏପି ଚାତିତରନ୍ତ୍ୟେବ ମୃତ୍ୟୁଂ ଶ୍ରୁତିପରାୟଣାଃ ॥ ୨ ୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅନ୍ୟେ = ଅନ୍ୟ କେହି କେହି, ତୁ = କିନ୍ତୁ (କେବଳ), ଏବମ୍‌ = ଏହିପରି, ଅଳାନନ୍ତଃ = ନ 
ଜାଣି, ଶୃତ୍ବା = ଶୁଣି, ଅନ୍ୟେଭ୍ୟଃ = ଅନ୍ୟଙ୍କଠାରୁ, ଉପାସତେ = ଉପାସନା କରନି, ତେ = 
ସେମାନେ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ଚ = ଏବଂ, ଅତି-ତରନି = ଅତିକମ କରନ୍ତି, ଏବ = ମଧ, 
ମୃତ୍ୟୁମ୍‌ = ମୃତ୍ୟୁକୁ, ଶ୍ରୁତି-ଂପରାୟଣଃ = ସମ୍ମାନ ସହକାରେ ଯାହା ପରମ ଆଶ୍ରୟ ବୋଲି 
ସେମାନେ ଶୁଣିଛନ୍ତି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ତୁ ଅନ୍ୟେ ଏବଂ ଅଜାନନ୍ତଃ ଅନ୍ୟେଭ୍ଯଃ ଶ୍ରୁତ୍ଵା ଉପାସତେ, ତେ ଚ ଅପି ଶ୍ରୁତିପରାୟଣାଃ 
( ସନ୍ତଃ) ମୃତ୍ୟୁ” ଅତିତରନ୍ତି ଏବ ।୨୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଘଜନ୍ତୁ ଥନ୍ଯମାଣନ ମଧ ନ୍ଦିଏ ଥାନ୍ତ୍ରଜର୍ଜନନ ନୟାୟ ଲାଣି ନ ଥାଳି ଥନ ଲେଳଳଠକ୍ତୁ 
(ଜ/ବଳୁଛ ମହାଦୁଜୁଶ କ/ ଥାଚାର୍ଦୟଟଠାକୁ) ଖୁଣିଳନି ନଘାସଳ କଳଛି / ଯଂ ଖୁଣିଥିକ/ 
ନନମ ଥାଶୟଣକୁ ଶାନ ସହ ହଣ କଳଳ 6୭6କେ 6ସ ବୟଛି ମଧ ମତୁ/ଳୁ ନି/ସଦେଯେ 
ଥଚିକମ' କଣିନାଥଳ //୨.୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଉତ୍ତମ ଏବଂ ମଧ୍ଯମ ଅଧ୍ବକାରୀମାନଙ୍କ ଲାଗି ଉପଯୁକ୍ତ ସାଧନ ମାର୍ଗ ବତାଇବା ପରେ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମନ୍ଦବୁଦ୍ଧି ସାଧକମାନଙ୍କ ଲାଗି ସାଧନାର ଉପଯୁକ୍ତ ଉପାୟ ବଣ୍ଟନା କରୁଛନ୍ତି । 


ଅନ୍ୟେ ତ୍ଵେବମଜାନନ୍ତଃ ଶ୍ରୁତ୍ଵାନ୍ୟେଭ୍ୟ ଉପାସତେ - ଏପରି କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ 
ଧ୍ଧାନଯୋଗ, ସାଖ୍ଯଯୋଗ, କର୍ମଯୋଗ- ଏ ତିନୋଟିରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସାଧନ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ନୁହନ୍ତି । ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଧ୍ଯାନ କରିବାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମର୍ଥ ଅଟନ୍ତି । ଧ୍ଯେୟ ବସ୍ତୁର ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନର 
ଅଭାବରୁ ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ନ ଥାଏ ଏବଂ ସଂସାର ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଆସି ନ ଥାଏ । ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ 
ଦୃଶ୍ୟର ତଫାତ୍‌ ବୁଝିବାକୁ ଏମାନେ ସକ୍ଷମ ହୋଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବାସନାର ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ 
ଥ୍‌ବାରୁ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନରେ ମନୋନିବେଶ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଅହଙ୍କାର ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଭଶ୍ଵର 
ସମର୍ପଣ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ଅସମର୍ଥ । ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଆମ୍ମୋନ୍ନତି ଲାଗି ମଧ୍ଯ ଏକ 
ସୁନ୍ଦର ମାର୍ଗ ଅଛି । ଏହି ସୁନ୍ଦର ମାର୍ଗଟି ହେଲା- 


କୌଣସି ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରବଚନ ଶ୍ରବଣ କରି ତଦନୁସାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସହିତ ପରମ ସତ୍ୟ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଉପାସନା କରିବା। ଏହି ମାର୍ଗକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ମନ୍ଦ ବୁଦ୍ଧି ସାଧକଗଣ ମଧ୍ଯ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


॥ ୯୦୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୬ / ଅଧାୟ ୧୩ 


ତେଏପି ଚାତିତରନ୍ତ୍ୟେବ ମୃତ୍ୟୁଂ ଶ୍ରୁତିପରାୟଣାଃ - ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ମୃତ୍ୟୁକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଆନ୍ତି : 
ଜଗତରେ ଏପରି ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ବୁଛି ବିଶେଷ ଭାବରେ ବିକଶିତ ହୋଇ ନ ଥାଏ 
ତାହାଠାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଆଧ୍ଵକ୍ୟ ଥାଏ । ତେଣୁ ଏହିପରି ସାଧକ ଯଦି ଶ୍ରଦ୍ଧା ସହକାରେ ଉପଦେଶ ଅନୁଯାୟୀ 
ଉପାସନା କରନ୍ତି ସେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଅନିତ୍ୟ ମୃତ୍ୟୁରୁପୀ ସଂସାରକୁ ପାରି ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଚିରନ୍ତନ ତତ୍ତ୍ଵର 
ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରନ୍ତି । 

ଦେହର ବିନାଶକୁ କେବଳ ମୃତ୍ୟୁ ବୋଲି ବିଚାର କରିବା ଉଚିତ୍‌ ହେବ ନାହିଁ । ମୃତ୍ୟୁ ଶବ୍ଦଟି 
ଏଠାରେ ମୃତ୍ୟୁର ସର୍ବବ୍ୟାପକତା ଭାବରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଅଛି । ଅନିତ୍ୟ, ଅନାମ୍ମ ଉପାଧ୍ବ ଗୁଡ଼ିକ ସହ 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରି ଆମେ ' ଅନାତ୍ମାର' ପରିବର୍ଭନକୁ ନିଜର ପରିବର୍ତନ ( ଆମର ଅଜ୍ଞାନତା ଯୋଗୁ) 
ବୋଲି ମାନିନେଉ ଏବଂ ତାହା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଯାଉ । ପରିବର୍ତନର ଏହି ଦୁଃଖପୁର୍ଣ୍ଣ ଅନୁଭବକୁ 
ମୃତ୍ୟୁ କୁହାଯାଏ । ବିଚାର କଲେ ଜଣାଯିବ ଆମର କେତେଥର ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇ ସାରିଲାଣି । ଶୈଶବ 
ଅବସ୍ଥାର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲେ କୈଶୋର ଅବସ୍ଥାର ଜନ୍ମ ହୁଏ । କୈଶୋର ଅବସ୍ଥାର ମୂତ୍ୟୁ ହେଲେ ଯୁବାବସ୍ଥାର 
ଜନ୍ମହୁଏ । ଯୁବାବସ୍ଥ୍ାର ମୂତ୍ୟୁ ହେଲେ ପ୍ରୌଢ଼ାବସ୍ଥା ହୁଏ । ପ୍ରୌଢ଼ାବସ୍ଥାର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲେ ବୂଦ୍ଧାବସ୍ଥାର ଜନ୍ମ 
ହୁଏ ଇତ୍ୟାଦି । ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥାର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲେ ଶୈଶବ ଅବସ୍ଥାର ଜନ୍ମ ହୋଇପାରେ । 

ଏହି ପରିବର୍ତନରୁ ଭିନ୍ନ ନିତ୍ୟ ଅବିକାରୀ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଯିଏ ଜାଣିପାରେ ସେ ମୃତ୍ୟୁକୁ ନିଃସନ୍ଦେହରେ 
ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ ପରିବର୍ତନରେ ସେ ଅପ୍ରଭାବିତ ତଥା ଅବିଚଳିତ ରହେ । 


ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହନ୍ତି କି- ସ୍ଵୟଂ ବିବେକ ରହିତ ହୋଇକରି ମଧ୍ଯ କେବଳ ଅନ୍ୟଗଠାରୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାର 
ସହ ଉପଦେଶ ଶୁଣି ଯଦି ଜଣେ ସାଧକର ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ରି ହେଲା ତେବେ ବିବେକ ବୈରାଗ୍ୟଯୁକ୍ତ ସାଧକମାନଙ୍କ 
ବିଷୟରେ କଣ ବା କହିବା- ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ଯେ ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତ ହେବେ ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି । 


॥ ୯୦୨॥ 


ଅଞ୍ଚାୟ ୧୩/ ଶ୍ଳୋକ ୨୭ 


ଏହି ସବୁ ସାଧନ ଦ୍ଵାରା ଆମର ସାଧ୍ଯ କ'ଣ ତାହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି : 


ୟାବତ୍‌ ସଞ୍ଜାୟତେ କିଜ୍ଚୁତ୍‌ ସତ୍ତ୍ଵଂ ସ୍ଟରାବରଜଙ୍ଗମମ୍‌ | 
କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞସଂୟୋଗାତ୍‌ ତଦ୍‌ବିଦ୍ଧି ଭରତର୍ଷଭ ॥୨୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟାବତ୍‌ = ଯାହା, ସଞ୍ଜାୟତେ = ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, କିଞ୍ଚିତ୍‌ = କିଛି, ସଭ୍‌ମ୍‌ = ସତ୍ତା, ସାବର- 
ଜଙ୍ଗମମ୍‌ = ସ୍ଫ୍ରାବର ଓ ଜଙ୍ଗମ ( ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚର ଓ ଅଚର ବିଶ୍ବ), କ୍ଷେତ୍ର-କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ-ସଂୟୋଗାତ୍‌ 
= କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସଂଯୋଗରୁ, ତଦ୍‌ = ତାହା, ବିଛି = ଜାଣ, ଭରତର୍ଷଭ = ହେ ଭରତ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନ । 


ଅନ୍ନୟଃ : ହେ ଭରତର୍ଷଭ! ସ୍ଫକ୍ାବରଜଙ୍ଗମଂ ୟାବତ୍‌ କିଞ୍ଚିତ୍‌ ସତ୍ତ୍‌ ସଂଜାୟତେ, ତତ୍‌ 
କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞସଂୟୋଗାତ୍‌ (ଇତି) ବିଦି ।୨୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ୭ ଜନଜଜ ଏଶୈଶ୍ର ଥର୍କୁନ / ୭୮୦୭୭କଣଳ କି ଏର୍କୌଣସି ସ୍ଥ୍ବନ କିୟ ଳନ୍ରମ ସୂଣି ନୁଏକ 
ଲଣଜଜ, ଚାଯ/ 6@୭ 6 6 ୍ଞ୭ନ୍ଞନ ସଂୟୋରନକୁ ହୁଏ / ୨୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ୟାବତ୍‌ ସଞ୍ଜାୟତେ କିଜ୍ଚତ୍‌ ସତ୍ତ୍ଵବଂ ସ୍କ୍ରାବରଜଙ୍ଗମମ୍‌ - ବୃକ୍ଷଲତା, ପାହାଡ ଇତ୍ୟାଦି 
ସ୍ଫ୍ରାବର (ଅଚଳ) ମନୁଷ୍ୟ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, ପତଙ୍ଗ ଇତ୍ୟାଦି ଜଙ୍ଗମ ( ଚଳ) | ଏହି ଦୁଇ ପ୍ରକାର 
ସତ୍ତା ସଂସାରରେ ଅଛନ୍ତି । ଯେତେ ପ୍ରକାର ସ୍ତ୍ରାବର ଓ ଜଙ୍ଗମ ଉତ୍ପଭି ହୁଏ କେହି ହେଲେ କେବଳ 
କ୍ଷେତ୍ରଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ କିମ୍ବା କେହି ହେଲେ କେବଳ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 
ପୁରୁଷ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ମିଳନ ହିଁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଉତ୍ପଭ୍ତିର କାରଣ ଅଟେ । ଏହି ପୁରୁଷ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର 
ସଂଯୋଗ ବାସ୍ତବିକ ସଂଯୋଗ ନୁହେଁ । ବରଂ ଏହି ସଂଯୋଗ “ ଅନ୍ୟୋନ୍ୟ ଧର୍ମ ଅଧ୍ୟାସ ରୂପ” ଅଟେ | 
ଦୁଇଟି ବସ୍ତୁର ବିପରୀତ ଧର୍ମକୁ ପରସ୍ସର ଉପରେ ଆରୋପିତ କରିବାକୁ ବେଦାନ୍ତରେ “ ଅନ୍ୟୋନ୍ୟ 
ଧର୍ମ ଅଧ୍ଧାସ'” ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 


ଆରୋପଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଗୋଟିଏ ଭ୍ରମ ଧାରଣାକୁ ଏକ ସ୍ତ୍ରିର ସତ୍ତା ଉପରେ କଳ୍ପିତ କରାଯାଇଥାଏ । 
ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ- ମନେକର ଆମେ ରାସ୍ତାରେ ଚାଲିଗଲାବେଳେ ସନ୍ଧ୍ୟା ସମୟରେ ଆଲୋକର ସ୍ଵଛ୍ପତା 
ଯୋଗୁଁ ରାସ୍ତାକଡରେ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଖୁଣ୍ଟଟିଏ ଥୁଲେ ମଧ୍ୟ, ଏକ ଭ୍ରମାମ୍ବକ ଧାରଣା ଯୋଗୁ ସେହି ଖୁଣ୍ଟ ସ୍ଥାନରେ 
ହସ୍ତପଦାଦି ବିଶିଷ୍ଟ “ “ ପ୍ରେତଟିଂ” ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୋଇଛି ବୋଲି ମନରେ ଏକ ଧାରଣା କରିନେଲୁ | ଭୂତର 
ରୂପ, ଆକୃତି, ହାତ ଗୋଡ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଖୁଣ୍ଟ ଉପରେ ଆମେ ଭ୍ରମଯୋଗୁଁ ଦେଖିଲୁ । ପୂର୍ବରୁ କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ନ ଥୁବା ଏହି କହ୍ପତ ପ୍ରେତଟି, ପ୍ରକୃତ ଅସ୍ତିତ୍ବ ଥୁବା ଖୁଣ୍ଟଟିର ““ ସନତ୍ତା'” ପାଇଗଲାରୁ, ଖୁଣ୍ଟ ଉପରେ 


| ୯୦୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୋଇ ଆମକୁ ଭୟ ଦେଖାଇଲା ଭଳି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୋଇପାରିଲା । ପ୍ରେତକୁ ଖୁଣ୍ଟଟି ତାର 
“ “ ସତ୍ତା' ' ଧାର ସୂତ୍ରେ ଦେଇଦେଲା ଏବଂ ଖୁଣ୍ଟକୁ, ପ୍ରେତଟି ତାର ରୂପ (ଆକୃତି) ଧାର ସୂତ୍ରରେ ଦେଲା । 
ପରସ୍ପର ଭିତରେ ଏହି ବିଚିତ୍ର ଆଦାନପ୍ରଦାନ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଦେଖୂଲୁ ଯେ ପୂର୍ବରୁ କୌଣସି ଅସ୍ତତ୍ଵ ନ ଥୁବା 
ପ୍ରେତଟି, ଆମର ଅନୁଭବ ପରିସର ମଧ୍ଯକୁ ଆସିଗଲା । ଅଥଚ ପୂର୍ବରୁ ଅସ୍ତିତ୍ବଥ୍ବା ଖୁଣ୍ଟଟି ଗୋଟିଏ 
ଅସ୍ତିତ୍ଵବିହୀନ ପ୍ରେତ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ସେହି କଳ୍ପିତ ପ୍ରେତଟି ଆମକୁ ହାତ ଗୋଡ ମେଲାଇ ଭୟ ଦେଖାଇଲା, 
ଏପରିକି ନାନା ପ୍ରକାର ଭ୍ରମଧାରଣା ଆମ ମନରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଲା । ଏହି ଆରୋପଣ ପଦ୍ଧତି ଯାହାକି ମନୁଷ୍ୟ 


ମନର ଗୋଟିଏ ଚାତୁରୀ ବା କୌଶଳ ତାହାକୁ ବେଦାନ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଧ୍ୟାସ ବୋଲି କୁହନ୍ତି । 


ଅଧ୍ଯାସ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଭ୍ରାନ୍ତି କାରଣରୁ ଗୋଟିଏ ବିଦ୍ୟମାନ ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ଉପରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁର 

କଳ୍ପନା କରାଯାଇଥାଏ । ଯେପରିକି ସ୍ତମ୍ଭ ଉପରେ ପ୍ରେତର ଅଧ୍ଯାସ । ଏହି ପ୍ରକାର ଅଧ୍ଧାସରେ ଭ୍ରାନ୍ତବ୍ୟକ୍ତି 
ବସ୍ତୁତଃ ଅବିଦ୍ୟମାନ ପ୍ରେତର ରୂପ, ଗୁଣ, ଓ କ୍ରିୟାକୁ ଦେଖେ । ଏହି ପ୍ରକାରେ ସ୍ତମ୍ଭ ଉପରେ ପ୍ରେତର 
ଧର୍ମର ଅଧ୍ୟାସ ଫଳରେ ସ୍ଵୟଂ ଅବିଦ୍ୟମାନ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ପ୍ରେତଟି, ଭ୍ରାନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ, “ ସତ୍‌/ ରୂପରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ “ ଅଛି' ଏହି ରୂପରେ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥାଏ, ସେହି ପ୍ରେତର ସତ୍ତା, ବସ୍ତୁତଃ, ସ୍ତମ୍ଭର ସତ୍ତା ହି ଅଟେ | 
“ସ୍ତମ୍ଭର ଅସ୍ତତ୍ଵର ଧର୍ମକୁ ପ୍ରେତ ଉପରେ ଆରୋପଣ”ର ଏ ହେଲା ଉଦାହରଣ । ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଏହି 

ପରସ୍ପର ଅଧ୍ଯାସ କାରଣରୁ ବଡ ବିଚିତ୍ର କଥା ହୁଏ କି ଭ୍ରାନ୍ତବ୍ୟକ୍ତିକୁ “ ମିଥ୍ୟାପ୍ରେତଟିଂ ତ ଦିଶୁଥାଏ ପରନ୍ତୁ 


୬୩୧୧ ୬୩୩ ୯୫ 


ସତ୍ୟ ସ୍ତମ୍ଭଟି ଦିଶେ ନାହିଁ । ମନର ଏହି ବିଚିତ୍ର ଯୁକ୍ତିକୁ ଅଧ୍ଯାସ କହନ୍ତି । 


କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଚସସଂ ୟୋଗାତ୍‌ ତଦ୍‌ବିଦ୍ଧି ଭରତର୍ଷଭ - କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବା ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟଙ୍କଠାରେ 
ପରିପୂଣ୍ଠ୍ଵ ଚୈତନ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନ ଥାଏ । ତେଣୁ ଜଡସ୍ଵରୂପ ପ୍ରକୃତିର କିଞ୍ଚୁତ ମାତ୍ର ସତ୍ତା ମଧ୍ଯ ଶୁଦ୍ଧ 
ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟଙ୍କଠାରେ କେବେ ହେଲେ ନ ଥାଏ । ପୁନଷ୍ଚ ପ୍ରକୃତି ବା କ୍ଷେତ୍ର ଜଡ ସ୍ଵରୂପ ହୋଇଥିବାରୁ 
ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କର ସତ୍ତା କିଞ୍ଚୁତ୍‌ ମାତ୍ର ନ ଥାଏ । କିନ୍ତୁ ପୁରୁଷ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି- ପରସ୍ପରଙ୍କ ବିଚିତ୍ର 
ସଂଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଚରାଚର ଜଗତର ଉପ୍ରଭତ୍ତି ହେଲା ଭଳି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ । ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ 
ଯେତେବେଳେ କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କଲାଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଅନ୍ତି ସେ “ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷ” ବା “ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ' 
ହୋଇଯାନ୍ତି । ସେତେବେଳେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଙ୍କଠାରେ ଇଚ୍ଛା, ଦ୍ଵେଷ, ସୁଖ, ଦୁଃଖ, ଆଦି ବିକାର ଉପନ୍‌ ହେଲାଭଳି 
ଜଣାପଡେ । କ୍ଷେତ୍ର ସହ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନୁହେଁ । ବରଂ ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ । ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଯୋଗୁଁ ସମସ୍ତ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ । 


ଏହି ଅଧ୍ଯାସର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଆମେ ନିଜ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଅନୁଭବ କରିପାରିବା । ବିଚାର କରିବା ଦ୍ଵାରା 
ବିଭିନ୍ନତାରେ ପୁର୍ଣ୍ଣ ସୃଷ୍ଟି ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଆମକୁ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ କି ବ୍ରହ୍ମ ଏକମାତ୍ର ପରମ ସତ୍ୟ ତଥା 
ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ, ଯେଉଁ ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ଉପରେ ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ଉଭୟେ କ୍ରୀଡ଼ା କରୁଛନ୍ତି । 


|॥ ୯୦୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩/ ଶ୍ଳୋକ ୨୭ 


ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ମନେକର ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଶାନ୍ତ ସ୍ଵଭାବ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଟେ । କିନ୍ତୁ 
ବେଳେବେଳେ ତା ମନରେ ପ୍ରବଳ କାମ ବାସନାର ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଥାଏ । ଏହି କାମବାସନା ସହିତ 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ରହିବା ଫଳରେ ସେହି “` ଶାନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଟି' ' ‹ “ କାମୁକବ୍ୟକିଂ ହୋଇଯାଇ ଏପରି ନିନ୍ଦନୀୟ କର୍ମ 
କରି ବସେ ଯେ ଯେଉଁ ନିନ୍ଦନୀୟ କର୍ମ ଲାଗି ପଛରେ ତାହାର “ ପଶ୍ଚାଭାପ' ' ଆସେ | 


ଉପରୋକ୍ତ ଉଦାହରଣରେ କାମବାସନା, କାମୁକବ୍ଯକ୍ତି, ପଶ୍ଚାତାପ, ଏ ସବୁର ଅସ୍ତିତ୍ବ ସେହି ଜଣେ 
ଶାନ୍ତ ସ୍ଵଭାବ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅସ୍ତତ୍ଵରେ ନିହିତ ଥାଏ । ଯଦି ଧରି ନିଆଯିବ ମୁଁ ସେହି ଶାନ୍ତ ସ୍ଵଭାବର ବ୍ୟକ୍ତି 
ତେବେ “ କାମନା”, “ କାମୁକବ୍ୟକି! ' ପଶାାଭାପ'” ଏ ତିନୋଟି ଅସ୍ତିତ୍‌ ମୋଠାରେ ନିହିତ ଅଛି । ଯଦ୍ୟପି 
ସେମାନେ ମୋଠାରେ ଅଛନ୍ତି ' ମୁଁ” ସେମାନଙ୍କଠାରେ ନାହି । କାରଣ ସେହି ତିନୋଟିର ବିନା ସାହାଯ୍ୟରେ 
( କାମନା, କାମୁକବ୍ୟକି, ପଶ୍ଚାଭାପର ବିନା ସାହାଯ୍ୟରେ) ମଧ୍ଯ ମୋର ଅସିତ୍‌ ରହିଥାଏ | 


ଯଦ୍ୟପି “ ମୁଁ” ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନାହି ତଥାପି ଏହି କାମନା ବୂଭି ସହ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ ରଖୁ, ମୁଁ 
ପଶ୍ଚାତ୍ତାପର ଯୋଗ୍ୟ ଏକ କର୍ମ କରି, ସେହି କର୍ମର କଉଁ, ବୋଲି ବିବେଚିତ ହୁଏ | 


ଉପରୋକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଜଣାଯିବ ଯେ ଆତ୍ମା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥୁବା କାରଣରୁ ଆତ୍ମାଙ୍କଠାରେ 
କ୍ଷେତ୍ର ବା ଅନାମ୍ବାକୁ ସୂଷ୍ଟି କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଥାଏ । ପ୍ରକୃତିକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରି ପ୍ରକୃତି ସହ ତାଦାମତ୍ମ୍ୟ 
ରଖୁବାରୁ ଆତ୍ମା “ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷଂ ବା “ଜୀବ” ହୋଇଯାଏ । 


ଏହି “ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷ” ବା “ ଜୀବ ମିଥ୍ଯା ଆସକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ନିଜର ସଂସାର ତିଆରି କରି ସଂସାରକୁ 
ସର୍ବଦା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ଏହି ସ୍ଫ୍ରିତିରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରି ନିଜର ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ ଗୋଟିଏ 
ଉପାୟ ଅଛି- ତାହା ହେଉଛି ଆମ୍ବା ଓ ଅନାମ୍ବା ବିଷୟରେ ଯୁକ୍ତିସମ୍ମତ ବିଚାର କରି, ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟରୁ 
ଅଲଗା ହୋଇ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟର ସାକ୍ଷୀ ଭାବରେ ଅବସ୍ଥାନ କଲେ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷ ବା ଜୀବ, ନିଜକୁ 
ଜୀବ” ଭାବିବା ପରିବର୍ତେ ନିଜର ପ୍ରକୃତ ସ୍ବରୂପ “ କେବଳ ପୁରୁଷ” ବୋଲି ଜାଣିପାରିବ ।| 


ଏହି ' ପୁରୁଷ” ଯେ କି ପ୍ରତ୍ୟେକ “ଶରୀର” ଓ ଶରୀର ମଧ୍ଯରେ ସୁଖଦୁଃଖ ଭୋଗୁଥିବା “ ଜୀବର 
' ଅଧ୍ରଷ୍ଠାନ” ଅଟନ୍ତ, ସଂସାରର ସବୁ ନାମ ରୂପ ( ଶରୀର)ର ସେ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ- ଏହି କଥା ବଣ୍ଠନା 
କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି- 


| ୯୦୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮ / ଅଧ୍ପାୟ ୧୩ 


ସମଂ ସର୍ବେଷୁ ଭୂତେଷୁ ତିଷ୍ଠନ୍ତଂ ପରମେଶ୍ବରମ୍‌ । 
ବିନଶ୍ୟତ୍ସ୍ଵବିନଶ୍ୟନ୍ତଂ ୟଃ ପଶ୍ୟତି ସ ପଶ୍ୟତି ॥ ୨୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସମମ୍‌ = ସମଭାବରେ, ସର୍ବେଷୁ = ସମସ୍ତ, ଭୂତେଷୁ = ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ମଧରେ, ତିଷ୍ଠନ୍ତମ୍‌ = 
ଅବସ୍ଥିତ, ପରମେଶ୍ବରମ୍‌ = ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ, ବିନଶ୍ୟସୁ= ନଶ୍ବର, ଅବିନଶ୍ଯନ୍ତମ୍‌ = ଅବିନାଶୀ, 
ୟଃ = ଯିଏ, ପଶ୍ଯତି = ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି, ସଃ = ସେ, ପଶ୍ୟତି = ଦେଖେ | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ସବେଷୁ ଭୂତେଷୁ ସମଂ ତିଷ୍ଠନ୍ତଂ ବିନଶ୍ୟସୁ/ ଅବିନଶ୍ୟନ୍ତଂ ପରମେଶ୍ବରଂ ୟଃ ପଶ୍ଯତି, ସଃ 
ପଶ୍ୟତି ।୨୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଦୁଝୁଵ ସମସ୍ତ ନଵୁନ ଦନ୍ଦାନୀନନ୍ଦ ମୟଣନ ଥଳବିନଶୂନଳ ଜଜନାନ୍ନୀନୁ" ସମୁ 
ଝି ଦଣ୍ତେ 6ଦ୍ଦୀ ନି ବାସ3ବେେ 6ଦେେ୨/ // ୨/ // 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସିଏ ଦେଖେ ଯିଏ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ଦେଖେ : ଯେଉଁ ଅଧଷ୍ଠାନ ଉପରେ କ୍ଷେତ୍ର ଓ 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଙ୍କର ପରସ୍ପର ସହିତ “ ମିଥ୍ୟାତାଦାମ୍ମ୍ୟ ଜନିତ କ୍ରୀଡ଼ା” ତଥା “ ପରିଣାମଜନିତ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ ସଂସାର 
ର ପ୍ରତୀତ ହେଉଥାଏ ସେ “ ଏକ ପରମେଶ୍ବର” ଅଟନ୍ତି । ଯିଏ କି ସମଗ୍ର ତରଙ୍ଗମାନଙ୍କରେ କେବଳ 
ଢଳ ହିଁ ଥୁବା ଭଳି ଭୂତମାତ୍ରରେ ସମଭାବରେ ସ୍ଦ୍ରିତ ଅଛନ୍ତି । 


ନଶ୍ଵର ସତ୍ତା ମଧ୍ଯରେ ଅବିନଶ୍ଵର : ଗମ୍ଭୀର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ନ ଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜଗତରେ 
ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ ଘଟୁଥୁବା କଥା ହି କେବଳ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଉଥାଏ । ସଂସାରରେ ଏହି ମୁହୂର୍ଭରେ 
ଯାହା ଦେଖାଯାଉଥାଏ ପରବର୍ତୀ ମୁହୂର୍ତରେ ତାହା ବଦଳି ଯାଇଥାଏ । ବସ୍ତୁ ଗୁଡ଼ିକ ସବୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ରୀତିରେ 
ବଦଳୁଥାନ୍ତି । ବସ୍ତୁ ଗୁଡ଼ିକର ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧ ମଧ୍ଯ ବଦଳୁଥାଏ । 


ଜୀବ ସଂସାରରେ ରହି ଶରୀର, ମନ, ବୁଵି ଦ୍ଵାରା ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ଭାବନା ତଥା ବିଚାର ସହ 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ରଖୂ ନିଜକୁ କେତେବେଳେ ଦର୍ଶକ, କେତେବେଳେ ଭାବୁକ ଓ କେତେବେଳେ ବିଚାରକ ବୋଲି 
ଭାବେ । ଜୀବର ଏହି ଚିନ୍ତାଧାରା ଗୁଡ଼ିକରେ ( ବିଚାରକ, ଭାବୁକ, ଦର୍ଶକ) ସଦାସର୍ବଦା ପରିବର୍ତନ ଲାଗି 
ରହିଥାଏ । ପରିବର୍ତନ ହେବା ଏହି ଚିନ୍ତାଧାରା ଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵାଭାବିକ ଧର୍ମ ଅଟେ । କାରଣ ଏଗୁଡ଼ିକ କାଳର 
ପରିସର ମଧ୍ଯରେ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ କାଳ ସର୍ବଦା ବଦଳୁଥାଏ । 

ସମଂ ସର୍ବେଷୁ ଭୂତେଷୁ ତିଷ୍ଠନ୍ତଂ ପରମେଶ୍ବରମ୍‌ - ଏହି ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତ 
ତୁଳନାରେ କୁହାଯାଏ ଯେ ଏହି ପରିବର୍ତନ ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ପରମେଶ୍ଵର ନିତ୍ୟ ଏବଂ ଅବିକାରୀ ଅଧ୍ନଷ୍ଠାନ 
ଅଟନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ଏ ସମସ୍ତ ପରିବର୍ତନ ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥାଏ । 


॥ ୯୦୬ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୨୮ 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁ, ଜନ୍ମ, ବୃଦ୍ଧି, ବ୍ୟାଧୂ, କ୍ଷୟ ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁରୂପୀ ବିକାରରେ ବିକାରଗ୍ରସ୍ତ । ଯେ 
ଥରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି ତାକୁ ନିଶ୍ଚେ ଉପରୋକ୍ତ ବିକାର ଗୁଡ଼ିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡିବ । ଏଠାରେ 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ' ଅବିନାଶୀଂ କହି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କଠାରେ ଉପରୋକ୍ତ ବିକାର ଗୁଡ଼ିକର ଅଭାବ ସୂଚୀତ 
କରାଇ ଦିଆଯାଉଛି । ଏହି ଅବିନାଶୀ ଚୈତନ୍ୟ ହିଁ ସମସ୍ତ ' ବିନାଶ'ର ପ୍ରକାଶକ ତଥା ପରିବର୍ଭନଶୀଳ 
ଜଗତର ଆଧାର ଅଟନ୍ତି (ଯେପରି ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇପାରୁଥୁବା ଅଳଙ୍କାର ଗୁଡ଼ିକର ଆଧାର ଏକମାତ୍ର 
ସୁବର୍ଣ୍ଣ ହିଁ ଅଟେ) । 


ସବୁ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ଅଳଙ୍କାର ଗୁଡ଼ିକରେ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ଅପରିବର୍ଭତନୀୟ ବସ୍ତୁ ଭାବରେ ଥାଏ ¦ ମୁଣ୍ଡାଏ 
ସୁନାରୁ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ସୁବର୍ଣ୍ଣ ଅଳଙ୍କାର ବଣିଆ ଗଢିପାରେ । ଗୋଟିଏ ଅଳଙ୍କାର ଭାଙ୍ଗି ଅନ୍ୟ ଏକ 
ଅଳଙ୍କାର ନୂଆ କରି ମଧ୍ଯ ଗଢି ଦେଇପାରେ । ଅଳଙ୍କାରର ଭାଙ୍ଗିବା ଗଢିବା ଭିତରେ ସୁବର୍ଣ୍ଣର ସତ୍ତା 
ସର୍ବଦା ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଥାଏ । 


ବିନଶ୍ଯତ୍‌ସ୍ଵବିନଶ୍ୟନ୍ତଂ ୟଃ ପଶ୍ଯତି ସ ପଶ୍ୟତି - ସେହିପରି ଭାବରେ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଏହି 
ଅବିନାଶୀ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ସବୁ ନାମ ରୂପରେ ଦେଖେ, ନାମ ରୂପ ସବୁ ବଦଳି ଯାଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ 
ପରମେଶ୍ବର ସମ ଭାବରେ ସ୍ଥିତ ଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ବଦଳଡନ୍ତି ନାହି, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଜଣକ ବାସ୍ତବିକ ଠିକ୍‌ 
ଦେଖେ। ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଅଗମ୍ଭୀର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜଗତକୁ ନ ଦେଖୁଁ ଗମ୍ଭୀର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜଗତକୁ ଦେଖେ [ ଏଠାରେ 
ଦେଖବା ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଆତ୍ମଦର୍ଶନ ବା ଆତ୍ମାନୁଭବ । 


ଭୌତିକ ଜଗତର ବସ୍ତୁ ସମୂହ ଆମର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୋଚର ହୋଇଥାନ୍ତି । ଭାବନାର ଞ୍ଞଚାନ ମନଦ୍ଵାରା 
ହୋଇଥାଏ ଓ ବିଚାରର ଜ୍ଞାନ ବୁଦ୍ଧିଦ୍ଵାରା ହୋଇଥାଏ । ଏହି ପ୍ରକାରେ ଆମ୍ମବୋଧ ମଧ୍ଯ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ 
ସାହାଯ୍ୟରେ ହୋଇଥାଏ ଚର୍ମଚକ୍ଷୁ ସାହାଯ୍ୟରେ ନୁହଁ । ଯେପରି ଭାବରେ ଆମର ନେତ୍ର ଆମର ବିଚାରକୁ 
ଦେଖୁପାରେ ନାହିଁ, ସେପରି ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଦେଖପାରନ୍ତି ନାହି । କୌଣସି ସ୍ଥୁଳ ବସ୍ତୁ ଦ୍ଵାରା ସକ୍ଷମ 
ବସ୍ତୁର ଦର୍ଶନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ପଞ୍ଚମହାଭୂତମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଆକାଶ ସବୁଠାରୁ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଆତ୍ମୀ ଆକାଶଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ସୁକ୍ଷ୍ମ ସେ ସମସ୍ତ ଉପାଧ୍ନଠାରୁ ଅତୀତ ଅଟନ୍ତି । ସେ ଆକାଶକୁ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ସ୍ତ୍ରୁତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ଯିଏ ଏହା ଦେଖେ କେବଳ ସେ ହିଁ ବାସ୍ତବରେ ଦେଖେ : ଏହି ଉକ୍ତିଟି ବେଦାନ୍ତର ବିଶେଷ 
କଥନ ଶୈଳୀର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଏବଂ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ତଥା ପ୍ରଭାବଶୀଳ । ସମସ୍ତେ ଦେଖୁଅଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସତ୍ୟକୁ ଦେଖୁନାହାନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କର ଏହି ବିପରୀତ ଦର୍ଶନ ହି ଏମାନଙ୍କର ବିପରୀତ ଦର୍ଶନ 
ଜନିତ ଜ୍ଞାନ ହେବାର କାରଣରେ କୌଣସି ଦୋଷତଡୂଟି ରହିଛି ବୋଲି ସିଦ୍ଧ କରିଦିଏ । ମନର ବିଭ୍ରମ ତଥା 
ବସ୍ତୁ ଗୁଡ଼ିକର ଅନ୍ୟଥା ଦର୍ଶନ, ମିଥ୍ୟା କଳ୍ପନାମାନ ଏବଂ ବିକ୍ଷେପ ଏ ସବୁ ବସ୍ତୁର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପକୁ 


॥ ୯୦୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୯ / ଅଧ୍ାୟ ୧୩ 


ଆଚ୍ଛାଦିତ କରିଦିଅନ୍ତି । ଏଥ୍ବପାଇଁ ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦୃଢସ୍ଵରରେ ଉଦ୍‌ଘୋଷଣା କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତ ଏହି ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ ଏକ ସତ୍ୟକୁ ଦେଖୁୂପାରେ ସେ ହି ବାସ୍ତବତଃ ଚକ୍ଷୁଷ୍ମାନ୍‌ । ବାକିସବୁ ବ୍ୟକ୍ତ ଅନ୍ଧ 
(ଭ୍ରାନ୍ତି ଗ୍ରସ୍ତ) । 


ବର୍ଭମାନ ଏହି ସମ୍ୟକ୍‌ ଦର୍ଶନ ପ୍ରାପ୍ତିର ଫଳକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ 
କହୁଛନ୍ତି- 


ସମଂ ପଶ୍ୟନ୍‌ ହି ସର୍ବତ୍ର ସମବସ୍ଥିତମୀଶ୍ଵରମ୍‌ । 
ନ ହିନସ୍ତ୍ୟାମ୍ବନାମ୍ବାନଂ ତତୋ ୟାତି ପରାଂ ଗତିମ୍‌ ॥ ୨୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ :¿ ସମମ୍‌ = ସମାନ ରୂପେ, ପଶ୍ଯନ୍‌ = ଦେଖୁ, ହି = ଯେହେତୁ, ସର୍ବତ୍ର = ସବୁ ସୁାନରେ, 
ସମ୍‌-ଅବସ୍ପିତମ୍‌ = ସମଭାବରେ ଅବସ୍ଥିତ, ଭଶ୍ବରମ୍‌ = ପରମାଗ୍ବାଙ୍କୁ, ନ = ନାହିଁ, ହିନସ୍ି 
= ବିନାଶ କରନ୍ତି, ଆତ୍ମନା = ଆତ୍ମାଦ୍‌ାରା, ଆମାନମ୍‌ = ନିଜକୁ, ତତଃ = ସେଥୁପାଇଁ, ୟାତି 
= ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ି, ପରାମ୍‌ = ପରମ, ଗତିମ୍‌ = ଲକ୍ଷ୍ୟ ବା ମୋକ୍ଷ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହି ସର୍ବତ୍ର ସମବସ୍ଥିତଂ ଭଶ୍ଵରଂ ସମଂ ପଶ୍ଯନ୍‌ ଆତ୍ମାନଂ ଆତ୍ମନା ନ ହିନସ୍ତି, ତତଃ ପରାଂ 
ଗତିଂ ୟାତି |୨ ୯| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କାଜଳଣୀ, ଦକ ସନଟୁଘନେ ବ୍ରତ ଜ୍ଞଖୂଜନ୍ୁ ସନ/ନ ୫୭ ଦର୍ଵନ କଣୁଥିବ/ ନନୁ୍ୟ ନିଳ 
ଜୂଜ/ ନିଳନ ବିଲାଶ କଳ ନାହି / 6ଜଣୁଁ 6ସେ ଯମ ରାଜିକୁ 9/ 9 ତୁଥଛ // ୨ ୯/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସମଂ ପଶ୍ୟନ୍‌ ହି ସର୍ବତ୍ର ସମବସ୍ଥିତମୀଶ୍ବରମ୍‌ - ବେଦାନ୍ତ ଆମକୁ ଜଗତରୁ ପଳାୟନ 
କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଏ ନାହିଁ ମାତ୍ର ଏହି ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତର ପୁନର୍ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ 
ଦେଇଥାଏ । ସାମାନ୍ୟତଃ ସଂସାର ଉପରେ ଆବଦ୍ଧ ଆମର ଦୃଷ୍ଟିଟି ଆମର ପ୍ରିୟ-ବିଚାର ଓ ପ୍ରୟ- 
ଭାବନାରେ ରଞ୍ଜତ ହୋଇଥାଏ । ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଏହି ସ୍ମ୍ରିତିରେ ରହି ଆମେ ଜଗତକୁ ଯଥାର୍ଥ 
ରୂପରେ ଦେଖବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇ ନ ଥାଉ । ଏହି ଅଞଜ୍ଞାନଜନିତ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟରେ 
ଜଗତର ଦର୍ଶନ କରିବା ଅର୍ଥ ହେଲା ବର୍ତମାନ କାଳର ଉଦାସ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ କୁସ୍ିତ ଜଗତରେ ହି ପୂର୍ଣ୍ଣତା, 
ଆନନ୍ଦ, ଦିବ୍ୟତା ଏବଂ ପବିତ୍ରତାର ଦର୍ଶନ କରିବା । 


ପାରମାର୍ଥ ସତ୍ୟର ବିପରୀତ ଦର୍ଶନ ହି ଜଗତ ଅଟେ, ଯାହା ଦ୍ରଷ୍ଟାରୂପୀ ଜୀବକୁ ସର୍ବଦା ପୀଡିତ 
କରୁଥାଏ । 


॥ ୯୦୮॥ 


ଅଞ୍ଚାୟ ୧୩/ ଶ୍ଳୋକ ୨୯ 


ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ସହ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ଜୀବଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ ଆମ୍ମା ବା ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷ ଯେତେବେଳେ 
ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ କରେ ତାକୁ ନାନାବିଧ ସୃଷ୍ଟି ଦେଖଯାଏ । ଭ୍ରାନ୍ତିଯୋଗୁ ଏହି ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତ 
କେତେବେଳେ ତା ସମ୍ମୁଖରେ ନୃତ୍ୟ କଲା ପରି ତ କେତେବେଳେ ଗର୍ଜନ କଲା ପରି ନାନା ଭାବରେ 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ଏହି ସବୁ ଦୁଃଖଦ ପରିବର୍ଭନ ମଧ୍ଯରେ ନିଜର ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସତ୍ୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଲେ 
ତା'ର ସମସ୍ତ ବିକ୍ଷେପ ତଥା ଅର୍ଥହୀନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ ବ୍ୟର୍ଥ ପରିଶ୍ରମର ପରିସମାପ୍ତି ଘଟେ । କାହିକି ନା ସେ 
' ଏକ ପରମେଶ୍ବର ହି ସର୍ବତ୍ର ସମାନ ରୂପରେ ସ୍ଥିତ ଅଛନ୍ତିଂ ବୋଲି ଦେଖ୍ଵପାରେ । 


ନିଜର ଏହି ଅନୁଭବ ଜ୍ଞାନ ହେତୁ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର କୌଣସି ଦୁଃଖ ବା ଭୟ ରହେନାହି । ମିଥ୍ୟା 
ପ୍ରେତର ଅଧପ୍ଠାନ ସ୍ତମ୍ଭକୁ ସଠିକ୍‌ ରୂପରେ ଦେଖଲା ପରେ ସ୍ତମ୍ଭ ଉପରେ କଳ୍ପିତ ' ପ୍ରେତ' ର ପୁବଭୟ ଏବଂ 
ତଜ୍ଜନିତ ଦୁଃଖର ଅବସାନ ଘଟେ । 


ନ ହିନସ୍ତ୍ୟାମ୍ବନାମ୍ରାନଂ ତତୋ ୟାତି ପରାଂ ଗତିମ୍‌ - ସେ ନିଜ ଦ୍ଵାରା ନିଜର ବିନାଶ କରେ 
ନାହିଁ : ଏହା ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି କିପରି ଭାବେ ଆମେ ଆମର 
ଶତ୍ରୁ ଅଥବା ମିତ୍ର ହୋଇଯାଉ । ଯେତେବେଳେ ଆମର ନିମ୍ନ ସ୍ତରର ଅହଙ୍କାର କେନ୍ଦ୍ରିତ ବ୍ୟକ୍ତତ୍ଵବ ଅଥବା 
ମନ ଆମର ଉଚ୍ଚ ଜ୍ଞାନବତୀ ବୁଦିର ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ଉପଲବ୍ଧ ହୁଏ ନାହି, 
ସେତେବେଳେ ସେହି ମନ ଆମର ଶଦ୍ଦ ହୋଇଯାଏ । 


ମନେକର ଆମେ ମୋଟରଗାଡ଼ିରେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନକୁ ଯାଉଛେ । ବାହନ ଉପରେ ଯଦି ଆମର 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନ ରହେ ତେବେ ସେ ଆମର ସେବା କରିବା ପରିବର୍ତେ ଆମର ବିନାଶର କାରଣ ହୋଇଯାଏ । 


ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ପରମାତ୍ମା ଦର୍ଶନ କରିପାରିଛି ତାହାର ମନ କଦାପି ନିଜ ଦୁଷ୍ଟଛାୟା ଦ୍ଵାରା 
ପରମାମ୍ମାଙ୍କର ବୈଭବକୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ କରି ପାରିବ ନାହି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ପରମେଶ୍ବର ସତ୍ତା ରୂପରେ ସର୍ବତ୍ର 
ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ତଥା ସତ୍‌ ଚିତ୍‌ ଓ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି ସେହି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିଜ ହୃଦୟ ମଧ୍ଯରେ ଅନୁଭବ 
କଲେ ତାହାର ଅହଙ୍କାର ସମୁଳେ ଧ୍ବଂସ ହୋଇଯାଇଥାଏ ଏବଂ ନିମ୍ନସ୍ତରର ଅହଙ୍କାର କେନ୍ଦ୍ରିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ 
ସର୍ବଦା ବିବେକ ଅନୁସାରେ ପରିଚାଳିତ ନ ହେବାର କିଛିମାତ୍ର କାରଣ ରହେ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ 
ବିବେକାନୁସାରେ ନିଜ ଜୀବନକୁ ପରିଚାଳିତ କରେ । 


ସେ ପରମ ଗତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ : ଆମ୍ବ ସ୍ଵରୂପର ଅଜ୍ଞାନ ତଥା ତଜନନିତ ମିଥ୍ଯାଜ୍ଞାନ କାରଣରୁ 
ଆମର ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ମସ୍ବରୂପ ଉପରେ ଏକ ଆବରଣ ପଡିଯାଏ । ଏହି ଅବିଦ୍ୟା କାରଣରୁ ମନୁଷ୍ଯ ଯେ ନିଜର 
ସ୍ଵବରୂପରୁ କେବଳ ବିସ୍ଫୃତ ହୋଇଯାଏ ତାହା ନୁହେଁ, ସ୍ଵରୂପଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଦେହ ପ୍ରଭୂତି ଅନାତ୍ମା ଉପାଧ୍ଵ ସହ 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ରଖ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ବୋଲି ମାନିନିଏ । ପରିଣାମରେ ତାହାର ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବିଷୟ 


|॥ ୯୦୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଉପଭୋଗ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟକିଛି ରହେ ନାହି ଏବଂ ସେ ସର୍ବଦା ଅନୁଚିତ ବ୍ୟବହାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରେ । ଏହି 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ କରିବା ଲାଗି ସେ ଏପରି ହୀନକର୍ମ କରେ ଯାହା ସମାଜ ଲାଗି ଏବଂ ତା ନିଜ ଲାଗି 
କ୍ଷତିକାରକ ଓ ଦୁଃଖଦାୟକ ହୋଇଥାଏ । ସେପରି ବ୍ୟକ୍ତି କୌଣସି ସ୍ଥଳରେ ମଧ୍ଯ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର ମହାନତା 
ତଥା କୀର୍ଭିର ଦର୍ଶନ କରିପାରେ ନାହି | 


ପରନ୍ତୁ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେବେଳେ ବିବେକ ବୈରାଗ୍ୟ ସାଧନ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ଆତ୍ମବୋଧ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରେ ସେତେବେଳେ ତାହାର ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ମିଥ୍ୟାଜ୍ଞାନର ସର୍ବଥା ନିବୃତ୍ତି ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେ ପରମଗତିକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ସବୁ ଜୀବମାନଙ୍କର ଗୁଣ ଓ କର୍ମମାନଙ୍କରେ ବିଭିନ୍ନତା ଦେଖାଯାଏ । ତେଣୁ କେହି ହୁଏତ ଭାବି 
ପାରନ୍ତି ଯେ ଆତ୍ମାସବୁ ଅନେକ ଅଛନ୍ତି, ଏକ ନୁହେଁ। ଏହି ମତକୁ ଖଣ୍ଡନ କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ପ୍ରକୃତ୍ୟୈବ ଚ କର୍ମାଣି କ୍ରିୟମାଣାନି ସର୍ବଶଃ । 
ୟଃ ପଶ୍ୟତି ତଥାମ୍ବାନମ୍‌ ଅକର୍ତାରଂ ସ ପଶ୍ୟତି ॥୩୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ରକୃତ୍ୟା = ପ୍ରକୃତି ବା ମାୟାଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା, ଏବ = କେବଳ, ଚ = ଏବଂ, କର୍ମାଣି = ସମସ୍ତ 
କର୍ମ, କ୍ରିୟମାଣାନି = ସମ୍ପାଦିତ, ସର୍ବଶଃ = ସବୁ ପ୍ରକାରେ, ୟଃ = ଯିଏ, ପଶ୍ଯତି = 
ଦେଖନ୍ତି, ତଥା = ଏବଂ, ଆତ୍ମାନମ୍‌ = ଆତ୍ମାକୁ, ଅକର୍ତାରମ୍‌ = ଅକର୍ରା, ସଃ = ସେ, ପଶ୍ୟତି 
= ଯଥାର୍ଥ ଦେଖନ୍ତି। 


ଅନ୍ବୟଃ : କର୍ମାଣି ପ୍ରକୃତ୍ୟା ଏବ ସର୍ବଶଃ କ୍ରିୟମାଣାନି (ଇତି) ତଥା ଚ ଆତ୍ମାନଂ ଅକର୍ତାରଂ ୟଃ 
ପଶ୍ୟତି, ସଃ ପଶ୍ଯତି ।୩୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନୋହ କଡ ସନସ ଳାର୍ଦା/ ଢଳୁଜି ଭ଼ଜ/ £ ସର୍ବଚଚ୍‌ଜ6ବ କଲାଯାଜଥକାଳନ ଜଜ ଜଥା 
ଥାନ୍ଦ୍ରାଙ୍କୁ ଥକର୍କ୍ଥ ଜବନେ ଜଣ୍ଜଳି କାସ୍କକିକ୍‌ ୦୧ ଯଥାର୍ଥଜର୍ଶ/ ଥଟନି /୨୨୦/ 


୬ ୬୫ ୯୫ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବିଭିନ୍ନ ମୋଟର କମ୍ପାନୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିଭିନ୍ନ ଅଶ୍ଵଶକ୍ତ ବିଶିଷ୍ଟ ଅସଂଖ୍ୟ ମୋଟର କାର୍‌ 
ମାନଙ୍କୁ ରାସ୍ତାରେ ଯିବାର ଦେଖୂଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କାର୍‌ର କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନରେ କିଛି ବିଶେଷତ୍ବ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହେବ, ଯଦିଚ ସମସ୍ତ ମୋଟର କାର ଏକା ଇନ୍ଧିନ ପେଟ୍ରୋଲ ବ୍ୟବହାର କରୁଥିବେ । ସେହି 
ବିଦ୍ୟୁତ୍ଶକ୍ତି ବିଜୁଳୀବତୀ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ଆଲୋକ ପ୍ରଦାନ କରେ, ରେଫ୍ରିଜିରେଟର ମଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ଶୀତଳତା ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ, ହିଟର ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ ଉଷ୍ପତା ବିକିରଣ କରେ, 


|॥ ୯୧୦॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୩୦ 


ତଥା ପଙ୍ଖା ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ ପବନ ବିତରଣ କରେ । ଉପରୋକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଗୁଡ଼ିକ ବର୍ଣ୍ତ 
ଶ୍ଳୋକର ଅନ୍ତନିହିତ ଭାବଧାରାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାରେ ଯଥାର୍ଥ ଉପମା ଅଟନ୍ତି । 


ପ୍ରକବୃତ୍ୟୈବ ଚ କର୍ମାଣି କ୍ରିୟମାଣାନି ସର୍ବଶଃ - କେବଳ ପ୍ରକୃତି ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ଯ କରେ : ଆମ୍ବା 
ଅଥବା ପୁରୁଷ ସର୍ବଦା ପରିପୂର୍ଣ୍ଥ, ମୁକ୍ତ ଓ ଅକର୍ଭା । ସେ କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଆମେ ଯେଉଁ ସଚୁ 
କାର୍ଯ୍ୟମାନ କରୁ ସେ ସବୁ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୁଏ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନ ମଳିନ ତାହା ମଧ୍ଯ୍ଦେଇ 
ହେଉଥିବା ଜୀବନର ପରିପ୍ରକାଶ ମଧ୍ଯ ମଳିନ । ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷର କାର୍ଯ୍ୟ ତାହାର ମନରେ ଥବା 
ବାସନାରାଜି ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୁଏ । ପୁରୁଷଙ୍କ ସାନିଧ୍ଯରେ ପ୍ରକୃତି କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୁଏ । ପ୍ରକୃତି ସହ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ 
ରଖବା ହେତୁ ପୁରୁଷ ନିଜକୁ ୯“ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷଂ ବୋଲି ଏକ ସ୍ଵୀକୃତ କପୋଳକଳ୍ିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସୃଷ୍ଟିକରି 
ସଂସାରରେ ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ଜଡିତ ହେଲାପରି ମନେ ହୁଅନ୍ତି ଓ ସୁଖ ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରନ୍ତି । ଏହି 


କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବା ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷ ବା ଜୀବ ଯେତେବେଳେ ଶରୀରକୁ ତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି, ଶରୀର ନିଷ୍କ୍ରିୟ ହୋଇ 
ପଡି ରହେ । 


ତେଣୁ ବିଭିନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତିମାନଙ୍କ କର୍ମରେ ଯେଉଁ ପ୍ରଭେଦ ଦେଖାଦିଏ, ତାହା ସେମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ 
ଶୁଭାଶୁଭ ସଂସ୍କାର ତଥା ବାସନା କାରଣରୁ ହୋଇଥାଏ । ଆତ୍ମାଙ୍କ ଯୋଗୁ ନୁହେଁ । କେବଳ କ୍ଷେତ୍ର କିମ୍ବା 
କେବଳ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଙ୍କ ଠାରେ କୌଣସି କର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ୟଃ ପଶ୍ୟତି ତଥାତ୍ମାନମ୍‌ ଅକର୍ତାରଂ ସ ପଶ୍ୟତି - ଆତ୍ମା ଅକର୍ତା ଅଟେ : କର୍ମ କରିବା ଲାଗି 
ଶରୀରାଦି କାରଣ ଏବଂ ମନରେ ଇଚ୍ଛାର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମା ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ନିରାକାର 
ଏବଂ ସର୍ବ ଉପାଧ୍ଵରହିତ ହୋଇଥିବାରୁ ଆତ୍ମାଙ୍କଠାରେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଆତ୍ମାଙ୍କର 
କୌଣସି ବାସନା ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ । ଆତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ଯେହେତୁ କୌଣସି କର୍ମ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ସେ କର୍ରା 
ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରନ୍ତି ନାହି । ତେଣୁ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଅକର୍ଭା ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଆତ୍ମାଙ୍କ ଅକର୍ଭ୍ତ୍ଵ ବିଷୟରେ 
ଭଗବାନ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ବୁଝାଇଛନ୍ତି । 


ଯେଉଁ ଵ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ଆମ୍ମାଙ୍କୁ ଅକର୍ତା ବୋଲି ଜାଣେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ବାସ୍ତବରେ 
ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ ଅଟେ । ସେ ସଠିକ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଦର୍ଶନ କରେ । ଉପାଧ୍ଵ ଗୁଡ଼ିକର ଅଭାବରେ ସବୁ ଜୀବମାନଙ୍କର 
ଗୁଣ ଏବଂ କର୍ମର ବିଲକ୍ଷଣତାର ଅଭାବ ହୋଇ କେବଳ ପରମାତ୍ମା ହି ସ୍ଵସ୍ଵରୂପରେ ରହିଯାନ୍ତି । 


ପୁନଶ୍ଚ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ସମ୍ୟକ୍‌ ଦର୍ଶନକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି- 


॥୯୧୧॥ 


ଡ୍ମେକ ୩୧ ¦ ଅଧାୟ ୧୩ 


ୟଦା ଭୂତ ପୂଥଗ୍ଭାବମ୍‌ ଏକସ୍ମମନୁପଶ୍ୟତି | 
ତତ ଏବ ଚ ବିସ୍ତାରଂ ବ୍ରହ୍ମ ସମ୍ପଦ୍ୟତେ ତଦା ॥୩୧।॥ 


ଶିକାର୍ଥି : ୟଦା = ଯେତେବେଳେ, ଭୂତ-ପୃଥକ୍‌-ଭାବମ୍‌ = ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଭୂତ ସମୂହ, ଏକ-ସ୍ୁମ୍‌ = 
ଏକ ପରମାତ୍ମାରେ ହିଁ ଅବସ୍ଥିତ, ଅନୁପଶ୍ୟତି = ଦେଖନ୍ତି, ତତଃ = ସେହି ( ପରମାଗ୍ବାଙ୍କ) 
ଠାରୁ, ଏବ = ହିଁ, ଚ = ଏବଂ, ବିସ୍ତାରମ୍‌ = ବିସାର ବା ଅଭିବ୍ୟକୁ, ବହୁଳ ବହୁ, ସମ୍ପଦ୍ୟତେ 
= ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ତଦା = ସେତେବେଳେ | 


ଅନ୍ୁୟଃ ଓଠ ଯଦା ଭୂତପୃଥକ୍‌ଭାବଂ ଏକସ୍ପୁଂ ଚାତଃ ଏବ ଚ ବିସ୍ତାରଂ ଅନୁପଶ୍ଯତି, ତଦା ବ୍ରହ୍ମ 
ସଂପଦ୍ଯତେ ।୩୧। 


ଶ୍ଳୌକାର୍ଷ : 6୮୦୭୧୦ଳ ୧୮, ପ୍ରଣ୍ୀମ/ଜନ୍ଦନ ହୂଥକଳ୍‌ ହୂଥଳ୍‌ କ/ବୱନଳାନୁ।କୁ ଏକ 
/ଯଜମନ/)6େ © ଅବନତ 6ଦେଖଡି ଏବଂ ସେହି (ମୀନ /)୦/ରୁ ନଳ/ଚୁନ ଦିସନ 
ଳଣିପଳଜଳି 6@6ଚ6ବେଳେ 6ସ ଚହୁଜ/ବକୁ 9/9 ତୁଅଛଳ //?? ¿/ 


ବଜ୍ଞଜଙ୍ୟା : କୌଣସି ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁସନ୍ଧାନ ପୂର୍ଣ୍ଚଃ ସଫଳ ହୁଏ ଯେତେବେଳେ ଦୈନନ୍ଦିନ 
ଢୀବ୭ଚେ, ତର ଅନୁସନ୍ଧାନ ଦ୍ଵାରା ଇବ୍‌ଧଜ୍ଚାନକୁ ଉପଯୋଗ କରି ଆମେ ଉପକୃତ ହୋଇଥାଉ, 
5ଥ ପଟା ଭାବରେ ପ୍ରଯୋଗ କରି ସେହି ଲବ୍ଧଜ୍ଞାନକୁ ଉପଲବ୍ଧ କରୁ । 


ଢଣେ ସେତେବେଳେ ବୁଝିପାରେ ଯେ ବିଭିନ୍ନ ମୌଳିକ ପଦାର୍ଥ ଗୁଡ଼ିକ ସେମାନଙ୍କର ଆଟମ୍‌ ବା 
ଅଣୁମନଙ୍କ ସମହାର ସେ ଏହା ମଧ୍ଯ ବୁଝିପାରେ ଯେ ଅଣୁମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ସଂଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ହିଁ 
ଅସଂଖ୍ୟ ରୂପ ଓ ଗୁଣ ଦିଶିଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ଗୁଡ଼ିକରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଏହି ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । 

ୟଦୀ ଭୂତ ପୂଥଗ୍‌ଭାବମ୍‌ ଏକସ୍ମୁମନୁପଶ୍ୟତି - ସେହିପରି ଭାବରେ ବିଭିନ୍ନ ନାମ ରୂପ ଯୁକ୍ତ 
ପ୍ରାଶୀମନଙ୍କ ସହିତ ଏହି ପରିଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତର ଅନ୍ତରାଳରେ ଏକ ପରମସତ୍ୟ ସତ୍ତା ଭାବରେ ବିଦ୍ୟମାନ 
ଆଁଏ । ସମସ୍ତ ନଂମ ଏବଂ ରୂପମାନଙ୍କ ଅନ୍ତରାଳରେ ଏହି ଏକ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵଟି ସତ୍ୟ ଅଟେ । ଏହାକୁ ଜାଣିବା 
ମଧ “ ଆଂଡିଦସ୍ତ୍ରାନ' ଅଟେ । ସେହି ଏକ ଆମ୍ମାଙ୍କଠାରୁ, ବିବିଧତାରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଏହି ସୃଷ୍ଟି କିପରି ଭାବରେ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇଅଛି, ଏ କଥା ଜାଣିଲେ ଜ୍ଞାନର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ହୁଏ । 


ଯେପରି ସମୁଦ୍ରକୁ ଜାଣିଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ଏକ ସମୁଦ୍ରରେ ଅଂସଖ୍ୟ ତଥା ବିବିଧ ପ୍ରକାର ତରଙ୍ଗର ଅସ୍ତିତ୍‌ 
ଦେଖ୍ଚପାରେ, ସେହପରି ଆମ୍ମଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଭୂତମାନଙ୍କର ପୃଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ଭାବକୁ ଏକ ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ 


ସ୍ତୁତ ବୋଲି ଦେଖିପାରେ । ତରଙ୍ଗ ସମୂହ କେବଳ ଏକ ସମୁଦ୍ରର ହି ବିସ୍ତାର ଅଟନ୍ତି । ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷର 


ସେହିପରି ଅନୁଭବ ହୋଇଥାଏ ଯେ, “ ଏକ ପରମସତ୍ଯୟ ଆମ୍ମାଙ୍କଠାରୁ ଏହି ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟିର ବିସ୍ତାର 
ହୋଇଅଛି ।' 


ଛ ୯୧9୫ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୩୨ 


ତତ ଏବ ଚ ବିସ୍ତାରଂ ବ୍ରହ୍ମ ସମ୍ପ୍ଦ୍ୟତେ ତଦା - ନିଜ ଆମ୍ବସ୍ଵରୂପର ଅପୂର୍ବ ଅନୁଭୂତିର ପବିତ୍ର 
ମୁହୂର୍ତରେ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ସ୍ଵୟଂ ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇଯାନ୍ତି । ସେତେବେଳେ ସେ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଯେ, ' ଏକ 
ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ'' ଅନ୍ତର ବାହାର ସବୁଆଡେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆଲିଙ୍ଗନ କରି ସମସ୍ତଙ୍କର ପୋଷଣ କରି 
ସ୍ତ୍ରିତ ଅଛନ୍ତି । ଅସୀମ ଅନନ୍ତଙ୍କର ଗଭୀରତା ତଥା ବ୍ୟାପକତା ମାପି ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ କେବଳ 
ଯେ ଅସୀମ ଅନନ୍ତକୁ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ କରି ଅଛନ୍ତି ତାହା ନୁହେଁ, ସମସ୍ତ ନାମ ରୂପଧାରୀ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ମଧ୍ଯ ସ୍ତ୍ରୁତ ଅଛନ୍ତି । 


ସ୍ଵୟଂ ଆତ୍ମସ୍ବରୂପ ହୋଇଗଲେ ସେହି “ ଏକ ଆତମ୍ମତତ୍ତ୍ଵ' ଙ୍କର ଅନୁଭବ ହୁଏ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଭାବରେ ଜ୍ଞାନ ହୋଇଛି ଯେ- ସ୍ଵ ହୃଦୟ ସ୍ଥିତ ଆତ୍ମା ହି ସର୍ବଭୂତରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଆତ୍ମ ଅଟନ୍ତି. ସେ ଏହାକୁ 
ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । ସେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଯେ ଅବିଦ୍ୟାର ଆବରଣ ଯୋଗୁଁ, ବିଭିନ୍ନ ନାମ ରୂପରେ 
ଅଧଶ୍ଚିତ ଏକ ଆତ୍ମାଙ୍କର, ସତ୍ୟର ଏହି ଦୀପ୍ତିମାନ ସ୍ବରୁପ ଆବୃତ ହୋଇଯାଏ । ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ବା 
ସମ୍ୟକ୍ଦର୍ଶୀ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଏହି ଆତ୍ମ ଅନୁଭବ ସମୟରେ ସେହି ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵୟଂ, ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ତଥା ଗୁଣମାନଙ୍କର ଅତୀତ, ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସହିତ, ତାଦାମ୍ୟା ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି | 


ଯଦି ଏକ ଆତ୍ମା ସମସ୍ତ ଭୂତରେ ସ୍ଥିତ ତେବେ ଆମ୍ବା ବିଭିନ୍ନ କ୍ରିୟା କରୁଥିବେ ଓ ଏଥରଜନିତ ଫଳ 
ବା ବାସନା ଉପାର୍ଜନ କରୁଥିବେ - ଏହି ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣା କାହା କାହା ମନରେ ଉଦିତ ହୋଇପାରେ ତାହାକୁ 
ଖଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ଅନାଦିତ୍ସାନ୍ନିଗୁଁଣତ୍ଵାତ୍‌ ପରମାମ୍ମାୟମବ୍ୟୟଃ । 
ଶରୀରସ୍ପୋଃପି କୌନ୍ତେୟ ନ କରୋତି ନ ଲିପ୍ୟତେ ॥୩୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅନାଦିତ୍ଵାତ୍‌ = ଅନାଦି ହୋଇଥୁବାରୁ, ନିର୍ଗୁଣତ୍ବାତ୍‌ - ଗୁଣ ରହିତ ହୋଇଥିବାରୁ, ପରମାତ୍ମା 
ପରମାତ୍ମା, ଅୟମ୍‌ = ଏହି, ଅବ୍ୟୟଃ = ଅବିନାଶୀ, ଶରୀର ସୁଃ = ଶରୀରରେ ରହି, ଅପି 
ମଧ୍ଧ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର, ନ = ନାହି, କରୋତି = କରନି, ନ = ନାହି, 


୬୭. 


ଲିପ୍ୟତେ = ଲିପ୍ତ ହୁଏ। 


) ।॥| 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ଅୟଂ ପରମାମ୍ବା ଅନାଦିତ୍ବାତ୍‌ ନିର୍ଗୁଣତ୍ଵାତ୍‌ ଅବ୍ୟୟଃ, ଶରୀରସ୍ଥଃ ଅପି ନ 
କରୋତି ନ ଲିପ୍ୟତେ ।୩୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ କୌଣନ୍ତୟ, ଅନାକି ¿ ନିକଜୁଣ 6ୋଜଥିକ/ ହେତୁ ଯନନାନ୍/ ଅକିଲାଶ/ ଥନଳ / 6ଦେ 
ଖର/ଜଣେ ଥୁଳ ମଧୟ ବସ୍ଥୂଜଃ କର୍ମ କଜଛଜି ନାନି, ଳି କୌଣନ୍ଦି ଜମନେ ନି ଛୁଥଳି 
ନାହି //77 ୨// 


॥ ୯୧୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅନାଦିତ୍ବାନ୍ନିର୍ଗୁଣତ୍ଵାତ୍‌ ପରମାମ୍ମାୟମବ୍ଯୟଃ - ଯଦ୍ଯପି ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାଙ୍କ 
ସାନ୍ନିଧ୍ୟ ମାତ୍ରେ ଦେହ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି ଉପାଧ୍ଵମାନ ସ୍ଵକ୍ରି ୟାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି, ତଥାପି ଆତ୍ମା ସର୍ବଦା 
' ଅକର୍ତା' ଭାବରେ ଥାଆନ୍ତି । ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ସ୍ତରର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଶାସ୍ତ୍ରର ଏହି 
ପ୍ରତିପାଦିତ ସତ୍ୟକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବା କଠିନ ହୋଇଥାଏ । କି ପ୍ରକାର ଭାବରେ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, 
ଅଦ୍ବିତୀୟ ସଦା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ପରମାତ୍ମା ' ଅକର୍ତା' ଅଟନ୍ତି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଏହି ତଥ୍ୟଟି ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରାଇବା 
ସକାଶେ, ଉପନିଷଦର ମୁନିରଷିମାନେ ବହୁତ ପ୍ରଯତ୍ନ କରିଛନ୍ତି । 


ପୂର୍ବରୁ ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ( ୧ ୪ ଶ୍ଳୋକ) କୁହାଯାଇଛି ଯେ- ଆତ୍ମା, କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ୍‌ ରଖ୍ସ 
( ଏକ କହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି) ଜୀବ ରୂପୀ ' କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଛ' ବା ' ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷଂ ର ସଂଜ୍ଞା ଲାଭ କରନ୍ତି । ଏହି 
“ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷ” “ ଜୀବ” “ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଂ ବା “ ଜୀବାତ୍ା' ସମସ୍ତ କର୍ମମାନଙ୍କର କରା ଅଟନ୍ତି ତଥା ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ଫଳକୁ ଭୋଗ କରି ଭୋକ୍ତା ହୁଅନ୍ତି । 


ଶରୀରସ୍ଫୋଃପି କୌନ୍ତେୟ ନ କରୋତି ନ ଲିପ୍ୟତେ - ଶରୀରରେ ସ୍ଥ୍ଥତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମା 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ତଥା ଶରୀର ଦୋଷରେ ଆତ୍ମାକୁ ଦୋଷୀ ବୋଲି କେହି ଭାବନ୍ତି ନାହି- ଏହି କଥାକୁ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିବା ଲାଗି ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦିଆଗଲା। ମନେକର ସେସନ୍ବ୍‌ ଜଜ୍‌ ଗୋପାଳ ରାଓ କୌଣସି ହତ୍ଯାକାରୀ 
ଆସାମୀକୁ ମୃତ୍ୟୁଦଣ୍ଡରେ ଦଣ୍ତିତ କଲେ । ସେ ଆସାମୀର ମୃତ୍ୟୁ ଲାଗି ସେସନ୍ଡ୍‌ ଜଜ୍‌ଙ୍କୁ କୌଣସି ପାପ ସ୍ପର୍ଶ 
କରି ପାରିବ ନାହିଁ - ଶ୍ରୀ ଗୋପାଳ ରାଓ ନ୍ୟାୟାଳୟରେ ବସି ନ୍ୟାୟାଧୀଶ ଭାବରେ ଜଣକୁ ମୂତ୍ୟୁଦଣ୍ଡରେ 
ଦଣ୍ଡିତ କରିବାକୁ ଯେଉଁ ନିର୍ଟ୍ଣୟ ନେଉଛନ୍ତି, ସେହି ନିର୍ଟ୍ଚୟ ଗୋପାଳ ରାଓ ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କ୍ଷମତା 
ଅନୁସାରେ ଦେଉନାହାନ୍ତି । ମୃତ୍ୟୁଦଣ୍ତର ରାୟ ଦେବା ଲୋକ ଜଜ୍‌ ଆସନରେ ଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଜଣକ, ଘରେ 


ଧୋତି ପିନ୍ଧି ନାତି ସହ ଖେଳୁଥୁବା ଗୋପାଳ ରାଓ ନୁହେଁ । 


ଅନାଦି : ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର କାରଣ ଅଛି ତାହାର ପ୍ରାରମ୍ଭ ମଧ୍ଯ ଅଛି । ପ୍ରାରମ୍ଭ ରହିତ ଅର୍ଥ କାରଣ 
ରହିତ ଅଟେ । ଯାହାଙ୍କଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତ୍‌ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି ତାଙ୍କୁ ହି ପରମ ସତ୍ୟ କହନ୍ତି । କାରଣ ରହିତ 
କାରଣ ହୋଇଥିବାରୁ ପରମାତ୍ବାଙ୍କୁ ଅନାଦି କୁହାଯାଇଛି । ଏଥିଯୋଗୁଁ ସେ ଅବ୍ୟୟ ଏବଂ ଅବିନାଶୀ ମଧ୍ଯ 
ଅଟନ୍ତ । 

ନିର୍ଗୁଣ : ଗୁଣବାନ୍‌ ବସ୍ତୁର ବିକାର ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥାଏ | ଆମେ ଦେଖୂଲେ ଜଗତର କାରଣ 
ପରମାତ୍ମା ଅବିକାରୀ ଅଟନ୍ତି | ଯାହାର କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ତାହାର କୌଣସି ଗୁଣ ମଧ୍ଯ 
ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ବିନାଶଶୀଳ ମାତ୍ର ପରମାତ୍ମା ସର୍ବଦା ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ଅତଏବ ସେ 
ନିର୍ଗୁଣ ଅଟନ୍ତି । 


॥ ୯୧୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୩୩ 


ପରମାମ୍ବା ଅବ୍ଯୟ ଅଟନ୍ତି : ସମଗ୍ର ଜଗତର କାରଣ, ଅନାଦି ତଥା ନିର୍ଗୁଣ ହେବା ଯୋଗୁଁ 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଅବ୍ୟୟତ୍ବ ସିଦ୍ଧ ହେଉଅଛି । ସେହି ପରମାତ୍ମା ନିଜର ସାନ୍ନିଧ ମାତ୍ରକେ ଜଡ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ଚେତନବସ୍ତୁ ଭଳି ବ୍ୟବହାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ ସକ୍ଷମ କରାଇ ପାରୁଛନ୍ତି । ପରନ୍ତୁ ସେ ପରମାତ୍ମା 
ନିଜେ କୌଣସି ପ୍ରକାର କ୍ରିୟା କରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଉପରୋକ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବେଦାନ୍ତର କତିପୟ ସୃକ୍ଷ୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ ଅନ୍ୟତମ । ଦୁର୍ବଳମତି 
ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବା କଷ୍ଟସାଧ୍ଯ । ଯଦ୍ୟପି ଏହାକୁ ବେଦାନ୍ତ ସାହିତ୍ୟର 
କଠିନ ଭାଗ ବୋଲି ମାନି ନିଆଯାଇଛି । ତଥାପି ପ୍ରଯତ୍ନ ପୂର୍ବକ ଏହା ଉପରେ ମନନ କଲେ ସନ୍ଦେହ ଓ 
କଠିନତା ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇପାରିବ । 


ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକର ସବୁ ( ତମଗୁଣୀ) ନିଷିଦ୍ଧ ଏବଂ ( ରଜଗୁଣୀ) ଆସୁରୀ କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମାର 
ଅକର୍ତ୍ୁତ୍ବ ଏବଂ ନିର୍ଗୁଣତ୍‌ ଦର୍ଶାଇବାକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଉଛନ୍ତି । 


ୟଥା ସର୍ବଗତଂ ସୌକ୍ଷ୍ମ୍ୟାତ୍‌ ଆକାଶଂ ନୋପଲିପ୍ୟତେ | 
ସର୍ବତ୍ରାବସ୍ତିତୋ ଦେହେ ତଥାତ୍ମା ନୋପଲିପ୍ୟତେ ॥୩୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଥା = ଯେପରି, ସର୍ବ-ଗତମ୍‌ = ସର୍ବତ୍ର ପରିବ୍ୟାପ୍ତ, ସୌକ୍ଷ୍ମ୍ୟାତ୍‌ = ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ହୋଇଥିବାରୁ, ଆକାଶମ୍‌ = ଆକାଶ, ନ = ନାହି, ଉପଲିପ୍ୟତେ - ଲିପି ହୁଏ, ସର୍ବତ୍ୃ = 
ସର୍ବତ୍ର, ଅବସ୍ଥିତଃ = ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଦେହେ = ଶରୀରରେ, ତଥା = ସେହିପରି, 
ଆତ୍ମା = ଆତ୍ମା, ନ = ନାହି, ଉପଲିପ୍ୟତେ = ଲିପି ହୁଏ| 


ଅନ୍ବୟଃ : ୟଥା ସର୍ବଗତଂ ଆକାଶଂ, ସୌକ୍ଷ୍ୟାତ୍‌ ନ ଉପଲିପ୍ଯତେ, ତଥା ସର୍ବତ୍ର ଦେହେ ଅବସ୍ଥିତଃ 
ଆମ୍ମା, ନ ଉପଲିପ୍ୟତେ ।୩୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଘି ସର୍ବତ ନଳିକୁ ଆକାଶ ଥଚ୍ୟନ୍ତ ସଵୁ 6ୋନଥିକ! ଲାଜଣରୁ 6ଳେ୦ନେ ଲିଜ 


ହୁଏ ନାହି 6ଦେନିଯାଳି ସକ ଘଣିଜୁର୍ଵ ଆନ୍ନା! ସନ ଶରୀରେ ଥାଳ ମଧ 6ଳୌଣକି ଶର/ରଣେ 
ମଝ ଳିତ ଛୁଅନି ନାହି /୩୩୮୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ୟଥା ସର୍ବଗତଂ ସୌକ୍ଷ୍ମ୍ୟାତ୍‌ ଆକାଶଂ ନୋପଲିପ୍ଯତେ - ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତି ସହ 
ପୁରୁଷର ସମ୍ବନ୍ଧ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଆକାଶର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦିଆଯାଇଛି । “ ଅବକାଶାତ୍‌ ଆକାଶଃ” ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯେ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କୁ ରହିବା ପାଇଁ ସ୍ଫ୍ରାନ ପ୍ରଦାନ କରେ ସେ ଆକାଶ ଅଟେ । ପଞ୍ଚ ମହାଭୂତମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଏହା ସୃକ୍ଷ୍ମତମ ହୋଇଥୁବା କାରଣରୁ ଏହା ସର୍ବଗତ ଅଟେ । ସୂକ୍ଷ୍ମ ଆକାଶ ଏଥ୍ନ ମଧ୍ଯରେ 


॥ ୯୧୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ରହିଥୁବା ସମସ୍ତ ସ୍ଥୁଳ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କୁ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ କରି ରହିଅଛି । କିନ୍ତୁ ଆକାଶରେ ସ୍ମ୍ରିତ କୌଣସିଟି ବସ୍ତୁ 
ନିଜର ଦୋଷ ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ଆକାଶକୁ ଦୋଷଗୁଣ ଯୁକ୍ତ କରିପାରେ ନାହିଁ । 


ସର୍ବତ୍ରାବସ୍ମିତୋ ଦେହେ ତଥାମ୍ବା ନୋପଲିପ୍ୟତେ - ଅବ୍ୟୟ ପରମାମ୍ବା ଆକାଶର ଉପ୍ରଭିର ମଧ୍ଯ 
କାରଣ ଅଟନ୍ତି । ତେଣୁ ପରମାତ୍ମା, ଆକାଶଠାରୁ ମଧ୍ଯ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ ଆକାଶକୁ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ରହିଅଛନ୍ତି । 
ଏହି ପରମାମ୍ବା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବ୍ୟାପ୍ତ କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ କେହି ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ । ଅତଏବ ଏହି 
ପରମାତ୍ମା ଶରୀର ଭିତରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଶରୀରର କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହଁ । 


ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥାାରେ ହତ୍ୟାକାରୀର ହସ୍ତ ଜାଗ୍ରତପୁରୁଷକୁ ରକ୍ତରଞ୍ଚିତ କରିପାରେ ନାହିଁ । କଳ୍ପିତ ତଥା 
ଅସ୍ତିତ୍‌ ବିହୀନ ପ୍ରେତର ରକ୍ତରଞ୍ଜିତ ବସ୍ତ୍ର ସ୍ତମ୍ଭ ଉପରେ ରକ୍ତର ଛିଟା ଲଗାଇପାରେ ନାହିଁ । ମରୁଭୂମିରେ 
ଦୃଷ୍ଟ ମରୀଚିକାର ଜଳ, ଇଞ୍ଚେମାତ୍ର ସ୍ଥାନକୁ ଆର୍ଦ୍ର କରିପାରେ ନାହଁ । ଏସବୁ ଭ୍ରମ ଏବଂ ଅଧ୍ୟାସର ଉଦାହରଣ 
ଅଟେ । 


ଏ “ ଦୃଶ୍ୟମାନ୍‌ ଜଗତ' ସେ “ ପରମ ସତ୍ୟ ଆମ୍ବ ସ୍ଵରୂପ'ର ଅଜ୍ଞାନ ଜନିତ ମିଥ୍ୟଯାଜ୍ଞାନରୁ ପ୍ରକ୍ଷେପିତ 
ହୋଇଥବା କାରଣରୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ କଳୁଷିତ କରିପାରିବ ନାହି । 


ତେବେ ଏ ଆତ୍ମାର ଦେହରେ କି କାର୍ଯ୍ୟ ? ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ୟଥା ପ୍ରକାଶୟତ୍ୟେକଃ କୃସ୍ପଂ ଲୋକମିମଂ ରବିଃ । 
କ୍ଷେତ୍ରଂ କ୍ଷେତ୍ରୀ ତଥା କୃସ୍ମଂ ପ୍ରକାଶୟତି ଭାରତ ॥୩୪॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଥା = ଯେପରି, ପ୍ରକାଶୟତି = ପ୍ରକାଶିତ କରେ, ଏକଃ = ଏକ, କୃସ୍କମ୍‌ = ସମଗ୍ର, 
ଲୋକମ୍‌ = ଜଗତକୁ, ଇମମ୍‌ = ଏହି, ରବିଃ = ସୂର୍ଯ୍ୟ, କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌ = କ୍ଷେତ୍ର, କ୍ଷେତ୍ରୀ = 
କ୍ଷେତ୍ରର ପ୍ରକାଶକ ବା ଅଧ୍ବଷ୍ଠାତା ( ପରମାତ୍ମା), ତଥା = ସେହିପରି, କୃସ୍କମ୍‌ = ସମସ୍ତ, 
ପ୍ରକାଶୟତି = ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି, ଭାରତ = ହେ ଭାରତ ! 


ଅନ୍ନୟଃ : ହେ ଭାରତ ! ଏକଃ ରବିଃ ୟଥା ଇମଂ କୃସ୍ମଂ ଲୋକଂ ପ୍ରକାଶୟତି, କ୍ଷେତ୍ରୀ କୂସ୍ମଂ କ୍ଷେତ୍ରଂ 
ତଥା ପ୍ରକାଶୟତି ।୩୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହେ ଭାରତ / 6ନଦପଳି ଏକ ସୁର୍ମ/ ଏହି ସମର ଜରୀତଳୁ 9 ଲଳିତ ଳଜଳି 6ସେନ୍ଦିଯଳ ଏକ 
6@୭/ (2 ଜନମାନ୍/) ଏହି ସମସ 6 @ଚକୁ ଳା କନୁଛନି //??୪୮/ 


| ୯୧୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ / ଶ୍ଳୋକ ୩୪ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସାହିତ୍ଯରେ ପାର୍ଥ ସାରଥୂ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଦ୍ଵଳନ୍ତ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତଟି କ୍ଷେତ୍ର ଓ 
କ୍ଷେତ୍ରୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରହିଥ୍ଵବା ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସ୍ଵବଷ୍ଟ ବୋଧଗମ୍ୟ କରାଏ । 


ଯେପରି ସୁଦୂର ଆକାଶରେ ସ୍ତ୍ରିତ, ଏକ ସୂର୍ଯ୍ୟ ସଦା ସର୍ବଦା ଏହି ଜଗତକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରୁଥାନ୍ତି ଠିକ୍‌ 
ସେହିପରି “ ଏକ ଆତ୍ମା' ହି ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ, ସମସ୍ତ ଶରୀରକୁ, ସମସ୍ତ ମନକୁ, ସମସ୍ତ ବୁଛିକୁ ପ୍ରକାଶିତ 
କରିଥାନ୍ତି । 

ୟଥା ପ୍ରକାଶୟତ୍ୟେକଃ କୃସ୍ମଂ ଲୋକମିମଂ ରବିଃ - ଯଦ୍ୟପି ଲୌକିକ ଭାଷାରେ କୁହାଯାଏ ଯେ 
“ସୂର୍ଯ୍ୟ ଜଗତକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତିଂ ମାତ୍ର ଗଭୀର ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କଲେ ଆମେ ବୁଝିପାରିବା ଯେ ଏହା 
କହିବା ଦ୍ଵାରା “ ପ୍ରକାଶିତ କରିବା କ୍ରିୟାର” କର୍ତ୍ମତ୍ବଭାବକୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କଠାରେ ଆରୋପିତ କରାଯାଉଛି । ଆହୁରି 
ମଧ୍ଯ ବିଚାର କଲେ ଜଣାଯିବ ଯେ ଆମର ଏ ପ୍ରକାର ଆରୋପର କୌଣସି ଆଧାର ନାହି । “ କର୍ମ” ତାହାକୁ 
ହି କୁହାଯାଏ ଯାହା କୌଣସି କ୍ଷଣ ବିଶେଷରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଅନ୍ୟ କୌଣସି କ୍ଷଣରେ ସମାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 
କୌଣସି ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ ଲାଗି କିମ୍ବା କୌଣସି ଗଭୀର ଇଚ୍ଛାର ପରିପୂର୍ଭି ଲାଗି ସାଧାରଣତଃ 
କର୍ମ କରାଯାଏ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖୂଲେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଜଗତକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ପ୍ରକାଶ 
ହେଲା ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଧର୍ମ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି ମାତ୍ରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ଏହି ପ୍ରକାର ଚୈତନ୍ୟ ( ପ୍ରକାଶ) ହେଲା ଆତ୍ମାର ଧର୍ମ । ଏହି ଚୈତନ୍ୟଭରୂପୀ ଆତ୍ମାଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତିରେ 
ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ସ୍ବତଃ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


କ୍ଷେତ୍ରଂ କ୍ଷେତ୍ରୀ ତଥା କୃସ୍ମଂ ପ୍ରକାଶୟତି ଭାରତ - ଏହି ଦୃଷ୍ଟ ଜଗତରେ ଏକମାତ୍ର ସୂର୍ଯ୍ଯ, 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି । ସେ ବ୍ୟକ୍ତିଟି ଭଲ ଲୋକ ହେଇଥାଉ କିମ୍ବା ମନ୍ଦ ଲୋକ ହୋଇଥାଉ, ସେ 
କଦାକାର ହୋଇଥାଉ କିମ୍ବା ରୂପବାନ ହୋଇଥାଉ । ସେ ସଦ୍‌ଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ ସଦାଚାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିଟିଏ ହୋଇଥାଉ 
କିମ୍ବା ସେ କୌଣସି ଘ୍ମଣ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିଯୁକ୍ତ ଅତ୍ୟାଚାରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଥାଉ । ସୂର୍ଯ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି । 
ଅଥଚ ସୁର୍ଯ୍ୟ ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ଦୁଷ୍ଟରୂପ କିମ୍ବା ଶିଷ୍ଟ ରୂପ, ସେମାନଙ୍କର 
ଭଲଗୁଣ କିମ୍ବା ମନ୍ଦଗୁଣ, କାହାରି ଦ୍ଵାରା ସୂର୍ଯ୍ୟ ଲିପ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହି ପ୍ରକାରରେ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ 
ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶରୀର, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ମନର ପାପ, ବୁଦ୍ଧିର 
ବିକାର, କିମ୍ବା ଶରୀରର ଅପରାଧ ଆମ୍ବାଙ୍କୁ ସଂସ୍ମିଷ୍ଟ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆତ୍ମା କେଉଁଥିରେ ଲିପ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 


॥ ୯୧୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଚୟୋରେବମ୍‌ ଅନ୍ତରଂ ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁଷା 
ଭୂତପ୍ରକୃତିମୋକ୍ଷଂ ଚ ୟେ ବିଦୁର୍ୟାନ୍ତି ତେ ପରମ୍‌ ॥୩୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କ୍ଷେତ୍ର-କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଧୟୋଃ = କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଙ୍କର/ ଏବମ୍‌ = ଏହିପରି ଭାବରେ, ଅନ୍ତରମ୍‌ = 
ପ୍ରଭେଦକୁ, ଜ୍ଞାନ ଚକ୍ଷୁଷା = ଜ୍ଞାନ ଚକ୍ଷୁ ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଥାତ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ଦ୍ଵାରା, ଭୂତ-ପ୍ରକୃତି- 
ମୋକ୍ଷମ୍‌ = ପ୍ରକୃତି ବୋଲି ମାନିନେବାରୁ ମୁକ୍ତ, ଚ = ଏବଂ, ୟେ = ଯେଉଁ ପୁରୁଷମାନେ, 
ବିଦୁଃ = ଜାଣନ୍ତି, ୟାନ୍ତି = ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନି, ତେ = ସେମାନେ, ପରମ୍‌ = ପରମାଗାବୁ୍‌ | 


ଅନ୍ବୟଃ : କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞୟୋଃ ଏବଂ ଅନ୍ତରଂ ଚ ଭୂତପ୍ରକୃତିମୋକ୍ଷଂ ଜ୍ଞାନଚୁକ୍ଷୁଷା ୟେ ବିଦୁଃ, ତେ 
ପରଂ ୟାନ୍ତି ।୩୫। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଏହି 9ଳଜ 6 ଦୁରୁଶ #/ନଚଣୁ ସାଦାଫଣର ୭ ଏବଂ 6କ୍ଞଚକ୍ଞକ ମଧେ ଜନ୍ଦିଥିକ, 
96ଜଦଳକୁ ଜଥ/ 9 କୁଜି ବିଳାର ନୁଜ଼ିଳ ଠୁ ସୟଂକୁ ଦୁଥଲ୍‌ 6କେଳି ଲଣନ୍ ନେ ଯଜନମ 
ଚହୁନ୍ଧୁଁ 9୦/୩୨ ଛୁଅଛି /??୫// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆତ୍ମା ସର୍ବ ପ୍ରକାଶକ ହୋଇଥିବା କାରଣରୁ ପ୍ରକାଶ୍ଯର ଧର୍ମଦ୍ଵାରା ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । 
ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିବା ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତ ଯେ - ମାନବ 
ଜୀବନର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି କ୍ଷେତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଚର ସ୍ଵରୂପ, କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଜାଣି ନିଜ 
ଆତ୍ମସ୍ବରୂପର ଉପଲବ୍‌ଧ୍ଵ କରିବା । ଜୀବନର ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ସେହି ସାଧକ ଉପନୀତ ହୋଇପାରିବ 
ଯିଏ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଣ୍ଠିତ ଦିବ୍ୟଗୁଣରାଜି ଦ୍ଵାରା ସାଧନସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥିବ । ବିବେକ ଓ ବୈରାଗ୍ୟ 
ସମ୍ପନ୍ନ ସେହି ସୁଯୋଗ୍ୟ ସାଧକ ହିଁ ନିଜର ଏକମେବ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ସଚ୍ଚି ଦାନନ୍ଦ ବ୍ରହ୍ନସ୍ଵରୂପକୁ ଉପଲବ୍ଧ 
କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେବ । ଅନ୍ତଃପ୍ରଜ୍ଞା ହିଁ ଆତ୍ମାନୁଭୂତିର ପ୍ରକୃତ ସାଧନ ଯାହାକି ହିନ୍ଦୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ “ ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ, 
ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । 


ନିଜ 4. 580 ସ୍ଥରତ ହୋଇ ଯେଉଁ ସାଧକ ପ୍ରକୃତିର ଆତ୍ଯନ୍ତିକ ଅଭାବକୁ ଜ୍ଞାନ ଚକ୍ଷୁରେ 
ଚିହ୍ନିପାରେ, ସେ ହୁଁ ପୁର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ରୂପେ ବିବେଚିତ ହୁଏ । ବାସ୍ତବରେ କେବଳ ବ୍ରହ୍ମ ହଁ ଏକମାତ୍ର 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସତ୍ୟ । ମାତ୍ର ଅବିଦ୍ୟାହେତୁ ପ୍ରକୃତି ରୁପେ ପ୍ରତିଭାତ । 


ପ୍ରକୃତିର ଅବସ୍ପିତି-ଶୂନ୍ୟତାକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବାମାନେ ନିଜ ଭିତରେ ନିଜର ଅନନ୍ତ, ଅବ୍ୟୟ 
ପରମାତ୍ମା ସ୍ଵରୂପରେ ରହିବା। 


॥ ୯୧୮॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୩ 


ଓ ତସ୍ପଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତାସୂପନି ଷସ୍ଥୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀ କୃଷ୍ଣାଜୁନ ସମ୍ବାଦେ କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଚବିଭାଗୟୋଗ ନାମ ତ୍ରୟୋଦଶୋଵଧ୍ଯାୟଃ । 


ଏହି ପ୍ରକାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନ ସମ୍ବାଦ ରୂପରେ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଏବଂ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା 
ଉପନିଷଦ୍‌ର କ୍ଷେତ୍ର-କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂବିଭାଗ ଯୋଗ ନାମକ ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହେଲା । 


ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ ଏହା ଏକ ଜ୍ଞାନଗର୍ଭକ ଅଧ୍ୟାୟ, ଯାହାକି ଆମକୁ ଆମର ନିତ୍ୟଶୁଦ୍ଧ ବୁଦ୍ଧ ମୁକ୍ତ 
ଆତ୍ମସ୍ବରୂପର ଉପଲବ୍ଧି କରିବାକୁ ସାଧନାର ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ, ଯାହାର ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ଆମେ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବା। 


ସ୍ଵପ୍ନରୁ ଜାଗ୍ରତ ହେବା ଅର୍ଥ - ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥାର ସକଳ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାର ଅବସାନ ଘଟିବା । ଜାଗ୍ରତ ସ୍ଵପ୍ନ 
ସୁଷୁପ୍ତି- ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ଯରେ ଅବସ୍ଥାନ୍ତର ନିମନ୍ତେ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସୀମା ନିର୍ଵାରିତ ହୋଇନାହିଁ; ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବସ୍ଥାନ୍ତର 
ନିମିତ୍ତ ଆମକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାର ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡେନାହିଁ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପ୍ରକୃତିସହ ଅବିଦ୍ୟାଜନିତ 
ମିଥ୍ୟାତାଦାତମ୍ମ୍ କାରଣରୁ ଆମଠାରେ ସଂସାର ଦୁଃଖ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି। ଏଣୁ କ୍ଷେତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ଯଥାର୍ଥ 
ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ଆତ୍ମବୋଧଦ୍ଵାରା ସଂସାର ପୁର୍ଣ୍ଣରୁୂପେ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇପାରିବ । ଏହା ହିଁ ଏକମାତ୍ର ଜ୍ଞେୟ । 
ସଂପୁର୍ଣ୍ଣ ଗୀତାରେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟକୁ ଛାଡିଦେଲେ ପରମାତ୍ବାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅଧ୍ଵକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଏବଂ ଜ୍ଵଳନ୍ତ ନିଦର୍ଶନ 


ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ନାହି। 


- ହରି ଓ ତତ୍‌ ସତ୍‌ - 


॥ ୯୧୯॥ 


ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଗୁଣତ୍ରୟବିଭାଗ ଯୋଗ 


ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାହା ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି, ସେଥୁରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଜଡ ଅନାମ୍ବା ଉପାଧ୍ବ ଦ୍ଵାରା 
ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ଆତ୍ମା ଜୀବ ରୂପରେ ଏହି ଜଗତରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରିଥାଏ । ଭୌତିକ 
ବିଜ୍ଞାନର ଛାତ୍ରମାନେ ଭଲ ଭାବେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ପଦାର୍ଥ ସର୍ବତ୍ର ସମାନ । କଠିନ ପଦାର୍ଥ, ତରଳ ପଦାର୍ଥ 
ଏବଂ ବାଷ୍ପ - ଏ ସମସ୍ତେ ନିଜର ବିଶିଷ୍ଟ ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ସର୍ବତ୍ର ଏକ ସମାନ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବଶାସ୍ତ୍ରର ସର୍ବକାଳୀନ ଉପଦେଷ୍ଟାମାନେ ଏହି ତଥ୍ୟର ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି ଯେ ଜଡ ପଦାର୍ଥକୁ ଚୈତନ୍ୟ 
ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା ତତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି ଆତ୍ମା ଏବଂ ଏହି ଆତ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବତ୍ର ଏକ । ଏହା ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଏବଂ 
ନିତ୍ୟ ବୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ। ସଂକ୍ଷେପରେ, ଆମକୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସର୍ବତ୍ର ସମାନରୂପେ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତି ମାଧ୍ଯମରେ 
ପରମ ସତ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଲେ ବିବିଧତାପୁର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵର ଉପ୍ପରି ହୁଏ। ଏହି ଉକ୍ତିରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ବିରୋଧ ରହିଛି, 
ଯାହାକୁ ବୁଵି ସ୍ଵୀକାର କରି ପାରେ ନାହିଁ। 


ଆମ୍ମାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଜୀବଭାବର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏବଂ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନ ପୁର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ କରାଯାଇଛି। 
କିନ୍ତୁ ଜଗତରେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରକାରର ବିବିଧତାର କୌଣସି ବିସ୍ତୃତ ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଏଥୁରେ ଦିଆଯାଇ 
ନାହିଁ। ବନସ୍ପତି, ପଶୁ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ଜଗତ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୋଇଥାଏ। 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତିରେ ମଧ୍ଯ ବିବିଧତା ଦେଖା ଯାଇଥାଏ, ଶାରୀରିକ ଏବଂ ମାନସିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
କୌଣସି ଦୁଇ ପ୍ରାଣୀ ସମାନ ଦେଖାଯାନ୍ତି ନାହି । ଯଦି ପ୍ରକୃତି ସର୍ବତ୍ର ସମାନ ଏବଂ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ଏକ, 
ତେବେ ଏଇ ବିଷମତାପୁର୍ଣ୍ଣ ବିବିଧତାର କୌଣସି ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଆମେ ପାଇ ପାରୁ ନାହେ । 


ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ, ଜୀବନ ଅନୁଭୂତିର ବିଚିତ୍ରତାର କାରଣ କ୍ଷିପ୍ରତାର ସହିତ ଇଂଗିତ ମାତ୍ର କରା 
ଯାଇଛି | “ ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତିରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ ପ୍ରକୃତିଜାତ ଗୁଣକୁ ଭୋଗ କରେ ।”' ନିଃସନ୍ଦେହ, ଏହି ଉକ୍ତି 
ବିବିଧତାର ବାସ୍ତବିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଧାର ନିର୍ଦେଶ କରେ। କିନ୍ତୁ ସ୍ପଷ୍ତୀକରଣ ଏଠାରେ ବଡ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ । 


ଗଙ୍ଗାଜଳକୁ ଯଦି ବିଭିନ୍ନ ଆକାରର ଏବଂ ବଣ୍ତର ବୋତଲରେ ରଖାଯାଏ, ତେବେ ସେହି ଜଳ 
ବିଭିନ୍ନ ରଂଗର ପ୍ରତୀତ ହେବ। କିନ୍ତୁ ଆମେ ଜାଣୁ ଯେ ଏହି ରଂଗ ଏବଂ ଆକାରର ବିଚିତ୍ରତା ବୋତଲମାନଙ୍କ 
ଯୋଗୁଁ ହୋଇଥାଏ, ଜଳ ଯୋଗୁଁ ନୁହେଁ, କାରଣ ଗଂଗାଜଳ ତ ସବୁଥରେ ଏକାପରି | ସେହିପରି ଏକ 
ପରାମାତ୍ନା ବିଭିନ୍ନ ଉପାଧ୍ଵରେ ବିଭିନ୍ନ ଜୀବରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥା'ନ୍ତି । ପ୍ରକୃତିର ତତ୍ତ୍ଵ ସମାନ ହୋଇଥିଲେ 
ବି ଏହି ପ୍ରଭେଦର କାରଣ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥବା ଗୁଣ । ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୃତ ଗୁଣ ହେଉଛି 


|॥ ୯୨୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ପାରିଭାଷିକ ଶବ୍ଦ । ଏହା କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଧର୍ମ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ, ବରଂ ଯେଉଁ ଭାବର ପ୍ରଭାବରେ 
ମନ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ସେହି ଭାବ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କୁହାଯାଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ତିନିଗୁଣ, 


୬୯୩୩ ୬୧ ୬୬୭ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭାବ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାଏ।। ଏହି ତିନି ଗୁଣ ହେଲା - ସତ୍ତ୍ଵ, ରଜ ଏବଂ ତମ | 


ବିଭିନ୍ନ ଅନୁପାତରେ ଏହି ତିନି ଗୁଣ ମନୁଷ୍ଯର ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଵିକ କ୍ଷମତାକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥାନ୍ତି । ଏହାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଗଠିତ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କଠାରେ ଏହି ତିନିଗୁଣ ବିଭିନ୍ନ ଅନୁପାତରେ ଏକତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ । ଏହି କାରଣରୁ ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର 
ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ସ୍ଵଭାବ, ଆଚାର ଏବଂ ବ୍ୟବହାର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ । 


ଆତ୍ମ-ବିକାଶର ବିଜ୍ଞାନ ହୋଇଥବା ହେତୁ ଗୀତା ପ୍ରବଚନ ବିଷୟବସ୍ତୁର ବିକାଶରେ ସର୍ବତ୍ର 
ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତତା ଦେଖା ଦେଇଥାଏ। ଆମେ ଦେଖୁ ଆସୁଛୁ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବିଚାରକ୍ରମ କିପରି 
ଭାବରେ ବିକଶିତ ହେଉଅଛି । କୌଣସି ଏକ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସୁଚିତ ହୋଇଥୁବା ଚିନ୍ତାଧାରା ପରବର୍ଭୀ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ କରି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି । ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀକୁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ବୁଝାଇବା ନିମିତ୍ତ 
ଏବଂ ଆମ୍ମସ୍ଥ କରାଇବାର ସୁବିଧା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉପଯୁକ୍ତ ସମୟରେ ନୂତନ ଚିନ୍ତାଧାରା ମଧ୍ୟ ଯୋଗାଇ ଦିଆଯାଇଛି । 
ଗୀତାର ବିଷୟ ପ୍ରତିପାଦନ ବିକାଶର କ୍ରମରେ ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ଉପଯୁକ୍ତ ଅବସର ଯେତେବେଳେ ସାଧକ 
ଏ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଲକ୍ଷଣ ଏବଂ ବ୍ୟବହାର ବିଷୟରେ ଯଥାର୍ଥରୂପେ ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହି ଅଧ୍ଧାୟର 
ବିଶଦ ଆଲୋଚନାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୁଣର ପରିଚୟ ଦିଆଯାଇଛି । 


ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଏ ତିନିଗୁଣ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥାନ୍ତି । ତେଣୁ ଏମାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିବାର 
କଳା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ଜାଣିବା ଉଚିତ । ସାଧାରଣତଃ ରୋଗୀଠାରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥିବା ଲକ୍ଷଣକୁ ଦେଖୁ 
ରୋଗର ନିଦାନ କରାଯାଇଥାଏ। ଚିକିତ୍ସାଶାସ୍ତ୍ରରେ ଲକ୍ଷଣାତ୍ଳକ ଉପଚାରକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟରେ, ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଏହି ସବୁ ଗୁଣର କେତେକ ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି, ଯାହା ଏକ ନି୍ଦିଷ୍ଟ ଗୁଣର 
ଆଧରକ୍ୟ ଯୋଗୁଁ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ଦେଖା ଦେଇଥାଏ। 


ଏହିପରି ଭାବରେ ସାବଧାନତାର ସହିତ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ଅଧ୍ଯୟନ କଲେ ଆମକୁ ଏକପ୍ରକାର କ୍ଷମତା 
ମିଳିବ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ଆମର ମାନସିକ ପ୍ରବୃଭିକୁ ଶାସନ କରୁଥିବା ପ୍ରବଳ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ଆମେ ଚିହ୍ନି ପାରିବା। 
ଯେଉଁ ଗୁଣର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ମନୁଷ୍ୟ ସମୟ ସମୟରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ବ୍ୟବହାର କରେ, ଏମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ସେ ସଜାଗ ହେଲେ ନିଜର ଦୁଷ୍ଟପ୍ରବୃତ୍ତି ଅନୈତିକ ଇଚ୍ଛା ଏବଂ ପାଶବିକ ବାସନା ତ୍ୟାଗ କରି 
ଆତ୍ମସଂଯମ, ସଦାଚାର ଏବଂ ପୁଣ୍ତଶୁଛିର ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବ। 


॥୯୨୧॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ସଂକ୍ଷେପରେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ହେଉଛି ଆମର ସୁକ୍ଷ୍ମଶରୀରର କାର୍ଯ୍ୟାବଳୀର ବୋଧ କରାଉଥିବା ପରାମର୍ଶର 
ଏକ ବିସ୍ତୃତ ନିର୍ଦେଶିକା । ଏହା ସହିତ ଏଥ୍ଵରୁ ଆମକୁ ଏପରି କିଛି ନିର୍ଦେଶ ମିଳିଥାଏ ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଆମର 
ଅନ୍ତରସ୍ଫ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅବରୁଦ୍ଧ ହୋଇ ସୂଚାରୁ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ବନ୍ଦ କରି ଦେବା ସମୟରେ ଆମେ ନିଜକୁ 
ପୁନଃବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରି ପାରିବା। ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ଗାଡିର ଯନ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଦୋଷଗୁଣ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନଭିଜ୍ଞ ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ତା'ର ଯାତ୍ରା ସୁଖଦ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ଯଦି ଇଂଜିନ 
ଖରାପ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ସେ ତାକୁ ସଜାଡି ପାରିବ ନାହିଁ | ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଇଂଜିନର କାର୍ଯ୍ୟକାରୀତା 


ସଂପର୍କରେ ଜ୍ଞାତ ଜଣେ ଅନୁଭବୀ ଚାଳକ ଏପରି ପରିସ୍ତିତିରେ କାର ଅଟକାଇ, ଏହାର ଯାନ୍ତ୍ରିକ ଅସୁବିଧା 
ଦୂର କରି ପୁଣି ନିଜର ଗନ୍ତବ୍ୟ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇ ପାରିବ । 


ଅନେକ ମେଧାବୀ ଏବଂ ଯୋଗ୍ୟ ସାଧକଙ୍କୁ ନିଜର ଅନ୍ତରର ଯାନ୍ତିକ ତ୍ରୁଟି ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ 
ନ ଥାଏ। ସେଥଵପାଇଁ ଆତ୍ମବିକାଶର ମାର୍ଗରେ ଯଦି କେବେ କୌଣସି “ ଯାନ୍ତ୍ରିକ ତ୍ଟିଂ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ତେବେ 
ସେମାନେ ତାଂ କୁଁ ଚିହ୍ନି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ବା ସଜାଡି ପାରନ୍ତି ନାହଁ। ଫଳସ୍ବରୂପ, କାମ ଏବଂ କ୍ରୋଧର ଶିକାର 
ହୋଇ ସେମାନେ ପତନର ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରନ୍ତି। ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଜ୍ଞାନ ଆମ ମନର ଗୁପ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟପ୍ରଣାଳୀ 
ସହିତ ଆମକୁ ପରିଚିତ କରାଇ ଆମକୁ ଆମର ସ୍ଥାୟୀ ପ୍ରଗତିର ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇଥାଏ । ସମସ୍ତ ସାଧକମାନଙ୍କ 
ନିମିତ୍ତ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ତଵପୂର୍ଣତ । 


॥୯୨୨॥ 


ଅଥ ଚତୁଦ୍ଦଶୋଃଧ୍ୟାୟଃ 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ପରଂ ଭୂୟଃ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି ଜ୍ଞାନାନାଂ ଜ୍ଞାନମୁତ୍ତମମ୍‌ | 


୯୩ ୮୧୩ ୮୪୫୭ 


ୟଜ୍ଜ୍ଞାତ୍ଵା ମୁନୟଃ ସର୍ବେ ପରାଂ ସିଦିମିତୋ ଗତାଃ ॥ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପରମ୍‌ = ପରମ, ଭୂୟଃ= ପୁନଶ୍ଚ, ପ୍ରବକ୍ଷ୍ଯାମି = ( ମୁ) କହିବି, ଜ୍ଞାନାନାମ୍‌ = ଜ୍ଞାନମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ଉତ୍ତମମ୍‌ = ଉତ୍ତମ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଜ୍ଞାତ୍ା = ଜାଣି, ମୁନୟଃ = 
ମୁନିମାନେ, ସର୍ବେ = ସମସ୍ତେ, ପରାମ୍‌ = ପରମ, ସିଵିମ୍‌ = ସିଝି, ଇତଃ = ଏ ଜନ୍ମ ପରେ, 
ଗତାଃ = ଯାଇଛନ୍ତ। 


ଅନ୍ନୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ । ଜ୍ଞାନାନାଂ ଉତ୍ତମଂ ପରଂ ଜ୍ଞାନଂ ଭୂୟଃ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି । ୟତ୍‌ ଜ୍ଞାତ୍ଵା ସବେ 
ମୁନୟଃ ଇତଃ ପରାଂ ସିଦିଂ ଗତାଃ । ୧। 


ଶ୍ନୋ କାର୍ଥ : 
ଖଝ/ ଜରଚବକ୍‌ କନ୍ଦିଳଳେ 
ଦୀମସ୍ତ ୬୩୫ଜ ମଧ୍ୟକୁ ଘଜମ ୬୩୮ ସନ୍ଦ୍ରନ୍ଣନ ନୁ ତୁମକୁ କନ୍ଦିବି/ ଏହା ଲଣ ନୁୂନଳିରଣ ଏ 
ଳ/ଚନ ଯଣନଜେ ଏ ଣୌକକୁ ନ୍ଦାନ୍ଦ) ଯନନ ଦିଵି ଯୀ ୋକଛନ୍ତ ୮୧୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କୌଣସି ଭୟଙ୍କର ଆବେଗ ଦ୍ଵାରା ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ହୋଇଥିଲେ ଜଣେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବୁଦ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତ ର 
ମଧ୍ଯ ବାରମ୍ବାର ସାନ୍ତ୍ଵବ ନାର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ । ଜୀବଭାବ ଲାଭ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ଜୀବନରେ 
ଦୁଃଖର ବ୍ୟାକୁଳତା ଯୋଗୁଁ ଉପଦେଶ ପାଇବା ପରେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ସଜଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପକୁ ସହଜରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ ନାହି। ତେଣୁ ଶିଷ୍ୟର ବିଦ୍ରୋହୀ ବୁଵି ଏହି ତତ୍ତ୍ବକୁ ବୁଝି ନ ପାରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଏହି ଆଧ୍ଯାତ୍କିକ ସତ୍ୟକୁ ବାରମ୍ବାର ପୁନରାବୃତ୍ତି କରିବା ପାଇଁ ପଡିଥାଏ। ନିଜର ଛୋଟ 
ପିଲାଙ୍କୁ ଭୋଜନ କରାଉଥିବା ମାତା ହେଉଛି ଏହାର ଆଦର୍ଶ ଉଦାହରଣ । ଶିଶୁ ଯଥେଷ୍ଟ ପରିମାଣରେ 


ଭୋଜନ ନ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମା ବୁଝେଇ ଶୁଝେଇ ତା'କୁ ଖୁଆଉଥାଏ। ସେହିପରି ଶିଷ୍ୟର ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ 
ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ ବାରମ୍ବାର ପୁନରାବୃଭି କରିଥାନ୍ତି । 


॥ ୯୨୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ସେଥ୍ଵବପାଇଁ “ ମୁଁ ପୁନଶ୍ଚ ତୁମକୁ ପରମଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହିବି” - ଭଗବାନଙ୍କରଏହି ଉକ୍ତିରୁ ଅଧ୍ୟାୟର 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି। ପ୍ରଥମରୁ ଯେ ପରମ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇନାହି, ଏପରି ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ଅଧ୍ଵକ 
ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ତଥା ଯଥାର୍ଥ ଗ୍ରହଣ ନିମିତ୍ତ ଏହାର ପୁନରାବୂଭି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ | 


ପରଂ ଭୂୟଃ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି ଜ୍ଞାନାନାଂ ଜ୍ଞାନମୁତ୍ତମମ୍‌ - ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ଭଗବାନ୍‌ 
ପରମ ଉତ୍ତମ ଜ୍ଞାନ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ଏହାକୁ ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ହେବ ନାହି । ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟର ବିଷୟବସ୍ତୁ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ତଃକରଣ ଉପରେ ପଢୁଥିବା ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣର ପ୍ରଭାବ ଏବଂ 
ଏହାର ବ୍ୟବହାରର ଅଧ୍ୟୟନ । ଏହାକୁ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ବିଷୟବସ୍ତୁର ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ। ତଥାପି ଏହାର ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ବିନା ସାଧକ ନିଜର ଅନ୍ତରର ଦୋଷକୁ ବୁଝିପାରି ତାହାକୁ ସଜାଡି 
ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଏପରି ପରିସ୍ଥିତିରେ ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥ ମଧ୍ଯ ଲାଭ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। 


ନ କ୍‌ କାଧ୍‌ 


ୟଜ୍ଞାତ୍ଵା ମୁନୟଃ ସର୍ବେ ପରାଂ ସିଦ୍ଧିମିତୋ ଗତାଃ - ନ୍ାର/ ଲଣ ନୁନିରଣ ଘନ ବିଵି ଯତ 
6ହ୍ଦଛଛି- ତ୍ରିଗୁଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ସାଧକର ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ସଫଳ ହୋଇ ପାରିବ ବୋଲି 
ଏଠାରେ ଦାବି କରାଯାଇଛି । ପ୍ରଥମରୁ ଲକ୍ଷ୍ୟର ମାର୍ଗ ଏବଂ ସମ୍ଭାବ୍ୟ ସଂକଟ ତଥା ଅସୁବିଧା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ରହିଥିଲେ ଏହା ସଂକଟ ଦୂର କରିବାରେ ଯାତ୍ରୀକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ସେହିପରି, ଆଧ୍ୟାମ୍ବ 
ମାର୍ଗରେ ମଧ୍ଯ ନିଜ୍ଚ ମନର ଦୁଷ୍ଟପ୍ରବୂଭ୍ରି ସଂପର୍କରେ ପୁଣ୍ଠି ଏବଂ ପୂର୍ବ ଜ୍ଞାନ ଥିଲେ, ଆନ୍ତରିକ ସମସ୍ୟା ଉପ୍ସନ୍ଜ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ପରିଶ୍ରମୀ ସାଧକ ସ୍ଵୟଂ କୁଶଳତା ପୂର୍ବକ ଏହାର ସମାଧାନ ଅନ୍ଵେଷଣ କରିବାରେ 
ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବ। 


' ମୁନି' ଶବ୍ଦ କୌଣସି ଜଟାଜୁଟଧାରୀ, ଜଙ୍ଗଲ ନିବାସୀ କନ୍ଦମୁଳ ଆହାରୀ ବୁଦ୍ି ବ୍ଯକ୍ତଙ୍କୁ ବୁଝାଏ 
ନାହ। 'ମନନଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ମୁନି କୁହାଯାଏ” (ମଳନ ୍/ଳକଳ) | ସଂକ୍ଷେପରେ, ସମସ୍ତ ମନନଶୀଳ 
ସାଧକଙ୍କୁ ଏ ଅଧ୍ୟାୟର ଗୁଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ ନିଜର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ସାଧନାରେ ସହାୟକ ହେବ । 


ଏ ଜୀବନାନ୍ତରେ : ଉପନିଷଦ୍‌ ଅନୁସାରେ ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ' ମରଣୋପରାନ୍ତେ ପରମସିଵିଂ” ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ଅନେକ ତତ୍ତ୍ଵଚିନ୍ତକ ଏହାର ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରି ଏହି ମତ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରନ୍ତି ଯେ ଏ ଜୀବନରେ ମୋଧକ୍ଷସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ନାହି, ଦେହ ତ୍ୟାଗ ପରେ ହି ମୁକ୍ତି ସମ୍ଭବପର କିନ୍ତୁ 
ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ କେତେକ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଢ଼ଙ୍ଗରେ ଏହି ମତ ଖଣ୍ଡନ 
କରି ଜୀବନ୍ଗ୍ତିର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ସାଧନ-ସଂପନ୍ନେ ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକ 
ଏହିଠାରେ ଏବଂ ବର୍ତମାନ ଏହି ଜୀବନରେ ମୋକ୍ଷ ଲାଭ କରି ପାରିବେ । ସେମାନଙ୍କ ମତରେ ଏଠାରେ 
ଜୀବନାନ୍ତର ଅର୍ଥ ଶରୀରର ଅନ୍ତରେ ନୁହେଁ, ବରଂ ଅବିଦ୍ୟାଜନିତ ଅହଂକାର କୈନ୍ଦ୍ରିକ ଜୀବନର ବିନାଶରେ । 


॥ ୯୨୪ | 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ଲୌକିକ ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ ଯେ ଗୃହସ୍ଥ ହେବା ପାଇଁ ଅବିବାହିତ ବ୍ୟକ୍ତିର 
'ମରଣ' ହେବା ଆବଶ୍ୟକ “ମା ହେବା ପାଇଁ କୁମାରୀର ମ୍ପତ୍ୟୁ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ” ଏ ସଚୁ ଉଦାହରଣରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ମରଣ ହୁଏ ନାହି, କିନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ କୌମାର୍ଯ୍ୟର ଅନ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏହିପରି ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସେହି ଏକାପରି ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତିରେ ପରିବର୍ତନ ଆସିଥାଏ। ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ 
ମନନ ଏବଂ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ଆମର ଅସତ୍‌ ଜୀବନମୁଲ୍ୟର ଅନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏହିପ୍ରକାର ନବାର୍ଚିତ 
ଜ୍ଞାନର ଆଲୋକରେ ଆମେ ମହତ୍ତର ଆନନ୍ଦମୟ ଜୀବନ ଯାପନ କରିପାରୁ | ଏହି ନବଜୀବନର ସାଧନ 
ହେଉଛି ସ୍ଵରୂପର ନିଦିଧ୍ୟାସନ । ସାଧନ କାଳରେ ତ୍ରିଗୁଣର ବିନାଶକାରୀ ପ୍ରଭାବରେ ବୁଛିମାନ ଏବଂ ପରିଶ୍ରମୀ 
ସାଧକର ମଧ୍ଯ ମନ ବିଚଳିତ ହୋଇ ଧ୍ଯାନାବସ୍ଥାରେ ଶାନ୍ତି ହରାଇବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ | ତେଣୁ ଏମାନଙ୍କୁ 
ଭଲ ଭାବେ ବୁଝି ଏମାନଙ୍କର କୁପ୍ରଭାବକୁ ଦୂରରେ ରଖୂଲେ ଶତପ୍ରତିଶତ ସଫଳତା ନିଶ୍ଚୟ ମିଳିବ। 


ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ୍‌ ଏ ଜ୍ଞାନର ନିଶ୍ଚିତ ଫଳ ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି- 


ଇଦଂ ଜ୍ଞାନମୁପାଶ୍ରିତ୍ୟ ମମ ସାଧର୍ମ୍ୟମାଗତାଃ । 
ସର୍ଗେଃ ପି ନୋପଜାୟନ୍ତେ ପ୍ରଲୟେ ନ ବ୍ୟଥନ୍ତି ଚ ॥୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ଭପାଶ୍ରିତ୍ୟ - ଆଶ୍ରୟ ନେଇ, ମମ = ମୋର, ସାଧର୍ମ୍ଯମ୍‌ 
= ସ୍ଵରୂପ, ଆଗତାଃ = ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ, ସର୍ଗେ = ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭରେ, ଅପି = ମଧ୍ଯ ନ 


ଉପଜାୟନ୍ତେ = ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ, ପ୍ରଲୟେ = ପ୍ରଳୟ କାଳରେ, ନ ବ୍ୟଥନି = ବ୍ୟାକୁଳ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହି, ଚ = ଏବଂ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଇଦଂ ଜ୍ଞାନଂ ଉପାଶ୍ରିତ୍ୟ ମମ ସାଧର୍ମ୍ଯଂ ଆଗତାଃ ୯ ସନ୍ତଃଃ ସଗ୍େେ ନ ଉପଜାୟନ୍ତେ, ଚ 
ପ୍ରଳୟେ ଅପି ନ ବ୍ୟଥନ୍ତି । ୨ । 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହି ଜ୍ଞାନନ ଥାଣୟ 6ନେଳ ଣମୋନ ସନୂଷକୁ ଠୀ୨ ଯୋଇଥିକା ବାଲି ସୁନ ଆରନ୍ଭନେ 
ଳ୍କ ନିଅନ୍ତ ନାନି ଏବଂ ଠ଼ଳୟ କାଳେ ବ୍ଯାଳୁଳ ଛୁଅଛି ଲାନି ୮୨୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଇଦଂ ଜ୍ଞାନମୁପାଶ୍ରିତ୍ଯ ମମ ସାଧର୍ମ୍ଯମାଗତାଃ - ଏ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଉପଦିଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନର 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ନୁହେଁ ବରଂ ସାଧନାରେ ଏହା ଦ୍ଵାରା ହେଉଥ୍ବବା ଲାଭରେ ନିହିତ | ଏହି 
ଅଧ୍ଯାୟର ଗଭୀର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିଥୁବା ସାଧକ ପୂର୍ଣ୍ରାବସ୍ଫ୍ା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


ଏଠାରେ ବ୍ଯବହୃତ “ମୁଁ” ଶବ୍ଦ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିବାଦର ବିଷୟ ହୋଇଛି । 
ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତରେ ସାଧର୍ମ୍ୟର ଅର୍ଥ କେବଳ ସମଧର୍ମ ନୁହେଁ, ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସତ୍ୟ ସହିତ 


। ୯୨୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ସ୍ଵରୂପତା। ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ଏହାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅର୍ଥ କରିଛନ୍ତି । ଏକ ଭିନ୍ନ ସ୍ତରର ଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା 
ହେଉଛି ପୁର୍ଣ୍ଣତାର ଅବସ୍ଥା ଜାଗ୍ରତାବସ୍ମାରୁ ନିଦ୍ରାବସ୍ଥାା ବା ସୁଷୁପ୍ତିର ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଆମେ ସୁଷୁପ୍ତ ବା 
ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍କା ହୋଇଯାଉ ଏବଂ ଜାଗ୍ରତାବସ୍ଥାରୁ ସଂପୂଣ୍ଠରୂପେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଉ । ସେହିପରି ଆତ୍ମଦର୍ଶନ ଦ୍ଵାରା 
ଆମର ଜୀବଭାବ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଆମେ ଆମର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଉ । 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୀତାରେ ଯେଉଁ “ ମୁଁ” ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି, ତାହା ହେଉଛି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ 
ପୁଣ୍ଠାବସ୍ଥା। ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ବିଷୟ ହେଉଛି, ଆମକୁ ଉପାଧ୍ଵ ଏବଂ ଅହଂ ଭାବ ସହିତ ବାନ୍ଧି ଦେଉଥ୍ଵବା 
ଗୁଣଜନିତ କ୍ରୀଡାର ଅଧ୍ୟୟନ । ଯଦି ଥରକ ପାଇଁ ଆମେ ଏମାନଙ୍କଠାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ନିଜ ମନ ଉପରେ 
ପଡୁଥିବା ଏମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବକୁ ସମାପ୍ତ କରିଦେବା, ତେବେ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଜୀବଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଆମର 
ପାରମାର୍ଥ୍ବକ ସ୍ଵରୂପକୁ ଅନୁଭବ କରିପାରିବା। 


ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥାରେ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍କାଳୁ ସତ୍ୟ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥିବା ଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାରେ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ ନାହି । ଗୋଟିଏ ଅବସ୍ଥାର ସୁଖଦୁଃଖର ଅନୁଭବ ଅନ୍ୟ ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇ ପାରିବ ନାହଁ। 
ତେଣୁ ନିଦିଧ୍ଯାସନ ଦ୍ଵାରା ମନ ଜୟ କରି, ମନାତୀତ ହୋଇ, ସାଧାରଣ ଚୈତନ୍ଯର ଅବସ୍ତା ଅତିକ୍ରମ 
କରିଥିବା ସାଧକଙ୍କର ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ଭାବ ଏବଂ ଉପାଧ୍ଵ ସହିତ ତାଦାତ୍ଖ୍ଯ ଜନିତ ଦୁଃଖ ରହିବ ନାହି। ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ 
ନିଜର ଏ ସର୍ବବ୍ୟାପକ ସ୍ରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ପାରନ୍ତି, ଯାହାର ଉତ୍ପତ୍ତି ନାହିଁ ବା ପ୍ରଳୟ (ବିଲୟ) ନାହିଁ। 


ସର୍ଗେଃପି ନୋପଜାୟନ୍ତେ ପ୍ରଲୟେ ନ ବ୍ୟଥନ୍ତି ଚ - ଏଠାରେ ତାହା “ ସେମାନେ ସୃଷ୍ଠିର ଆରମ୍ଭରେ 
ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି ନାହି” ବାକ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ସୁଚିତ ହୋଇଛି । ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି ମନର ଏକ ଖେଳ । ମନ ସହିତ ତାଦାମତ୍ବ୍ୟ 
ନ କଲେ ଆମେ ଏହା ଦ୍ଵାରା ପରିଛିନ୍ନ ହେବା ନାହି, ତେଣୁ ଆମଠାରେ ସୃଷ୍ଟିର ଅନୁଭୂତି ହେବ ନାହିଁ। 
ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ, ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି କ୍ରୋଧର ବଶ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ସେ କ୍ରୋଧୀ ବ୍ୟକ୍ତ ଭାବରେ 
ବ୍ୟବହାର କରେ। କିନ୍ତୁ କ୍ରୋଧରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ମନ ଶାନ୍ତ ହେଲେ ସେ ସେପରି ବ୍ୟବହାର କରି ପାରିବ 
ନାହି । ମନର ଖେଳ ହେଉଛି ଏହି ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ଏକ ସୃଷ୍ଟିର କଳ୍ପନା କରିବା ଏବଂ ଏହା ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ 
କରି ନିଜକୁ ଏହି ପ୍ରକାର ବନ୍ଧନରେ ଅନୁଭବ କରେ, ଯେପରିକି ଏଥୁରୁ ମୁକି ପାଇବା କଦାପି ସମ୍ଭବପର 
ନୁହେଁ। ମନରେ ଡୁବି ରହିଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଏହାର କ୍ଷୋଭ ଦ୍ଵାରା ଉଦ୍‌ବେଳିତ ହେଉଥିବା | ମନରୁ 
ଅତୀତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ଶୁଦ୍ଧ ଆମ୍ବାଠାରେ କୌଣସି ସୃଷ୍ଟି ହିଁ ନ ଥାଏ, ତେଣୁ ଜନ୍ମର ଅନୁଭୁତି ରହେ 
ନାହି। 


ପ୍ରଳୟରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟଥ୍ବତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି“ ବିନାଶର ଦୁଃଖ ହେଉଛି ମରଣ ଯନ୍ତ୍ରଣା | ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥାରେ 
ସ୍ଵପ୍ନ ମୃତ୍ୟୁର ଦୁଃଖ ହୋଇପାରେ। ସେତିକିବେଳେ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ, ସେହି ମୁହୁର୍ତରେ ସେ ସ୍ଵପ୍ନର ମ୍ପତ୍ୟୁ- 
ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ହସରେ ଉଡେଇ ଦେଇହେବ। ଏହି ପୂର୍ଣ୍ଣମୁକ୍ତିର ସ୍ଥିତିରେ ମୃତ୍ୟୁର ଭୟ ଅନୁଭୂତ ହେବ ନାହ। 


| ୯୨୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 


କିନ୍ତୁ ମନକୁ ଜୟ କରିବା ନିମିତ୍ତ ସାଧକ ମନର ପ୍ରତାରଣାପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବହାର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଭଲ ଭାବେ 
ଅବଗତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଶତୁ ଉପରେ ସଫଳ ଆକ୍ରମଣ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ତା'ର ରଣନୀତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଜାଣିବା ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ, ଏ ଶ୍ଲୋକରେ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଏହି ତିନିଗୁଣର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଜ୍ଞାନ ସାଧକକୁ ତା'ର ମନକୁ ଜୟ କରିବାରେ ସହାୟକ ହେବ ଏବଂ ଏପରି ଭାବରେ ସେ ନିଜର ସମସ୍ତ 


ପ୍ରକାରର ଅପୁଣ୍ଣତାରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇ ପାରିବ, ତାହା ଏକାନ୍ତ ସମୀଚୀନ । 


ଜଡ଼ ଏବଂ ଚେତନର ସଂଯୋଗରୁ କିପରି ସଂସାରର ଉପ୍ପସଭ୍ଭି ହୋଇଛି, ପରବର୍ତୀ ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ତା'ର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରୁଛନ୍ତି । ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ଦ୍ଵାରା ଆବୃତ ହୋଇଥବା ଚୈତନ୍ୟ ହି ଜଗତର ବିବିଧ 
ପରିପ୍ରକାଶ । ନିଜଜୀବ ପାଷାଣଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ମହାନ୍‌ ଜ୍ଞାନୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି ଜଡ ମାଧ୍ଯମରେ ଚୈତନ୍ୟର 
ପରିପ୍ରକାଶ । ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆମେ ଦେଖୁଛେ ଯେ କ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ, କ୍ଷେତ୍ର 
ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଜୀବ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ଜୀବ ପାରିପାଶ୍ଵିକ ସୁଖଦୁଃଖ ଏବଂ ସଫଳତା ବିଫଳତା 
ପ୍ରତି ଅତିମାତ୍ରାରେ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ । 


କ୍ଷେତ୍ର ଏବଂ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସଂଯୋଗରୁ କିପରି ଅସୀମ ଦୁଃଖ ଜାତ ହୁଏ, ଭଗବାନ୍‌ ବର୍ତମାନ ତାହା 
ବୁଝାଉଛନ୍ତି- 


ମମ ୟୋନିର୍ମହଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମ ତସ୍ପିନ୍‌ଗର୍ଭଂ ଦଧାମ୍ୟହମ୍‌ | 
ସମ୍ଭବଃ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ତତୋ ଭବତି ଭାରତ ॥୩॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମମ = ମୋର, ୟୋନିଃ = ଗର୍ଭ, ମହଦ୍‌ ବ୍ରହ୍ଃ = ଆଦିକାଳୀନ ବ୍ରହ୍ମ ବା ମୁଳ ପ୍ରକୃତି, ତସ୍କିନ୍‌ 
= ସେଥୁରେ, ଗଭିମ୍‌ = ବୀଜ, ଦଧାମି = ( ମୁଁ) ସୁାପନା କରେ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ସମ୍ଭବଃ = 


ଜନ୍ମ, ସର୍ବଭୂତାନାମ୍‌ = ସମସ୍ତ ଭୂତଙ୍କର, ତତଃ = ସେହିଠାରୁ, ଭବତି = ହୁଏ, ଭାରତ = 
ହେ ଭାରତ। 


ଅନ୍ବଵୟଃ ଓ ହେ ଭାରତ ।! ମହତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ମମ ୟୋନିଃ । ତସ୍କିନ୍‌ ଅହଂ ଗର୍ଭଂ ଦଧାମି ତତଃ ସର୍ବଭୂତାନାଂ 
ସମ୍ଭବଃ ଭବତି ।୩। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6୭ ଭ/ଜତ / 6ମୋଜ ରର 6ହେଳଛି ମହକ୍କଳୁ ¿ ମୁଳ 9କୁଜି) / 6୧୦୦ଳ ନୁଁ କୀଳ ନ ଳ/ 
କଣେ, 6୧ସେନିଠାରୁ ସମସ ଠ/ଣ/ମ/ନନ୍ନ ଳଳୁ ନୁଏ /??/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ମମ ୟୋନିର୍ମହଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମ ତସ୍କି ନ୍ଗର୍ଭଂ ଦଧାମ୍ୟହମ୍‌ । - “ ମୋର ଗର୍ଭ ହେଉଛି 
ମହଦବ୍ରହ୍ମ ଯେଉଁ ଗର୍ଭରୁ ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି” ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଏଠାରେ ତାହା ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି। ପୂର୍ବରୁ ଅନେକ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି ଯେ ବିଭିନ୍ନ 


॥ ୯୨୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ପ୍ରକାର ଜଡ ବସ୍ତୁ ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରି ପରମାତ୍ମା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଅନ୍ତି । କୌଣସି 
ଏକ ଦେଶର ସନ୍ବିଧାନ ଅନୁଯାୟୀ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ମମ୍ଚ ଜଣେ ଭୋଟଦାତା, କିନ୍ତୁ ଯେ କୌଣସି ସାଧାରଣ 
ଭୋଟଦାତା ଅପେକ୍ଷା ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଯଥେଷ୍ଟ କ୍ଷମତାଶାଳୀ । ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ପଦରେ ଥୁବା ଭୋଟଦାତା 
ଅଧୂକାଂଶ ଭୋଟଦାତାଙ୍କ ହୃଦୟ ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ ସ୍ମ୍ରାପନ କରିପାରି ଥୁବାରୁ ଏପରି ସର୍ବ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ହୋଇ ପାରିଥାନ୍ତି । 


ସୃକ୍ଷ୍ମ ବାସନା ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରି ପରମାତ୍ମା ଜୀବ ହୋଇଯାନ୍ତି । (ଜଣେ ଭୋଟଦାତା 
ପରି) ଆମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଯଦି କେହି ନିଜର ପରିଛିନ୍ନ ବାସନା ତ୍ୟାଗ କରି ବିଶ୍ଵର ସାମଗ୍ରିକ ବିଚାରଧାରା 
ସହିତ ତାଦାମ୍୍ୟ କରିପାରିବ, ତେବେ ସେ ଭଶ୍ଵର ହୋଇଯିବ (ଅଧ୍ରକାଂଶ ଭୋଟଦାତାଙ୍କ ସହ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ 
କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ହୋଇଯାଏ |) ବେଦାନ୍ତର ଭାଷାରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ବିଶ୍ଵର 
ସମଗ୍ର ବାସନା ହେଉଛି ଗର୍ଭ। ଭଗବାନ୍‌ ଏହାର ଗର୍ଭାଧାନ କରାନ୍ତି । ଏହି ସାମଗ୍ରିକ କାରଣ ଶରୀରରେ 
ଜୀବନର ସଂଚାର ହେଲେ ଏହା ହିରଣ୍ୟଗର୍ଭ ( ସାମଗ୍ରିକ ମନ, ବୁଦ୍ଧି) ହୋଇଥାଏ | 


ପୂର୍ବରୁ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ମନବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ପରିଛ୍ଛିନ୍ନ ହେଲେ ଚୈତନ୍ୟା- ଲୋକ ଜୀବ ହୋଇଯାଏ। 
ଜଡ ଜଗତ୍‌ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵରୁ ଉଦ୍‌ଭବ ହୋଇଛି, ପୁର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ତାଂ କୁ ପ୍ରକୃତି କୁହାଯାଇଛି । ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି 
ମହାନ୍‌ କାରଣ ଏବଂ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ହେଉଛି ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟ ପୁନଶ୍ଚ, ପ୍ରକୃତିରୁ ବିଶ୍ଵବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ସୃଷ୍ଟି ଏବଂ 
ନାମରୂପ ଜଗତର ଭରଣ-ପୋଷଣ ଏହି ପ୍ରକୃତି ହି କରିଥାଏ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଏବଂ ବେଦାନ୍ତର ଅନ୍ୟ 
ସ୍ଥାନରେ ପୂକୃତିକୁ ମହଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମ କୁହାଯାଏ। 

6ସଠାନେ ନୁଁ ବାଳ ସୁନ ଳନେ- ଏହି ମହଦ୍ବ୍ରହୁରୂପକ ପ୍ରକୃତି ସ୍ବୟଂ ଜଡ ହୋଇଥିବାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଭାବେ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ ନାହିଁ । ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମା ଏଥରେ ପ୍ରତିବିନ୍ବିତ ହେଲେ ଏହା 
ଚୈତନ୍ୟଯୁକ୍ତ ହୋଇ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକ୍ରିୟା କରିଥାଏ । ପ୍ରକୃତିଠାରେ ପରମାତ୍ମା ଚୈତନ୍ୟରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଯିବା 
ହି ହେଉଛି ଗର୍ଭାଧାନର କ୍ରିୟା। 


ସମ୍ଭବଃ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ତତୋ ଭବତି ଭାରତ - ଏହିପରି ଭାବରେ ଜୀବନତତ୍ତ୍୍‌ ଦ୍ଵାରା ପୁଷ୍ଟ 
ହୋଇ ପ୍ରକୃତି କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୁଏ ଏବଂ ଜଗତ ରୂପେ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । ତେଣୁ କୁହା ଯାଇଛି, “ ଏହିଠାରୁ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଜନ୍ମ ହୁଏ । ” 


ସୃଷ୍ଟିର ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଆମେ ଏପରି ଭାବରେ ବୁଝି ପାରିବା ଯେ କୌଣସି ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟର 
ଉଦ୍ଭବ ଏବଂ ବିକାଶ, କଉାଁର ମନରେ ଉଦିତ ହେଉଥିବା ବୃଭ୍ଭି ଅନୁସାରେ ହୋଇଥାଏ | ଜୀବନୀଶକ୍ତି ଯୁକ୍ତ 
ହୋଇ ଏହି ବୃତି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇ ନିଜକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଅଧୀର ହୋଇ ଉଠେ | ଫଳତଃ ଏହା 
ବିଚାର ଏବଂ ଭାବନା ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ପରିଶେଷରେ କର୍ମରେ ପରିଣତ ହୁଏ। ଜଣେ ଚିତ୍ରକାର 


॥୯୨୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୪ 


ନିଜର ବିଚାରକୁ ରଂଗ ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟକ୍ତ କଲାବେଳେ ଗାୟକ ସଂଗୀତ ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ କରେ। ଶିଳ୍ପୀ ଏହାକୁ 
ପାଷାଣ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକଟ କରୁଥିବା ବେଳେ ସାହିତ୍ୟିକ ଶବ୍ଦ ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଏମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ କେହି ମ୍ରତ ହୋଇଗଲେ ନିଜର ବିଚାରକୁ କର୍ମରୂପରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରେ ନାହିଁ । ବ୍ୟଷ୍ଟର ସୃଷ୍ଟ 
ଯେପରି, ସମଷ୍ଠି ସୃଷ୍ଟକୁ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ବୁଝିବାକୁ ହେବ । 


ସମଷ୍ଟି ବାସନା, ବିଚାର, ଭାବନା ଏବଂ କର୍ମର ସଂଘଟିତ ରୂପକୁ ପ୍ରକୃତି କୁହାଯାଏ | ଏହି ପ୍ରକୃତି 
ସତ୍ତ୍ଵ'ରଜ-ତମୋଗୁଣାତ୍ନିକା ହୋଇଥିବାରୁ ଏହା ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ପ୍ରକୃତିକୁ ଏଠାରେ 
ମହଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମ କୁହାଯାଇଛି । ବେଦାନ୍ତରେ ଏହାକୁ “ ମାୟା” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ମାୟାର ବ୍ୟଷ୍ଠି 
ରୂପକୁ ଅବିଦ୍ୟା କୁହାଯାଏ । ଜୀବ ଏବଂ ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ହେଉଛି ଯେ ଜୀବ ହେଉଛି ଅବିଦ୍ୟାର 
ଅଧୀନ କିନ୍ତୁ ଇଶ୍ଵର ମାୟାକୁ ନିଜର ବଶରେ ରଖନ୍ତି । ମାଣ୍ଡୁକ୍ୟ ଉପନିଷଦ୍‌ ଏବଂ ଏହାର କାରିକାରେ ଏହି 
ସୁକ୍ଷ୍ମ ତତ୍ତ୍ଵ ବିଶଦ ଭାବେ ବଣ୍ଢିତ ହୋଇଛି । 


ସଂକ୍ଷେପରେ, ପୁର୍ବ ଅଧାୟରେ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି ସେ ବିଷୟରେ ଆମକୁ ମନେ ରଖ୍ରବାକୁ ହେବ 
ଯେ ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ର ଏବଂ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରକୃତିର ଦୁଇଟି ଦିଗ। ଉଭୟେ ନିତ୍ଯ ସତ୍ୟ ପରମାତ୍ମା 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଆଧାର କରି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି। କ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିବା ସମୟରେ ପରମାତ୍ମା ତାହାର ଉପଭୋକ୍ତା 
ହୋଇ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ନାମରେ ବିଦିତ ହୁଅନ୍ତ ଏବଂ କ୍ଷେତ୍ରରୁ ବିଯୁକ୍ତ ହେଲେ ସେ ଶୁଦ୍ଧଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ହୋଇଯାନ୍ତି । 


ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ପୁରୁଷର ଏ ସୁକ୍ଷ୍ମ ସଂପର୍କକୁ ବିସ୍ତାରିତ କରି ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି- 
ସର୍ବୟୋନିଷୁ କୌନ୍ତେୟ ମୁର୍ତୟଃ ସଂଭବନ୍ତି ୟାଃ | 
ତାସାଂ ବ୍ରହ୍ମ ମହଦ୍‌ୟୋନିରହଂ ବୀଜପ୍ରଦଃ ପିତା ॥୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବ-ୟୋନିଷୁ = ସମସ୍ତ ଗର୍ଭରେ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର, ମୂର୍ଭୟଃ = ଶରୀର, 
ସମ୍ଭବନ୍ତ = ଉତ୍ନନ୍ନ ହୁଅନି, ୟାଃ = ଯାହା, ତାସାମ୍‌ = ସେମାନଙ୍କର, ବ୍ରହୁ = ବ୍ରହୁ, ମହତ୍‌ = 
ମହତ୍‌, ୟୋନିଃ = ଗର୍ଭ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ବୀଜ ପ୍ରଦଃ = ବୀଜ ପଦାନ କରୁଥିବା, ପିତା = 
ପିତା। 

ଅନ୍ବୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ସର୍ବୟୋନିଷୁ ୟାଃ ମୂର୍ଭୟଃ ସମ୍ଭବନ୍ତି, ମହତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ତାସାଂ ୟୋନିଃ, ଅହଂ 
ବୀଜପ୍ରଦଃ ପିତା ।୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଛେ 6ୌନ୍ତେଷ / ସମସ ରାର୍ଜନନେ ୦ ଶରୀର ଜଙ୍ରନୁ ଯୋକଥାଏ, ଦନ୍ଦି ସଚୂ ଗର 
6ହଛଜଛି ମହକ୍ବଢତୁ ଏବଂ ନୁଁ 6ନଛି ବଳ 9ଜଳକାର/ ଦିନ/ //୪/ 


॥ ୯୨୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସର୍ବୟୋନିଷୁ କୌନ୍ତେୟ ମୂର୍ଭୟଃ ସଂଭବନ୍ତି ୟାଃ - ସୃଷ୍ଟି ଦିଗରେ ଦୃଷ୍ଟିପାତ କଲେ 
ଦେଖାଯିବ ଯେ ପ୍ରତିନିତ୍ୟ ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରକାର ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ନିରନ୍ତର ଉତ୍ପତ୍ତି ହେଉଅଛି । ଅସଂଖ୍ୟ ନବଜାତ 
ଜୀବ ମୃତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସ୍ଫ୍ରାନ ପୂରଣ କରୁଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟ ପଶୁ, ବନସ୍ପତି- ଏ ସମସ୍ତ ଯୋନିରେ ଏହି 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ନିରନ୍ତର ଚାଲୁଅଛି । ଜଡ଼ ଏବଂ ଚେତନର ସଂଯୋଗରୁ ଏହି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଉଦ୍ଭବ ହୁଏ। 
ଜଡ ଉପାଧ୍ଵ ହେତୁ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ ଦେଖା ଦେଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରେ ଥୁବା 
ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵ ସେହି ଏକ । ଏହି ଜଡ ପ୍ରକୃତିକୁ ମହଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମ ଭାବରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି। 


ତାସାଂ ବ୍ରହ୍ମ ମହଦ୍‌ୟୋନିରହଂ ବୀଜପ୍ରଦଃ ପିତା - ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜର ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ 
ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, “ ଏହି ପ୍ରକୃତି ରୂପକ ଯୋନିର ମୁଁ ହେଉଛି ବୀଜ ସ୍ଫ୍ରାପନ କରୁଥୁବା 
ପିତା।” ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକର ବ୍ୟାଖ୍ୟାରୁ ଆମେ ଜାଣିଛୁ ଯେ ପ୍ରକୃତିରେ ପରମାତ୍ମା ଚୈତନ୍ୟ ରୂପରେ କଵ୍ୟକ୍ତ 
ହେବା ହି ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବୀଜ ସ୍ଥ୍ରାପନ କରିବା। ଏହାର ଫଳସ୍ବରୂପ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତି ଚେତନ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ 
ହୋଇଥାଏ। ଯେପରି ବାଷ୍ପଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଯୁକ୍ତ ହେଲେ ହି ଇଂଜିନରେ ଗତି ଆସିଥାଏ, ଅନ୍ୟଥା ଏହା ହେଉଛି 
ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଆକାରର ଲୌହ ମାତ୍ର, ଚୈତନ୍ୟ ବିନା ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁଝିର ଅବସ୍ଥା ସେହିପରି 
ହୋଇଥାଏ। ଜଣେ ଅବିବାହିତ ପୁରୁଷଠାରେ କେବଳ ପ୍ରଜନନର କ୍ଷମତା ଥଲେ ତା'କୁ କାହାର ପିତା 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏଥୁପାଇଁ ବିବାହ ପରେ ତାଙ୍କୁ ଗର୍ଭରେ ନିଜର ବୀଜ ସ୍ତ୍ରାପନ କରିବାକୁ ହେବ। 
ସେହିପରି ପ୍ରକୃତି ବିନା କେବଳ ପୁରୁଷ ନିଜକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରି ପାରିବ ନାହି । ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସାରାଂଶରେ 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ସନାତନ ପିତା। ବିଶ୍ବ-ମଂଚରେ ସେ ଜୀବନ- 
ନାଟକକୁ ମଞ୍ଚସ୍ଥ କରିବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରନ୍ତି | 


ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ଅନୁଗାମୀମାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ ଦେବାର ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି ଯେ କେବଳ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଧର୍ମ ହିଁ 
ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଭଗବାନଙ୍କର ଜଗତ୍‌-ପିତୃତ୍ବକୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଛି, ତଥାପି, ବାସ୍ତବିକ ସ୍ରରତି ଏହି ଧାରଣାର ଖଣ୍ଡନ 
କରେ, କାରଣ ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ଜନ୍ମର କିଛି ହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଗୀତାର ଉପଦେଶ ଦିଆ ଯାଇଥଲା । 
ଆମେ ଏତିକି କହି ପାରିବା ଯେ କୌଣସି ଏକ ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଧର୍ମରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ଏହି ଧାରଣାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି। 
ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଶ୍ଵରଙ୍କର ଜଗତ୍‌ପିତୃତ୍ବ୍‌ ଉପରେ ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଆ ଯାଇ ନାହିଁ । ଏହି କଳ୍ପନା କାବ୍ୟାତ୍ମକ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଧ୍ଵକ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହଁ । କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ପାଇଁ 
ଏହି କଳ୍ପନା ସହଜରେ ବୋଧଗମ୍ୟ ହେଉଥିବାରୁ ପରବର୍ତୀ ଧର୍ମ ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି ଏବଂ 
ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଧର୍ମ ଉଦାହରଣର ସହିତ ଏହା ଏଡାଇ ଯାଇଛନ୍ତି | 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ମୁଖ୍ୟ ବିଷୟର ଆରମ୍ଭ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ପ୍ରକୃତିର ଏହି ଗୁଣ 


କ'ଣ ଏବଂ ଏହା କିପରି ଆମ ଭିତରେ ଅହଂକାର ସୃଷ୍ଟିକରିବା ପାଇଁ ଆତ୍ମାକୁ ଜଡ଼ ସହିତ ବାନ୍ଧି ଦିଅନ୍ତି । 


॥ ୯୩୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ସତ୍ତ୍ଵବଂ ରଜସ୍ତମ ଇତି ଗୁଣାଃ ପ୍ରକୃତିସମ୍ଭବାଃ | 
ନିବଧ୍ମନ୍ତି ମହାବାହୋ ଦେହେ ଦେହିନମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସତ୍ତ୍ଵମ୍‌ = ସତ୍ତ୍‌, ରଜଃ = ରଜ, ତମଃ = ତମ, ଇତି = ଏମାନେ, ଗୁଣାଃ = ଗୁଣ, ପ୍ରକୃତି 
ସମ୍ଭବାଃ = ପ୍ରକୃତିରୁ ଜାତ, ନିବଧ୍ଧନ୍ତି - ବନ୍ଧନ କରନ୍ତି ମହାବାହୋ = ହେ ମହାବାହୁ, 
ଦେହେ = ଦେହରେ, ଦହେହିନମ୍‌ = ଦେହୀ, ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବ୍ୟୟ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ମହାବାହେ ! ସତ୍ତ୍ଵଂ, ରଜଃ, ତମଃ ଇତି ପ୍ରକୃତିସମ୍ଭବାଃ ଗୁଣାଃ ଦେହେ ଅବ୍ୟୟଂ ଦେହିନଂ 
ନିବଧ୍ଧନ୍ତି ।୫। 

ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6 ମବନ / ଦଳ୍ପ ଜଳ ଏବଂ ନନ କୁନିକୁ ନ୍ନ ଏ ଚିନି ଗୁଣ ଦେହ ଥାନ୍ତ୍ରାଙ୍କୁ 
(ନ୍ଦ୪ ଅବ) ଦେହ ସଂନିନ ବି କିଥଳ //୫// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ସତ୍ତ୍ଵଂ ରଜସ୍ତମ ଇତି ଗୁଣାଃ ପ୍ରକୃତିସମ୍ଭବାଃ - ଗୁଣ ଶବ୍ଦ ଆଧ୍ୟାତ୍ବଶାସ୍ତ୍ରର ପାରିଭାଷିକ 
ଶବ୍ଦାବଳୀର ହୋଇଥିବାରୁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଭାଷାରେ ଏହାର ଅନୁବାଦ କରିବା କଷ୍ଟକର । ବିଶେଷକରି 
ଇଂରେଜୀରେ ଏହାର ସମାନାର୍ଥୀ କୌଣସି ଶବ୍ଦ ନାହିଁ । ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଚେତନାବିଜ୍ଞାନ 
ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ନିଜର ଶୈଶବ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛି। ମନୋବିଜ୍ଞାନର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଏବଂ ପ୍ରୟୋଗିକ 
ନିରୀକ୍ଷଣ ଏବଂ ଅଧ୍ଯୟନ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରାଗଲେ ହି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଉଦିତ ହେଉଥିବା 
ବିଚାର ଉପରେ ଏହି ଗୁଣର କି ପ୍ରଭାବ ପଡେ, ତାହା ବୁଝି ହେବ।| 


ର୍ଷ ମ୍ୟ ମା 


ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ସାହିତ୍ୟରେ ସତ୍ତ୍ଵ୍‌, ରଜ ଏବଂ ତମ ଏହି ତିନିଗୁଣକୁ ଯଥାକ୍ରମେ ଶ୍ଵେତ, ରକ୍ତ ଏବଂ କୃଷ୍ଣ 
ବଣ୍ଠ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି। ସତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି ସଂପୁଣ୍ଠ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଉଜ୍ଜ୍ଵଳ- କୃଷ୍ଣବର୍ଣ୍ଣ ରୂପକ ତମର 
ବିପରୀତ ଏବଂ ରଜଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପୂଥକ୍‌ । 


ସଂସ୍କୃତରେ ଗୁଣ ଶବ୍ଦର ଅନ୍ୟ ଏକ ଅର୍ଥ ହେଲା ରହୁ ବା ଦଉଡି । ଏଠାରେ ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା 
ପ୍ରକୃତିର ଏ ତିନିଗୁଣ ଦଉଡି ପରି । ଏମାନେ ସତ୍‌ଠଚିତ୍‌-ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵଙ୍କୁ ଅସତ୍‌ ଏବଂ ଜଡ ଅନାତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ 
ସହିତ ବାନ୍ଧି ଦିଅନ୍ତି। ସଂକ୍ଷେପରେ, ଏହି ଗୁଣ ହେଉଛନ୍ତି ତିନି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଭାବ, ଯାହାର ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇ ଆମର ମନ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ବିବିଧ ପ୍ରକାରରେ ନିଜର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରୂପକ 
ଲୀଳା କରୁଥାଏ। 


ନିବଧ୍ମନ୍ତି ମହାବାହୋ ଦେହେ ଦେହିନମବ୍ୟୟମ୍‌ - ଏ ଗୁଣସବୁ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଏମାନେ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଦେହ ସହିତ ବାନ୍ଧି ଦେଇଥୁବା ପରି ମନେହୁଏ । ସେହିଯୋଗୁଁ, ଆମ୍ମା ଜୀବଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇ ଜନ୍ମ ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁର ଚକ୍ର ଏବଂ ସାଂସାରିକ ଦୁଃଖରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇ ପଡେ । କୌଣୁସି ଏକ ପଦାର୍ଥର 


॥ ୯୩୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ସହଜାତ ଧର୍ମ ଥୁବା ପରି ଏ ଗୁଣମାନଙ୍କର ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ତ୍ରିତି ନାହି। କେବଳ ଏତିକି କହି ହେବ ଯେ ଏ 
ଗୁଣମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଭାବ, ଯାହା ଯୋଗୁଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତିଙ୍କର ବ୍ୟବହାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ହୋଇଥାଏ। 


ଆତ୍ମା ଏବଂ ଅନାମ୍ବାର ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ହେଉଛି ମିଥ୍ୟା, ବାସ୍ତବ ନୁହେଁ। ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ୟାଦି ପରିଚ୍ଛଦରୁ 
ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଏଇ ପରିଚ୍ଛଦଯୁକ୍ତ, ସ୍ଵପ୍ନ ପରି ପ୍ରକ୍ଷେପିତ, ଜଡ଼ ଉପାଧ୍ଵ ସହିତ କଦାପି ବନ୍ଧା ଯାଇ ପାରିବ 
ନାହି। ସେ ଏମାନଙ୍କ ଦୋଷ ଦ୍ଵାରା ସର୍ବଦା ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିଥାଏ - ଯେପରି ସ୍ତମ୍ଭ ନିଜର ଅଧ୍ଯସ୍ତ ପ୍ରେତ ଦ୍ଵାରା 
ଏବଂ ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍କାର ଅପରାଧ ଦ୍ଵାରା ବସ୍ତୁତଃ ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହି। ସେହିପରି ତ୍ରିଗୁଣଜନିତ ବନ୍ଧନ 
ରହିଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏପରି ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ ଯେପରିକି ଆତ୍ମା ଏହି ଅନାମ୍ବା ଉପାଧ୍ଵର ସଂସର୍ଗରୁ ଜୀବ 
ଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି, କିନ୍ତୁ ଯଥାର୍ଥରେ ସେ ନିତ୍ୟମୁକ୍ତ ହିଁ ରହିଥାଏ । 


ମା ଅନ୍ୟ ମ୍‌” 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ବର୍ତମାନ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲା ଯେ କିପରି ଭାବରେ ଏହ ତିନିଗୁଣର ସ୍ଵରୂପ 
ଏବଂ ଏମାନଙ୍କଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବନ୍ଧନ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ସ୍ପଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ଆମକୁ ମୁକ୍ତିର ଅଧ୍ରକାର ପ୍ରଦାନ କରିପାରିବ। 


ଦେହୀ ଅବ୍ୟୟ ଏବଂ ଅନନ୍ତ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ଏବଂ ଏହା ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ 
ହେତୁ ଶରୀରର ପରିବର୍ତନକୁ (ବିକାର) ନିଜର ପରିବର୍ଭନ ବୋଲି ଭାବେ | ଗୁଣର ଲୀଳା ଯୋଗୁଁ ଆମ 
ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ଠାରେ ଏପରି ଭ୍ରମ ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୁଣର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ପୂଥକ ଭାବରେ ଆସିଲେ ମନ 
କିପରି ବ୍ୟବହାର କରିଥାଏ, ତାହା ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି । 


ଏହି ତିନିଗୁଣମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମେ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣର ଲକ୍ଷଣ କୁହା ଯାଇଛି- 
ତତ୍ର ସତ୍ତ୍ଵଂ ନିର୍ମଲତ୍ସାତ୍‌ ପ୍ରକାଶକମନାମୟମ୍‌ | 
ସୁଖସଙ୍ଗେନ ବଧ୍ବାତି ଜ୍ଞାନସଙ୍ଗେନ ଚାନଘ ॥୬॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତତ୍ର = ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ, ସତ୍ମ୍‌ = ସତ୍ତଵ, ନିର୍ମଲତ୍ବାତ୍‌ = ନିର୍ମଳ ହୋଇଥିବାରୁ, ପ୍ରକାଶକମ୍‌ = 


ପ୍ରକାଶକ, ଅନାମୟମ୍‌ = ଅନାମୟ, ନିରୋଗ; ସୁଖସଙ୍ଗେନ = ସୁଖପୁରତି ଆସକି ଦ୍ଵାରା, ବଧ୍ାତି 
= ବାନ୍ଧୈ, ଜ୍ଞାନସଙ୍ଗେନ = ଜ୍ଞାନପରତି ଆସକୁି ଦ୍ଵାରା, ଚ = ଏବଂ, ଅନଘ = ହେ ନିଷ୍ାପ| 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଅନଘ ତତ୍ର ନିର୍ମଳତ୍ଵାତ୍‌ ପ୍ରକାଶକଂ ଅନାମୟାଂ ସତ୍ତ୍ବଂ ସୁଖସଙ୍ଗେନ ଚ ଜ୍ଞାନସଙ୍ଗେନ 
ବଧ୍ଵାତି ।୬। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6£ ନିଶ ଥର୍କୁନ / ଏ ଚିନିନୁଣନାନନ ମଦନ ସଜଞରୁଣ ନିନୀଳ 6ୋଳଣକରୁ 9ଲାଶଳ 
ଏଚକଂ ନିନୁର୍ଢବ ହୋଳଥାଏ/ ଏଠା ଳାବକୁ ସୁ୍ମୟତି ଏବଂ ୩୮ ଠି ଥାସଲି ଦୁର/ 
କାନ୍ଧଥ/ଏ /୬/ 


॥ ୯୩୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୬ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ବିଜ୍ଞାନର ସମସ୍ତ ଶାଖାରେ ଏହି ତଥ୍ଯକୁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି ଯେ କୌଣସି ବସ୍ତୁର 
ଲକ୍ଷଣର ବର୍ଣ୍ଣନା ନ କରି ତାହାର ପରିଭାଷା ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରି ହେବ ନାହିଁ । କୌଣସି ରୋଗ ବା କୌଣସି 
ଆବେଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ଏହା ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । ସେହିପରି ସିଧାସଳଖ ଭାବେ କୌଣସି ଗୁଣର ପରିଭାଷା 
ନିର୍ଣୟ କରି ହେବ ନାହିଁ । ଏ ଗୁଣର ଲକ୍ଷଣ କ'ଣ ଏବଂ କୌଣସି ଗୁଣର ପ୍ରାବଲ୍ୟରେ ଏହାଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରଭାବିତ ବ୍ୟକ୍ତିର ବ୍ୟବହାର କି ପ୍ରକାର ହୋଇଥାଏ, ତାହା ପରବର୍ଭୀ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ରନା କରାଯାଇଛି । 
ଏହି ଲକ୍ଷଣାମ୍ମକ ବର୍ଣ୍ଚନା ଆମ ସାଧକମାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ନିଃସନ୍ଦେହ ଅଧ୍ଵକ ସହାୟକ ହେବ, କାରଣ, 
ଆମେ ଆମ ମନରେ ଉଠୁଥିବା ବିଚାର ଏବଂ ଭାବନାର ନିରୀକ୍ଷଣ ଏବଂ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ସ୍ତ୍ର କରି 
ପାରିବା ଯେ କେଉଁ ମୁହୂର୍ତରେ ଆମେ କେଉଁ ଗୁଣର ଅଧୀନ | ଏହିପରି ଭାବରେ, ଏହି ପ୍ରଭାବର 
ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଆମେ ଚେଷ୍ଟା କରି ପାରିବା। 


ତତ୍ର ସତ୍ତ୍ଵବଂ ନିର୍ମଲତ୍ସାତ୍‌ ପ୍ରକାଶକମନାମୟମ୍‌ - ଜଳ ଯେପରି ସ୍ଵତଃ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
ଅନ୍ୟ ମିଶ୍ରଣ ଦ୍ଵାରା ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ସଭ୍ବଵଗୁଣ ସ୍ଵତଃ ନିର୍ମଳ ହୋଇଥିବାରୁ ପ୍ରକାଶକ, ଅଥାତ୍‌ 


ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟକ୍କୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତିବିନ୍ବିତ କରିପାରେ । ଏହାଠାରେ ରଜୋଗୁଣର ବିକ୍ଷେପ ବା ତମୋଗୁଣର ଘୋର 
ଅଜ୍ଞାନ ନ ଥାଏ। 


ଅନାମୟ : କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେବା ପୁର୍ବରୁ ମନରେ ଦୂଷିତ ଚିନ୍ତା ଜାତ ହୋଇଥାଏ । ଯେପରି 
ଭାବନା, ସେପରି କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥାଏ। ଏହିପରି ଭାବରେ ମନୋରାଜ୍ୟରେ ହିଁ ଦୋଷର ଉଦ୍‌ଭବ ହୋଇଥାଏ । 
ଶାରୀରିକ ବାସନା ଚରିତାର୍ଥର ଚେଷ୍ଟା, ମନର ସ୍ଵାର୍ଥ ପ୍ରଣୋଦିତ ବିକ୍ଷେପ ଏବଂ ବୁଛିର ଅହଂକାରୀ କାମନାକୁ 
ଦୋଷ କୁହାଯାଇଥାଏ । ଅହଂକାର ପ୍ରଣୋଦିତ ଆମ୍ବତୁଷ୍ଟରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଦୋଷ ଜନ୍ମ ନେଇଥାଏ। ମନ 
ରଜ ଏବଂ ତମଗୁଣର ବଶରେ ଥିଲେ ଏପରି ନୀଚ ପ୍ରବୃଭ୍ଭି ଜାତ ହେବ । ତେଣୁ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର 
ଦୋଷରୁ ମୁକ୍ତ କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ତୁଳନାତ୍ମକ ଭାବେ ଏହା ରାଜସିକ ବିକ୍ଷେପ ଏବଂ ତାମସିକ 
ଅଜ୍ଞାନତାରୁ ମୁକ୍ତ। ସତ୍ତ୍ଵ ଦିବ୍ୟଗୁଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଇଥାଏ ଏବଂ ଆମର ଦିବ୍ୟ- 
ସ୍ଵରୂପକୁ ପରିଛିନ୍ନ କରିଥାଏ । 


ସତ୍ତ୍ଗୁଣ, ସୁଖ ଏବଂ ଜ୍ଞାନପ୍ରତି ଆସନ୍ତି ହେତୁ ଜୀବନକୁ ବାନ୍ଧିଥାଏ : ନିଜର ଆନନ୍ଦ-ସ୍ଵରୂପକୁ 
ନ ଚିହ୍ନିପାରି ଜୀବ ସର୍ବଦା ବିଷୟରେ ହିଁ ସୁଖର ଅନ୍ଵେଷଣ କରିଥାଏ । ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ତମୋଗୁଣର 
ଲକ୍ଷଣ ଏବଂ ବିଷୟରେ ସୁଖର କଳ୍ପନା ଏବଂ ବିକ୍ଷେପ ହେଉଛି ରଜୋଗୁଣର ଲକ୍ଷଣ, ଚେଷ୍ଟାର ଫଳସ୍ବରୂପ 
ଯଦି ଇଷ୍ଟ ବିଷୟର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ମୁହୂର୍ତକ ପାଇଁ ବିକ୍ଷେପ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ଶାନ୍ତ 
ଅବସ୍ତାରେ ଆତ୍ମାର ଆନନ୍ଦ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଜୀବ ଭାବେ ଯେ ବିଷୟରୁ ସେ ଏହି ସୁଖ ଲାଭ 


|॥ ୯୩୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


କଲା ଏବଂ ମନର ଏହି ସୁଖ ବୃଭ୍ତି ସହିତ ତାଦାତ୍ଭ୍ୟ କରି ସେ କହେ, “ ମୁଁ ସୁଖୀ|[” ଏହିପରି ଭାବରେ 
ବିଷୟଭୋଗରୁ ଉପ୍ଵନ୍ନ ଏହି ସୁଖବୃଭି କ୍ଷେତ୍ରର ଧର୍ମ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାକୁ ନିଜର ଧର୍ମ ମନେ କରି ଏହାପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତ ହେବା ହି ସନ୍କ୍ଵଗୁଣରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁବା ବନ୍ଧନ । ସତ୍ତ୍୍‌ଗୁଣ ପ୍ରଧାନ ବୁଦ୍ଧି ସ୍ଵଭାବତଃ ସ୍ଥିର ହୋଇଥାଏ। 
ତେଣୁ ଏହାଠାରେ ଚୈତନ୍ୟର ପ୍ରକାଶ ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ ପ୍ରତିବିନ୍ଧିତ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ପ୍ରକାଶକୁ ହିଁ 
ଆମେ ବୁଝଦିିର ପ୍ରକାଶ କହିଥାଉ । ଏହା ଦ୍ଵାରା ବିଷୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମର ଜ୍ଞାନ ହୋଇଥାଏ ।। ଏହି ଗୁଣର 


ନ୍ୟୁନାଧ୍ଵକ୍ୟ ହେତୁ ସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ବୌଦ୍ଧିକ ଷ୍ଷମମା ଏକ ସମାନ ହୋଇନଥାଏ । 


ଏହିପରି ବୁଦ୍ଧିର ଏ ପ୍ରକାଶରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ବିଷୟ ଜ୍ଞାନର ବୃଭ୍ଭି ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଉଦିତ ହୁଏ। 
ଏହି ବୃଭି ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ମନୁଷ୍ୟ ଅଭିମାନ ପୂର୍ବକ କହେ, “ ମୁଁ ହେଉଛି ଏହି ବସୁର ଜ୍ଞାତା | ” 
ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରଧର୍ମ ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏହା ହେଉଛି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତିର ବନ୍ଧନ । 


ଏ ଉଭୟଙ୍କର ସରଳ ଅର୍ଥ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯର ଯେତେବେଳେ ସୁକ୍ଷ୍ୁତର ଜ୍ଞାନ ବା ସୁଖର ଅନୁଭୂତି 
ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ତାହାର ମନ ଏହାଠାରେ ଏତେ ଅଧ୍ଵକ ଆସକ୍ତ ହୋଇ ରମଣ କରେ ଯେ ସୃକ୍ଷ୍ମତମ 
ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ତାହାର ଧ୍ୟାନ ସହସା ଆକର୍ଷିତ ହୋଇପାରେ ନାହି। ଏହା ହେଉଛି ସତ୍ତ୍ବଗୁଣର ବନ୍ଧନ । ଏହା 
ସ୍ଵଣ୍ତୃଶୂୃଙ୍ଖଳ ହେଲେ ବି ଶୃଙ୍ଖଳ। 


ସୁଖସଙ୍ଗେଂନ ବଧ୍ବାତି ଜ୍ଞାନସଙ୍ଗେନ ଚାନଘ - ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସତ୍ତଗୁଣ ସୁଖ-ସଂଗ ଏବଂ 
ଜ୍ଞାନ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ବାନ୍ଧି ଦି।। ଥରେ ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ରଚନାତ୍ମକ ଚିନ୍ତନ ତଥା ସଦାଚାର ଏବଂ 
ଜ୍ଞାନାନୁପ୍ରାଣିତ ଜୀବନର ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଆନନ୍ଦର ଅନୁଭବ କରେ, ତେବେ ସେଥିରେ ସେ ଏତେ ଆସକ୍ତ 
ହୋଇପଡେ ଯେ ସେ ଏହାପାଇଁ ନିଜର ସର୍ବସ୍ଵ ମଧ୍ଯ ତ୍ୟାଗ କରିବା ନିମିତ୍ତ ତପ୍ପର ହୁଏ। ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରତି 
ନିଜର ଜୀବନ ସମର୍ପଣ କରି ଗବେଷଣାଗାରରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ଜଣେ ପ୍ରକୃତ ବୈଜ୍ଞାନିକ, କ୍ଷୁଧା ଏବଂ ବ୍ୟାଧ୍ 
ଯୋଗୁଁ ଦୁର୍ବଳ ଚିତ୍ରଶାଳାରେ ଚିତ୍ରାଙ୍କନ କରୁଥୁବା ଚିତ୍ରକାର, ସମାଜ ଦ୍ଵାରା ବହିଷ୍ପୃତ ସାର୍ବଜନୀନ ଉଦ୍ୟାନରେ 
ରହି ନିଜର କଳ୍ପନା, ଭାବନା ଏବଂ ଶବ୍ଦର ଆନନ୍ଦରେ ନିମଗ୍ନ ଜଣେ କବି, କୁର ଉପୀଡନ ସହ୍ୟ କରୁଥିବା 
ଦେଶଭକ୍ତ, ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ଦେଶରୁ ନିର୍ବାସିତ ଜୀବନ ଯାପନ କରୁଥିବା ରାଜନୀତିଜ୍ଞ, ମୃତ୍ୟୁକୁ ଆଲିଙ୍ଗନ 
କରୁଥୁବା ପର୍ବତାରୋହୀ- ଏ ସବୁ ଉଦାହରଣ ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର, ଯେଉଁମାନେ ସାତ୍ଟ୍ରିକ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ସ୍ଥୁଳବୁଦ୍ଧି ବ୍ୟକ୍ତ ଧନ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହେଲା ପରି ଏମାନେ 


ଏଥୁରପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୋଇପଡନ୍ତି। 


|॥ ୯୩୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


ରଜୋଗୁଣର ବନ୍ଧନ ନିମ୍ବ ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ- 
ରଜୋ ରାଗାମ୍ମବକଂ ବିଦ୍ଧି ତୃଷ୍ଣାସଙ୍ଗସମୁଦ୍‌ଭବମ୍‌ | 
ତନ୍ନିବଧ୍ମାତି କୌନ୍ତେୟ କର୍ମସଙ୍ଗେନ ଦେହିନମ୍‌ ॥୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ରଜଃ = ରଜ, ରାଗଆମୂକମ୍‌ = ରାଗସ୍ବରୂପ, ବିଛି = ଜାଣ, ତୃଷ୍ା-ସଙ୍କ-ସମ୍ଭଦ୍‌ ଭବମ୍‌ = 
ତୃଷ୍ଣା ଏବଂ ଆସକ୍ତିର ଉତ୍ସ, ତତ୍‌ = ତାହା, ନିବଧ୍ାତି = ବାନ୍ଧେ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୌନ୍ତେୟ, 
କର୍ମସଙ୍ଗେନ = କର୍ମ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଦ୍ଵାରା, ଦେହିନମ୍‌ = ଦେହୀକୁ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ତୃଷ୍ଣକାସଙ୍ଗସମୁଭବଂ ରଜଃ ରାଗାମ୍ବକଂ ବିଦି । ତତ୍‌ କର୍ମସଙ୍ଗେନ ଦେହିନଂ 
ନିବଧ୍ଵାତି ।୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ 6ର୍ଜୌନ୍ତେଘୟ / ଜଳଗୁଣକୁ ରାଜନ୍ନରୂଫ କାଳି ଲଣ/ ଏଠାରୁ ନ଼ୁଷଃ ଏକଂ ଆସର 
ଜନ୍ଦଳୁ 6ଯେଳଥାଏ / ଦେହ/ ଆନ୍ବାକୁ ଏହା କର୍ନ ଥସଳି ଜ଼ର/ କାନ୍ଧିଥାଏ //୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନିଜର ମନ ଉପରେ ବିଜୟ ଲାଭ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରୁଥିବା ସାଧକ ମନର ଏହି ସବୁ 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ପ୍ରବୃତ୍ତ ଏବଂ ରୁଚି ବିଷୟରେ ଜାଣିବା ଦରକାର । ଏହି ପ୍ରବୃତ୍ତି ଏବଂ ରୁଚି ଦ୍ଵାରା ସେ ବାରମ୍ବାର 
ଉନ୍ନତ୍ତଙ୍କ ପରି ବିଷୟ ପଛରେ ଦଉଡିଥାଏ। ଏହିପରି ଭାବରେ ମନ ହି ସାଧକର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ବ୍ୟକ୍ତି ତବ 
ନଷ୍ଟ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଷଡଯନ୍ତ୍ତରେ ଲାଗିଥାଏ । 


ରଜୋ ରାଗାମ୍ମକଂ ବିଦ୍ଧି ତୃଷ୍ଣାସଙ୍ସସମୁଦ୍‌ଭବମ୍‌ - ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରଜୋଗୁଣ ପ୍ରଭାବର ପ୍ରାବଲ୍ୟ 
ହେଲେ ଏହା ମନୁଷ୍ୟର ମନକୁ ଅସଂଖ୍ୟ କଷ୍ଟଦାୟକ ଆବେଗ (ଉଦ୍‌ବେଗ, ଭାବୋହ୍ଵାସ) ଦ୍ଵାରା ରୁଦ୍ଧ କରି 
ଦେଇଥାଏ। ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଦେଖା ଦେଉଥୁବା ଆବେଗ ହିଁ ରଜୋଗୁଣର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷଣ । କାମନା, 
ଆବେଗ ଏବଂ ଭାବାବେଗ ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଭାବରେ ଏହି ଆବେଗ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 
ତଥାପି ସେ ସବୁକୁ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ବୃତ୍ତି ଯଥା:- ତୃଷ୍ଠା ଏବଂ ସଙ୍ଗ ବା ଆସକ୍ତି ମାଧ୍ୟମରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇ 
ପାରେ। ତେଣୁ ଗୀତାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଇ ଦୁଇଟିକୁ ହିଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଆବେଗର ମୁଖ୍ୟ ସ୍ରୋତ 
ଭାବେ ନିଦେଶ କରିଛନ୍ତି । 
ନୃଷ/ ଏବଂ ସଂଜ ଜଣଢଳ କଣଜେ- ବିଷୟ ଉପଭୋଗର ଇଚ୍ଛାକୁ ସଂସ୍କୃତରେ ତୃଷ୍ଣା କୁହାଯାଏ । 
ତୃଷିତ ବ୍ୟକ୍ତିର ତୃଷ୍ଣା ସମୟରେ ପାଣିଠାରୁ ବଳି କୌଣସି ବସ୍ତୁ ମହନୀୟ ହୋଇ ପାରେ ନାହି । ପାଣିଟୋପେ 
ପାଇଁ ସେ ଛଟପଟ ହୋଇପଡ଼େ ଏବଂ ପାଣି ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ତା କଷ୍ଟର ଉପଶମ କରିପାରେ ନାହି। 
ସେହିପରି ବିଷୟର କାମନା ମନରେ ଥରେ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ଏହାର ସନ୍ତୋଷ ବିଧାନ ବିନା ମନୁଷ୍ୟ 


|| ୯୩୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରିପାରେ ନାହି। ଯଦି କାମନା ପୂରଣ ହୁଏ, ତେବେ ତା ପ୍ରତି ସଂଗ ବା ଆସକ୍ତି ହୋଇଯାଏ। 
ସଂଗ ଏପରି ଏକ ଆବେଗ ଯାହା ମନର ସୁଖ ଏବଂ ଶାନ୍ତିକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ। ସଂକ୍ଷେପରେ ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ 
ଲାଭ କରିବାର କାମନାକୁ ୯ ତୃଷ୍ଣା' ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତିକୁ “ ସଂଗ” କୁହାଯାଏ | 


ବିଷୟ ପ୍ରତି ମନରେ ଉପ୍ପନ୍ନ୍‌ ହେଉଥ୍ୁବା ତୃଷ୍ଣା ଏବଂ ସଂଗ ହେଉଛି ଜ୍ଵାଳାମୁଖୀ ପର୍ବତ ପରି- 
ନିରନ୍ତର ତରଳ ଲାଭା ଉଦ୍‌ଗୀରଣ କରି ଜୀବନର ଆନନ୍ଦ ଉପବନକୁ ଏହା ଜାଳି ପୋଡି ଛାରଖାର 
କରିଦିଏ। ଏହି ଆଗ୍ନେୟଗିରିରୁ ଉଦ୍‌ଗତ ହେଉଥିବା ତପ୍ତ ଲାଭା ହେଉଛି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଆବେଗ । 
ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନର କାମୁକ ଜୀବନରେ ଅସଂଖ୍ୟ ବସ୍ତୁ ଅର୍ଜନ କରିବା, ଏହା ଉପରେ ଅଧ୍କାର ସାବ୍ୟସ୍ତ 
କରିବା ଏବଂ ଏମାନଙ୍କୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖୁବା ନିମିତ୍ତ ସଂଘର୍ଷ ଏବଂ କଳହ ଏହି ଆବେଗରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଥାଏ। 


ତନ୍ମିବଧ୍ନାତି କୌନ୍ତେୟ କର୍ମସଙ୍ଗେନ ଦେହିନମ୍‌ - ରଜୋଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ବଶୀଭୂତ ବ୍ଯକ୍ତିର ମନରେ 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଇଚ୍ଛା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ। ଏ ସବୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଦିନରାତି ସେ କର୍ମରେ ବ୍ୟସ୍ତ ଏବଂ 
ଆସକ୍ତ ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଧନର ଆୟ ଏବଂ ବ୍ୟୟ, ବସ୍ତୁର ଅର୍ଜନ ଏବଂ ରକ୍ଷଣ କରିବାରେ ହି ସାରା 
ଜୀବନ ବିତିଯାଏ । ଅଧ୍ଵକତର ଭୋଗ୍ୟବସ୍ତୁ ଲାଭ କରିବାର ବ୍ୟାକୁଳତା ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ନଷ୍ଟ ହେବାର 
ଭୟ ହେତୁ ସେ ଗୋଟିଏ କର୍ମରୁ ଅନ୍ୟ ଏକ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ରହେ । ଏହିପରି ଭାବରେ ନିଜ କର୍ମରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁବା ସଫଳତା ଓ ବିଫଳତାର ସୁଖଦୁଃଖ ରୂପକ ଫଳ ଭୋଗିବା ନିମିତ୍ତ ଦେହୀ ସ୍ଵକୀୟ 
କର୍ମରେ ବନ୍ଧା ହୋଇ ରହିଥାଏ। 


ଆବେଗ ହେତୁ କର୍ମର ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଏ। ତୃଷ୍ଣା ଏବଂ ସଂଗରୁ ଆବେଗର ଉପ୍ରତ୍ତି। ମନରେ 
ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରଭାବ ହେଲେ ଏହି ସବୁ ଲକ୍ଷଣ ଦେଖାଦେଇଥାଏ। ଯଦି ସତ୍ତ୍ଵ ଗୁଣର ବନ୍ଧନରେ ମନୁଷ୍ୟର 
ଅଭିମାନ ହୋଇଥାଏ, ' ମୁଁ ହେଉଛି ସୁଖୀ” ଏବଂ ' ମୁଁ ଜ୍ଞାନ, ତେବେ ରଜୋଗୁଣରେ : ମୁଁ କଉାଁ? - ଏ 
କର୍ତ୍ମିତ୍ଵର ଅଭିମାନ ହୋଇଥାଏ। ଏଠାରେ ଆମେ ସ୍କରଣ ରଖୁବା ଉଚିତ ଯେ ଏ ସବୁ ଗୁଣରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବନ୍ଧନ 
ହେଉଛି ପ୍ରାତୀତିକ- ବାସ୍ତବିକ ନୁହଁ! 


॥ ୯୩୬ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୮ 


ତମୋଗୁଣ ମଧ୍ଯ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। କିପରି ? 
ତମସ୍ତୁଜ୍ଞାନଜଂ ବିଦ୍ି ମୋହନଂ ସର୍ବଦେହିନାମ୍‌ | 
ପ୍ରମାଦାଲସ୍ୟନିଦ୍ରାଭିସ୍ତନ୍ବିବଧ୍ଧାତି ଭାରତ ॥୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତମଃ = ତମ, ତୁ = କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାନ-ଂଜମ୍‌ = ଅଜ୍ଞାନଜାତ, ବିଛି = ଜାଣ, ମୋହନମ୍‌ = 
ମୋହଗ୍ରସ୍ତ କରୁଥୁବା, ସର୍ବ ଦେହିନାମ୍‌ = ସମସ୍ତ ଦେହଧାରୀଙ୍କୁ, ପ୍ରମାଦ- ଆଲସ୍ୟ- ନିଦ୍ରାଭିଃ 
= ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ୟ ଏବଂ ନିଦ୍ରା ଦ୍ଵାରା, ତତ୍‌ = ତାହା, ନିବଧାତି = ବାନ୍ହେ, ଭାରତ = ହେ 
ଭାରତ । 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଭାରତ ! ସର୍ବଦେହିନାଂ ମୋହନଂ ତମଃ ତୁ ଅଜ୍ଞାନଜଂ ବିଦି | ତତ୍‌ ପ୍ରମାଦାଲସ୍ୟନିଦ୍ରାଭିଃ 
ନିବଧ୍ବାତି ।୮। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : କିନ୍ତୁ 6@ ଜଜଜ / ଅଜ୍ଞାନ ଲାଜ ଚନ ସମସ 6 ଜେନଧାଳଙକୁ 6ମୋନିନ ଜଣେ କୋଳି ଲଣୀ/ 
ମାଜ, ଥଳଦ/ ଏବଂ ନିଇ/ ନୃଜ/ ଏହ/ ଜନଥଧାନୀଙକୁ କାଳି କିଏ //୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ତମସ୍ତାଜ୍ଞାନଜଂ ବିଦ୍ଧି ମୋହନଂ ସର୍ବଦେହିନାମ୍‌ - ତମୋଗୁଣର ପ୍ରଭାବରୁ ମନୁଷ୍ଯର 
ସତ୍ୟ ଏବଂ ଅସତ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ବିଚାର କରିବାର ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷମତା ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ 
ସମ୍ମୋହିତ ବା ମୁର୍ଖ ବ୍ୟକ୍ତି ପରି ବ୍ୟବହାର କରେ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ତମୋଗୁଣ 
ଜୀବନର ସତ୍ୟ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରତି ଅନେକ ମିଥ୍ୟା ଧାରଣା ଏବଂ ମିଥ୍ୟା ଆଗ୍ରହକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇ 
ନିମ୍ନସ୍ତରର ଜୀନବଯାପନ କରିବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ବାଧ୍ୟ କରିଥାଏ । ଏହାର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ମନୁଷ୍ୟ 
ପ୍ରମାଦ ( ଅସାବଧାନତା) ଏବଂ ଆଳସ୍ୟର ଶିକାର ହୋଇଯାଏ। ଜୀବନାଦର୍ଶ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ମହତ୍ତ୍ରାକାଂକ୍ଷା 
ପ୍ରତି ସେ ଆଖୁ ବୁଜି ଦିଏ। ତମୋଗୁଣ ସଂପନ୍ଜ ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ ଲକ୍ଷ୍ୟର ସ୍ଫ୍ରିରତା, ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରତିଭା, 
ଭାବନାର କୋମଳତା ବା କର୍ମର କୁଶଳତା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ନାହି। 

ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆମର ମାନସିକ ଜୀବନରେ ଦେଖା ଦେଉଥୁବା ସତ୍ତ୍ଵ୍‌, ରଜ ଏବଂ 
ତମଗୁଣର ଲକ୍ଷଣ ବଣ୍ଣଠ୍ରନା କରିଛନ୍ତି। ଏମାନେ ଆମର ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ଭଂଗ କରି ଦିଅନ୍ତି । ଏହି ତିନିଗୁଣ 


ଯୋଗୁଁ ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କଠାରେ ଦିବ୍ୟତାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତରେ ମଧ୍ଯ ତାରତମ୍ୟ ଦେଖା ଦେଇଥାଏ ଏବଂ ଏହି 
ଗୁଣସବୁ ନିତ୍ୟ, ଅନନ୍ତସ୍ବରୂପ ଆମ୍ମାଙ୍କୁ ଅନିତ୍ୟ ଏବଂ ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ କରି ଦେବା ପରି ମନେ ହୁଏ। 


|॥ ୯୩୭ | 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ଆମନ ମାନଦିଳ ରାନ୍ନେ ଗୁଣନ ଜାର୍ଦ୍ଯାବଳ୮ ସଂଷଯନେ କୁନାପାଳଛି- 


ସତ୍ତ୍ଵ୍‌' ସୁଖେ ସଞ୍ଜୟତି ରଜଃ କର୍ମଣି ଭାରତ | 
ଜ୍ଞାନମାବୃତ୍ୟ ତୁ ତମଃ ପ୍ରମାଦେ ସଞ୍ଜୟତ୍ୟୁତ ॥ ୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍‌ମ୍‌ = ସର୍‌, ସୁଖେ = ସୁଖ ସହିତ, ସଞ୍ଜୟତି = ଆସକ୍ଓ କରେ, ରଜଃ =ରଜ, କର୍ମଣି = କର୍ମ 
ସହିତ, ଭାରତ =ହେ ଭାରତ, ଜ୍ଞାନମ୍‌= ଜ୍ଞାନ, ଆବୃତ୍ୟ = ଆବୃତ କରି, ତୁ = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, 
ତମଃ = ତମ, ପ୍ରମାଦେ = ପ୍ରମାଦ ସହିତ, ସଞ୍ଜୟତି = ଆସକ୍ତ କରେ, ଉତ = କିନ୍ତୁ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଭାରତ ! ସତ୍ତଵ' ସୁଖେ, ରଜଃ କର୍ମଣି ସଞ୍ଜୟତି, ତମଃ ତୁ ଜ୍ଞାନଂ ଆବୃତ୍ୟ ଉତ ପ୍ରମାଦେ 
ସଞ୍ଜୟତି ।୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଜଜ / ଦକୁଗୁଣ ସୁଖ ସନିତ ଆଳ କଣନେ ଏବଂ ଜଣଲନ୍ତୁଣ କର୍ନ ସଂନ୍ଦିତ, କିନ୍ତୁ 
ଚଣମୋରୁଣ ଜ୍ନକୁ ଥାବୃତ କଳି ଳ/ବକୁ ଉମାଜନୁଲଳ କଜିଜିଏ /୯/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବବର୍ତୀ ତିନିଶ୍ଳୋକରେ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି, ଏହା ହେଉଛି ତା'ର ସାର- ସଂକ୍ଷେପ | 
ଗୀତା ଗୁରୁଶିଷ୍ୟ ସମ୍ବାଦ ରୂପେ ପରିବେଷିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜଗତ୍‌ଗୁରୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସାଧାରଣ 
ବୁଦ୍ଧିସଂପନ୍ନ ଶିଷ୍ୟ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର କଲ୍ୟାଣକାମୀ ହୋଇଛନ୍ତି । ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକମାନଙ୍କ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଚିନ୍ତାଧାରାର 
ପୁନରାବୃତ୍ତି କରିଛନ୍ତି । 

ସତ୍ତ୍ଵଂ ସୁଖେ ସଞ୍ଜୟତି ରଜଃ କର୍ମଣି ଭାରତ - ଜୀବନର ସୂଜନଶୀଳ ମୁହୂର୍ତରେ ଉଲ୍ଲାସ 
ଅନୁଭବ କରିଥିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ, କଳାକାର ବା କବିଙ୍କ ପରି ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତକ କାମନା ପରିପୁର୍ଣ୍ଣ ରାଜସିକ ବା 
ଅନ୍ଧକାରମୟ ତାମସିକ ଜଗତକୁ ଓହ୍ଲେଇ ଆସିବା ପାଇଁ ଚାହିବେ ନାହିଁ । ସଂକ୍ଷେପରେ, ସତଭ୍ତ୍ଵ ଆମକୁ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନର ସୁଖ ସହିତ ବାନ୍ଧିଦିଏ। 


ରଜ କର୍ମ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ କରାଏ : ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ, ରଜଗୁଣର ବଶବର୍ତୀ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ ହଜାର 
ପ୍ରକାର ତୃଷ୍ଣା ପ୍ରତି ଗଭୀର ଭାବରେ ଆସକ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ଏହି ତୃଷ୍ଣା ନିବୂତ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଅସୀମ 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ଜଡ଼ିତ ହୋଇପଡ଼େ। 


ଜ୍ଞାନମାବୃତ୍ୟ ତୁ ତମଃ ପ୍ରମାଦେ ସଞ୍ଜୟତ୍ୟୁତ - (ଜ୍ଞାନକୁ ଆବୃତ କରି ତମଗୁଣ ପ୍ରମାଦ ପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତ କରାଏ।) ନିଜର ସ୍ଵଭାବବଶତଃ ତମଗୁଣ ଆମର ନିତ୍ୟାନିତ୍ୟ ବିବେକକୁ ଆଚ୍ଛାଦନ କରିଦିଏ। 
ପରିଣାମତଃ, ଆମ୍ଭେମାନେ ମିଥ୍ୟା ଧାରଣା ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଉ । ଆମ ଅନ୍ତରର ମହନୀୟ ନିର୍ଦେଶ 
ପ୍ରତି ଆମେ ଅମନୋଯୋଗୀ ହୋଇଯାଉ । 


॥ ୯୩୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


ଏ ଦୁ ରୁଣ ଜଣଠନୋକ୍ ଲାର୍ଦ୍ଯ ୫ଳଣବେ କନଛି / ଏଁ ସଙ୍ଦ୍ର୍ନ ଜନକାନଳ କହୁଛନି- 


ରଜସ୍ତମଶ୍ଚାଭିଭୂୟ ସତ୍ତ୍ଵଂ ଭବତି ଭାରତ । 
ରଜଃ ସତ୍ତ୍ବଂ ତମସ୍ଚୈବ ତମଃ ସତ୍ତ୍ବଂ ରଜସ୍ତଥା ॥୧୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ରଜସ = ରଜ, ତମଃ = ତମ, ଚ = ଏବଂ, ଅଭିଭୂୟ = ଅଭିଭୂତକରି, ସତ୍ମ୍‌ = ସତ୍‌, 
ଭବତି = ହୁଏ, ଭାରତ = ହେ ଭାରତ, ରଜଃ = ରଜ, ସତ୍ମ୍‌ = ସତ୍‌, ତମଃ = ତମ, ଚ 
= ଏବଂ, ଏବ = ଏପରିକି, ତମଃ = ତମ, ସତ୍ତଵମ୍‌ = ସର୍‌, ରଜଃ = ରଜ, ତଥା = ମଧ୍ଯ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ଭାରତ ! ସତ୍ତ୍ବ, ରଜଃ ଚ ତମଃ ଅଭିଭୁ୍‌ୟ, ରଜଃ, ସତ୍ତଵୁ,, ତମଃ ଏବ (ଅଭିଭୁୟ) , 
ତଥା ତମଃ, ସତ୍‌ଂ, ରଜଃ (ଅଭିଭୁ୍‌ୟ ) ଭବତି |୧୦। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6 ଜ/ଜଜ / 6ଳେକ ଜକେଣିକ ଜଳ ଏବଂ ସନ୍ଧରକୂ ଅଜିକୂତ କି ଚଣନମୋରୁଣର ବୂଣ୍ଜି 
6ହନ୍ଦଥ/ଏ/ ହୁ୩ ଳେ ନନୀ ଏବଂ ସନ୍ସ୍କୂ ଥରକୂତ କନି ନଣଳେରୁଣନ ଚୂ 
6ନ/ନଳଥ/ଏ // ¢ ୦// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂବୌକ୍ତ ଆଲୋଚନା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଜଣେ ବୁଦ୍ଧିମାନ ସାଧକ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ଯେ ଏ 
ତିନି ଗୁଣ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସମୟରେ ବା ଏକ ସମୟରେ ନିଳର କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କରନ୍ତି । ଯଦି ଏକ 
ସମୟରେ ତିନି ଗୁଣ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହିଥାଏ ନା ବିରୋଧ ? 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ପୂର୍ବାନୁମାନ କରି ନିଜର ଦିବ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ବଳରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ତା'ର 
ଉତ୍ତର ଦେଉଛନ୍ତି । ଏହି ଗୁଣମାନେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସମୟରେ-କିପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି, ସେ ବିଷୟରେ ସେ 
ବଣ୍ଠନା କରୁଛନ୍ତି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୁଣ ମୁହୂର୍ତ ବିଶେଷ ପାଇଁ ମୁଖ୍ୟ ଏବଂ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇଯା:! ନ୍ତି । 


ରଜସ୍ତମଶ୍ଚାଭିଭୂୟ ସତ୍ତ୍ଵଂ ଭବତି ଭାରତ - ବିଚାର ପୁର୍ବକ ଅଧ୍ଧୟନ କଲେ ଜଣାଯିବ ଯେ ସମୟ 
ସମୟରେ କୌଣସି ଏକ ଗୁଣର ଆଧୁକ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ମନୁଷ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ। ଏପରି 
ଅବସ୍ଥାରେ ଅନ୍ୟ ଦୁଇ ଗୁଣର ପୁରାପୁରି ଅଭାବ ହୁଏ ନାହି, କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ମହତ୍ତ୍ଵ ଗୌଣ ହୋଇଯାଏ | 
ଆମେ ଯେତେବେଳେ କହୁ ଯେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣ ପ୍ରଭାବର ଅଧୀନ, ତେବେ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା 
ଯେ ସେହି ସମୟରେ ତାଙ୍କଠାରେ ରଜୋଗୁଣ ବା ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଏତେ ନ ଥାଏ, ଯାହାଫଳରେ 
ସେମାନେ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରିବେ। 


ରଜଃ ସତ୍ତ୍ଵ' ତମଶ୍ଚୈବ ତମଃ ସତ୍ତ୍ବଂ' ରଜସ୍ତଥା - ସେହିପରି ଭାବରେ, ରଜ ଏବଂ ତମ ଅପେକ୍ଷା 
ସନ୍ତ୍ଵର ପ୍ରଭାବ ପ୍ରବଳ ହେଲେ, ସେହି ସମୟରେ ସେହି ହୁଦୟରେ ସୁଖ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ରୂପକ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ 
ପ୍ରକଟ କରେ। 


|॥ ୯୩୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧ / ଅଧ୍ାାୟ ୧୪ 


ସତ୍ତ୍‌ ଏବଂ ତମୋଗୁଣର ଉପରେ ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ହେଲେ ରାଗ, ତୃଷ୍ଣା ଏବଂ କର୍ମ ପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତ ରୂପେ ଏହା ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରକଟ କରେ। 


ସତ୍ତ୍‌ ଏବଂ ରଜୋଗୁଣ ଉପରେ ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ହେଲେ ଜ୍ଞାନକୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ କରି ଏବଂ ମହାନ୍‌ 
କର୍ତବ୍ୟ ପ୍ରତି ପୁରୁଷକୁ ଅସାବଧାନ କରି ଏହା ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କରେ। 


କିନ୍ଧୁ ଟୁଣୀନ ଳକଷଣ ଥାନ କିଯନି କାକ ଚିନ୍ତି ଯାଜକ ୮ ଜରଗନ୍‌ କହୁଛନ୍- 


ସର୍ବଦ୍ବାରେଷୁ ଦେହେଏସ୍ମିନ୍‌ ପ୍ରକାଶ ଉପଜାୟତେ । 
ଜ୍ଞାନଂ ୟଦା ତଦା ବିଦ୍ୟାଦ୍‌ ବିବୂଦ୍ଧଂ ସତ୍ତ୍ଵମିତ୍ଯୁତ ॥| ୧ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବ ଦ୍ଵାରେଷୁ = ସମସ୍ତ ଦ୍ଵାର ( ଇନ୍ଦ୍ରିୟ) ଦ୍ଵାରା, ଦେହେ = ଦେହରେ, ଅସ୍ଥିନ୍‌ = ଏହିପରି, 
ପ୍ରକାଶ = ପ୍ରକାଶ, ଜ୍ଞାନ ଉପଜାୟତେ = ଉପ୍ଵନ୍ନ ହୁଏ, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ୟଦା = 
ଯେତେବେଳେ, ତଦା = ସେତେବେଳେ, ବିଦ୍ଯାଦ୍‌ = ଜାଣ, ବିବୃଦ୍ଧମ୍‌ = ଆଧକ୍, ସତ୍ତ୍‌ମ୍‌ 
= ସତ୍ତ୍ଵ, ଇତି = ଏହିପରି, ଉତ = ବାସ ବରେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅସ୍କମିନ୍‌ ଦେହେ ସର୍ବଦ୍ଵାରେଷୁ ୟଦା ଜ୍ଞାନଂ ପ୍ରକାଶଃ ଉପଜାୟତେ ତଦା ସତ୍ତ୍ଵଂ ବିରୁଦ୍ଧଂ ଇତି 
ବିଦ୍ୟାତ୍‌ ଉତ ।୧ ୧| 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଏଁ 6 ଜନେ, ଦନସ କୁଜ (ନନ୍ଦ୍ୟ) ମଷ ଜଳ ୭ନଜ୭ବଣଳ ୬/ନଳନୂୁଙ୍ଘକ କଳୟଶ 
(ଥ6ଲ୍େଳ। ଛଦ୍ଦ୍ରନ୍ଧ ଛୁଏଁ, ୦୧୭ଜ୭ବଣ୫ଳ ସଦନ୍ଧୁରୁଣନ ଥଃନ୍/କ/ ୭ହନ୍ଦଛି ଚୋଲି 
ଳ/@କ/ // € 6// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପ୍ରଥମେ ଏଠାରେ ସନ୍ତ୍ରଗୁଣର ଆଧ୍ନକ୍ୟ ହେଲେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁବା ଲକ୍ଷଣର ବୋଧ କରା 
ଯାଇଛି । ଏହାର ପରବର୍ତୀ ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକରେ ଯଥାକ୍ରମେ ରଜ ଏବଂ ତମର ପ୍ରାବଲ୍ୟରେ ମନୁଷ୍ୟର 
ଅବସ୍ତା ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଇଛି । 


ସର୍ବଦ୍ଵାରେଷୁ ଦେହେଏସ୍ମିନ୍‌ ପ୍ରକାଶ ଉପଜାୟତେ - ଦେହର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦ୍ବାରରେ ଯେତେବେଳେ 
ଜ୍ଞାନର ଆଲୋକ ଦେଖାଦିଏ, ପଞ୍ଚେନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ବାହ୍ୟ ଜଗତରୁ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରିଥାଉ । ସ୍ମୁଳ 
ଶରୀରରେ ଏ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ନିବାସ ସ୍ଥାନକୁ ଗୋଲକ କୁହାଯାଏ। ଏ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଚୈତନ୍ୟାଲୋକ 
ବାହାରକୁ ଯାଇ ଜଗତର ବିବିଧ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିବା ପରି ମନେ ହୁଏ | ଚକ୍ଷୁ ମାଧ୍ଯମରେ ଚୈତନ୍ୟାଲୋକ 
ଜଗତର ସମସ୍ତ ରୂପରଂଗକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ, କଣ୍ଠ ମାଧ୍ଯମରେ ଶବ୍ଦର ଜ୍ଞାନ କରାଏ। ସେହିପରି ଜିହ୍ଵା 
ମାଧ୍ଯମରେ ଏହା ସ୍ଵାଦ ଜଣାଇଦିଏ। ¦ 


॥ ୯୪୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


ଜ୍ଞାନଂ ୟଦା ତଦା ବିଦ୍ୟାଦ୍‌ ବିବୂଦ୍ଧଂ ସତ୍ସ୍ଵମିତ୍ୟୁତ - ଏହିପରି ଭାବରେ '“ ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିର ( ଆମ୍ମା) ସପ୍ତ 
ଜ୍ୟୋତିଃ ନିର୍ଗତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜ୍ୟୋତିଃ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ ଦ୍ଵାର ଦେଇ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରକାଶିତ 
କରନ୍ତି। ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆମର ଯଥାର୍ଥ ବୋଧ ହେଲେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର ଅବସ୍ତା 
ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ । ଏ ସମୟରେ ରଜ ଏବଂ ତମର ପ୍ରଭାବ ଅଧ୍ରକ ହେଲେ ଯଥାର୍ଥ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ 
ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 


ରଜୋଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ବୁଦ୍ଧି ଯଦି ବିକ୍ଷୁଚ୍ର ହୁଏ ଏବଂ ତମୋଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୁଏ, ତେବେ 
ସାଧାରଣ ଲୌକିକ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ଲାଭ କରିବା କଷ୍ଟକର ହୋଇଯିବ । ତେଣୁ ଏଇ ଦୁଇଗୁଣର ମାତ୍ରା ଯେତେ 
କମ୍‌ ହେବ, ଆମର ନିରୀକ୍ଷଣ, ବିଶ୍ନେଷଣ ଏବଂ ଟୁଝି ପାରିବାର ବୌଵିକ କ୍ଷମତା ସେତେ ଅଧକ ହେବ | 


୬୭ ୨୯) ୬୯ବୋ 


ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ବୁଛି ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ହୋଇ ବୁଛିିର ଆଲୋକ 
ଦ୍ଵାରା ଜଗତର ବସ୍ତୁ ଏବଂ ଅନ୍ତର ମନୋବୂଭିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି। ଘର ଭିତର ଆଲୋକିତ କରିବା ପାଇଁ 
ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକ ସିଧା ଆସି ନ ଥାଏ, କାନ୍ଛରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇ ଏହା ଆଲୋକ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ। 
ସେହିପରି ବୁଦ୍ଧିରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇ ଚୈତନ୍ୟାଲୋକ ବିଷୟ ଜଗତକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିଥାଏ । ମନ ଓ ବୁଝି 
ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ଏହା ଏକ ସୁବିଦିତ ତଥ୍ୟ ଯେ ପ୍ରତିଫଳନର ମାଧ୍ପମ ସ୍ଵଚ୍ଛ ଏବଂ ସ୍ଥିର ହେଲେ ପ୍ରତିବିମ୍ବ ସ୍ତଷ୍ଟ 
ହୋଇଥାଏ, ଅନ୍ଯଥା ହୋଇ ନ ଥାଏ। ରଜୋଗୁଣ ବିକ୍ଷେପ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥିବାରୁ ବୁଦ୍ଧିରେ ଅସ୍ତିରତା ଏବଂ 
ତମୋଗୁଣର ଆବରଣ ଯୋଗୁଁ ଅଶୁଦ୍ଧି ଆସିଥାଏ । ତେଣୁ ଏ ଦୁଇଗୁଣର ଆଧ୍ବକ୍ୟ ହେଲେ ବୁଦିର ପ୍ରକାଶ 
କମ୍‌ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ତେଣୁ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ହେବା ସମୟରେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର 
ପ୍ରାବଲ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଉକ୍ତି ବିଶେଷ ଭାବେ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ | 


॥୨୯୪୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ଜଣୋଗୁଣ ଠବଲ୍ଯନ ଲଣଣ ଜଳକର 6ଵ୍ନୋଳଃନେ ବର୍ଶଳ/ କଳାଫାଳଛି- 


ଲୋଭଃ ପ୍ରବୂଭ୍ିରାରମ୍ଭଃ କର୍ମଣାମଶମଃ ସ୍ମୁହା । 
ରଜସ୍ୟେତାନି ଜାୟନ୍ତେ ବିବୂୃଦ୍ଧେ ଭରତର୍ଷଭ ॥ ୧ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଲୋଭଃ = ଲୋଭ, ପ୍ରବୃଭିଃ = ପ୍ରବୃତ୍ତି ସାଧାରଣ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ), ଆରମ୍ଭଃ = କର୍ମର 
ଆରମ୍ଭ, କର୍ମଣାମ୍‌ = କର୍ମର, ଅଶମଃ = ଶମର ଅଭାବ, ଅସ୍ୁରତା, ସୁହା = ସୁହା, ରଜସି = 
ରଜଗୁଣରେ, ଏତାନି = ଏ ସବୁ, ଜାୟନ୍ତେ = ଜାତ ହୁଏ, ବିବୃଦ୍ଧେ = ପବଳ ହେଲେ, 
ଭରତର୍ଷଭ = ହେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଠ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଭରତର୍ଷଭ ! ରଜସି ବିବୂଦ୍ଧେ ଲୋଭଃ, ପ୍ରବୂଭିଃ, କର୍ମଣାଂ ଆରମ୍ଭଃ, ଅସମଃ, ସୁହା, 
ଏତାନି ଜାୟନ୍ତେ ।୧ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : £ ଜନଜ6ଶଶ / ଜଣଳୋଗୁଣନ ବଲ 6 ଲେ 6ଲୋଜ, ଚଳି କର୍ନନ ଥାନ, ମର 
ଥଜ/କ (ଅନ୍ଧରିଜଜ/) ଏବଂ ହହ/ ଛନ୍ନ ଛୁଏ /6 ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଲୋଭଃ ପ୍ରବୃଭ୍ଭିରାରମ୍ଭଃ କର୍ମଣାମଶମଃ ସ୍ୃୃହା - ଲୋଭ, ପ୍ରବୃଭି, ଆରମ୍ଭ, 
ଅଶମସ୍ପୃହା - ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ରଜଗୁଣର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷଣର ସଂଖ୍ୟା ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛନ୍ତି । 
ଯେଉଁ କ୍ରମରେ ଏଠାରେ ଏହାର ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି, ଆମେ ଦେଖୁବାକୁ ପାଉ ଯେ ଉତ୍ତରୋତ୍ତର 
ଲକ୍ଷଣ ପୂର୍ବ ଲକ୍ଷଣରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଅଛି । ପରଦ୍ରବ୍ୟ ଅପହରଣର ଅଦମ୍ୟ ଇଚ୍ଛା ହେଉଛି ଲୋଭ ଏବଂ 
ଲୋଭୀର ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେଉଛି ଯେତେ ଲାଭ କଲେ ମଧ୍ଯ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ନ ହୋଇ ଅଧ୍ବକତର ଲାଭ ନିମିତ୍ତ ସେ 
କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇଉଠେ । ଲୋଭାଧୂକ୍ୟ ହେଲେ ତାହାର କର୍ମ ସ୍ଵାର୍ଥ ପ୍ରଣୋଦିତ ହୋଇଥାଏ । ଏଠାରେ 
ତାହାକୁ କର୍ମର ' ଆରମ୍ଭ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି | ସ୍ବାର୍ଥ ଏବଂ -ଲୋଭର ବଶବର୍ତୀ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ 
ଶମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶାନ୍ତି ବା ସ୍ମରିରତା ମିଳେ ନାହିଁ । ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଅଶମ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ କରିଛନ୍ତି, ' ହର୍ଷ 
ରାଗାଦି ପ୍ରବୃଭିଃ।” ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତି ସର୍ବଦା ଇଷ୍ଟାନିଷ୍ଟର ପ୍ରାପ୍ତିରେ ହର୍ଷବିଷାଦ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥାଏ । ଏପରି ଅବସ୍ତ୍ଵାରେ ତାକୁ ଶାନ୍ତି ମିଳିବ କିପରି ? ସେପରି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ କର୍ମର ଫଳ 
ସ୍ଵରୂପ ନିଜକୁ ଏପରି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଦେଖୁବାକୁ ପାଏ, ଯାହା ତାକୁ ଅଧ୍କାଧ୍କ କଟୁତର କୂର, ନୀଚ, 
ଅନୈତିକ ଏବଂ ହତ୍ୟା ପରି ଅପରାଧ କରିବାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରେ, ତା'ର ଆନ୍ତରିକ ଶାଚ୍ି ଛିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
କରିଦିଏ । ରଜୋଗୁଣର ଅଧୀନରେ ଥୁବା ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ପୃହା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଷୟ ଭୋଗର ଲାଳସାର ବଶ 
ମଧ୍ଯ ହୋଇଯାଏ ଅସଂପାଦିତ କାର୍ଯ୍ୟ, ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁର ପ୍ରାପ୍ତି ଏବଂ ଅଲଭ୍ୟ ଲାଭର କାମନାକୁ ସ୍ପୃହା 


କୁହାଯାଏ। 


|॥ ୯୪୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୩ 


ରଜସ୍ୟେତାନି ଜାୟନ୍ତେ ବିବୃଦ୍ଧେ ଭରତର୍ଷଭ - ସଂକ୍ଷେପରେ ରଳୋଗୁଣ ସଂସ୍ପର୍ଶରୁ ଜାତ ପ୍ରଭାବ 
ଦ୍ଵାରା ଆମର ମାନସିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍‌ ନିଜେ ହି ଏପରି ଚଂଚଳ ପ୍ରବୃଭି ଦ୍ଵାରା ଉତ୍‌ପୀଡିତ ହେଉଥାଏ। ଏହା 
ଅନ୍ତହୀନ ଯୋଜନା, କ୍ଲାନ୍ତିକର କର୍ମ, ବ୍ୟଥିତ କରୁଥିବା ଇଚ୍ଛା, ପୀଡାଦାୟକ ଲାଳସା, ଉନ୍ଜତ୍ତ କରୁଥୁବା 
ଲୋଭ ଏବଂ ନିର୍ଦ୍ଦୟ ବ୍ୟାକୁଳତା ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତି ସମାଜରେ କାମ କଲେ, ତା'ର 
ଦୁଃଖ କେବଳ ତା” ଠାରେ ସୀମିତ ରହେ ନାହିଁ, ଡିଆଁରୋଗ ପରି ଆଖପାଖର ସହସ୍ରାଧ୍ଵକ ଲୋକଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ୟଥିତ କରେ। 


ସେହିପରି, ତମଗୁଣର ଲକ୍ଷଣ କ'ଣ ? ଶୁଣ- 


ଅପ୍ରକାଶୋଏପ୍ରବୃତ୍ତିଶ୍ଚ ପ୍ରମାଦୋ ମୋହ ଏବ ଚ । 
ତମସେ୍ୟେତାନି ଜାୟନ୍ତେ ବିବୁଦ୍ଧେ କୁରୁନନ୍ଦନ ॥୧୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅପ୍ରକାଶ = ଅପ୍ରକାଶ, ଅନ୍ଧକାର; ଅପ୍ରବୃଭିଃ = ଅପ୍ରବୃଭି, ଚ = ଏବଂ, ପରମାଦଃ = ପ୍ରମାଦ, 
ଅସାବଧାନତା; ମୋହଃ = ମୋହ, ଏବ = ଏପରିକି, ଚ = ଏବଂ, ତମସି = ତମୋଗୁଣରେ, 
ଏତାନି = ଏ ସବୁ, ଜାୟନ୍ତେ = ଉତପ୍ନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, ବିବୃଦ୍ଧେ = ଅଧ୍କ ହେଲେ, କୁରୁନନ୍ଦନ = 
ହେ କୁରୁନନ୍ଦନ। 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ କୁରୁନନ୍ଦନ ! ତମସି ବିବୂଦ୍ଧେ ଅପ୍ରକାଶଃ ଅପ୍ରବୂତ୍ଜିଃ ଚ ପ୍ରମାଦଃ ମୋହଃ ଏବ ଚ, 
ଏତାନି ଜାୟନ୍ତେ ।୧୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ କୁଚୁନଦନ / ଜନନୋଗୁଣ ଥଧଳ 6ହଣଳ ଥହକାଶ, ଥହଡଚ଼ଣି, ଯମାଦ ଏକଂ ମୋହ ଏ 
ସବୁ ଛହ୍ଥନୁ ଛୁଅନି // ୧ ?/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅପ୍ରକାଶୋଃପ୍ରବୁର୍ତିଶ୍ଚ ପ୍ରମାଦୋ ମୋହ ଏବ ଚ - ଯଦି କୌଣସି ସାଧକ -ନିଜଠାରେ 
ଏ ସବୁ ଲକ୍ଷଣ ଦେଖୁବାକୁ ପାଆନ୍ତି, ତେବେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ସେ ତମଗୁଣରେ ପୀଡିତ । 
ଅପ୍ରକାଶର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବୁଦିର ଏପରି ଅବସ୍ଫା, ଯେଉଁ ଅବସ୍ଫ୍ାରେ ବୁଦି କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେବା 
ପାଇଁ ନିଜକୁ ଅସମର୍ଥ ମନେ କରେ। ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ବିବେକ କରିବା ଅସମ୍ଭବ ହୋଇ ପଡେ। ରାତ୍ରି 
ସମୟରେ ନିଦ୍ରାଭିଭୂତ ହୋଇଗଲେ ଆମେମାନେ ପ୍ରତିଦିନ ଏ ଅବସ୍ଥା ଅନୁଭବ କରୁ । 


ଅପ୍ରବୂରି : ସବୁ ପ୍ରକାର ଦାୟିତ୍ବରୁ ନିଜକୁ ଦୂରେଇ ରଖୁବା, କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ନିଜକୁ 
ଅକ୍ଷମ ମନେ କରିବା ଏବଂ ଜଗତରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଲାଭ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଚେଷ୍ଟା ଏବଂ ଉତ୍ସାହର ଅଭାବ- 
ଏ ସବୁକୁ ଅପ୍ରବୂତ୍ତି ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାବଲ୍ୟରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଉଚ୍ଚାକାଂକ୍ଷା 


॥ ୯୪୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ମାନ୍ଦା ପଡିଯାଏ। ମନୁଷ୍ୟର ଶକ୍ତି ସୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସାମର୍ଥ୍ଯ ରହେ ନାହି, କେବଳ ଭୋଜନ ଏବଂ ଶୟନ 
ହ ଜୀବନର ଏକମାତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । 


ପରିଣାମତଃ ଏପରି ଜୀବନ ଯାପନ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରମାଦଶୀଳ ହୋଇପଡେ । ସେ ନିଜେ ଅନ୍ତରର 
ମହତ୍‌ ଆହ୍ଵାନ୍‌ ପ୍ରତି ଅମନଯୋଗୀ ହୋଇପଡେ | ବସ୍ତୁତଃ, ସେ ରାବଣ ପରି ସୂଜନଶୀଳ ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ । କାରଣ ଦୃଷ୍ଟ ହେବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟଧ୍ନକ ଉତ୍ସାହ ଏବଂ ଅକ୍ଳାନ୍ତ କ୍ରିୟାଶୀଳତାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି। 


ଶୁଭ ଏବଂ ଅଶୁଭ : ଏହି ଦୁଇ ପ୍ରକାରର କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଅସମର୍ଥ ହୋଇ ସେ ଧୀରେ ଧୀରେ 
ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ସେ ଜଗତର ତୃଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରେ, ଜୀବନରେ ନିଜର ସମ୍ଭାବନାର ବିପରୀତ 
ଅର୍ଥ କରେ ଏବଂ ନିଜର ବ୍ୟାବହାରିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ତ୍ର କରିବାରେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦା ତୃଟି କରେ। ଏହିପରି 
ଭାବରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜକୁ, ଜଗତକୁ ଏବଂ ଜଗତ୍‌ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ, ତାଂର 
ଜୀବନ ଏକ ଭ୍ରାନ୍ତି ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତା'ର ଅସ୍ତିତ୍ବ ମଧ୍ଯ ଏକ ଦୁଃଖଦ ତ୍ରୁଟିଭାବେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ। 


ତମସ୍ୟେତାନି ଜାୟନ୍ତେ ବିବୃଦ୍ଧେ କୁରୁନନ୍ଦନ - ଏହିପରି ଭାବରେ ମନ ଉପରେ ପଡୁଥିବା ଏ 
ତିନି ଗୁଣର ପ୍ରଭାବ ବଣ୍ଠ୍ରନା କରିବା ପରେ ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଆମର ବୋଧଗମ୍ୟ କରାଇବାକୁ ଚାହିଛନ୍ତି ଯେଏ 
ଗୁଣର ପ୍ରଭାବ କେବଳ କୌଣସି ଏକ ଦେହ ବିଶେଷରେ ଜୀବିତ ଥ୍ରବା ସମୟରେ ହି ପଡେ ନାହି, 
ଜୀବନକୁ ବିକଶିତ କରୁଥୁବା ଏ ସବୁ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଜୀବର ମରଣ ପରେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ଗତି ଏବଂ ସ୍ତ୍ରିତିକୁ ନିର୍ଵାରଣ 
କରେ। 


ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ବ୍ୟତୀତ ତତ୍ତ୍ଵବଜ୍ଞାନର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଶାଖାରେ “ ମରଣୋପରାନ୍ତ ଜୀବନ ' ବିଷୟରେ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇନାହି । ଏ ବିଷୟରେ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଧର୍ମ-ମତ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରିଛନ୍ତି, ତଥାପି ମରଣ ପରେ ଜୀବନର ଅସ୍ତିତ୍ବ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କାହାରି ଅବିଶ୍ବାସ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟମତରେ 
ଜୀବର ଗତି ବିଷୟରେ କେବଳ ତତ୍ତ୍ୁମୂଳକ ଘୋଷଣା ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତରର ରୂପ ଦେବା ଯୋଗ୍ୟ 
କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଆଲୋଚନା ନାହି। 


ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଗୀତାରେ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ସଂପର୍କରେ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । ସୂଳଶରୀରରୁ 
ସୂକ୍ଷ୍ମଶରୀରର ବିୟୋଗକୁ ହି ମୃତ୍ୟୁ କୁହାଯାଇଛି । ତେଣୁ ମୃତ୍ୟୁ ହେଉଛି ସୂଳ ଶରୀରର ନିୟତି, ଏହା 
ଶରୀର ଅଭିମାନୀ ନିତ୍ୟ-ବିଦ୍ୟମାନ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଦୁଃଖାନ୍ତ ପରିଣତି ନୁହେଁ । କୌଣସି ଏକ ଦେହ- ବିଶେଷରେ 
ନିଜର ପ୍ରୟୋଜନ ସମାପ୍ତ ହେଲେ ଜୀବ ସେହି ଦେହ ତ୍ୟାଗ କରି ଚାଲିଯାଏ। ବୂର୍ତିରୂପକ ମନ ଏବଂ 
ବୁଦ୍ଧିକୁ ସୁକ୍ଷ୍ମଶରୀର କୁହାଯାଏ। କୌଣସି ଏକ ଦେହ-ବିଶେଷକୁ ଧାରଣ କରିଥୁବା ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ 
ଅନ୍ତଃକରଣର ବିଚାର ହିଁ ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ମର ସ୍ଵରୂପ ନିର୍ଵାରଣ କରିଥାଏ। ତେଣୁ ହିନ୍ଦୁ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଯୁକ୍ତି 


॥ ୯୪୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୪ 


ସଂଗତ କଥା କହିଛନ୍ତି ଯେ ମରଣ ପରେ ମଧ୍ଯ ଜୀବ ବର୍ତମାନ ଜୀବନର ବିଚାରର ସଂଯୁକ୍ତ ପରିଣାମ 
ଦିଗରେ ଗତି କରିଥାଏ । 


ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରୁ ବଦଳି ହୁଏ, ତେବେ ସେ ଅତୀତରେ ଜମା କରିଥିବା 
ସମସ୍ତ ଟଙ୍କା ବ୍ୟାଙ୍କକୁ ମାଗି ପାରିବେ ନାହିଁ, ଉଠାଇ ନେଇଥିବା ସମସ୍ତ ଟଙ୍କାର ହିସାବ ପରେ କେବଳ 


= 


ଜମା ଖାତାରେ ଥିବା ଅବଶିଷ୍ଟାଂଶକୁ ହିଁ ଉଠାଇ ପାରିବେ। କେବଳ ବଳକା ବା ଅବଶେଷ ଟଙ୍କା ହିଁ 
ପାଇପାରିବେ । ସେହିପରି ଭାବରେ, ଜୀବନରେ କରା ଯାଇଥିବା ଶୁଭାଶୁଭ ବିଚାରର ସଂଯୁକ୍ତ ପରିଣାମ 
ଦ୍ଵାରା ହି ମରଣ ସମୟରେ ଆମର ବିଚାରର ଗୁଣ ଏବଂ ଦିଗ ନିର୍ଵାରଣ କରା ଯାଇଥାଏ । 


ପ୍ରଥମରୁ ଜଣା ଯାଇଛି ଯେ ଆମ ବିଚାର ଉପରେ ସତ୍ତ୍ଵବ, ରଜ ଏବଂ ତମ ଗୁଣର ପ୍ରଭାବ ପଡିଥାଏ । 
ତେଣୁ ମନୁଷ୍ୟର ଜୀବଜଗତରେ ଯେଉଁ ଗୁଣର ପ୍ରଧାନ୍ୟ ରହିଥାଏ, ଶରୀର ତ୍ୟାଗ ପରେ ସେହି ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା 
ମନୁଷ୍ୟର ଗତି ହେବ । ଏହା ସର୍ବଥା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ । ଏହି ଅଧ୍ାୟର ପରବର୍ତୀ ପରିଚ୍ଛେଦରେ ସେହି ସମ୍ଭାବନାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


କ/ମନଳ/ ଏକଂ ଆଦଇଳ (୭/ଜ)ଜ ରୁଣ, ହଳିମାଣ ନଳ ମନବର୍ଢ ଜବନ ନିଦ୍ଦିଷ ୋଜଥାଏ 
ରୁଣ ତ଼ଜ/ କମନ ଏ.° ଜ/ରଜନ ଦଜିମାଣ ଏବଂ ନଲବ ନିନୁଦିତ ନୋଳଥାଏ / 6 ବିଷଯଣନ ଏଠା 
କୁଯଯାନଛ- 


ୟଦା ସତ୍ତେ ପ୍ରବୂଦ୍ଧେ ତୁ ପ୍ରଲୟଂ ୟାତି ଦେହଭୂତ୍‌ | 
ତଦୋତ୍ତମବିଦାଂ ଲୋକାନ୍‌ ଅମଲାନ୍‌ ପ୍ରତିପଦ୍ୟତେ ॥୧୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଦା = ଯେତେବେଳେ, ସତ୍ତ୍ଵେ = ସତ୍ତ୍ଵରେ, ପ୍ରବୃଦ୍ଧେ = ପ୍ରବଳ ହେଲେ, ତୁ = ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବରେ, ପ୍ରଲୟମ୍‌ = ମୃତ୍ୟୁ, ୟାତି = ଲାଭ କରେ, ଦେହଭୂତ୍‌ = ଜୀବ, ତଦା = ତା 
ପରେ, ଉତ୍ତମ-ବିଦାମ୍‌ = ମହତ୍‌ ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କର, ଲୋକାନ୍‌ = ଲୋକକୁ, ଅମଲାନ୍‌ = 
ନିର୍ମଳ, ପ୍ରତିପଦ୍ୟତେ = ଲାଭ କରେ | 


ଅନ୍ବୟଃ ଓ: ସତ୍ତ୍ଵେ ପ୍ରବୃଦ୍ଧେତୁ ୟଦା ଦେହଭୂତ୍‌ ପ୍ରଲୟଂ ଯାତି, ତଦା ଉତ୍ତମବିଦାଂ ଅମଲାନ୍‌ ଲୋକାନ୍‌ 
ପ୍ରତିପଦ୍ୟତେ ।୧୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସତ୍ତ୍ଵ ରୁଣ ଥକ ଥିବ ସମୟଣନ ନଂକି କବଳ ମୃଚୁଃ ହୁଏ, ଜଣକ 6ସ ମହଣ 
&#/ଜ/ମ/ନନ୍ନ ଳିର୍ନଳ 6ଲ/କ ବ/ ସୁଜଣନଲାଳ ଲକ କଜଛି // 6 ୪/ 


| ୯୪୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟଦା ସତ୍ତ୍ଵେ ପ୍ରବୃଦ୍ଧେ ତୁ ପ୍ରଲୟଂ ୟାତି ଦେହଭୂତ୍‌ - ସତ୍ତ୍ବଗୁଣର ପ୍ରାବଲ୍ୟଯରେ ଜୀବର 
ମୃତ୍ୟୁ ହେଲେ- ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଜୀବର ଅସ୍ତିତ୍‌ ଏବଂ ଏହାର ଗତି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ଜାଣି ହେବ ନାହି। 
ତେଣୁ ଆଲୋଚ୍ୟ ପରିଚ୍ଛେଦରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସତ୍ୟତାର ପୁଷ୍ଟି ଏ ଦେହରେ ରହି ଇନ୍ଦ୍ରି ୟଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା କରିହେବନାହି । କିନ୍ତୁ ବ୍ୟକ୍ତିର ବର୍ଭମାନ ଜୀବନର ମାନସିକ ବ୍ୟବହାରର ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ 
ଆଲୋଚ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ରହେନାହିଁ । କୌଣସି ଚିକି ସ୍ସକ ହଠାତ୍‌ 
ଦିନେ ସକାଳେ ସ୍ପପତି ବିଦ୍ୟାର ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ କରିବା ପାଇଁ ଚିନ୍ତା କରି ବସେ ନାହି । ସେହିପରି 
ଇଞ୍ଜନିୟର ଜଣେ ରାତାରାତି କ୍ୟାନ୍‌ସର ରୋଗ ପାଇଁ ବ୍ୟବସ୍ଫ୍ରାପତ୍ର ଲେଖୁବାର ପ୍ରେରଣା ଲାଭ କରେ 
ନାହିଁ। ରୋଗ ଏବଂ ଞ୍ଞଷଧ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଚିନ୍ତା କରିବା ପାଇଁ ଡାକ୍ତରର ମନ ଏବଂ ନିର୍ମାଣାଦି ସମସ୍ୟାର 
ସମାଧାନ କରିବା ପାଇଁ ଇଞ୍ଚନିୟର ମନ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥାଏ। ଯେ କୌଣସି ସମୟରେ ଉଭୟ 
ବ୍ୟକ୍ତ ନିଜ ଶିକ୍ଷାଦୀକ୍ଷାର ଅନୁରୂପ ବିଷୟ ହି ଚିନ୍ତା କରିଥାନ୍ତି। 


ସେହିପରି, ବର୍ଭମାନର ଶରୀରରେ ହି ଆମେ ବୈଚାରିକ ଜୀବନର ଅଖଣ୍ଡତା ( ଧାରାବାହିକତା) 
ଅନୁଭବ କରିଥାଉ | ଏହି ଅଖଣ୍ଡତା ବର୍ଷ, ମାସ, ସପ୍ତାହ, ଦିନ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୁହୂର୍ତର ବିଚାରରେ ମଧ୍ଯ 
ଦେଖବାକୁ ମିଳିଥାଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷଣର ବିଚାର ପୂର୍ବ କ୍ଷଣର ବିଚାରର ବିସ୍ତାର ମାତ୍ର । ଏହିପରି ଭାବରେ 
ଯଦି ବୈଚାରିକ ଜୀବନରେ ଆମେ ଏକ ଅଖଣ୍ଡତା ଏବଂ ନିୟମବଦ୍ଧତାର ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁମାନ କରିପାରୁ, 
ଯାହାର ଅଖଣ୍ଡତା ଭୂତ, ବର୍ଭମାନ ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ଯ ରହିଥାଏ, ତେବେ ମୃତ୍ୟୁ ସମୟରେ ଅକସ୍କାତ 
ଏହି ଶୃଙ୍ଖଳା ଛିନ୍ନ ହେବାର କୌଣସି କାରଣ ପ୍ରମାଣ କରି ହେବ ନାହିଁ। ମୃତ୍ୟୁ ଏକ ଅନୁଭବ ମାତ୍ର, ଏହା 
ପରବର୍ତୀ କାଳର ଅନୁଭୁତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରେ । କିନ୍ତୁ ଏହା କୌଣସି ନୂଆ କଥା ନୁହଁ କାରଣ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅନୁଭୂତି ହି ନିଜର ପରବର୍ତୀ ଅନୁଭୂତିକୁ ନିଜ ଦୋଷଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥାଏ । ତେଣୁ 
ସାରାଜୀବନ ବିଚାରର ସଂଯୁକ୍ତ ପରିଣାମ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଶରୀର ତ୍ୟାଗ ପରେ ଜୀବର ଗତି ନିର୍ଵାରିତ ହୋଇଥାଏ । 
ଏ ଭୌତିକ ଜଗତ ସହିତ ତା'ର ସମ୍ବନ୍ଧ ସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ତାଂର ବୈଚାରିକ ଜୀବନର ଅଖଣ୍ଡତା 


ରହିଥାଏ। 


ତଦୋତ୍ତମବିଦାଂ ଲୋକାନ୍‌ ଅମଲାନ୍‌ ପ୍ରତିପଦ୍ୟତେ - ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସତ୍ତଵଗୁଣର 
ଆଧୁକ୍ୟ ସମୟରେ ଜୀବ ଦେହତ୍ୟାଗ କଲେ ମହତ୍‌ ଜ୍ଞାନୀଲୋକଙ୍କ ନିର୍ମଳ ଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏହା 
ହେଉଛି ସ୍ଵର୍ଗଲୋକଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲୋକ । ବ୍ରହ୍ମଲୋକରେ ରଜ ଏବଂ ତମର 
ପ୍ରଭାବ ନଗଣ୍ୟ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଏହି ଲୋକ ହେଉଛି ପରମ ସୁଖ ଦାୟକ ଏବଂ ସୂଜନଶୀଳ । 


ରଜୋଗୁଣର ଆଧ୍ବକ୍ୟରେ ଯଦି କେହି ଦେହତ୍ୟାଗ କରେ- 


॥ ୯୪୬॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୪୮ ଶ୍ଳୋକ ୧୫ 


ରଜସି ପ୍ରଲୟଂ ଗତ୍ଵା କର୍ମସଙ୍ଗିଷୁ ଜାୟତେ । 
ତଥା ପ୍ରଲୀନସ୍ତମସି ମୁଢ଼ୟୋନିଷୁ ଜାୟତେ ॥୧୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ରଜସି = ରଜଗୁଣରେ, ପ୍ରଲୟମ୍‌ = ମୃତ୍ୟୁ, ଗତ୍ବା = ହେଲେ, କର୍ମସଙ୍କିଷୁ = କର୍ମାସକବ୍ଯକୁ ଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ, ଜାୟତେ = ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି, ତଥା = ସେହିପରି, ପ୍ରଲୀନଃ = ମୃତ୍ୟୁ ହେଲେ, ତମସି 
= ତମୋଗୁଣର, ମୁଢ଼ୟୋନିଷୁ = ମୁଢ଼ ଯୋନିରେ, ଜାୟତେ = ଜନ୍କ ହୁଏ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ରଜସି ପ୍ରଳୟଂ ଗତ୍ବା କର୍ମସଙ୍ଗିଷୁ ଜାୟତେ। ତଥା ତମସି ପ୍ରଲୀନଃ ମୂଢ଼ଃୟୋନିଷୁ 
ଜାୟତେ ।୧୫। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଜଳଜୁଣୀନ ଥାଧୁଳ/ ସମୟଣନ ମୁଚୁ ହଣଳ କର୍ମାସନ୍ତ ୭ଲାଳମାନନକ ମନ କଳ ହୁଏ 
ଏ.କଂ ୭6ମୋକୁଣୀଳ ଥଧଳା6େନେ ନୁଚୁ# 6୭ଳ ନଳୁଣ/ ମୁହଦୋଳିନେ ଳଳୁ ନିଏ //¢ &/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ରଜସି ପ୍ରଲୟଂ ଗତ୍ଵା କର୍ମସଙ୍ଗିଷୁ ଜାୟତେ - ରଜୋଗୁଣର ଆଧିକ୍ୟରେ ମୃତ୍ୟୁହେଲେ 
କର୍ମାସକ୍ତ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଜନ୍ମ ହୁଏ। ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରିବା ସମୟରେ ରଜୋଗୁଣର ଆଧୂକ୍ୟ 
ଥୁଲେ, ବାସନା ପୂରଣ ନିମିତ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିର କର୍ମାସକ୍ତ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଜନ୍ମ ହୁଏ। କର୍ମ କରିବା 
ଏବଂ ଫଳ ଭୋଗିବା ନିମିତ୍ତ ତା” ପାଇଁ ତାହା ହେଉଛି ଉପଯୁକ୍ତ କ୍ଷେତ୍ର । 


ତଥା ପ୍ରଲୀନସ୍ତମସି ମୂଢ଼ୟୋନିଷୁ ଜାୟତେ - ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ତମୋଗୁଣର ଆଧକ୍ଯରେ ଜୀବ 
ଦେହ ତ୍ୟାଗ କଲେ ମୁଢ଼ଯୋନି, ଯଥା - ପଶୁପକ୍ଷୀ ଏବଂ ଉଭିଦ ଜଗତରେ ନ୍ନ ନିଏ | 


କେତେକ ଦାଶ୍ିନିକଙ୍କ ମତରେ ବିକାଶର ସୋପାନରେ ମନୁଷ୍ୟତ୍ବ ଲାଭ କଲାପରେ ଆମର ନିମ୍ନସ୍ତରର 
ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି । କିନ୍ତୁ ଚାରିପାଖରେ ଆମେ ଯାହା ଦେଖୁ ଏହା ତାର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ 
କରେ। ବାସ୍ତବ କଥା ହେଲା, ପ୍ରଗତି ନିମିତ୍ତ ସବୋତ୍ତମ ପରିସ୍ଥିତି ଏବଂ ବାତାବରଣ ଲାଭ କଲା ପରେ 
ମଧ୍ଯ ସବୁ ମନୁଷ୍ୟ ସମାନ ଭାବେ ଏହାର ଉପଯୋଗ କରି ଗୌରବମୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରି 
ପାରନ୍ତି ନାହି। କୌଣସି ଧନୀ ବ୍ଯକ୍ତିର ସାଧାରଣବୁଛି ସମ୍ପନ୍ନ ପୁତ୍ର ଜୀବନର ଆରମ୍ଭରେ ହିଁ ଅନୁକୂଳ 


ପରିସ୍ତ୍ରତି ଲାଭ କରିଥାଏ । ତଥାପି ପ୍ରାୟତଃ ଦେଖାଯାଇଥାଏ ଯେ ସେ ନିଜ ଅବସ୍ଥାର ଉପଯୁକ୍ତ ଉପଯୋଗ 
କରିବା ବଦଳରେ ପ୍ରମାଦ ଏବଂ ବିଳାସର ଜୀବନ ଯାପନ କରି ନିଜର ସର୍ବନାଶ କରେ। 


ବୁଦ୍ଧିସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଆମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କେତେଜଣ ବିଚାରପୁର୍ବକ ଆଚରଣ କରନ୍ତି ? ସମାଜର 
କେତେକ ଲୋକ ତ ପଶୁମାନଙ୍କ ଦିଗରେ ଭର୍ଷାତୁର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଚାହି, ଘୋଷଣା ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି ଯେ ସେମାନଙ୍କ 
ଜୀବନ ମହତ୍ତର ଏବଂ ସୁଖମୟ | ଏହା କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେ କିଛି ଅଳ୍ପ ସଂଖ୍ୟକ ଦ୍ବିପଦଙ୍କ 


॥ ୯୪୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ଦୃଷ୍ଟିରେ ଚତୁଷ୍ପଦଙ୍କର ଜୀବନ ହେଉଛି ଉଚ୍ଚତର ବିକାଶ । ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଏପରି ବିଚାର କରନ୍ତି, 
ତେବେ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ପଶୁର ଜୀବନ ନିନ୍ଦନୀୟ ନ ହୋଇ ବରଣୀୟ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେମାନେ ଏପରି 
ଜୀବନ କାମନା କରନ୍ତି । ମଦ୍ୟପାନ କରୁ ନ ଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ମଦ୍ୟଶାଳାକୁ ଦୁଃଖାଳୟ ବୋଲି ବିଚାର କରନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ମଦ୍ୟପାୟୀଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଏହି ସ୍ଥାନ ସୁଖ ଏବଂ ଶାନ୍ତିର ବିଶ୍ରାମାଳୟ ପରି ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ । 


ତାମସିକ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପଶୁଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନେବା ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତିର ଅଦ୍‌ଭୁତ ଅବସର 
ପରି ମନେ ହୋଇଥାଏ। ଏଠାରେ ସେମାନେ ନିଜର ରୁଚି ଏବଂ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରନ୍ତି । 
ତେଣୁ ଦର୍ଶନର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖୂଲେ ସନ୍ଦେହ ଏବଂ ସଂକୋଚ ବିନା ଆମକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡିବ ଯେ 
ତମୋଗୁଣସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ପଶୁଦେହରେ ହି ପୂର୍ଣ୍ଣ ସନ୍ତୋଷର ଅନୁଭୂତ ହେବ। ତେଣୁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ ତମୋଗୁଣର ଆଧ୍କ୍ୟ ସମୟରେ ମୃତ୍ୟୁ ହେଲେ ଜୀବ ମୁଢ଼ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥାଏ। 


ମୁବକୁ କୁଯାପାଳଥକ/ କଥାଳ ସାରାଂଶ ହେଲା- 
କର୍ମଣଃ ସୁକୂୃତସ୍ୟାହୁଃ ସାତ୍ଛ୍ଵିକଂ ନିର୍ମଲଂ ଫଲମ୍‌ | 
ରଜସସ୍ତୁ ଫଲଂ ଦୁଃଖମ୍‌ ଅଜ୍ଞାନଂ ତମସଃ ଫଲମ୍‌ ॥ ୧ ୬॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କର୍ମଣଃ = କର୍ମର, ସୁକୃତସ୍ଯ = ଶୁଭ କର୍ମର, ଆହୁଃ = କହନ୍ତି, ସାର୍ିକମ୍‌ = ସାଭ୍‌୍‌କ, 


ନିର୍ମଲମ୍‌ = ନିର୍ମଳ, ଫଲମ୍‌ = ଫଳ, ରଜସଃ = ରଜୋଗୁଣ, ତୁ = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ଫଲମ୍‌ 
= ଫଳ, ଦୁଃଖମ୍‌ = ଦୁଃଖ, ଅଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଅଜ୍ଞାନ/ ତମସଃ = ତମୋଗୁଣର, ଫଲମ୍‌ = ଫଳ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ସୁକୃତସ୍ୟ କର୍ମଣଃ ସାତ୍ତ୍ଵିଂଂ ନିର୍ମଲ” ଫଲଂ, ତୁ ରଜସଃ ଦୁଃଖଂ ଫଲଂ, ତମସଃ ଅଜ୍ଞାନଂ ଫଲଂ 
ଆହୁଃ ।୧୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଵୁଜ ଳର୍ମନ୍ ଫଳ ସାକ଼୍ିଳ ଏବଂ ନିର୍ନନଳ କୁଯାପୀଏ, ନଳୋକନ୍ନ ଫଳ ହେଛଛି ଦୂଃନଜାୟଳ 
ଏ.କଂ ଜଣମାକର୍ନନ ଙଳ ଥଞ#୍ଳତ/ //¢.୬/ 
ବ୍ୟାଖ୍ଯା :ଓ ସମ୍ଭାଷଣକୁଶଳ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୂର୍ବ କଥିତ ଶ୍ଳଲୋକର ସାରାଂଶ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୁଣର ପ୍ରାବଲ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଫଳ ମିଳିବ, ଏହି ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ତା'ର 
ନିଦେଶ କରାଯାଇଛି। 
କର୍ମଣଃ ସୁକୃତସ୍ୟାହ୍ୁଃ ସାକ୍ଞ୍ଵିକଂ ନିର୍ମଲଂ ଫଲମ୍‌ - ଶୁଭକର୍ମର ଫଳକୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଏବଂ ନିର୍ମଳ 


କୁହାଯାଇଛି । ସାବଧାନତାର ସହିତ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ଆମେ ଜାଣି ପାରିବା ଯେ ଅନ୍ତଃକରଣର ବିଚାର ହଁ 
ସମସ୍ତ କର୍ମର ଜନକ । ବିଚାର ହେଉଛି ବୁଣା ଯାଇଥୁବା ବୀଜ, ହେଲେ କର୍ମ ହେଉଛି ଅମଳ କରାଯିବା 


॥ ୯୪୮॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋଳ ୧୬ 


ଦ୍ରବ୍ୟ । ଘାସ ମଂଜିରୁ ଘାସ ହି ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ । ସେହିପରି ଅଶୁଭ ସଂକଳ୍ପରୁ ଅଶୁଭ କର୍ମ ହି ଜନ୍ମ ନେବ। 
ବାହ୍ୟଜଗତରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ଏ ଅଶୁଭ କର୍ମ ଦୁଷ୍କବୂଭିର ବୃଦ୍ଧି କରିଥାଏ ଏବଂ ଏହିପରି ଭାବରେ ମନର 
ବିକ୍ଷେପ ବହୁଗୁଣିତ ହୋଇଯାଏ। 


କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି ସେବା, ଭକ୍ତି, ସ୍ନେହ, ଦୟା, କ୍ଷମା ଏବଂ କରୁଣାର ଶାନ୍ତ, ସନ୍ତୁଷ୍ଟ, ପ୍ରସନ୍ନ 
ଏବଂ ପବିତ୍ର ଜୀବନ ଯାପନ କରେ, ତେବେ ଏପରି ଜୀବନ ନିଣ୍ଚିତ ଭାବରେ ତା'ର ସାତ୍ତ୍ଵକ ସ୍ଵଭାବର 
ପରିଚାୟକ । ଏପରି ମହତ୍‌ ଜୀବନ ଯାପନ କରୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତିର ଅନ୍ତଃକରଣ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଶୁଦ୍ଧତର 
ହେବ। 


ବର୍ଭମାନ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ, ଯଦି ବର୍ଭମାନ ଜୀବନରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଅଧୋପତିତ ହୋଇଛି, 
ତେବେ କିପରି ଭାବରେ ସେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରି ପାରିବ ? କର୍ମ ଯଦି ବିଚାରର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ 
ଅନ୍ତଃକରଣସ୍ଥିତ ବିଚାରର ସ୍ଵରୂପ ଅଶୁଭ, ତେବେ ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିର ବିଚାରର ଆମୂଳଚୂଳ ପରିବର୍ତନ କିପରି 
ଆଶା କରାଯାଇପାରିବ ? ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ଧର୍ମରେ ନିଜର ବିଧ୍ଵ ଏବଂ ନିଷେଧ ଭାଷାରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର 
ଏକମତ ହୋଇ ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ସତ୍ୟର ସାଧକ, ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତିର ଉପାସକମାନଙ୍କୁ 
ସଦାଚାର ଏବଂ ନୈତିକତାର ଆଦର୍ଶ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଦରକାର । ବୈଚାରିକ 
ପରିବର୍ତନର ଏହା ହେଉଛି ପ୍ରଥମ ପାଦ। 


ମନକୁ ଅନୁଶାସିତ କରିବା ଏବଂ ବିଚାରର ସ୍ଵରୂପ ପରିବର୍ତନ କରିବା ମୋଟେ ସହଜ କାମ ନୁହେଁ- 
ଏଥ୍ବରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁପ୍ରକାର କର୍ମ କରାଯାଉଛି, ତା'ର ପରିବର୍ତନ କରିବା ଏବଂ ନିଜର 
ବାହ୍ୟ ଆଚରଣ ଏବଂ ବ୍ୟବହାରର ସଂଯମ କରିବା ଅପେକ୍ଷାକୃତ ସହଜ । ତେଣୁ ସଦାଚାର ଏବଂ ଅନୁଶାସିତ 
ବ୍ୟବହାର ଆମ୍ମବୋନ୍ନତିର ମହାନ୍‌ ଯୋଜନାର ପ୍ରଥମ ପାଦ ବୋଲି ଧରାଯାଇଛି । ଦେଖେଇ ହେବା ପାଇଁ 
ସଦାଚାର ପାଳନ କରାଯାଉଥୁୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଅଭ୍ୟାସରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଅନୁଶାସନର ଏହି 
ବାହ୍ୟ ଅଭ୍ୟାସ ମନକୁ ମଧ୍ଯ ଅନୁଶାସନ କରେ। 


ଏହି କାରଣରୁ ସବୁ ଦେଶର ସଂସ୍କୃତିରେ ବାଲ୍ଯକାଳରୁ କିଛି ନିୟମ ପାଳନ କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା 
ଦିଆଯାଇଥାଏ। ସେ ନିୟମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କେତେକ ହେଲା- ଗୁରୁଜନଙ୍କୁ ମାନ୍ୟ କରିବା, ଆଜ୍ଞାପାଳନ 
କରିବା, ମିଥ୍ୟା ନ କହିବା, ଶାସ୍ତାଧ୍ୟନ କରିବା, ଶିକ୍ଷା ଗହଣ କରିବା ଏବଂ ପରିଷ୍ନାର ରହିବାକୁ ଅଭ୍ୟାସ 
କରିବା। ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଏ ସବୁ ନିୟମ ପାଳନ କରିବାକୁ କୁହାଗଲେ ଏହା ସେମାନଙ୍କୁ ଅତ୍ୟାଚାର ପରି 
ଏବଂ ଏ ସବୁ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ ବାଧ୍ଯ କରୁଥିବା ପରି ମନେ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ପରିଶେଷରେ ପିଲାମାନଙ୍କର 
ଅଜ୍ଞାତସାରରେ ଏହି ନିୟମ ସବୁ ସେମାନଙ୍କର ମନକୁ ଅନୁଶାସନ କରିଥାଏ । 


॥ ୯୪୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ସଦାଚାର ଦ୍ଵାରା ମନ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଏବଂ ନିର୍ମଳ ହୋଇଯାଏ । ମନର ପ୍ରଶାନ୍ତି, ନ୍ୟୁନତମ ବିକ୍ଷେପ, 
ଚିତ୍ତର ଏକାଗ୍ରତା, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭକ୍ତି, ଜିଜ୍ଞାସା, ଏସବୁ ହେଉଛି ସା୍ଦ୍ଵିକ ମନର ଫଳ | ବିକାର ଏବଂ ବିକ୍ଷେପ 
ହେଉଛି ମନର ଅଶୁଦି । ଅଶୁଭକର୍ମ ଦ୍ଵାରା ଏହା ଅଧ୍ଵକତର ହୋଇଥାଏ। ସତ୍‌କର୍ମ ନିଜ ସ୍ଵଭାବ ଦ୍ଵାରା 
ମନର ଉଦ୍‌ବେଗକୁ ନଷ୍ଟ କରି ମନକୁ ଶାନ୍ତ ଏବଂ ପ୍ରସନ୍ନ୍‌ କରେ । 


ରଜସସ୍ତୁ ଫଲଂ ଦୁଃଖମ୍‌ ଅଜ୍ଞାନଂ ତମସଃ ଫଲମ୍‌ - ରଜଗୁଣର ଫଳ ହେଉଛି ଦୁଃଖ। ଏହି 
ବାକ୍ୟାଂଶ ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକର ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ପୁଷ୍ଠିସାଧନ କରେ। ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ରଜୋଗୁଣ ତୃଷ୍ଣା 
ଜାତ କରାଏ ଏବଂ ଆସକ୍ତ କରାଏ। ଏହାର ପୂରଣ ନିମିତ୍ତ ଆମେ ବିବିଧ ପ୍ରକାର କର୍ମରେ ବୁଡ଼ି ରହୁ। ଏହି 
ପରି ଭାବରେ ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରଭାବାଧୀନ ବ୍ୟକ୍ତି ନାନା ପ୍ରକାର ଇଚ୍ଛା ପୋଷଣ କରି ସେ ସବୁର ପୂରି ନିମିତ୍ତ 
ଧନ ଲାଭ ପାଇଁ, ଅଧକାର ପାଇଁ, ସଂଚୟ ପାଇଁ, ବ୍ୟୟ କରିବା ପାଇଁ, ଉପଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ 
ସଂଚିତ ଧନର ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣ ପାଇଁ ସର୍ବଦା ଯନ୍ନଶୀଳ ହୁଏ। ଧୀରେ ଧୀରେ ସେ ଦୁଃଖ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣାର 


ଶ୍ଵାସରୋଧକାରୀ ଗହ୍ଵର ମଧ୍ଯକୁ ଟାଣି ହୋଇଯାଏ। ଏହିପରି ଭାବରେ ରଜୋଗୁଣର ଫଳ ନିଶ୍ଚିତଭାବରେ 
ହେଉଛି ଦୁଃଖ | 


ଅଜ୍ଞାନତା ହେଉଛି ତମଗୁଣର ଫଳ : ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ କର୍ମରେ ଆଳସ୍ୟ, ଅସାବଧାନତା 
ଏବଂ ମୋହ ହେଉଛି ତମ ଗୁଣର ଲକ୍ଷଣ। ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ତମୋଗୁଣ ଆମର ବିବେକଶକ୍ତିକୁ 
ଆଚ୍ଛାଦନ କରି ଦିଏ ଏବଂ ଜଗତର ଘଟଣାବଳୀ, ଜଗତର ଜୀବ ଏବଂ ଦ୍ରବ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ 
ବୁଝି ପାରିବାର କ୍ଷମତାକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ । 


ରଜୋଗୁଣ ମନରେ ବିକ୍ଷେପ ସୃଷ୍ଟି କରେ। ସତ୍ତ୍ଵ ଅବସ୍ଥାରେ ମନରେ ବିକ୍ଷେପ ପ୍ରାୟ ନ ଥାଏ 
କହିଲେ ଚଳେ ଏବଂ ସେଥ୍ଵପାଇଁ ବିବେକଶକ୍ତି ତୀକ୍ଷ୍ଣ ଏବଂ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ସଂକ୍ଷେପରେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ 
ହେଉଛି ସକ୍ରିୟ ଶାନ୍ତିର ଅବସ୍ଥା, ଯାହା ମନୁଷ୍ୟକୃତ ଆନ୍ତରିକ ଜୀବନର ରଚନାମ୍ମକ ମୁହୂର୍ତ ହୋଇଥାଏ। 


ଏହି ଗୁଣରୁ କ'ଣ ଉପ୍ନନ୍ନ ହୋଇଥାଏ ? 


| ୯୫୦॥ 


ଅଧ୍ପାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୭ 


ସତ୍ତ୍ଵାତ୍‌ସଞ୍ଚାୟତେ ଜ୍ଞାନଂ ରଜସୋ ଲୋଭ ଏବ ଚ । 
ପ୍ରମାଦମୋହୌ ତମସୋ ଭବତୋୌଃଜ୍ଞାନମେବ ଟ ॥୧୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସତ୍ତ୍ବାତ୍‌ = ସତ୍ତୁଗୁଣରୁ, ସଂଜାୟତେ = ଜାତ ହୁଏ, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ରଜସଃ = ରଜୋଗୁଣରୁ , 
ଲୋଭ = ଲୋଭ, ଏବ = ଏପରିକି, ଚ = ଏବଂ, ପ୍ରମାଦମୋହୌ = ପରମାଦ ଏବଂ ମୋହ, 
ତମସଃ = ତମୋଗୁଣରୁ , ଭବତଃ = ଜାତ ହୁଏ, ଅଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଅଜ୍ଞାନ, ଏବ = ଏପରିକି, ଚ 
= ଏବଂ | 

ଅନ୍ବୟଃ : ସତ୍ବାତ୍‌ ଜ୍ଞାନ, ରଜସଃ ଚ ଲୋଭ ଏବ ସଂଜାୟତେ, ତମସଃ ପ୍ରମାଦମୋହୌ ଭବତଃ ଚ 
ଅଜ୍ଞାନଂ ଏବ ।୧୭। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ସଳ୍ଜଟ୍ରୁଣକୁ କନ ଛନ୍ଦ ଛୁଏ/ ଜଣନଳେରୁଣନତୁ ୬ଳଜ ଏକଂ ଜଣମାର୍ରୁଣକୁ ମାଜ, ମୋହ 
ଏବଂ ଅଜ୍ଞାନ ଜଜନୁ ତୁଏ /¿ ©୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସତ୍ତ୍ବାତ୍‌ସଞ୍ଜାୟତେ ଜ୍ଞାନଂ ରଜସୋ ଲୋଭ ଏବ ଚ - ମନ ଏବଂ ବୁଦିର ରଂଗମଞ୍ଚରେ 
ପ୍ରବେଶ କରି ଏହି ତିନିଗୁଣ ଯେଉଁ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରନ୍ତି, ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ତା' ର ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି | 
ସତ୍ତ୍‌ଗୁଣରୁ ଜ୍ଞାନ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ବିଷୟର 
ଅଭାବ ରହିଥୁବାରୁ ଏହାଙ୍କର କୌଣସି ବିଷୟ ଜାଣିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ହି ଉଠେ ନାହି | ଏହାଙ୍କଠାରେ ବୁଝିବାର 
କିଛି ବାକି ରହେ ନାହି, କାରଣ ଏହା ହେଉଛି ଏକ ଅବ୍ୟୟ ସନାତନ ସତ୍ଯ। ଚୈତନ୍ୟଯୁକ୍ତ 
ଅନ୍ତଃକରଣର ବୁଦ୍ଧିବୃତ୍ତି ବିଷୟକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ । ମନ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ପରିଛିନ୍ନ ଆତ୍ମା ହି ହେଉଛନ୍ତି 
ଜ୍ଞାତା। ତେଣୁ ଅନ୍ତଃକରଣ ଯଦି ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଶାନ୍ତ ହେବ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଟର୍ତ୍ରିକ ହେବ, ତେବେ ତା 'ର ଜ୍ଞାନ 
କ୍ଷମତା ଅଧ୍କ ହେବ। ଶୁଦ୍ଧ ମନ ଦ୍ଵାରା ହି ନିତ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ- ବୁଦ୍ଧ- ମୁକ୍ତ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି ସମ୍ଭବ 
ହେବ। 


ରଜୋଗୁଣରୁ ଲୋଭ ଜାତ ହୁଏ : ମନ ଭିତରେ ନିରନ୍ତର କାମନା ଉପ୍ପନ୍ନ ହେଲେ, ଏହା 
ବିକ୍ଷେପ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିବ ଏବଂ ଏହାର ସନ୍ତୋଷ ବିଧାନ କରିବାକୁ ହେଲେ ନାନାଦି କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ 
ଏବଂ ଏପରି କରିବା ସମୟରେ ମନରେ ଲୋଭ ଉପ୍ରନ୍ନ ହେବ। 


ପ୍ରମାଦମୋହୌ ତମସୋ ଭବତୋଃଜ୍ଞାନମେବ ଚ - ତମୋଗୁଣରୁ ଅସାବଧାନତା ଏବଂ ମୋହ 
ଜାତ ହୁଏ। ତମୋଗୁଣ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଆଚ୍ଛାଦନ କରିଦିଏ । ତମୋଗୁଣରୁ ପ୍ରମାଦ, ମୋହ ଏବଂ ଅଜ୍ଞାନ ଉପ୍ପନ୍ନ 
ହୁଏ। ବିଷୟକୁ କୌଣସି ଭାବରେ ଜାଣି ନ ପାରିବା ହେଉଛି ଅଞ୍ଞାନ। ଦୁଇ ବସ୍ତୁ ବା କର୍ମ ମଧ୍ଯରେ 


॥୯୫୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ବିବେକର ଅଭାବକୁ ମୋହ କୁହାଯାଏ। କୌଣସି କର୍ମରେ ସାବଧାନ ନ ହେବା ବା ବସ୍ତୁକୁ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାରେ 
ବୁଝିବା ହେଉଛି ପ୍ରମାଦ। ଏହି ସବୁ କାରଣରୁ ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ମନୁଷ୍ୟ ସୁଖର ଅନ୍ବେଷଣ କରି ଘୂରି 
ବୁଲୁଥାଏ। ସାରା ସମୁଦ୍ରରୁ କ'ଣ ତାଟିଆଏ ମିଠା ପାଣି ମିଳି ପାରିବ ? ମିଳିବ ନାହି, କିନ୍ତୁ ତମୋଗୁଣର 
ବଶୀଭୂତ ବ୍ଯକ୍ତି ଏଥ୍ଵପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥାଏ। ଆଉ ତାକୁ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡିଲେ ସେ ଜଗତକୁ 
ଏଥୁପାଇଁ ଦୋଷ ଦେଇଥାଏ। ଏସବୁ ହେଉଛି ତମଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ | ପୁନଶ୍ଚ- 


ଉତ୍ଧ୍ବିଂ ଗଚ୍ଛନ୍ତି ସତ୍ତ୍ଵସ୍କା ମଧ୍ଯେ ତିଷ୍ଠନ୍ତି ରାଜସାଃ । 
ଜଘନ୍ୟଗୁଣବୂତ୍ତିସ୍ଫା ଅଧୋ ଗଚ୍ଛନ୍ତି ତାମସାଃ ॥୧୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଉର୍ଵ୍ବମ୍‌ - ଉର୍ତ୍ବ୍‌ ଲୋକ, ଗଚ୍ଛନ୍ତି ଚ ଯାଆନ୍ତି, ସତ୍ତ୍ରସ୍ଥାଃ ଚର ସତ୍ତୁଗୁଣରେ ଥବା, ମଧ୍ୟେ = 
ମଝିରେ, ତିଷ୍ଠନ୍ତି - ରହନ୍ତି, ରାଜସାଃ = ରାଜସିକ, ଜଘନ୍ୟ ଗୁଣବୃଭିସ୍ସାଃ = ଜଘନ୍ୟ ଗୁଣ 
ବୃତ୍ତିରେ ଥୁବା, ଅଧଃ = ଅଧୋଗତି, ଗଚନି = ଯାଆନି ବା ପାଆନ୍ତି, ତାମସାଃ = ତାମସିକ 
ଲୋକମାନେ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ସତ୍ତ୍ଵସ୍କ୍ାଃ ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ଂ ଗଚ୍ଛନ୍ରି ରାଜସାଃ ମଧ୍ୟେ ତିଷ୍ଠନତ୍ତି, ଜଘନ୍ଯଗୁଣବୃଭିସ୍ଥା ତାମସାଃ ଅଧଃ 
ଗଚ୍ଛନ୍ତ ।୧୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସବ୍ଧନୁଣଣନ ଥିବା କ୍ୟାଳି ନନ୍ଗୁଣଲୋକକୁ ଯାଆନି। ରାଳଦିଳ ଣଲୋଳ ମଧ୍ଣଲ୍କଣନେ ନହଛି 
ଏ'କଂ 66ମାରୁଣନ ଳଯନ/ ବୃଳିଃନେ ଥିବ/ 6ଲଳମାଣନ ଥଣଥ/ରଜି ଲଜ କଳଛ /€/୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବିକାଶର ସୋପାନରେ ତିନୋଟି ଶ୍ରେଣୀ ରହିଛି । ବନସ୍ପତି ଏବଂ ପଶୁଜଗତ ହେଉଛନ୍ତି 
ନ୍ୟନତମ ବିକାଶର ଅବସ୍ତ୍ରା। ବୁଦି, ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରତିଭା ସମ୍ପନ୍ନ ମନୁଷ୍ଯ ମଝିରେ ରହିଛି। ସ୍ବର୍ଗର 
ଦେବତାଗଣ ମନୁଷ୍ୟଠାରୁ ଉଚ୍ଚତର ଅବସ୍ତ୍ରାରେ ରହନ୍ତି । ଏଠାରେ ବିକାଶର ଅର୍ଥ ହେଲା ଅନୁଭୂତିର 
ବିଶାଳ କ୍ଷେତ୍ର କମ୍‌ ପରିମାଣର ବିକ୍ଷେପ ଏବଂ ବୁଝି ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଖରତା। ସଂକ୍ଷେପରେ ବିକାଶକୁ 
ମାପିବାର ମାପଦଣ୍ଡ ଏଠାରେ ହେଲା ପ୍ରାଣୀମାନେ ଅନୁଭବ କରୁଥିବା ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଏବଂ ଆନନ୍ଦର 
ପରିମାଣ। 


ଏ ମାପଦଣ୍ଡ ଅନୁସାରେ ପଥରର ବିକାଶ ନାହିଁ ବୋଲି କହିବାକୁ ହେବ । କାରଣ, ଜଗତ ବିଷୟରେ 
ଏହାର କୌଣସି ଅନୂଭୂତି ହିଁ ନାହିଁ। ତା' ପରବର୍ତୀ ଅବସ୍ତାରେ ରହିଛି ବନସ୍ପତି ଜଗତ । ଏଠାରେ ଅନୁଭୂତିର 
ଆଭାସ ମାତ୍ର ଦେଖା ଦେଇଥାଏ। ପ୍ରାଣୀଜଗତରେ ଅନୁଭୂତି ବା ଚେତନଶୀଳତା ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ପ୍ରକଟିତ 
ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନିଃସନ୍ଦେହ ମନୁଷ୍ୟ ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜୀବ । କାରଣ, ଏହାର ବୁଝି 


| ୯୫୨ ॥| 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୮ 


ପ୍ରଖର ଏବଂ ଅନୁଭୁତିର ମାତ୍ରା ତୀବ୍ର। କିନ୍ତୁ ଦେଶ-କାଳର ସୀମାବଵ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିଥାଏ। ଏହି ସୀମା ନ ରହିଲେ, ସ୍ବର୍ଗର ଦେବତାମାନେ ଉପଭୋଗ କରୁଥିବା ଉଚ୍ଚତମ ଅବସ୍ତ୍ରାକୁ 
ମନୁଷ୍ଯ ଆରୋହଣ କରି ପାରିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି | 


ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦୋତାଲା ଘରର ସିଡି ବା ପାହାଟ ରହିଥାଏ। ସାଧାରଣତଃ ଏ 
ପାହାଟ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ପାହାଚର କିଛି ଅଂଶ ଚଢ଼ିବା ପରେ ମଧ୍ଯ୍ଭାଗରେ ଏକ ସ୍ଥାନ 
ରହିଥାଏ, ଯେଉଁଠାରୁ ଘୁରି ପାହାଚର ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଗକୁ ଚଢି ଉପରକୁ ଯିବାକୁ ହୋଇଥାଏ | ଯେଉଁମାନେ 
ପାହାଚର ସବୁଠାରୁ ତଳେ ରହିଛନ୍ତି, ତାକୁ ବିକାଶର ନିମ୍ନ ସ୍ତରର ବୋଲି ଧରାଯାଉ । ଯେଉଁମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଭାଗର ବେଦୀରେ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି ସେମାନେ ବିକାଶର ମଧ୍ଯମ ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସୋପାନର 
ଶୀର୍ଷରେ ଯେଉଁମାନେ ଅଛନ୍ତି ସେମାନେ ବିକାଶର ଉଚ୍ଚତମ ଅବସ୍ଥାରେ । ବନସ୍ପତି ଏବଂ ପଶୁ ଜଗତ 
ହେଉଛନ୍ତି ବିକାଶର ନିମ୍ନସୋପାନର । ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯବତ୍ତୀ ବେଦୀରେ ଠିଆ ହୋଇଛି ଏବଂ ଦେବତାଗଣ 
ଶୀର୍ଷରେ ଅଛନ୍ତି। 


ଉର୍ଧ୍ବଂ ଗଚ୍ଛନ୍ତି ସତ୍ତ୍ଵସ୍ତା ମଧ୍େ ତିଷ୍ଠନ୍ତି ରାଜସାଃ - ମନେ ରଖବାକୁ ହେବ ଯେ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
କେହି ହେଲେ ସୁଖ ଓ ଆରାମ ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ ଉପର ମହଲାରେ ପହଞ୍ଚ ପାରିନାହାନ୍ତି। ବେଦୀ 
ଉପରେ ଠିଆ ହୋଇଥୁବା ଲୋକମାନଙ୍କର ଉପରକୁ ଚଢ଼ିବାର ନା ତଳକୁ ଓହ୍ଲେଇବାର ସ୍ଵାଧୀନତା ଅଛି । 
ଏହି ଚିତ୍ରଟିକୁ ଯଦି ଆମେ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝି ପାରିବା, ତେବେ ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରରେ ବଣ୍ଠ୍ରିତ ବିକାଶର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ କିଛି ପରିମାଣରେ ଆମେ ବୁଝି ପାରୁଛେ ବୋଲି ଧରି ନିଆଯାଇପାରେ। ଏଠାରେ ବିକାଶର 
ମାପଦଣ୍ଡ ହେଉଛି “ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିକଶିତ ପ୍ରାଣୀ ଦ୍ଵାରା ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥୁବା ଚୈତନ୍ୟର ମାତ୍ରା | 


ଉର୍ଧ୍ବଂ ଗଳ୍ଛନ୍ତି ସତ୍ସ୍ଵସ୍ଫା ମଧ୍ୟେ ତିଷ୍ଠନ୍ତି ରାଜସାଃ - ସତଭ୍ବୁଗୁଣରେ ସ୍ଥିତ ଲୋକ ଉର୍ତ୍ବିକୁ ଯାଆନ୍ତି । 
ବିବେକ ବିଚାର, ଯଥାର୍ଥ ନିର୍ଶ୍ୟୟ ଏବଂ ଆମ୍ବସଂଯମର ଶୁଦ୍ଧ ଜୀବନ ଯାପନ କରୁଥିବା ଲୋକମାନଙ୍କଠାରେ 
ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣର ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଥାଏ। ଏପରି ଶାନ୍ତ, ସୂଜନଶୀଳ ଏବଂ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ବ୍ଯକ୍ତିର ଗତି 
ଉଦ୍ଧବଲୋକକୁ ହୋଇଥାଏ। 


ରାଜସିକ ବ୍ଯଳ୍ତି ମଝିରେ ରହନ୍ତି : କାମନା ଏବଂ ବିକ୍ଷେପ, ମହତ୍ତ୍ଵାକାଂକ୍ଷା ଏବଂ ସଫଳତାରେ 
ପୁଣ୍ଢ ରଜୋଗୁଣ ସ୍ଵଭାବର ଲୋକ, ଆବଶ୍ୟକ ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧି ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବାରମ୍ବାର ମନୁଷ୍ୟଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥାନ୍ତ। 


ଜଘନ୍ୟଗୁଣବୂର୍ତିସ୍ଗା ଅଧୋ ଗଚ୍ଛନ୍ତି ତାମସାଃ - ତାମସିକ ଲୋକ ଅଧୋଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 
ଉଚ୍ଚତର ଆହ୍ଵାନ ପ୍ରତି ଧ୍ଯାନ ନ ଦେଇ ପ୍ରମାଦ, ମୋହ ଏବଂ ଅଜ୍ଞାନ ପରି ହୀନ ପ୍ରବୃତ୍ତିରେ ରମଣ କରୁଥୁବା 
ଜୀବଙ୍କର ଅଧୋଗତି ହୋଇଥାଏ। 


|| ୯୫୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ମୃତ୍ୟୁପରେ ମଧ୍ଯ ଜୀବର ଅସ୍ତିତ୍ବର ଅଖଣ୍ଡତା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ସମୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜୀବର 
ଗତି ଉପରେ ପଡ଼ୁଥବା ତିନିଗୁଣର ପ୍ରଭାବ ପୂର୍ବରୁ ବର୍ଣ୍ଵନା କରୁଛନ୍ତି। ଏହି ଶ୍ଳୋକ ହେଉଛି ତା'ର ସାରାଂଶ | 
କିନ୍ତୁ ସଂସାରରୁ ମୁକ୍ତି କାହିଁ ? ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ସୁଖର ବନ୍ଧନରେ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ବାନ୍ଧିଦିଏ। ତେବେ ମୁକ୍ତି କିପରି 
ହେବ ? ରହୁ ସ୍ଵରୂପ ଏହି ତିନିଗୁଣ ଆମକୁ ଶରୀର ଏବଂ ଏହାର ଦୁଃଖ, ମନ ଏବଂ ଏହାର ବିକ୍ଷେପ, 
ବୁଦ୍ଧି ଏବଂ ଏହାର ସ୍ପନ୍ଦନ ତଥା ଜଗତ୍‌ ଏବଂ ଏହାର ପରିଚ୍ଛଦ ସହିତ ବାନ୍ଧିଦିଏ । ଏ ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇ ନିଜର ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପର ଅନୁଭୂତି ଆମେ କେବେ ଲାଭ କରିବା ? 


ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତ୍ରିଗୁଣର ସ୍ଵରୂପ, ଲକ୍ଷଣ ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଜୀବର ଗତି ଉପରେ ପଡୁଥିବା ଏମାନଙ୍କର 
ପ୍ରଭାବର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଆମକୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ କୌଣସି ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଗୁଣର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ହେଉଛି 
ଅତୀତରୁ ଆମର ପ୍ରାପ୍ତ ଉତ୍ତରାଧ୍ଵକାର । ବର୍ତମାନ ଏହା ଦ୍ଵାରା ରଂଜିତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏହି ଗୁଣର କ୍ରୀଡା 


“` % ¬ 


ଦ୍ଵାରା ହି ଭବିଷ୍ୟତ ନିର୍ଧାରିତ ହୋଇଥାଏ। ଏ ସବୁ ହେଉଛି ଆମର ବନ୍ଧନ କାରଣର ହିଁ ବର୍ଣ୍ଠନା। 


ପ୍ରକୃତିରେ ସ୍ଥିତ ପୁରୁଷ ହିଁ ଜୀବ ବୋଲାଏ। ଅନିତ୍ୟ ଜଗତର ଅନୁଭୂତ ନିରାଶାର ଦୁଃଖ- ଏ ସବୁ 
ହେଉଛି ଜୀବର ସଂସାର । ତ୍ରିଗୁଣର ଅତୀତ ହେଲେ ହି ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ। 


ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଜ୍ବରରେ ପୀଡିତ ରୋଗୀର ମସ୍ତକ ଏବଂ ପିଠିରେ ଅସହ୍ୟ ପୀଡା ହେଉଛି । ଏହି ପୀଡା 
ହେଉଛି ରୋଗର ଲକ୍ଷଣ । ଜ୍ଵର ଛାଡିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ରୋଗୀର କଷ୍ଟ ରହିଥାଏ । ଏହି ରୋଗର ଲକ୍ଷଣରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ପୂର୍ବର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଏବଂ ଶକ୍ତି ଲାଭ କଲେ ହି କେବଳ ତାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ସୁସ୍ଥ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ | ସେହିପରି, ତିନିଗୁଣର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ନିଜର ଆନନ୍ଦ-ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହେଲେ 
ହିଁ ବାସ୍ତବ ମୋକ୍ଷ କୁହାଯିବ। 


ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଦଵିକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ହିଁ ହେଉଛି ମୋକ୍ଷ । ନିଜର ପରିଚ୍ଛନ୍ନତାର ବନ୍ଧନରେ 
ରହି ମହାନ୍‌ ସମ୍ଭାବନା ସବୁ ଆମ ହୃଦୟରେ ପଡି ରହିଛି । ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣା, ବିକ୍ଷେପଂ କାମନାର କାରାଗାରରୁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ କରିବା ହି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକତାର ଅନ୍ଵେଷଣ। 


ବର୍ଞମାନ ସମ୍ଯଳ କିଜାନ ମୂର/ 6ମୋଷ ଲା କିଳି ନୁଆ, ଜଳ ବଣଶଳ/ କଳି ଜଳରକନ୍୍‌ କହୁଛନି- 


॥ ୯୫୪॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୧୯ 


ନାନ୍ୟଂ ଗୁଣେଭ୍ୟଃ କରଉ୍ତାରଂ ୟଦା ଦ୍ରଷ୍ଟାନୁପଶ୍ୟତି | 
ଗୁଣେଭ୍ୟଶ୍ଢ ପରଂ ବେଭି ମଦ୍‌ଭାବଂ ସୋଏଧ୍ବଗଳ୍ଛତି ॥୧୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ ଅନ୍ଯମ୍‌ = ଅନ୍ଯ ନୁହେଁ, ଗୁଣେଭ୍ଯଃ = ଗୁଣ ବ୍ଯତୀତ, କର୍ତାରମ୍‌ = କରା, ୟଦା = 
ଯେତେବେଳେ, ଦ୍ରଷ୍ଟା = ଦ୍ରଷ୍ଟା, ଅନୁପଶ୍ୟତି = ଦେଖେ, ଗୁଣେଭ୍ଯଃ = ଗୁଣ ବ୍ୟତୀତ, ଚ = 
ଏବଂ, ପରମ୍‌ = ପରମ, ବେଭି = ଜାଣେ, ମଦ୍‌ଭାବମ୍‌ = ମୋର ସ୍ବରୂପ, ସଃ = ସେ, 
ଅଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି = ଲାଭକରେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଦା ଚ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଗୁଣେଭ୍ଯଃ ଅନ୍ଯଂ କର୍ତାରଂ ନ ଅନୁପଶ୍ଯତି ଗୁଣେଭ୍ୟଃ ପରଂ ବେଭି, (ତଦା) 
ସଃ ମଭ୍ଭାବଂ ଅଧବଗଚ୍ଛତି ।୧ ୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ * ଦର, ' ( ସୀାଧ/ଳ) 6ଯେଜଣଚେଳଳ ଜିନିରୁଣ ଚ/ଚ ଥନୟ/ ଲାାନିକୁ କରା ଜ/ବନେ ଦେଇଛି 
ନାହି ଏବଂ ଚିନରୁଣଳ ଥତ/ତ 6ନୋଜ ନଳକୁଳୁ ଲଣନ, ୧୦୭୦ଚ୬ଳ 6 ନୋ (୦(2/ 
ଳ/ଜ କରଛି // 6 ୯// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଇଛି ସେଥୁରୁ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଏପରି ଏକ ଦୟନୀୟ ଚିତ୍ର 
ପରିସ୍କୁଟ ହୁଏ, ଯେପରିକି ସେ କଦାପି ଏ ଗୁଣମାନଙ୍କର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । ଏପରି 
ଅବସ୍ଫାରେ ଗୀତାଧ୍ଯୟନକାରୀ ନିରାଶ ଅନୁଭବ କରିପାରନ୍ତି। ରେଳଗାଡିରେ ବସି ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ରେଳଗାଡି ସହିତ ଜଣେ ଚାଲୁଥିବ। ରେଳଗାଡିର ଗତି ତାର ଗତି ହୋଇଯିବ। କିନ୍ତୁ ନିଜର ଗନ୍ତବ୍ଯ 
ସ୍କୁଳରେ ଓହ୍ଲେଇ ଗଲେ ରେଳଗାଡିର ଗତି ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ଗତି ରହିବ ନାହିଁ । ସେହିପରି ମନ- 
ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ଉପାଧ୍ଵ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ କରି ଆମ୍ମା ତିନିଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଧାରିତ ମନର ଅବସ୍ତା ଅନୁସାରେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ। ମନ ସହିତ ସମସ୍ତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କରି ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ପ୍ରତି ସାକ୍ଷୀ ଭାବ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କଲେ ତିନିଗୁଣର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିବ। 


ନାନ୍ୟଂ ଗୁଣେଭ୍ୟଃ କର୍ତାରଂ ୟଦା ଦ୍ରଷ୍ଟାନୁପଶ୍ୟତି - ନିଦିଧାସନର ସାଧନାରେ ଏ ତାଦାମ୍ବ୍ର 
ନିବୃତ୍ତି ଏବଂ ସ୍ଵସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଫ୍ରିତିର ଅଭ୍ୟାସ କରାଯାଇଥାଏ। ଯେଉଁ ସାଧକଙ୍କଠାରେ ଧ୍ୟାନର ଯୋଗ୍ୟତା 
ଥାଏ, ସେ ଆମ୍ାଙ୍କୁ ଦେଖ ପାରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଆତ୍ମସ୍୍‌ରୁପରେ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । ଏହି ଆତ୍ମା ସମସ୍ତ 
ଦୋଷରୁ ସର୍ବଦା ମୁକ୍ତ। ଏହି ଦେଖବା ସାଧାରଣ ଦୃଶ୍ୟବସ୍ତୁକୁ ଦେଖୂବା ପରି ନୁହଁ। ଆତ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଏବଂ ବୁଝିର ଦ୍ରଷ୍ଟା, ଏମାନଙ୍କର ଦୃଶ୍ୟ ନୁହଁ। ଏଠାରେ ଦର୍ଶନର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଏପରି 
ନିଶ୍ଚୟାତ୍ମକ ଜ୍ଞାନ, ଯାହା ଲାଭ କରିବା ପରେ ତତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଂକଳ୍ପ ବିକଳ୍ପ କରିବାରେ ଆଉ କୌଣସି 
ଅବସର ରହେ ନାହିଁ। 


| ୯୫୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୯ / ଅଧାୟ ୧୪ 


ଗୁଣ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାରିକୁ କର୍ତା ଭାବରେ ଦେଖେ ନାହିଁ : ଆତ୍ମାନୁଭବୀ ପୁରୁଷ କେବଳ 
ନିଜର ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ସେ ଏ କଥା ଜାଣନ୍ତି ଯେ ବର୍ଭମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ଅହଂକାରର 
କର୍ଭୁତ୍ଵ୍‌ ଅଭିମାନ ଥୁଲା, ତାହା ଏ ଗୁଣ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଂକାର ହେଉଛି ଏ 
ତିନିଗୁଣର ହି କାର୍ଯ୍ୟ ଗୁଣ ହିଁ ଆମର ବିଚାର ଉପରେ ପ୍ରଭୁତ୍ବ ଜାରି କରି ଏହାର ଦିଗ ନିର୍ଦ୍ଧାରଣ କରନ୍ତି | 
ତେଣୁ ଯେଉଁ ସୁକ୍ଷ୍ମଶରୀରରେ କର୍ତୁତ୍ବ ଭୋଲ୍ସୃତ୍ବ ଇତ୍ୟାଦିର ଅଭିମାନ ଥାଏ, ତାହାକୁ ହିଁ ଗୁଣ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା 
ସୂଚିତ କରା ଯାଇଛି। 


ଗୁଣେଭ୍ୟଶ୍ଚ ପରଂ ବେଭି ମଦ୍‌ଭାବଂ ସୋଃଧଧଗଳ୍ଛତି - ମନ ସ୍ବୟଂ ଜଡ଼ ହୋଇଥିବା ହେତୁ ନିଜେ 
କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରେ ନାହି ବା ନିଜର ବୃଦ୍ଭିକୁ ଦେଖୁ ପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଯେଉଁ ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵ ଏହାକୁ 
ଚେତନତା ପ୍ରଦାନ କରି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ କରାଏ, ସେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ମନଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କିଛି ହେବ । ଯଦି 
କୌଣସି ପାତ୍ରରେ ଥୁବା ପାଣି ତରଳ ରଜତ ପରି ଉଜ୍ଜଳ ଦେଖାଯିବ, ତେବେ ଏହା ସୂର୍ଯ୍ୟରସ୍ମି ବା 
ଚନ୍ଦ୍ରପ୍ରଭାର ପ୍ରତିଫଳନ ଯୋଗୁଁ ହେବା ସମ୍ଭବପର । ପାଣିର ନିଜର କୌଣସି ଉଜ୍ଜ୍ଵଳତା ନାହି । ଯଦି ପାଣିରେ 
ଥୁବା ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଖଣ୍ଡିତ ହୋଇ ନାଟିବା ପରି ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଏହା ପାତ୍ରରେ ଥବା ପାଣିର 
ସ୍ଵଭାବରୁ ହେବ, ସୂର୍ଯ୍ୟ । ସ୍ଵୟଂ ଆକାଶରେ ନୃତ୍ୟ କରିବା ଯୋଗୁଁ ହେବ ନାହିଁ। ମନର ଉପାଧ୍ଵରେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହେଉଥିବା ଚୈତନ୍ୟ ହିଁ ହେଉଛି ଜୀବ। ଏହି ଜୀବ ହିଁ ଉପାଧ୍ ରୂପକ କଷ୍ଟର ଅନୁଭବ କରେ। 


ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବଭାବ ତ୍ୟାଗକରି ନିଜର ବିଶ୍ଵଭୂତ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ଚିହ୍ନିପାରେ, 
ସେ ସମସ୍ତ ପରିଚ୍ଛନ୍ନତାର ବନ୍ଧନ, ଦୁଃଖର ଅଶ୍ରୁ ଏବଂ ନିରାଶାର ନିଃଶ୍ଵାସରୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 


ସେ ମୋର ସ୍ଵରୂପ ଲାଭ କରନ୍ତି : ଉପନିଷଦର ଘୋଷଣା ଅନୁସାରେ ଆମବିତ୍‌ ପୁରୁଷ ସ୍ଵୟଂ 
ଆତ୍ମା ହୋଇଯାନ୍ତି । “ ମୋ ସ୍ଵରୂପ” ର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଆମ୍ମସ୍ବରୂପ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଦେବକୀ ନନ୍ଦନ ବା 
ବୂନ୍ଦାବନର ମୁରଲୀମୋହନ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ ନାହି । ଏଠାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଆତ୍ମା 
ରୂପେ ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୀତାଧ୍ଯାୟୀ ଏହା ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମା ହିଁ 
ଜୀବକୁ ଏ ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି । 


ଳାଗ୍ରତ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବପ୍ନରେ ଏପରି ଅବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି କରେ ଯେ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ରୂପେ ସେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ 
ଲାଭକରି ବା ହରାଇ ସୁଖୀ ବା ଦୁଃଖୀ ହୋଇଥାଏ । ଏ ସମସ୍ତ ସୁଖଦୁଃଖ ତା” ଠାରେ ନିହିତ ସ୍ବପ୍ନ ଦ୍ରଷ୍ଟାର 
ହଁ ହୋଇଥାଏ। ସ୍ଵପ୍ନରୁ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ସ୍ଵପ୍ନଜଗତ ଏବଂ ଏହାର ବନ୍ଧନ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ 
ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ହି ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷ ହୋଇଯାଏ । କଳ୍ପନା କର ଯେ ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥାରେ ସେହି ଦୁଃଖୀ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟାକୁ ତାଂର 
ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ତାର ଚେତନା ଯାଇ ଉପଦେଶ ଦେଉଛି । ତେବେ ସେ ଏ କଥା କହିବଂ- ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ! ତୁମେ 


॥ ୯୫୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୦ 


ଯଦି ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥିବା ମନ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାରିକୁ କର୍ତା ଭାବରେ ନ ଦେଖୂବ ଏବଂ ନିଜେ ଯଦି ଜାଣିବ 
ଯେ ତୁମେ ସ୍ଵପ୍ନାବିଷ୍ଟ ମନଠାରୁ ଉର୍ଧ୍ବ୍‌ରେ, ତେବେ ତୁମର ସ୍ଵରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜାଗ୍ରତ ଚେତନାକୁ ଲାଭ କରିବ । 


6ଦଂନିଯଳ ଏ୦୦ନ ଶ,କ- ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ଵପ୍ନ, 
ସୁଷୁପ୍ତିର ବ୍ୟକ୍ତତ୍ବ ତ୍ୟାଗ କରି ଏହାର ଉର୍ଦ୍ଵରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ଆମ୍ମ ସ୍ଵରୂପଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିପାରେ, ତାଙ୍କୁ ହି ବାସ୍ତବରେ ପରମ 
ସତ୍ୟର ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷ କୁହାଯାଇ ପାରିବ | ସେ ସ୍ଵୟଂ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପ( ମଦ୍‌ଭାବ) ହୋଇଯା! ନ୍ତି । 


ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ କିପରି ହାସଲ କରାଯିବ, ସେ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ଗୁଣାନେତାନତୀତ୍ୟ ତ୍ରିନ୍‌ ଦେହୀ ଦେହସମୁଉଭବାନ୍‌ | 
ଜନ୍ମମୂତ୍ୟୁଜରାଦୁଃଖୈର୍ବିମୁକ୍ତୋଃମୂତମଶ୍ବତେ ॥୨୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଗୁଣାନ୍‌ = ଗୁଣ, ଏତାନ୍‌ = ଏସବୁ, ଅତୀତ୍ଯ = ଅତୀତ ହୋଇ, ତ୍ରୀନ୍‌ = ତିନି, ଦେହୀ = 
ଦେହୀ ପୁରୁଷ, ଦେହ-ସମ-ଉଭବାନ୍‌ = ଦେହ ଉପ୍ନନ୍ନର କାରଣ, ଜନ୍ନମୃତ୍ୟୁଜରାଦୁଃଖୈଃ = 
ଜନ୍ନ, ମୃତ୍ୟୁ ଜରା ଏବଂ ଦୁଃଖରୁ, ବିମୁକ୍ତଃ = ମୁକ୍ତ ହୋଇ, ଅମୃତମ୍‌ = ଅମୃତତ୍‌, ଅଶୁତେ 
= ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ । 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଦେହୀ ଦେହସମୁଭବାନ୍‌ ଏତାନ୍‌ ତ୍ରୀନ୍‌ ଗୁଣାନ୍‌ ଅତୀତ୍ଯ ଜନ୍ମମୃତ୍ୟଜରାଦୁଃଖୈଃ ବିମୁକ୍ତଃ 
ସନ୍‌ ଅମୃତଂ ଅଶୁତେ ।୨୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦେହ/ ଦୁରୁଙୂ ଶନ/ଜଳ ଜଦ୍କିଳ କାରଣ ସୃରୁଫ ଏ ଚିନି ଗୁଣକୁ ଥତ/ତ ଛହୋନ ଳକୁ, ମୃତ୍ୟୁ 
ଳଣ/ ଏବଂ ଭୁଃଜରୁ ନୁଳି 6ଘଯୋଳ ଥମୁଚଜନୁ 979 ଛୁଏ //୨୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ରୋଷେଇ ଘରେ ଚୁଲି ପାଖେ ରହିଥାବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଅଗ୍ନିର ଉଷ୍ସକତା ଏବଂ ଧୂଆଁର କଷ୍ଟ 
ସହିବାକୁ ପଡିବ। ଖରାଦିନେ ବାହାରେ ଠିଆ ହୋଇଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି କୁ ସୂର୍ଯ୍ୟତାପ ଏବଂ ପ୍ରଖରତା ସହିବାକୁ 
ହୋଇଥାଏ। ଯଦି ଏହି ଦୁଇଜଣ ଏ ଦୁଇ ସ୍ଫ୍ରାନରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇ ଅନ୍ୟ ଥଣ୍ଡା ଯାଗାକୁ ଚାଲି ଯିବେ, 
ତେବେ ସେମାନଙ୍କର କଷ୍ଟ ଦୂର ହେବ । କାରଣ ଉଷ୍ମତା, ଧୂଆଁ ହେଉଛି ଅଗ୍ନିର ଧର୍ମ ଏବଂ ଉଜ୍ଜ୍ଵଳତା 
ଏବଂ ପ୍ରଖରତା ହେଉଛି ସୂର୍ଯ୍ୟତାପର ଧର୍ମ । ଏହା ପରିବେଶର ଗୁଣ ନୁହେଁ। ସେହିପରି, ଆମର 
ଉପାଧ୍ରମାନଙ୍କରେ କ୍ରୀଡା କରୁଥିବା ତିନିଗୁଣ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ଆମେମାନେ ସାଂସାରିକ ଜୀବନର 
ବନ୍ଧନ ଏବଂ ଦୁଃଖ ଭୋଗକରୁ । ଏହାର ଅତୀତ ହୋଇଗଲେ ଏମାନଙ୍କର ଅତ୍ୟାଚାରର ଅନ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ, କାରଣ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ସଚ୍ରିଦାନନ୍ଦ ଆତ୍ମାରେ ଏ ସମସ୍ତଙ୍କର କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍‌ ନାହି । 


ଗୁଣାନେତାନତୀତ୍ୟ ତ୍ରିନ୍‌ ଦେହୀ ଦେହସମୁଭବାନ୍‌ - ଏଠାରେ ସତ୍ତ୍‌, ରଜ, ତମଗୁଣକୁ ଶରୀର 
ଉପତ୍ପତ୍ତିର କାରଣ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ବେଦାନ୍ତ ଭାଷାରେ ଆତ୍ମ-ସ୍ଵରୂପର ଅଜ୍ଞାନତାକୁ “କାରଣ ଶରୀର” 


॥ ୯୫୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


କୁହାଯାଏ। ନିଦ୍ରାବସ୍ଥାରେ ଏହି କାରଣଣରୀରର ଅନୁଭୁତି ହୋଇଥାଏ ଏହି ଅଜ୍ଞାନତା ତିନିଗୁଣରୁ ଭିନ୍ନ 
ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ। ଏହି କାରଣ ଶରୀରରୁ ସୃକ୍ଷ୍ମଂଶରୀର ବା ଅନ୍ତଃକରଣର ବିଭିନ୍ନ ବୃତ୍ତି ଏବଂ ଭାବନା 
ରୂପେ ତ୍ରିଗୁଣ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ବିଚାର ରୂପେ ପରିଣତ ଏହି ଗୁଣ ଶୁଭ ବା ଅଶୁଭ କର୍ମ ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ 
ହେବା ନିମିତ୍ତ ସ୍ଥୁଳଶରୀରର ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। 


ନିଜର ବିଚାର ଏବଂ ଭାବନା ପ୍ରକାଶ କରିବା ନିମିତ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ମାଧ୍ୟମର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ, ଚିତ୍ରକାର ପାଇଁ ପଟ, ତୂଳୀକା ଏବଂ ରଂଗ ଏବଂ ସଂଗୀତଜ୍ଞ 
ପାଇଁ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ରର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ। ଚିତ୍ରକାର ହାତରେ ବାଦ୍ୟ ଏବଂ ସଙ୍ଗୀତଜ୍ଞ ହାତରେ ତୂଳୀକା 
ଦେଲେ ଉଭୟଙ୍କର କିଛି ଲାଭ ହେବ ନାହିଁ, କାରଣ ଏହା ସେମାନଙ୍କର ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାର ମାଧ୍ଯମ 
ନୁହେଁ। 


ମଣିଷ ଶରୀର ଧାରଣ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିର ଭାବନା ଯଦି ପାଶବିକ ହୁଏ, ତେବେ ସେହି ଶରୀର ତା' 
ପାଇଁ ଗୋଟାଏ ବୋଝ ହୋଇଯିବ। ପଶୁ ଶରୀର ତାଂ ପାଇଁ ଅଧ୍ଵକତର ଉପଯୁକ୍ତ ହେବ । ଏହିପରି 
ଭାବରେ ଉଭିଦ, ପ୍ରାଣୀ ଏବଂ ମାନବ ଶରୀର ହେଉଛି ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାର ମାଧ୍ଯମ । ଗୁଣମାନଙ୍କ 


ଦ୍ଵାରା ହି ସୂକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରର ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ ମାନ ନିର୍ଵାରିତ ହୋଇଥାଏ ।ଏଥରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ତ୍ରିଗୁଣର ଅତୀତ 
ହୋଇଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ସୁକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ କାରଣ ଶରୀରର ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


ଜନ୍ମମ୍ପତ୍ୟୁଜରାଦୁଃଶୈର୍ବିମୁକ୍ତୋଃମୃତମଶୁତେ - ଜନ୍ମ, ମୂତ୍ୟୁ୬ ଜରା ଏବଂ ଦୁଃଖରୁ ଦେହୀ ମୁକ୍ତ 
ହୁଏ | ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଉତ୍ତାପ ଏବଂ ଧୂଆଁ । ହେଉଛି ନିଆଁର ଧର୍ମ ଏବଂ ଚୁଲି ପାଖରେ ଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆମକୁ ଏହାର କଷ୍ଟ ସହିବାକୁ ପଡିବ। ବିକାର ଏବଂ ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି ଜଡ ପଦାର୍ଥର ଧର୍ମ | ଏହି 
ବିକାରକୁ ବିଭିନ୍ନ ଅବସ୍ଥାରେ ଶ୍ରେଣୀବଦ୍ଧ କରାଯାଇଛି । ସେହି ସବୁ ଅବସ୍ଥା ହେଲା, ଜନ୍ମ, ବୃଵି, ପରିବର୍ଭନ, 
ବ୍ୟାଧ୍ଵ, ଜରା ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁ। ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିକାର ଦୁଃଖଦାୟକ ହୋଇଥାଏ | ଜନ୍ମ ପୀଡାଦାୟକ, 
ବୃଦ୍ଧି ଯନ୍ତ୍ରଣାଦାୟକ, ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା ବିଚଳିତ କରିଥାଏ, ପରିବର୍ତନ ବ୍ୟାଧୂ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିଷ୍ଠୁର ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଭୟଙ୍କର ହୋଇଥାଏ। 


କିନ୍ତୁ ଏ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ଦେହାଭିମାନୀ ଅଜ୍ଞାନୀ ଜୀବର ହି ହୋଇଥାଏ। ଏମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶ କରୁଥୁବା 
ଚୈତନ୍ୟ-ସ୍ଵରୂପଙ୍କର ନୁହେଁ। ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଏ ସବୁ ଦୁଃଖର ଉପରେ | ବନ୍ୟା, ମରୁଡି, ଯୁଦ୍ଧ, ମହାମାରୀ, 
ଅନ୍ତ୍ୟେଷ୍ଟିକ୍ରିୟା, ବିବାହ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ହଜାର ପ୍ରକାର ଘଟଣାକୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି, ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କଠାରେ 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ବି ଘଟଣାର ଅସ୍ତିତ୍ବ ନାହି। ସେହିପରି, ଆମ୍ବଚୈତନ୍ୟ ଆମର ଉପାଧ୍ବ ଏବଂ 
ତତ୍‌ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଅନୁଭୂତିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏ ସବୁ ସହିତ ତାଙ୍କର କୌଣସି ସଂପର୍କ ନ ଥାଏ। ତେଣୁ 


ଆତ୍ମବିତ୍‌ ପୁରୁଷ ଏ ସବୁ ସଂଘର୍ଷରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


॥ ୯୫୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୧ 


ଏବଂ ଅମୂତତ୍ଵ ଲାଭ କରନ୍ତି : ଆମ୍ବଜ୍ଞାନର ଫଳ କେବଳ ଦୁଃଖରୁ ନିବୃତ୍ତି ହୋଇନଥାଏ ବରଂ 
ପରମାନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ। ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଉକ୍ତିରେ ସେ ବିଷୟରେ ସୁଚନା ଦିଆଯାଇଛି। 
ନିଦ୍ରାବସ୍ଥାରେ ରୋଗୀ ନିଜର ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୁଲିଯାଏ, ନିରାଶ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ନିରାଶରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ, କ୍ଷୁଧତ 
କ୍ଷୁଧା ଅନୁଭବ କରେ ନାହି, ଏବଂ ଦୁଃଖୀ ଦୁଃଖ ଭୁଲି ଯାଏ କିନ୍ତୁ ର ଏହାଦ୍ଵାରା ରୋଗର ଉପଶମ ହୁଏ ନାହି, 
ନିରାଶାର ନିବୃଭି ହୁଏ ନାହିଁ, କ୍ଷୁଧା ଶାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ ବା ଦୁଃଖ ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ । ନିଦ୍ରା ହେଉଛି ମନ ଭିତରେ 
ଥିବା ଦୁଃଖ ସହିତ କ୍ଷଣିକର ବିରତି ମାତ୍ର । ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥା ଆସିଲେ ଏ ଦୁଃଖ ସବୁ ପୁଣି ଲେଉଟି ଆସନ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମାନୁଭୂତିରେ ଦୁଃଖର ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ନିବୃତ୍ତି ଏବଂ ପରମାନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥାଏ । ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଏଠାରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଅମୂତତ୍ବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋକ୍ଷର ଏହି ସ୍ପିତିକୁ ଏଇ ଜଗତରେ, ଏ ଜୀବନରେ ଏବଂ ଏ 
ଦେହରେ ରହି ମଧ୍ଯ ଲାଭ କରାଯାଇପାରିବ । ଏ ପୂଥୁବୀରେ ଦୈବୀ-ପୁରୁଷ ହୋଇ ପାରିବା ବାସ୍ତବିକ ଏକ 
ବିରଳ ଅନୁଭୂତି । ଏପରି ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍କର ଲକ୍ଷଣ କ'ଣ, ଯାହା ଜାଣିପାରି ଆମେ ତାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି ପାରିବା ଏବଂ 
ନିଜଠାରେ ଏପରି ଅବସ୍ଥା ଲାଭ ପାଇଁ ଯନ୍ନ କରି ପାରିବା ? ସେ ଜଗତରେ କିପରି ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି ଏବଂ 
ଜଗତ୍‌ ସହିତ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ କିପରି ହୋଇଥାଏ ? 


ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବାର ସୁଯୋଗ ପାଇ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପଚାରୁଛନ୍ତି- 
ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
କୈଲିଜୈସ୍ତରୀନ୍‌ୁଗୁଣାନ୍‌ଏତାନତୀତୋ ଭବତି ପ୍ରଭୋ । 
କିମାଚାରଃ କଥଂ ଚୈତାଂସ୍ତ୍ରୀନ୍‌ ଗୁଣାନତିବର୍ତତେ ॥ ୨ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କୈଃ = କିପରି, ଲିକୈ = ଲକ୍ଷଣ ଦ୍‌ାରା, ତ୍ରୀନ୍‌ = ତିନି, ଗୁଣାନ୍‌ = ଗୁଣ, ଏତାନ୍‌ = ଏଇ, 
ଅତୀତଃ = ଅତୀତ, ଭବତି = ହୁଅନ୍ତି, ପ୍ରଭୋ = ହେ ପ୍ରଭୁ, କିମ୍‌ ଆଚାରଃ = ତାଙ୍କର 
ଆଚରଣ କିପରି, କଥମ୍‌ = କିପରି, ଚ = ଏବଂ, ଏତାନ୍‌ = ଏହି, ତ୍ତୀନ୍‌ = ତିନି, ଗୁଣାନ୍‌ 
= ଗୁଣ, ଅତିବର୍ତତେ = ଅତୀତ ହୁଅନି | 

ଅନ୍ବୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ। ହେ ପ୍ରଭୋ! କୈଃ ଲିସୈଃ ଏତାନ୍‌ ତ୍ରୀନ୍‌ ଗୁଣାନ୍‌ ଅତୀତଃ ଭବତି, 
କିମାଚାରଃ କଥଂ ଚ ଏତାନ୍‌ ତ୍ରୀନ୍‌ ଗୁଣାନ୍‌ ଅତିବର୍ତତେ ।୨ ୧| 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 

ଥଙ୍କୁନ କନ୍ଦିଲେ 

6ହ ନକୁ / ଏହି ଚିନିରୁଣନ ଥତୀନ ବଲି କିଯନି ଲକ୍ଷଣନୁକ୍ତ ୭ଯମନଥାଳି/ ଦ୍ଦ କିନା 
ଥଆ/ଚଜଣ ଳଜଛ ଏବଂ 6ସ ନିଯାଳ ଏହି ଚିଳିରୁଣନ ଥଜୀତ ନୁଅଳ ୮ //'୨ €// 


| ୯୫୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅଧ୍ୟୟନ ସମୟରେ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ କଠିନତା ଏବଂ ମାନସିକ 
କ୍ଳାନ୍ତି ଦୁର କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ଅଧ୍ଯୟନକୁ ଅଧ୍ଵକ ଉପଭୋଗ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ କଥୋପକଥନର 
ଶୈଳୀରେ ଗୀତାର ରଚନା କରା ଯାଇଛି। ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନୀ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ମୋହିତ ପୁରୁଷ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏ କଥୋପକଥନରେ କବି ବ୍ୟାସ ଦେବ ତାତ୍ବ୍୍‌୍‌କ ବିବେଚନ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ମାନବ 
ସ୍ଵଭାବର ବିସ୍କରଣ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କର ସଭାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନ ବାଳସୁଲଭ କୌତୁହଳ 
କିମ୍ବା କେବଳ ବୁଦ୍ଧିଚାତୁର୍ଯ୍ୟ ପରି ମନେ ହେବ । ତଥାପି, ଯେପରି ଧୈର୍ଯ୍ୟର ସହିତ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ସାଧାରଣବୁଦି ସଂପନ୍ନ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି, ସେଥିରୁ ଜଣାପଡେ ଯେ ଜଣେ ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଠ 
ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷଙ୍କର କଉ୍ଭବ୍ୟ ହେଲା ସଂଶୟୀ କିମ୍ବା ନାସ୍ତିକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପଚରା ଯାଇଥିବା ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ମଧ୍ଯ 
ସବିସ୍ତାର ଦେବା ଉଚିତ । 


ଜ୍ଞାନଦାନର ଏପରି ସୁସ୍ଥ ପରଂପରା ଲାଭ କରିବାର ସୌଭାଗ୍ୟ ଆମକୁ ମିଳିଥିଲେ ମଧ୍ଧ, କୌଣସି 
କାରଣ ବଶତଃ ଏହାକୁ ରହସ୍ୟମୟ କରି ରଖୁବାର ଏକ କୁଚିନ୍ତା ଆମର ଗୌରବମୟ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ସ୍ଵସ୍ତ୍‌ 
ପରଂପରାକୁ ଲୁଟି ନେଉଛି । ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବିଚାର-ମନ୍ଦନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶ କରା ନ ଗଲେ, ତାହା 
ନଷ୍ଟପ୍ରାୟ ହୋଇଯାଏ। ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଭଲ ଭାବେ ବୁଝିବା ପାଇଁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବାର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଛାତ୍ରର ରହିଛି । ଏହାକୁ ବୁଝିବା ପରେ ହିଁ ଏହାର ମହତ୍ତ୍ଵ ଜାଣି ହେବ। ବୁଝି ନ ପାରିବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ ଜାଣି ନ ପାରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ ଜୀବନ ଯାପନ କରି ହେବ ନାହି। 
ହିନ୍ଦୁଦର୍ଶନ ହେଉଛି ଜୀବନ ଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀର ଏକ ମାର୍ଗ, ଏହା ଜୀବନକୁ ଦେଖୁବାର ଏକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଏ ଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ସବିସ୍ତାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବିନା ସନ୍ଦେହ ଦୂର କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହି । ଘାସ ନ ବାଛିଲେ ଚାଷ ହୋଇ 
ପାରିବ ନାହି । ମଝିରେ ମଝିରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମୁହଁରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରାଇ ଏବଂ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ସାଧାରଣ- 
ବୁଦ୍ଧି-ସଂପନ୍ନ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ତରକୁ ଓହ୍ଲାଇ, ଅସୀମ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଓ ପ୍ରେମର ସହିତ ତାଙ୍କ ମୁହଁରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇ ବ୍ୟାସଦେବ ଏ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । 

ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ତିନୋଟି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଛନ୍ତି ( ୧) ତିନିଗୁଣର ଅତୀତ ହୋଇଥିବା ପୁରୁଷଙ୍କର 
ଲକ୍ଷଣ କ'ଣ ଯାହାଦ୍ଵାରା ଆମେ ତାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି ପାରିବା, ( ୨) ଜଗତର ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କର ଆଚରଣ 
କିପରି, ଏବଂ (୩) ଏହି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ କିପରି ଭାବରେ ତ୍ରିଗୁଣରୁ ଅତୀତ ହୋଇ ନିଜର ଆତ୍ମବୈଭବ ଲାଭ 
କରନ୍ତି ? 

ଯନକର୍ଜ/ ଖ୍ଳୋଳଛଳେ ଜରକନଳ୍‌ ଏ ସରୁଳ ଜବନ 6ଜେନଛଛି / 9ଥଣନ 6 ଚିରୁଣୀଜ/୭ ହୁଚୁଶନ 
ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଣନ/ ଜଳିଛନି- 


|| ୯୬୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୨ 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ପ୍ରକାଶଂ ଚ ପ୍ରବୃତ୍ତ ଚ ମୋହମେବ ଚ ପାଣ୍ଡବ । 
ନ ଦ୍ଵେଷ୍ଟ ସଂପ୍ରବୂତ୍ତାନି ନ ନିବୃତ୍ତାନି କାଙ୍କ୍ଷତି ॥୨୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ରକାଶମ୍‌ = ପ୍ରକାଶ, ଚ = ଏବଂ, ପରବୃଭିମ୍‌= ପରବୃଭି, ଚ = ଏବଂ, ମୋହମ୍‌ = ମୋହ, ଏବ 
= ଏପରିକି, ଚ = ଏବଂ, ପାଣ୍ଡବ = ହେ ପାଣ୍ଡବ, ନ ଦ୍େଷ୍ି = ଦ୍ଵେଷ ଘୃଣା କରେ ନାହି, 
ସଂପ୍ରବୃତ୍ତାନି = ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଲେ, ନ = ନାହିଁ, ନିବୃତ୍ତାନି = ନିବୃତ୍ତ ହେଲେ, କାଙ୍କ୍ଷତି = 
ଆକାଙ୍କ୍ଷା କରେ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ। ହେ ପାଣ୍ଡବ । ପ୍ରକାଶଂ ଚ ପ୍ରବୃତ୍ରିଂ ମୋହଂ ଏବଂ ଚ ସଂପ୍ରବୂତ୍ତାନି ନ 
ଦ୍ଵେଷ୍ଟ ନିବୃତ୍ତାନି ନ କାଙ୍ୟ୍ଷତି ।୨ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଖ୍ୟାନରକନ କନ୍ଦିଳେ 
6ନ ନୀ / ଯଲଳ/ଣ@ ଢବକି ଏକଂ ନା ଜଙଷ୍ଘଛୁିତ 6ହ6ଳ (5/ଜ/ ଫୁରୁଷ) ଏମାନଙ୍କୁ 
ହ୍ୁଣା/ ବ/ 6ଢ଼େଙ୍ଧ ଜନେ ନାହିଁ କଂ ଥଳୁଷନ୍ଥୂତ ୦୭୦ଳ ଏମାନଙ୍କର ଥାଳକା ନ 
ଳ/ଛ //୨ ୨// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରଥମ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ତି ନିଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଦ୍ଵେଷ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ତିନିଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ସେ 
ଆକାଂକ୍ଷା ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସମଭାବ ହେଉଛି ଜ୍ଞାନର ମୂଳତତ୍ତ ଏବଂ ଏହି ଭାବରେ ସ୍ରରିତ ରହିବା 
ହେଉଛି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷଣ | କୌଣସି ପଦାର୍ଥ ପାଇଁ ସେ ଲାଳାୟିତ ନୂହନ୍ତି ବା ଏଥ୍ରପାଇଁ 
ଉଦ୍ୟମ ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି ନାହଁ। ଥିବା ନ ଥବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ସମାନ, କାରଣ, ସେ ଏ ଉଭୟର ଅତୀତ । 
ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ପରିବେଶରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସେ ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତିର ଜୀବନ ଯାପନ କରନ୍ତି । 


ପ୍ରକାଶଂ ଚ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଚ ମୋହମେବ ଚ ପାଣ୍ଡବ - ପ୍ରକାଶ, ପ୍ରବୂଭି, ମୋହର ଉପସ୍ଥିତିକୁ ସେ 
ଦ୍ଵେଷ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ପ୍ରକାଶ ପ୍ରବୂଭି ଏବଂ ମୋହ ଏମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଯଥାକ୍ରମେ ସନ୍ତ୍ଵ୍‌, ରଜ ଏବଂ 
ତମୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ। ଏହି ତିନିଗୁଣକୁ ସେମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଏଠାରେ ନିଦେଶ କରାଯାଇଛି । ରଜୋଗୁଣ 
ଏବଂ ତମୋଗୁଣର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ତାଙ୍କର ମନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ବିକ୍ଷିପ୍ତ ବା ମୋହିତ ହେଲେ, ସେମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ସେ ଆଦୌ ପ୍ରଭାବିତ ହୁଅନ୍ତ ନାହିଁ, ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ ସେ ଦ୍ଵେଷ କରନ୍ତି ନାହି। ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର 


ଅଭାବରେ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୁ ଦ୍ଵେଷ କରିଥାଏ। 


॥ ୯୬୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୩ / ଅଧ୍ଧାୟ ୧୪ 


ଗୁଣାତୀତ ବ୍ୟକ୍ତି ଏପରି ମାନସିକ ସ୍ଥିତି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣର ପ୍ରଭାବରେ ଥୁବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ଶାନ୍ତି ଓ ପ୍ରଶାନ୍ତିଃ ଏମାନଙ୍କର ଉଲ୍ଲାସ ବା ଆନନ୍ଦ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ହୁଏ। ରଜୋଗୁଣ ବା ତମୋଗୁଣ 
ଏହି ଆନନ୍ଦକୁ ବିଶୃଙ୍ଖଳ କଲେ ସେ ଦ୍ଵେଷ କରନ୍ତି ଏଥ୍ବରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି । 


ନ ଦ୍ବେଣ୍ି ସଂପ୍ରବୂତ୍ତାନି ନ ନିବୂତ୍ତାନି କାଙ୍କ୍ଷତି - ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସେ କାମନା 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଯେ ବିଶେଷ ଅନୁରାଗ ନାହି, କେବଳ ସେତିକି ନୁହଁ, ସେମାନଙ୍କ 
ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ ସେ ବ୍ୟସ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି, କାରଣ, ସେ ଏହି  ଗୁଣମାନଙ୍କଠାରୁ ବହୁତ ଉପରକୁ ଉଠିଛନ୍ତି। 
ତାଙ୍କୁ ଦେବା ପରି ଏ ଗୁଣମାନଙ୍କ ପାଖେ କିଛି ହେଲେ ନାହି କୌଣସି କୋଟିପତି ବ୍ୟକ୍ତ ରାସ୍ତା କଡରୁ 
ପଚିଶ ପଇସିଟିଏ ପାଇଲେ ତାଙ୍କର କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ। ସେ ଏହାକୁ ଉଠେଇ ନେଇ ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ସେଥୁପାଇଁ ନିଜକୁ ଧନ୍ୟ ମନେ କରିବେ ନାହି, ଯେପରିକି ଦରିଦ୍ର ଲୋକଟିଏ ଏପରି ପରିସ୍ଥିତିରେ କରିବ। 


ଏହିପରି ଭାବରେ ଗୁଣର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷ, ଉପାଧ୍ଵମାନଙ୍କର ଅତୀତ ହୋଇ ଅସୀମ ଆତ୍ମାନନ୍ଦରେ 
କାଳାତିପାତ କରେ। ସୁଖଦୁଃଖର ସାଧାରଣ ମାଧ୍ଯମ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ବିଶେଷ କୌଣସି ଅନୁଭୂତି ଯୋଗାଇ 
ପାରନ୍ତି ନାହି। ସମସ୍ତ ଝଡ ଝଂଞ୍ଜାର ଉପରେ, ଅଖଣ୍ଡ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ଉଦ୍ଜ୍ଵଳତାର ରାଜ୍ୟରେ ସେ ସ୍ଥିର ଏବଂ 
ସମଭାବରେ ବାସ କରନ୍ତି । ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟର ଜଗତକୁ ଜୟକରି ସେ ଛଶ୍ଵରତ୍ବ ଲାଭ କରନ୍ତି । 


ବର୍ତମାନ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର ଆଚରଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଉଛି- 


ଉଦାସୀନବଦାସୀନୋ ଗୁଣୈୟୌଁ ନ ବିଚାଲ୍ୟତେ । 
ଗୁଣା ବର୍ତନ୍ତ ଇତ୍ୟେବ ୟୋଃବତିଷ୍ଠତି ନେଙ୍ଗତେ ॥୨୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଉଦାସୀନବତ୍‌ = ଉଦାସୀନ ପରି, ଆସୀନଃ = ଆସୀନ ହୋଇ, ବସି ରହି, ଗୁଣୈଃ = 
ଗୁଣମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା, ୟଃ = ଯିଏ, ନ ବିଚାଲ୍ୟତେ = ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହି, ଗୁଣାଃ = ଗୁଣ, 
ବର୍ତନ୍ତେ = କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ଇତି = ଏହିପରି, ଏବ = ଏପରିକି, ୟଃ = ଯିଏ, ଅବତିଷ୍ବତି = 
ସ୍ମ୍ରିତ ରହେ, ନ ଇଙ୍ଗତେ = ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହି । 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଃ ଉଦାସୀନବତ୍‌ ଆସୀନଃ (ସନ୍‌) ଗୁଣୈଃ ନ ବିଚାଲ୍ୟତେ ଗୁଣାଃ ଏବଂ ବର୍ତନ୍ତେ ଇତି ୟଃ 
ତୁ ଅବତିଷ୍ଠତି ନ ଇଙ୍ଗତେ ।୨୩। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ୍ଦାସନ ଘନି ରହୁଥିବା ବ୍ୟଛି ରୁଣ ଢ଼ା କିଚଳିନ ନ୍ଦୁଏ କାହି ଏବଂ ଗୁଣୀ ଏଜି କାନ୍ଦ 


କଠନେ ଳାଣ ଥାନ୍ଦ୍ରନ୍ଥିତ ୬୧ ନନ ଏବଂ ଏହି ନୁନିନ୍ତୁ ବିଚ୍ଯୁତ କୁଏ ନାହ /?67/ 


|॥ ୯୬୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ତିନିଗୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜଗତର ବସ୍ତୁ ଏବଂ ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ ଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷଙ୍କର ସଂପର୍କ ବିଷୟରେ ସବିସ୍ତାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି। ମନୁଷ୍ୟର ସଂସ୍କୃତି ଏକ ମିଥ୍ୟା ମୁଖା 
ହୋଇପାରେ । ଯଥେଷ୍ଟ ପରିମାଣରେ ପ୍ରଲୋଭିତ କରିବା ପରି ପରିସ୍ଥିତି ନ ହେଲେ ଆମମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ ଅଧ୍ଵକାଂଶ ମନୁଷ୍ଯ ଦେବତା ପରି ବ୍ଯବହାର କରିବେ। କ୍ଷମତା ନ ଥିଲେ ମନୁଷ୍ଯ ହୁଏତ 
ଅତ୍ୟାଚାରୀ ନ ହୋଇ ପାରେ, ଶାନ୍ତ, ସରଳ ଜୀବନ ଯାପନ କରିପାରେ । ଭ୍ରଷ୍ଟାଚାରର ସୁଯୋଗ ନ 
ପାଇବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଦୁର୍ନୀତିର ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ ରେ ରହିପାରେ । ଏହିପରି ଅନେକ ପ୍ରକାର ସଦ୍‌ଗୁଣ-ସଂପନ୍ନ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ଆମେ ଯାହାଙ୍କୁ ଭାବୁ, ସେ ସବୁ ହେଉଛି ଏକ ମିଥ୍ୟା ଆବରଣ। ଏହି ମୁଖା ପଛରେ 
ଏକ ଦୁର୍ବଳ, ହୀନ ସ୍ବରୂପ ଲୁଚି ରହିଥାଏ। 


ସମ୍ଭାବିତ ଦୁଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ଉଧାର କରା ସୁଗୁଣର ଆବରଣରେ ନିଜକୁ ଢ଼ାଙ୍କିଥାଏ । ତେଣୁ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷର 
ପ୍ରକୃତ ପରିଚୟ ଜଂଗଲ ବା ଗୁମ୍ଫାରେ ମିଳିବ ନାହି। ଜଗତର ଅନିଷ୍ଠ ଦ୍ଵାରା ପୀଡିତ ହେଉଥିବା ବିଚ୍‌ 
ବଜାରରେ ହି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର ବାସ୍ତବିକ ପରୀକ୍ଷା ହୋଇଥାଏ । ଶୁଳିରେ ଚଢ଼ିବା ସମୟରେ ଯୀଶୁଗ୍ରୀଷ୍ଟ 
ଯେପରି ମହାନ୍‌ ହେଲେ, ସେପରି ମହାନ୍‌ କେବେ ଏ ନ ଥିଲେ । ଦୁଃଖରେ ପୀଡିତ ହେଲେ ହି ଆମର 
ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। ପଥରରେ ଘଷିଲେ ହି ହି ଚନ୍ଦନରୁ ସୁଗନ୍ଧ ବାହାରିଥାଏ, ତୁଳସୀ ପତ୍ରକୁ 
ଦଳୁଥିବା ଆଂଗୁଳିରେ ସେହି ପତ୍ର ହି ସେ ତାଂର ସୁଗନ୍ଧ ଛାଡିଯାଏ । 


ତେଣୁ, ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ଜଗତରେ କିପରି ବ୍ୟବହାର କରେ, ତାହା ଜାଣିବା ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ପାଇଁ ଯୁକ୍ତି 
ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ । ସ୍ଥ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହିବା ସମୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହାର ବିଶଦ ବଣ୍ଟ୍ରନା 
କରିଛନ୍ତି | 

ଉଦାସୀନବଦାସୀନୋ ଗୁଣୈୟୋଁ ନ ବିଚାଲ୍ୟତେ - ଉଦାସୀନ ପରି ବସିଥିବା ଲୋକ ଗୁଣ 
ଦ୍ଵାରା ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଜଗତର ସମସ୍ତ ଶୁଭ ଏବଂ ଅଶୁଭ ଅନ ନୁଭୂତିରେ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଉଦାସୀନ ପରି 
ରହନ୍ତି, କାରଣ ସେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଏ ସବୁ ହେଉଛି କେବଳ ମନ ଏବଂ ବୁଦିର ଖେଳ ମାତ୍ର। ଚଳଚିତ୍ର 
ଗୃହରେ ଦେଖା ଯାଉଥିବା ଚଳଚିତ୍ରର ସୁଖାନ୍ତ ବା ଦୁଃଖାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ବିଚଳିତ ହେଉ ନାହେଁ, କାରଣ 
ଆମେ ଜାଣିଥାଉ ଯେ ଏହା କେବଳ ଆମର ମନୋରଂଜନ ପାଇଁ ଦେଖା ଯାଉଛି । ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ 
ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ଜଗତର ଘଟଣାବଳୀ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ | ବଡ଼ ସାବଧାନତାର ସହିତ ବ୍ୟାସଦେବ ଏଠାରେ ଶବ୍ଦ 
ଚୟନ କରିଛନ୍ତି । ସେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ଉଦାସୀନ ପରି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଅନ୍ତି “ ଉଦାସୀନବତ୍‌ 
ଆସୀନଃ ।” ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ବାହ୍ଯଜଗତର ଘଟଣାବଳୀ ଦ୍ଵାରା ସେ ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ବା ଉତ୍ତେଜିତ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହି। 


* ରୀଜ/ ୨.୫ ୪୮୭ ୭୬୨, ୫. ¢€/ ଣୁ ୨ 6, ୨୪୭ ୨.୬: ୬: ୨୯୭ୁ ୨୨୨ କଳୟକି 


॥ ୯୬୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪ / ଅଧ୍ାୟ ୧୪ 


ଗୁଣା ବର୍ତନ୍ତ ଇତ୍ୟେବ ୟୋଃବତିଷ୍ଠତି ନେଙ୍ଗତେ - ସେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଗୁଣ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ | ସେ 
ଭଲ ଭାବେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ହେଉଥିବା ଏହି ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ କେବଳ ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା 
।ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ବାହ୍ୟଜଗତର ଅନୁଭୁତି ମଧ୍ଯ ମନର ଅବସ୍ଥା ଅନୁସାରେ ପରିବଭିତ ହେଉଥାଏ । ନିଜର 
ଅନ୍ତରରେ ଏବଂ ବାହ୍ୟଜଗତରେ ହେଉଥିବା ପରିବର୍ତନର ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଜାଣିପାରି ସମ୍ୟକ୍ଦର୍ଶୀ ପୁରୁଷ 
ଏମାନଙ୍କଠାରେ ଅବିଚଳିତ ରହନ୍ତି । 


ଆତ୍ମସ୍କ୍‌ ହୋଇ ବିଚ୍ୟୁତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି : ଏହି ସବୁ ଗୁଣର ଲୀଳା ଦେଖୁବା ନିମିତ୍ତ ସ୍ଵୟଂ ସାକ୍ଷୀ 
ଭାବରେ ରହିବା ଦରକାର । ନିଜର ଆତମ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ରହି ସେ ଗୁଣର ଅନ୍ତର୍ବାହ୍ୟ ଲୀଳାକୁ ଦେଖ ଆନନ୍ଦ 
ପାଆନ୍ତି। ନିଜ ଘରର ବାଲ୍‌କୋନୀରେ ଠିଆ ହୋଇ ଗଳିର ଝଗଡ଼ା ଦେଖୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ସେ ଝଗଡ଼ା ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରଭାବିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି। ସେହିପରି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ନିଜର ସମତ୍ଵ ସ୍ଥ୍ରିତିରୁ ବିଚ୍ୟତ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହ। 
ରୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକକୁ ଅଧ୍ଵକ ସ୍ଵଷ୍ଟ କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 
ସମଦୁଃଖସୁଖଃ ସ୍ଵସ୍ୁଃ ସମଲୋଷ୍ଟାଶ୍ମକାଞ୍ଚନଃ | 
ତୁଲ୍ୟପ୍ରିୟାପ୍ରିୟୋ ଧୀରଃ ତୁଲ୍ୟନିନ୍ଦାତ୍ରସଂସ୍ତୁତିଃ ।॥୨୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସମଦୁଃଖସୁଖଃ = ସୁଖ ଦୁଃଖରେ ସମାନ, ସ୍ଵସ୍ଫଃ = ଆତ୍ମସ୍ଥୁ ହୋଇ, ନିଜ ଭାବରେ ରହି; 
ସମ-ଲୋଷ୍ଟଅଶ୍ଳକାଞ୍ଚନଃ = ମାଟି, ପଥର ଏବଂ ସୁନାକୁ ସମାନ ଦୃଷ୍ଟରେ ଦେଖୁଥିବା, 
ତୁଲ୍ୟପ୍ରିୟାପ୍ରିୟଃ = ପ୍ରିୟ ଅପ୍ରିୟକୁ ସମାନ ଭାବରେ ଦେଖୁଥିବା, ଧୀରଃ = ଧୀର, ତୁଲ୍ୟ- 
ନିନ୍ଦା-ଆତ୍ମସଂସ୍ତୁତିଃ = ନିନ୍ଦା ଏବଂ ଆତମ୍ବସ୍ତୁତିକୁ ସମାନ ଦେଖୁଥିବା | 

ଅନ୍ବୟଃ : ସମଦୁଃଖସୂଖଃ ସ୍ବସ୍କଃ ସମଲୋଷ୍ଟ୍ରୀଶ୍ଳକାଞ୍ଚନଃଃ ତୁଲ୍ଯପ୍ରୟାପ୍ରିୟଃ ଧୀରଃ 
ତୁଲ୍ୟନିନ୍ଦାତ୍ବସଂସ୍କୁତିଃ ।୨୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ୍ଦିଏ ଥାନ୍ନନ୍ଥ ଠନ ସୁଖାରୁଃଖଣନ ସୀମାଳ କବେ ଜଣନ୍ଦ ଏବଂ ମାଟି, ଥକ ଡ ସୁନାକୁ 
ସମାନ ନବେ 6ଜଣନ୍କ ଏଠାଳି ୪୮ ଭୁରୁଙ୍ଘ ଠିଫ ଥି ଏବଂ ନିଜଯ ଓ ଥାନ୍ଦରସ୍ତୁଜିକୁ 
ସମାନ ଜ/ବ6ନେ 6ଦଣର // ୨ ୪୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଜୀବନର ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପରିସ୍ତିତିରେ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷଙ୍କ ମନରେ ସମତ୍ବ ଏବଂ 
ଭାରସାମ୍ୟର ବର୍ଣ୍ଣନା ଏ ଶ୍ଳୋକରେ କରାଯାଇଛି । ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ତ୍ରିଗୁଣର ଅତ୍ୟାଚାରରୁ ଉଦ୍ଧ୍‌ରେ ରହି 
ଆତ୍ମାରେ ସ୍ପ୍ରିତ ରହନ୍ତି । ଏଠାରେ ସତ୍ତୁଗୁଣର ରୋମାଞ୍ଚ ନାହି, ରଜୋଗୁଣର କୋଳାହଳ ନାହ କିମ୍ବା 


॥ ୯୬୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୪ 


ତମୋଗୁଣର କ୍ଳାନ୍ତି ନାହି । ଏହା ହିଁ ହେଉଛି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ- ଏଠାରେ ନିମ୍ନମାନର କ୍ଷୁଧା, ନୀଚ 
କାମନା ବା ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ନାହି । 


ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ସମତ୍ବର ଏ ଅବସ୍ଥା ମୃତ୍ୟୁ ପରି ପ୍ରତୀତ ହେବ । ଏହା ଯେ ସତ୍ୟ- ଏଥରେ 
ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ଏହା ହେଉଛି ସାଂସାରିକ ଅନୁଭୂତିର ଭୋକ୍ତା ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ଅହଂକାରର ମୃତ୍ୟୁ। ଉପାଧଯୁକ୍ତ 
ଆତ୍ମା ହିଁ ଜୀବରୂପେ ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ମନର ଚଂଚଳ ବୂଭ୍ତିରେ ସମୁଦ୍ର ଜଳରେ ଭାସମାନ ଶୁଷ୍କ 
ତୃଣ ପରି ବ୍ୟବହାର କରିଥାନ୍ତି। ପ୍ରେମ ଏବଂ ଘୂଣା, ରାଗ ଏବଂ ଦ୍ଵେଷ ରୂପକ ତୋଫାନରେ ସର୍ବଦା 
ବିଚଳିତ ହୋଇ ସେହି ଦୁଃଖୀଜୀବ ଅସଂଖ୍ୟ ବିକ୍ଷେପ ଏବଂ ଦୁଃଖ ଭୋଗୁଥାଏ । 


ତେଣୁ ତୃଷ୍ଣା ଏବଂ ଆସକ୍ତର ଏ ବିଶୃଙ୍ଖଳ କ୍ଷେତ୍ରରୁ ନିଜକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କରି ସ୍ଵସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥତ ହେବା ହି 
ହେଉଛି ମୁକ୍ତି । ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟାର ମୂତ୍ୟୁରେ ହିଁ ଜାଗ୍ରତର ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଏ। ଆତ୍ମାଙ୍କର ଅନନ୍ତ ମହିମା ପ୍ରକାଶିତ 
କରିବା ପାଇଁ ଜୀବର ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଥାଏ । 


ଜଗତ୍‌ ସହିତ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର କ'ଣ ସଂପର୍କ ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, “ ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷର ନିଜ 
ସ୍ଵପ୍ନଜଗତ ସହିତ କ'ଣ ସଂପର୍କ ଥାଏ ?' ପରି | ତ୍ରିଗୁଣର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ଜଗତର ଅନାମ୍ବ ବସ୍ତୁ 
ସହିତ ଅବିଦ୍ୟାଜନିତ “ ଅହଂ ' ଏବଂ ' ମମ” ଭାବକୁ ସର୍ବଦା ତ୍ୟାଗ କରେ | ଏହି ବାସ୍ତବ ଦୈବୀ ଜାଗୃତିର 
ଅବସ୍ଥାରେ ନିମ୍ନ ସ୍ତରର ଅନୁଭୂତି, ଏ ଜଗତର ସୁଖ ଏବଂ ଦୁଃଖ, ପ୍ରିୟ ଅପ୍ରିୟ ଏବଂ ନିନ୍ଦାସ୍ତୁତିର କୌଣସି 
ମାନେ ରହେ ନାହିଁ। ସମସ୍ତ ଅନୁଭୁତିରେ ସେ ସମ, ଅସଙ୍ଗ ସାକ୍ଷୀ ହୋଇ ରହିଯାଏ। 


ସମଦୁଃଖସୁଖଃ ସ୍ଵସ୍କୁଃ ସମଲୋଷ୍ଟ୍ାଶ୍ରକାଞ୍ଚନଃ - ସ୍ଵପ୍ନ ଜଗତର ସୀମା ପାର ହେଲେ ନିଜକୁ ଜାଗ୍ରତ 
ଭାବରେ ଦେଖିବା ପରି ମନର ପ୍ରବୂତ୍ତିକୁ ଶାସନ କରୁଥୁବା ଗୁଣର ଅତୀତ ହେଲେ ସଜଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ-ସ୍ଵରୂପ 
ହୋଇଯିବ। ଜଗତର ବସ୍ତୁ ଏବଂ ଘଟଣାବଳୀ ସହିତ ଆତ୍ମସ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍କର ସଂପର୍କ କ'ଣ ? ଏ ପ୍ରଶ୍ନର 
ଉତ୍ତରରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଶରୀର, ମନ, ବୁଵି ଇତ୍ୟାଦି ଉପାଧ୍ ମାନଙ୍କର ସଂପର୍କରେ ଆସୁଥିବା ଜଗତ୍‌ 
ତାଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି ପାରେ ନାହିଁ। ବିଷୟ ଜଗତର ବହୁ ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ରେ ଏକ ନିଜସ୍ଵ ଜଗତରେ ସେ ବାସ କରନ୍ତି | 


ସମସୁଖଦୁଃଖ : ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବାହ୍ୟଜଗତର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ପୂର୍ବରୁ ଅର୍ଜନ କରିଥବା 
ସମାନ ଅନୁଭୂତି ସହିତ ତୁଳନା କରି ଏହାର ମୁଲ୍ୟାୟନ କରିବା ଏବଂ ତା” ପରେ ଏହାକୁ ସୁଖ ବା ଦୁଃଖ 
ରୂପରେ ଅନୁଭବ କରିବା ହେଉଛି ଆମର ବ୍ୟଷ୍ଟି ମନର ଏକ କୌଶଳ ( ଚାତୁରୀ) | ଜଗତର ସମ୍ବେଦନା 
ପାଇଁ ଆମେ ସୁଖ ବା ଦୁଃଖ ରୂପରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରିଥାଉ। ଜଣକର ସୁଖ ଅନ୍ୟ ପାଇଁ ଦୁଃଖ 
ହୋଇଥାଏ । ଯଦି ବାହ୍ୟ ଜଗତର ବସ୍ତୁରେ ସୁଖ ବା ଦୁଃଖ ରହିଥାନ୍ତା ତେବେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନୁଭବ ସମାନ 
ହୁଅନ୍ତା। 


|| ୯୬୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଧର୍ମ ହେଉଛି ଉତ୍ତାପ ଏବଂ ସେଥ୍ଵପାଇଁ ସୂର୍ଯ୍ୟତାପ ସମସ୍ତେ ସମାନ ଭାବରେ ଅନୁଭବ 
କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବିଷୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହା ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ। ମନ, ବୁଵିର କଳ୍ପନା ଯୋଗୁଁ ଏପରି ହୋଇଥାଏ। 
ମନର କଳ୍ପନା ଅତୀତର ଅନୁଭୁତି ଦ୍ଵାରା ରଂଜିତ ହୋଇଥାଏ । ମନ, ବୁଝି ରୂପକ ରଂଗୀନ କାଚ ମାଧ୍ଯମରେ 
ଜଗତକୁ ନ ଦେଖୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ସୁଖଦୁଃଖ ସମାନ ହୋଇଥାଏ। 


ସମଲୋଷ୍ଟ୍ାଶ୍ମକାଞ୍ଚନଃ : ଅଧ୍ନକାଂଶ ପ୍ରାଣୀଙ୍କଠାରେ ଅଧ୍ଵକାର କରିବାର ତୃଷ୍ଣା ଦେଖା ଦେଇଥାଏ। 
ଦାମିକା ପଥର ଏବଂ ସୁନା ଇତ୍ୟାଦି ସଂଚୟ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ମାଟି ମୁଠାଏ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ 
ଲୋକମାନେ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଥାନ୍ତି। କେତେକ ପଦାର୍ଥ ଆମ ପାଇଁ ମୂଲ୍ୟବାନ ଏବଂ ଅନ୍ୟ କେତେକ 
ମୁଲ୍ୟହୀନ ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ମାଟି, ପଥର, ସୁନା ସବୁକୁ ଏକାପ୍ରକାର ଦେଖନ୍ତି । ତାଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏଗୁଡିକ ସମାନ । 

ପିଲାଦିନେ ସମସ୍ତେ ମୟୂରପୁଚ୍ଛ, ଶାମୁକା, ମାଟି, ଭଂଗାକାଚ, ପୁରୁଣାଟିକଟ ନାନା ଆକାରର 
ପଥର ସବୁକୁ ସଂଗ୍ରହ କରି ପରମ ଆଦରରେ ମହାମୁଲ୍ୟ ବସ୍ତୁପରି ସାଇତି ରଖନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ବୟସ ବଢ଼ିବା 
ସହିତ ବିନା ଅନୁଶୋଚନାରେ ସେମାନେ ସେ ସବୁକୁ ତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି ଏବଂ ପରିବାରର କନିଷ୍ଠମାନେ 
କୃତଜ୍ଞତାର ସହିତ ଏହାକୁ ଉତ୍ତରାଧ୍କାର ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ସେହିପରି, ଜୀବଭାବରେ ସ୍ତ୍ରିତ ଅଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷ ଅସଂଖ୍ୟ ବସ୍ତୁ ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ ଚାହେଁ, କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀଙ୍କ ପାଇଁ ଏସବୁ ଅନାକର୍ଷଣୀୟ | 


ତୁଲ୍ୟପ୍ରିୟାପ୍ରିୟୋ ଧୀରଃ ତୁଲ୍ୟନିନ୍ଦାମ୍ବସଂସ୍ତୁତିଃ : ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ଆମର ସଂପର୍କ ବିଷୟରେ 
ବିଚାର କଲେ ଦେଖାଯିବ ଯେ ସମ ସ୍ଵଭାବ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ଆମର ପ୍ରିୟ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳ 
ସ୍ଵଭାବର ବ୍ୟକ୍ତି ଅପ୍ରିୟ । ଭଲ ପାଇବା ଏବଂ ଘଣା କରିବା, ପ୍ରିୟ ଏବଂ ଅପ୍ରିୟ ଏ ସବୁ ହେଉଛି ସମ ବା 
ବିଷମ ବସ୍ତୁ ବା ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରତି ଆମର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା। ଏ ସବୁ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହେଉଛି ଆମର ମନର ସ୍ତରରୁ। ନଦୀ 
ପାଣିରେ ଖୋଲା ଦେହରେ ବୁଦଢୁଥ୍ବବା ଲୋକପରି ପୋଷାକ ପରିଚ୍ଛଦରେ ଢ଼ାଙ୍କି ହୋଇ କୂଳରେ ଠିଆ 
ହୋଇଥିବା ଲୋକ ଥଣ୍ଡା ଅନୁଭବ କରିବ ନାହିଁ। ଖୋଲା ଦେହର ଲୋକ ଥଣ୍ଡା ପାଣିର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ 
ଆସିବାରୁ ଶୀତ ଅନୁଭବ କରିଥାଏ, ଅଥଚ କୂଳରେ ଥୁବା ଲୋକ ଢ଼ାଙ୍କି ହୋଇଥିବାରୁ ଶୀତର ସ୍ପର୍ଶ ପାଏ 
ନାହି। 

ସାଧାରଣଲୋକ ମନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିରେ ବାସ କରୁଥିବାରୁ ଜଗତର ଅନୁଭୂତି ଭୋଗ କରେ ଏବଂ 
ଏହାକୁ ପ୍ରିୟ ବା ଅପ୍ରିୟ କହେ। ଏଥ୍୍‌ରୁ ନାନାପ୍ରକାର ବିଶୃଙ୍ଖଳା ଏବଂ ସମସ୍ୟା ଦେଖାଦିଏ | କିନ୍ତୁ ଜଗତର 
ପ୍ରିୟ ବା ଅପ୍ରିୟ ପରିସ୍ଥିତି ବା ଘଟଣା ସ୍ପିତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷକୁ ବିଚଳିତ କରି ପାରେ ନାହି। 


॥ ୯୬୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୫ 


ତୁଲ୍ୟନିନ୍ଦାମ୍ବସଂସ୍ତୁତି : ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ନିନ୍ଦା ଓ ସ୍ତୁତି ସମାନ ଏବଂ ଏ ଉଭୟଙ୍କ ସହିତ ସେ 
ସଂପ୍ପକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି । ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷକୁ ସ୍ଵପ୍ନର ଅନୁଭୂତି ସୁଖ ବା ଦୁଃଖ ଦେବ ନାହିଁ। ସ୍ଵପ୍ନରେ ହୁଏତ ସେ 
ଜଣେ ଭିକାରୀ ହୋଇ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅପମାନିତ ହୋଇଥୁବ କିମ୍ବା ବିଶାଳ ଏକ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ଅଧ୍ଵପତି 
ହୋଇଥିବ । କିନ୍ତୁ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ରାଜାରୂପେ ପାଇଥବା ସ୍ତୁତି ବା ଭିକାରୀରୂପେ ପାଇଥିବା ଅପମାନର 
କୌଣସି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହେବ ନାହିଁ। ସ୍ଵପ୍ନର ଦୁନିଆରୁ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ନିନ୍ଦା ଓ ସ୍ତୁତିର ମୂଲ୍ୟାୟନ 
କରି ଉଭୟଙ୍କୁ ଅକିଞ୍ଚୁତ୍‌କର ଏବଂ ହାସ୍ୟାସ୍ଵଦ ମନେ କରି ଉପେକ୍ଷା କରନ୍ତି । 


୬୬୯୩ ୨୭୩୩ ୨) 


ଉପରୋକ୍ତ ଚାରିଗୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ୟାସଦେବ ଜୀବନର ଏପରି ସୁନ୍ଦର ପରିସ୍ତିତିର ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି 
ଯେଉଁଥିରେ ସାଧାରଣ ଲୋକ ଜୀବନର ସୁଖ ବା ଦୁଃଖ ଲାଭ କରିଥାଏ ସୁଖଦୁଃଖ, ପ୍ରିୟଅପ୍ରିୟ, ନିନ୍ଦାସ୍ତୁତି 
ଦ୍ଵାରା ସାଧାରଣ ଲୋକ ଜୀବନର ଦୁଃଖ ଏବଂ ବିକ୍ଷେପରେ ଜଡିତ ହୋଇପଡେ । ପୁନଶ୍ଚ- 


ମାନାପମାନୟୋସ୍ତୁଲ୍ୟସ୍ତୁଲ୍ୟୋ ମିତ୍ରାରିପକ୍ଷୟୋଃ | 
ସର୍ବାରମ୍ଭପରିତ୍ୟାଗୀ ଗୁଣାତୀତଃ ସ ଉଚ୍ୟତେ ॥୨୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମାନାପମାନୟୋଃ = ମାନ ଏବଂ ଅପମାନରେ, ତୁଲ୍ଯଃ = ସମାନ, ତୁଲ୍ୟଃ = ସମାନ, ମିତ୍ର- 
ଆରିପକ୍ଷୟୋଃ = ମିତ୍ର ଏବଂ ଶତ୍ଦୁଙ୍କୁ, ସର୍ବ-ଆରମ୍ଭପରିତ୍ୟାଗୀ = ସମସ୍ତ ଆରମ୍ଭ ପରିତ୍ୟାଗ 
କରୁଥିବା, ଗୁଣାତୀତଃ = ଗୁଣାତୀତ, ସଃ = ସେ, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : (ୟ୫) ମାନାପମାନୟୋଃ ତୁଲ୍ଯଃ, ମିତ୍ରାରିପକ୍ଷୟୋଃତୁଲ୍ଯଃ ସର୍ବାରମ୍ଭପରିତ୍ଯାଗୀ, ସଃ 
ଗୁଣାତୀତଃ ଉଚ୍ୟତେ ।୨ ୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ମାଳ ଏକଂ ଥଫନ୍ଭୀଳକ୍ୁ ନୁ ଏବଂ ନିନୁଙ୍କୁ ସମାଳ କାକ ଦେମୁଁଥିବା ଏବଂ ସମସ୍ତ 
ଥାଜନ୍ଦ୍ରକୁ ଘ ଜିନ କଣୁଥକ/ ଦୁବୁଝଙ୍କ୍ୁ ଗୁଣୀଜତ କୁଯାଦାଏ / ୨ ୫// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବୋକ୍ତ ଶ୍ଳୋକରେ ଚିତ୍ରିତ କରା ଯାଇଥିବା ତ୍ରି ଗୁଣାତୀତ ପୁରୁଷଙ୍କର ସାଧାରଣ ଚିତ୍ରକୁ 


ଏଠାରେ ଅଧ୍ରକତର ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି। ତେଣୁ ନିକଟରୁ ଆମେ ତାଙ୍କୁ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଦୃଷ୍ଟରେ ଅବଲୋକନ 
କରିପାରୁ । 


ମାନାପମାନୟୋସ୍ତୁଲ୍ୟସ୍ତୁଲ୍ୟୋ ମିତ୍ରାରିପକ୍ଷୟୋଃ - ମାନ ଏବଂ ଅପମାନରେ ସମାନ ରହିବା 
ହେଉଛି ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଲକ୍ଷଣ। ନିଜ ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପରେ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ସ୍ତ୍ରିତ ରହିଥିବା ପୁରୁଷ 
ଜୀବନକୁ ଭୟ କରନ୍ତି ନାହି, କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଏବଂ ଘଟଣାକୁ ସେ ଏକ ବିଶେଷ ନଜରରେ 
ଦେଖନ୍ତି। ଲୌକିକ ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ ଯେ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଅପମାନଜନକ 


॥ ୯୬୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ବୋଧ ହେଉଥୁବା ଘଟଣାକୁ ଦେଶ ପାଇଁ ଆତ୍ନୋସତ୍ସର୍ଗ କରିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ବରଣ କରି ନିଅନ୍ତି। ସମାଜରୁ 
ମିଳୁଥୁବା ମାନ ଏବଂ ଅପମାନ ଦିଗରେ ଧ୍ୟାନ ନ ଦେଇ ଏପରି ଲୋକ ପୂଣ୍ଠ ଉତ୍ସାହର ସହିତ ନିଜ ସମୟର 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ସେବା କରନ୍ତି। ଆପେକ୍ଷିକ ସୂତ୍ର ଆବିଷ୍କାର କରି ପାରିବା ଦିନ 
ଗାଧୁଆ ଘରୁ ବିବସ୍ତ୍ର ଅବସ୍ତାରେ ` ଇଉରେକା', ' ଇଭରେକା' କହି ଆକିମିଡିସ ଦଉଡି ଯାଇଥିବା ସମୟରେ 
ଅପମାନ ବୋଧ କରି ନ ଥ୍ବଲେ, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଦିନ ହୋଇଥିଲେ ଏପରି ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା। ମାନ 
ଏବଂ ଅପମାନକୁ ବୁଦ୍ଧି ନିର୍ଟ୍ଚୟ କରେ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ସ୍ଥାନ ବିଶେଷରେ ଓ ସମୟ ବିଶେଷରେ ପରିବର୍ଭିତ 
ହେଉଥାଏ। ଅହଂକାର ସ୍ତରରୁ ଉପରକୁ ଉଠିଥବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ କଣ୍ଟାର ମୁକୁଟ ବା ଗୋଲାପର ମୁକୁଟ 


ସମାନ ଭାବରେ ସ୍ଵାଗତଯୋଗ୍ୟ। 


ମିତ୍ର ଏବଂ ଶତ୍ରୁଙ୍କ ପ୍ରତି ସମାନ : ଗୁଣାତୀତ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗଗାମୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପାଇଁ ଦୁନିଆରେ କେହି 
ଶତ୍ରୁ ନାହିଁ ବା ପାର୍ଥ୍ଵବ ବନ୍ଧୁତା ଦ୍ଵାରା କାହା ସହିତ ସେ ବାନ୍ଧି ହୁଅନ୍ତି ନାହି। ଶରୀରର କୌଣସି ଅଙ୍ଗକୁ ଶତ୍ରୁ 
ବା ମିତ୍ର ଭାବରେ ବିଚାର କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଙ୍ଗରେ “ ମୁଁ” ହି ବ୍ୟାପ୍ତ। ମୋ 
ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କେହି ମୋତେ ଶତ୍ଧୁ ବା ମିତ୍ର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ। ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଆତ୍ମାନୁଭବର 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜାଣନ୍ତି, “ ଏ ସବୁରେ ମୁଁ ହିଁ ରହିଛି|” 


ସର୍ବାରମ୍ଭପରିତ୍ୟାଗୀ ଗୁଣାତୀତଃ ସ ଉଚ୍ୟତେ - ଆରମ୍ଭର ଅର୍ଥ ହେଉଛି କର୍ମ | ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହଁ 
ଯେ ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ପୁରୁଷ କ୍ରିୟାଶୂନ୍ୟ ହୋଇଯାନ୍ତି। ଏହାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା ଯେ ଗୁଣାତୀତ ପୁରୁଷଙ୍କର ନିଜ 
କର୍ମରେ କର୍ତୁତ୍ଵର ବା ସ୍ଵାର୍ଥର ଅଭିମାନ ନ ଥାଏ। ଅନେକ ବସ୍ତୁର ଅର୍ଜନ, ସଂରକ୍ଷଣ ଏବଂ ଏ ସବୁ 
ଉପରେ ସ୍ଵାମୀତ୍ଵ ପ୍ରତିପାଦନର ଅହଂକାର ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥ ପ୍ରଣୋଦିତ କର୍ମକୁ “ ଆରମ୍ଭ! ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
କରାଯାଏ। ଅଜ୍ଞାନୀ ଜୀବ ନିମିତ୍ତ ଏସବୁ କର୍ମ ସ୍ଵାଭାବିକ । ଅହଂକାର ରହିତ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ଭଶ୍ଵରୀୟ ପୁରୁଷ ରୂପେ ଏ ଜଗତରେ ସମସ୍ତଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ ନିମିତ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । 
ଉପରୋକ୍ତ ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷକୁ ଗୁଣାତୀତ କୁହାଯାଏ । ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଦ୍ବିତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର 
ଦିଆଯାଇଛି। 


ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ନିଜ ଭାଷାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଇଚ୍ଛା କରୁଥିବା 
ସାଧକମାନେ ଏ ଲକ୍ଷଣକୁ ସାଧନ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦରକାର । ଜ୍ଞାନରେ ନିଷ୍ଠା ଲାଭ କଲେ ଏ ଗୁଣ 
ତାଙ୍କର ସ୍ଵାଭାବିକ ଲକ୍ଷଣ ହୋଇଯିବ। ଏହା ହେଉଛି ଗୁଣାତୀତର ଲକ୍ଷଣ । 


'ଜିନିଗୁଣକୁ ଳିନଳି ଥତ/ତ କଲାଦିବ / ଥର୍ଳୁନନକନ ଏ ଚୁତଃୟ ୬ ଖୁଜ ଜଳନଣନେ ଶ/ ଜଜନକାଳ୍‌ 
କହୁଛନ୍- 


॥ ୯୬୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୬ 


ମାଂ ଚ ୟୋଃବ୍ୟଭିଚାରେଣ ଭନ୍ତିୟୋଗେନ ସେବତେ । 
ସ ଗୁଣାନ୍‌ ସମତୀତ୍ୟୈତାନ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଭୂୟାୟ କଲ୍ପତେ ॥୨୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଚ = ଏବଂ, ୟ୫= ଯିଏ, ଅବ୍ୟଭିଚାରେଣ = ଅବ୍ଯଭିଚାରୀ, ବିଚ୍ୟୁତ ନ 
ହୋଇ; ଭକ୍ତିୟୋଗେନ = ଭକିଯୋଗ ଦ୍ବାରା, ସେବତେ = ସେବା କରେ, ଉପାସନା କରେ; 
ସଃ = ସେ, ଗୁଣାନ୍‌ = ଗୁଣ, ସମତୀତ୍ୟ = ଅତୀତ ହୋଇ, ଏତାନ୍‌ = ଏହି, ବ୍ରହ୍ମଭୂୟାୟ = 
ବ୍ରହ୍ମ ହେବା ପାଇଁ, କଲ୍ପତେ = ଯୋଗ୍ୟ ହୁଏ| 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଃ ମାଂ ଚ ଅବ୍ଯଭିଚାରେଣ ଭକ୍ତିୟୋଗେନ ସେବତେ, ସଃ, ଏତାନ୍‌ ଗୁଣାନ୍‌ ସମତୀତ୍ଯ 
ବ୍ରହ୍ମଭୂୟାୟ କଳ୍ପତେ ।୨ ୬ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ବ୍ୟଢି ଅବ୍ୟକିରାର/ ଜଳି ଚୂର ମୋଜ ନପୀସୀଳ କଣନେ, 6୧ ଏହି ନିନିର୍ରୁଣର 
ଥଜ/6 ୋଳ ବହୁ ହେବ ମୀନ 6 2ୋରୀ/ ଛୁଏ / ୨୬୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଧର୍ମର ବ୍ୟାବହାରିକ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଗ୍ରନ୍ଥ ହୋଇଥିବାରୁ ଗୀତା କେବଳ ଦାର୍ଶନିକ ଆଲୋଚନା 
କରି ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇନାହି । ଏଥୁରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଆଲୋଚନା କରିବା ପରେ, ପୂର୍ଣ୍ରତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି 
ନିମିତ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ସାଧନର ବର୍ଣ୍ଣ ନା କରାଯାଇଛି । 


ମାଂ ଚ ୟୋଃବ୍ୟଭିଚାରେଣ ଭଞ୍ତିୟୋଗେନ ସେବତେ - ଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରୀତିକୁ ହିଁ ଭକ୍ତି 
କୁହାଯାଏ। ପ୍ରିୟବସ୍ଥୁରେ ଆମର ମନ ସହଜରେ ରମଣ କରେ।| ଆମର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ର ସ୍ଵଭାବ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା 
ଗଠିତ ହୋଇଥାଏ। ଯେପରି ବିଚାର, ମନ ସେହିପରି ହି ହେବ। ତେଣୁ ଏକାଗ୍ରଚିତ୍ତରେ ଆମ୍ମାଙ୍କର 
ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପକୁ ଚିନ୍ତନ କଲେ ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ନଶ୍ଵର ଅହଂକାରର ସମାପ୍ତ ଏବଂ ସ୍ଵସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ରରତି ହୋଇଯାଏ । 


ସବୁ ସମୟରେ ପରମାମ୍ବାଙ୍କର ଅଖଣ୍ଡ ଚିନ୍ତା ସମାନ ନିଷ୍ଠା ଏବଂ ଗଭୀରତାର ସହିତ କରି ହେବ 
ନାହିଁ। ବର୍ଭମାନ ଆମେ ଯେପରି ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛୁ, ସେଥ୍ରେ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ଧ୍ଯାନସ୍ଥ ହୋଇ ରହିପାରିବାର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆମଠାରେ ନାହିଁ । ସାଧକଙ୍କର ଏ ଅସମର୍ଥତାକୁ ଜାଣି ଭଗବାନ୍‌ ଗୋଟିଏ ଉପାୟ ବତାଇଛନ୍ତି, 
ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍କରଣ କରିପାରିବା। ସେହି ଉପାୟ ହେଉଛି “ ସେବା' | 
ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବଣ୍ତ୍ରନା କରାଯାଇଛି ଯେ ଛଶ୍ଵରାର୍ପଣ ଭାବନାରେ କରାଯାଇଥିବା କର୍ମ ଯଜ୍ଞ ହୋଇଯାଏ। 
ଏଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ କେବଳ ଛଶ୍ଵର-ଭକ୍ତି ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ଧର୍ମକୁ କେବଳ ପୂଜାଘରେ ବା ମନ୍ଦିରରେ 
ସୀମିତ ନ ରଖ ନିଜର ଦୈନିକ ଜୀବନ, କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ର ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ଥିବା ସମ୍ପର୍କରେ ଅନୁସରଣ 
କରିବା ପାଇଁ ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ ଆଶା କରନ୍ତି । 


॥ ୯୬୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ସ ଗୁଣାନ୍‌ ସମତୀତ୍ୟୈତାନ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଭୂୟାୟ କଲ୍ପତେ - ଅଖଣ୍ଡ-ଭଶ୍ବର ସ୍କରଣ ଏବଂ ସେବା ସାଧନା 
ମନର ବିକ୍ଷେପକୁ ଦୂର କରି ମନକୁ ଧ୍ୟାନର ସୁକ୍ଷୁତର ସାଧନା ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ କରିଦିଏ । ତମ ଏବଂ ରଜର 
ମାତ୍ରା କମ୍‌ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେହି ଅନୁପାତରେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର ମାତ୍ରା ବଢ଼ିଯାଏ। ଏପରି ସାଧକ ବ୍ରହ୍ମ ହେବା 
ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ । ଏପରି ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ପ୍ରଧାନ ସାଧକ ଧ୍ୟାନସାଧନାର ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଯାନ୍ତି । ଏପରି ସାଧକଙ୍କଠାରୁ 
ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ଦୂରରେ ରହେ ନାହିଁ| 


ଉତ୍ତମ ଅଧ୍ବକାରୀ ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୁପର ଅନୁଭବ କରି ସ୍ଵୟଂ ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇଯା' ନ୍ତି, ଯେପରି ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ଜାଗ୍ରତ 
ହେଲେ ଜାଗ୍ରତପୁରୁଷ ହୋଇଯାଂ ନ୍ତ । 


ସାଧକ ସୟ ବହୁ ନକ କିଯଜି ୮ ଖୁଣ 
ବ୍ରହ୍ମଣୋ ହି ପ୍ରତିଷ୍ଠାହମମୂତସ୍ୟାବ୍ୟୟସ୍ୟ ଚ । 
ଶାଶ୍ଵତସ୍ୟ ଚ ଧର୍ମସ୍ୟ ସୁଖସ୍ୟୈକାନ୍ତିକସ୍ୟ ଚ ॥ ୨ ୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବ୍ରହ୍ମଣୋ - ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର,/ ହି = ବାସ୍ତବରେ, ପ୍ରତିଷ୍ଠା = ଅବସ୍ଥାନନ ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଅମୃତସ୍ଯ = 
ଅମୃତର, ଅବ୍ୟୟସ୍ୟ = ଅବ୍ୟୟର, ଚ = ଏବଂ, ଶାଶ୍ତସ୍ଯ = ଶାଶ୍ବତର, ଚ = ଏବଂ, ଧର୍ମସ୍ୟ 
= ଧର୍ମର, ସୁଖସ୍ୟ = ସୁଖର, ଏକାନ୍ତିକସ୍ଯ = ଏକାନ୍ତିକଙ୍କର, ପାରମାର୍ଥଙ୍କର, ଚ = ଏବଂ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅହଂ ହି ବ୍ରହ୍ମଣଃ ଚ ଅବ୍ୟୟସ୍ଯ ଅମୂତସ୍ଯ ଚ ଶାଶ୍ଵତସ୍ଯ ଧର୍ମସ୍ୟ ଚ ଏକାନ୍ତିକସ୍ୟ ସୁଖସ୍ୟ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ।୨୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜାଜଣ୍, ନୁଁ ୧ହନଛି ଥମୂତନ ଥକ୍ଯୟ ଚନ, ଶୀତ ଧର୍ନ ଏବଂ ଠାନନମାର୍ଥଳ ସୁରଜ 
ବାସସ୍ଥ୍ୀନ /'୨୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା :ଓ ଭକ୍ତି ଯୋଗ ତଥା ଏହାର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟର ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି, 
“ ତା'ପରେ ତୁମେ ମୋଠାରେ ହି ବାସ କରିବ। ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ।ଞ୍ଚ” ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ନିଜ 
ପ୍ରେମର ପ୍ରେରଣା ପାଇ ଭକ୍ତ ନିଜର ଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବକୁ ଭୁଲି ଯାଇ ନିଜର ଧ୍ପେୟ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହିତ 
ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଅବ୍ୟଭିଚାରୀ ଭକ୍ତି ଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର 
ସେବା କରୁଥିବା ସାଧକ ଅନାମ୍ବା ଉପାଧ୍ନ ସହିତ ନିଜର ତାଦାତ୍ମ୍ୟରୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 
ଅହଂକାର ଯେଉଁ ମାତ୍ରାରେ ସମାପ୍ତ ହୁଏ, ସେହି ମାତ୍ରାରେ ( ପରିମାଣରେ) ଆତ୍ମାର ଦିବ୍ୟତା ଅଭି ବ୍ୟକ୍ତ 
ହୁଏ । ନିଦ୍ରାର ଆବେଗ ବଢ଼ିବା ସହିତ ମନୁଷ୍ୟ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଫ୍ାରୁ ଦୂର ହୋଇ ନିଦ୍ରାର ଶାନ୍ତ କୋଳରେ 
ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। 


॥ ୯୭୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ / ଶ୍ଳୋକ ୨୭ 


ଅନୁଭୂତିର ଗୋଟିଏ ସ୍ତର ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଅର୍ଥ ଆଉ ଗୋଟିଏ ସ୍ତରରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା । 
ଜାଗ୍ରତପୁରୁଷ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ଜାଗ୍ରତାବସ୍ଥା ସମ୍ବନ୍ଧରେ କିଛି ଜାଣି 
ପାରେ ନାହି। ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ କିମ୍ବା ସୁଷୁପ୍ରିର ପରମାନନ୍ଦରେ ଲୀନ ହେଲେ ତା'ର ସ୍ଵପ୍ନର ଅନ୍ତ 
ହୁଏ। ଚୈତନ୍ୟର ଏ ସ୍ତର ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ସମ୍ପର୍କ ନାହି । 


ବ୍ରହ୍ମଣୋ ହି ପ୍ରତିଷ୍ଠାହମମୂତସ୍ୟାବ୍ୟୟସ୍ଯ ଚ - ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦ ଅବସ୍ଥାର ସ୍ଵରୂପ ବଣ୍ଠରନା କରିଛନ୍ତି। ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ ସାଧକ ନିଜେ ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇଯାନ୍ତି । 
କାରଣ “ ମୁଁ ହେଉଛି ବ୍ରହ୍ମର ବାସସ୍ଥାନ'” : ସାଧକର ହୃଦୟରେ ଆତ୍ମଭାବରେ ରହିଥିବା ଚୈତନ୍ୟ ସର୍ବତ୍ର 
ସମାନ ରୂପରେ ବ୍ୟାପ୍ତ “ ଅମୂତ, ଅବ୍ୟୟ, ନିତ୍ୟ, ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ ତତ୍ତ ବ୍ରହ୍ମ | ' ଆମ୍ମାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିଲେ ହିଁ ବିଶ୍ଵାଧ୍ବଷ୍ଠାନ 
ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଅନୁଭୂତି ଲାଭ ହେବ। ମିଠେଇରୁ ଏତେ ଟିକେ ଖାଇଲେ ସବୁ ଯୁଗର, ସବୁ ସ୍ଥାନର 
ମିଠେଇର ସ୍ଵାଦୁ ଜାଣି ହେବ । କାରଣ ସବୁ ମିଠେଇର ସ୍ଵାଦ ସମାନ | ଘଟ ଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଘଟାକାଶ ବାହ୍ୟ 
ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଆକାଶଠାରୁ ଭିନ୍ନ ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଘଟ ଭାଙ୍ଗିଗଲେ ( ଉପାଧ୍ଧର ଅଭାବରେ) ଘଟାକାଶ 
ହି ମହାକାଶ ହୋଇଯାଏ। ସେହିପରି ଉପାଧ୍ଵ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ତୁଟିଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଂକାରର ମୃତ୍ୟୁ 
ହେଲେ ଅନନ୍ତବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ଅନୁଭୂତି ହେବ। ଏହି ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛନ୍ତି ଅମ୍ପୂତ ଏବଂ ଅବ୍ଯୟ, ନିତ୍ଯ ଏବଂ 
ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ। 


ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଏବଂ ବିଶ୍ଳେଷଣାତ୍ବକ ଭାଷ୍ୟରେ ତିନି ପ୍ରକାରରେ ଏ 
ଶ୍ଳୋକର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି । ଏ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପରସ୍ପରଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ, ବରଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅର୍ଥ ଏହି ଭାବଗର୍ଭକ 
ଶ୍ଳୋକର ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ଵବକୁ ଅଧ୍ଵକତର ପ୍ରକାଶିତ କରେ। ସେ କହିଛନ୍ତି, “ ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛନ୍ତି ଅବ୍ୟୟ, ଅମୃତ, 
ପରମାତ୍ମା । ସେ ମୋଠାରେ (୯ ପ୍ରତ୍ୟଗାମ୍ବାଙ୍କଠାରେ) ବାସ କରନ୍ତି । ” ଏହି ପ୍ରତ୍ୟଗାମତ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ପରମାତ୍ମା, 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଆତ୍ମା। ସମ୍ୟକ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଏହା ନିରୂପିତ ହୋଇଛି । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅନ୍ୟ ଏକ ଅର୍ଥ କରି ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହିଛନ୍ତି, “ ଭଶ୍ଵର ରୂପେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରେ 
ନିହିତ ଶକ୍ତ ଦ୍ଵାରା ସେ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଣୁ କରୁଣା କରନ୍ତି । ସେହି ଶକ୍ତି ହେଉଛି ମୁଁ, ତେଣୁ ମୁଁ ହେଉଛି ବ୍ରହ୍ମା” ଏହାର 
ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା ଯେ ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ ହି ମାୟାଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଵଶ୍ଵର ରୂପେ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଅନୁଗ୍ରହ କରନ୍ତ | 


ଅନ୍ୟ ଏକ ବିକଳ୍ପ ବ୍ୟାଖ୍ୟାରେ ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ତୃତୀୟ ଅର୍ଥ ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି । ଏହି ଅର୍ଥ ଅନ୍ୟ 
ଦୁଇ ଅର୍ଥର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରେ ନାହି । କିନ୍ତୁ ଶ୍ଲୋକଟିର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ଅଧ୍ଵକତର ପରିସ୍କୁଟ କରେ ଶ୍ରୀ 
ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଅନୁସାରେ ଏହା ଏହିପରି ଭାବରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇପାରେ । ଏଠାରେ ବ` ବ୍ରହ୍ମ'ର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ସୋପାଧ୍ରକ ବ୍ରହ୍ମ। ଆମ ବୁଦ୍ଧିର ସୀମିତ କ୍ଷମତା ଦ୍ଵାରା ସୋପାଧ୍ଵକ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ହି ବୁଝି ହେବ ଏବଂ 
ବାଣୀ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକୃତିରୁ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇପାରିବ। 


॥ ୯୭୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ସୋପାଧ୍ଵକ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେଉଛନ୍ତି, ନିରୁପାଧ୍ୟକ ଚୈତନ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମ। ସେ ଏହି 
ଉଭୟଙ୍କୁ ( ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ସୋପାଧ୍ଵକ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି । ତେଣୁ ବସ୍ତୁତଃ “ ମୁଁ ହେଉଛି ନିବିକଳ, 
ଅମୃତ, ଅବ୍ୟୟ, ଅନିର୍ବଚନୀୟ, ଆନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ବ୍ରହ୍ୟ। ” ବଉଁମାନ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ ସାଧନସମ୍ପନ୍ନ 
ଉତ୍ତମ ଅଧ୍ରକାରୀ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ କହିବାନୁସାରେ “ ମୋ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ' ଏବଂ “ ମୁଁ ହେଉଛି 
ବ୍ରହ୍ମ / ତେଣୁ ଏହି ସାଧକ ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇଯାନ୍ତି | 


ପରବର୍ତୀ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବ୍ରହ୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅଧ୍ଵକ ବିସ୍ତୃତ ନିରୂପଣ କରାଯାଇଛି । 


ଓଁ ତସ୍ପଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତାସୁପନିଷମ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦେ ଗୁଣତ୍ରୟବିଭାଗୟୋଗୋ ନାମ ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶୋଧ୍ୟାୟଃ । 


ଏହି ପ୍ରକାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦ ରୂପୀ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀମଦଭଗବଦ୍‌ଗୀତା 
ଉପନିଷଦ୍‌ର ଗୁଣ-ତ୍ରୟବିଭାଗ ଯୋଗ ନାମକ ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହୁଏ । 


- ହରି ଓଁ ତତ୍‌ ସତ୍‌ - 


| ୯୭୨॥ 


ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ଯାୟ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଯୋଗ 


ବେଦାନ୍ତର ମୁଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଉଛି, ବ୍ରହ୍ମ ହି ଏକମେବ, ଅଦ୍ବିତୀୟ, ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟବସ୍ତୁ । ଯାହା 
ଉପରେ ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିତ୍ୟ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଜଗତ୍‌ ‹ ଅଧ୍ଯସ୍ତ' । ଆମର ସମସ୍ତ ସାଂସାରିକ ଦୁଃଖ ଗୁଡିକର 
କାରଣ ଏହି ସତ୍ୟକୁ ନ ଜାଣିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ସତ୍୍‌ବସ୍ତୁର ଅଜ୍ଞାନତା ଏବଂ ତଜ୍ଜନିତ ବିକ୍ଷେପ । ଯେପରିକି 
ଆମେ ଦେଖଲେ ଯେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୀତାରେ କ୍ରମବଦ୍ଧ ଓ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ପଦ୍ଧତିରେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରାଯାଇଛି । ଏହି ଅନ୍ତିମ ଷଡାଧ୍ୟାୟୀର ( ୧୩- ୧ ୮) ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ମଧ୍ୟ ଏହାହିଁ ଅଟେ । ତ୍ରୟୋଦଶ 
ଅଧ୍ଧାୟରେ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସୁନ୍ଦର ଏବଂ ବୋଧଗମ୍ୟ ବିବେଚନ କରାଗଲା । ସେଠାରେ ଦର୍ଶାଯାଇଥ୍ବଲା 
ଯେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉପାଧ୍ରୁ ବିବର୍ଜିତ ଆତ୍ମା ହିଁ ନିତ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ ପରମାତ୍ମା ତତ୍ତ୍ଵ । 


ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପାର୍ଶ୍ବଗୁଡିକୁ ବିବେଚନ 
କରିଛନ୍ତି । ଜ୍ଞାତ ବସ୍ତୁ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଅଜ୍ଞାତର ବୋଧ କରାଯାଇପାରେ । ବିଷୟ, ଭାବନା ତଥା ବିଚାର ଗୁଡିକର 
ବ୍ୟକ୍ତ ଜଗତ ଆମକୁ ଜ୍ଞାତ । “ କାରଣ ବିନା କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ” | ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ ସେଗୁଡିକର 
ଉପାଦାନ “ କାରଣ” ଦ୍ଵାରା ଧାରଣ କରାଯାଇଥାଏ, ଯେଭଳି କି କପା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତ୍ର । ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ 
ତଥ୍ୟର ଆଧାରରେ ଭଗବାନ୍‌ ପାର୍ଥସାରଥୁ ଆମର ମନକୁ ଏହି ଜ୍ଞାତ ଜଗତରୁ ଉପରକୁ ଉଠାଇ ଅଜ୍ଞାତ 
ଜ୍ଞେୟ ବସ୍ତୁରେ ସ୍ତ୍ରିର କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି । 


ଏହି ନିତ୍ୟ ପରିବଉ୍ଭନଶୀଳ ନଶ୍ଵର (କ୍ଷର) ଜଗତର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅଥବା ତୁଳନାରେ ଆମ୍ବାକୁ ନିତ୍ୟ 
ଏବଂ ଅକ୍ଷର କୁହାଯାଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଭଗବାନ କହନ୍ତି କି କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ତତ୍ତ୍ବଗୁଡିକରୁ ଭିନ୍ନ ନିରୂପାଧ୍ଵକ 
ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କୁହାଯାଏ, ଯାହାକି ସମସ୍ତଙ୍କ ଅଧୂଷ୍ଠାନ । 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ' ଗୁହ୍ୟତମ 
ଶାସ୍ତ୍୍‌ଂର ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ “ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସମ୍ମନୋହ ରହିତ ହୋଇ ( ମୋତେ) ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ 
ଜାଣେ, ସେ ସର୍ବଜ୍ଞ ହୋଇ ପୁର୍ଣ୍ଣ ହୃଦୟରେ ମୋର ଭକ୍ତି କରେ ।” ସାରାଂଶ ଏହି କି ବିଶ୍ଵର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଏହା ଏକ ବିରଳ, ଅନନ୍ୟ ତଥା ଅନୁପମ ଅଧ୍ୟ | ଯେଉଁଠି ପୁରୁଷୋଭ୍ମ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ଏତେ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି । ଗୀତାର ଅନ୍ୟ ଅଧ୍ୟାୟଗୁଡିକ ମଧ୍ୟରେ ଏହା ଅତୁଳନୀୟ । ଭାରତରେ, ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରୁ ଭୋଜନ ପୁର୍ବରୁ ପ୍ରାର୍ଥନାରୂପେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟକୁ ପାଠ କରିବାର ପ୍ରଥା ରହିଆସିଅଛି। 


॥ ୯୭୩॥ 


ଅଥ ପଞ୍ଚଦଶୋଃଧାୟଃ 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ଉର୍ଧ୍ବ୍‌ମୂଲମଧଃଶାଖମଶ୍ବତ୍ଥଂ ପ୍ରାହୁରବ୍ୟୟମ୍‌ । 
ଛନ୍ଦାଂସି ୟସ୍ୟ ପର୍ଣ୍ଣାନି ୟସ୍ତଂ ବେଦ ସ ବେଦବିତ୍‌ ॥୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଉର୍ଵ୍ବମୂଲମ୍‌ = ଭର୍ଵ୍ବ୍‌ରେ ମୂଳଥବା, ଅଧଃଶାଖାମ୍‌ = ନିମ୍ନରେ ଶାଖା- ପ୍ରଶାଖା ଥବା, ଅଶ୍ବ୍ମ୍‌ = 
(ସଂସାର ରୂପୀ) ଅଶ୍ତ୍ଥ ବୃକ୍ଷ, ପରାହୁଃ - ସେମାନେ କହନ୍ତି, ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବିନାଶୀ, 
ଛନ୍ଦାଂସି = ବେଦସମୂହ, ୟସ୍ଯ = ଯାହାର, ପର୍ଣ୍ୀନି = ପତ୍ସମୂହ, ୟଃ = ଯିଏ, ତମ୍‌ = 
ତାହାକୁ, ବେଦ = ଜାଣେ, ସଃ = ସିଏ, ବେଦବିତ୍‌ = ବେଦସଜ୍ଚ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ । (ଶ୍ରୁତୟଃ ୟଂ) ଅଶ୍ଵତ୍ଥଂ ଉର୍ଦ୍୍‌ମୁଳଂ ଅଧଃଶାଖଂ ଅବ୍ୟୟଂ ପ୍ରାହୁଃ, 
ଛନ୍ଦାଂସି ୟସ୍ୟ ପର୍ଣ୍ରାନିନ ୟଃ ତଂ ବେଦ ସ ବେଦବିତ୍‌ । ୧। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 
ଖ/ ଜନକ କନ୍ଦିଳ 
(୩୩ନ/ଦୁରୁ୍ ଏହି ସଂସାଳ ଗୁକ୍ଷକୁ) ଜଣ୍ୁମୁଳ ଏବଂ ଥଧଃଶାନୀନୁଳ ଥଵୁଜ୍ଥ ଜଥା ଥବୟ 
କହି, ଯାଯଳ 0 (୧୭) ଛନ୍ଦ ଅର୍ଥାତ୍‌ 6କଦ ଥଚଳ/ ` ଏକଳି (¿ସଂଦୀଜ ବୃକ୍ଷକୁ) ନିଏ 
ଳାଣଣ, ବିଏ @ 6କେଜକିନ /¢/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଉର୍ଵ୍ବମୂଲମଧଃଶାଖମଶ୍ବତ୍ଥଂ ପ୍ରାହନରବ୍ୟୟମ୍‌ - ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଆମକୁ କଠୋପନିଷଦ୍‌ରେ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବୃକ୍ଷର ସ୍କରଣ କରାଇଦିଏ । ସେଠାରେ ସଂସାର ବୃକ୍ଷର କେବଳ ନିର୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି, 
କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସଦେବ ପୂର୍ଣ୍ଣରୁପେ ତାକୁ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । ଅନିତ୍ୟ ସଂସାରର ନିତ୍ୟ 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହିତ ଯେଉଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, ତାକୁ ମଧ୍ଯ ଏହି ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଯଦି ପରମାତ୍ମା 
ଏକମେବ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ତତ୍ତ୍ଵ, ତେବେ ତାଂଠାରୁ ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ଜଡ଼ ଜଗତ୍‌ କିପରି ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲା ? ଉପ୍ପନ୍ନ 
ହେବା ପରେ କିଏ ଏହାକୁ ଧାରଣ ବା ପାଳନ-ପୋଷଣ କରେ ୮ ସୃଷ୍ଟିକତ୍ତା ଅନନ୍ତ ଭଶ୍ଵର ଏବଂ ସୃଷ୍ଟ 
ଜଗତ ମଧ୍ୟରେ ବସ୍ତୁତଃ କି ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି ? ଜୀବନ ବିଷୟରେ ଗମ୍ଭୀରତା ପୂର୍ବକ ବିଚାର କରିବାକୁ 
ପ୍ରାରମ୍ଭ କଲାମାତ୍ରେ ମନରେ ଏସବୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବାକୁ ଲାଗେ । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବିବେଚିତ ଅଧ୍ଯାତ୍ମର 


॥ ୯୭୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧ 


ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବା ପିସ୍ତଳ ବୃକ୍ଷର ସୁନ୍ଦର ରୂପକ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରଥମ ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଅଛି । 


୨୭. ୬୭. ୬ 


ବନସ୍ପତି ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥ ବୃକ୍ଷର ନାମ “ ଫାଇକସ୍‌ ରିଲିଜିଓସା”।, ଯାହାକି ଏହି ଲୋକରେ 
ସଂସ୍କୃତ ନାମ ପିପ୍ପଳ ବୃକ୍ଷ ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ଏଠାରେ ଧ୍ଯାନ ରଖୁବା ଉଚିତ ଯେ, ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବୃକ୍ଷକୁ ବଟବୃକ୍ଷ 
ରୂପେ ସୂଚିତ କରାଯାଇ ନାହି । ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଅନୁସାର ସଂସାରକୁ ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ନାମର ବ୍ୟପ୍ପତ୍ତିକୁ ଆଧାରକରି 
ଦିଆଯାଇଛି । ଅଶ୍ଵତ୍ଥର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ଯଥାକ୍ରମେ - ' ଶ୍” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଗାମୀ କାଲି, ' ତ୍ଥ' ର ଅର୍ଥ ' ସ୍ପିତ 
ରହୁଥୁବା' । ଅତଏବ, ଅଶ୍ବତ୍ଥର ଅର୍ଥ ତାହା, ଯାହାକି ଆସନ୍ତା କାଲି ବା ପରବର୍ତୀ କ୍ଷଣ ପୁର୍ବବତ୍‌ ସ୍ରତ 
ରହେ ନାହିଁ” । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଏହି କି ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଏ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅନିତ୍ୟ ଓ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଦୃଶ୍ୟମାନ 
ଜଗତକୁ ଇଙ୍ଗତ କରାଯାଇଛି । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି - ଅଶ୍ଵତ୍ଥର ମୁଳ ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପରକୁ ବିସ୍ତାରିତ । ଏହାର ଯଦି 
ବାଚ୍ୟାର୍ଥକୁ କେବଳ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ଏଭଳି ପ୍ରତୀତ ହେବ କି କୌଣସି ଅଶିକ୍ଷିତ ଚିତ୍ରକାର ଏହି 
ସଂସାର ବୃକ୍ଷକୁ ଚିତ୍ରିତ କରିଛି । ଏହି ଚିତ୍ର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅସଙ୍ଗତ, ଧାର୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହାନିକାରକ ଏବଂ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୁରୂପ ଲାଗିପାରେ । କିନ୍ତୁ ଏଭଳି ବିଚାର ଏହି ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଚିତ୍ରର ମହାନ ଗୌରବର 
ଅପମାନ । 


ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଉପନିଷଦ୍‌ ଭାଷ୍ୟରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି, ସଂସାରକୁ ବୃକ୍ଷ କରିବାର କାରଣ ଏହି କି, “ ତାକୁ 
କଟା ଯାଇପାରେ -- ବୃଶୁନାତ୍‌ ବୃକ୍ଷଃ ଇତି ଉଚ୍ୟତେ | ବୈରାଗ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଆମର ସମସ୍ତ ଦୁଃଖଗୁଡିକର 
ଅବସାନ କରିପାରିବା, ଯାହାକି ଏହି ସଂସାରରେ ଆମକୁ ଅନୁଭବ ହେଉଛି । ଯେଉଁ ସଂସାର ବୃକ୍ଷ 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରୁ ଅଙ୍କୁରିତ ହୋଇ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଲାଭଳି ଜଣାଯାଏ, ତାକୁ ଆମେ ଆମର ଧ୍ଧାନ ପରମାମ୍ବାଙ୍କ 
ଠାରେ କେନ୍ଦ୍ରିତ କରି କାଟିପାରିବା ବା ନିର୍ମୁଳ କରିପାରିବା । 


ଇତିହାସର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କୁ ଅନେକ ରାଜବଂଶମାନଙ୍କର ପରମ୍ପରା ଗୁଡିକୁ ସ୍ମରଣ କରିବାକୁ ପଡିଥାଏ । 
ସେଥୁରେ ଯେଉଁ ପରମ୍ପରା ଦର୍ଶାଯାଇଥାଏ, ତାହା ଏହି ଉର୍ଵ୍ବିମୂଳ ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବୃକ୍ଷ ସଦୃଶ ଚିତ୍ରିତ ହୋଇଥାଏ । 
ଜଣେ ମୁଳ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଠାରୁ ହି ଏହି ବଂଶର ବିସ୍ତାର ହୁଏ । ଏହି ପରି, ସଂସାର ବୃକ୍ଷର ମୂଳକୁ “ ଉର୍ଧ୍ବ୍‌' ରେ 
ରଖାଯାଇ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି, ଯାହାକି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ବ୍ରହ୍ମ । ବୃକ୍ଷକୁ ଆଧାର ତଥା ପୋଷଣ ତା'ର ମୁଳରୁ 
ହି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ “ଭୋକ୍ତା ଜୀବ” ଏବଂ “ ଭୋଗ୍ୟ ଜଗତ୍‌' ଉଭୟ ତାଙ୍କର ଆଧାର ଓ ପୋଷଣ 
ଶୁଦ୍ଧ ଅନନ୍ତସ୍ଵରୂପ ବ୍ରହ୍ମଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି । 


| ୯୭୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ତଥାପି ଅନେକ ଲୋକଙ୍କ ଜିଜ୍ଞାସା ' ଉର୍ଦ୍୍‌' ଶବ୍ଦର ଉପଯୋଗକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ହୁଏ | ‹ ଉର୍ତ୍‌ ' ଶବ୍ଦର 
ପ୍ରୟୋଗ ସେହି ଅର୍ଥରେ କରାଯାଇଛି, ଯେଭଳି ଲୌକିକ ହିସାବରେ ଆମେ ଉଚ୍ଚ ବର୍ଗ, ଉଚ୍ଚ ଅଧିକାରୀ, 
ଉଚ୍ଚପଦ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରୟୋଗ କରୁ । ଉଚ୍ଚ ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଜ୍ୟାମିତିକ ଉଚ୍ଚତା ନୁହଁ , ବରଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଦର୍ଶ 
ଅଥବା ମୁଲ୍ୟ ଅଟେ । ଭାବନା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵଭାବତଃ ମନୁଷ୍ୟ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥାନ 
ପ୍ରଦାନ କରେ ତଥା ସ୍ତୁଳ ବା ଆସୁରୀ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଅଧଃସ୍ଥାନ । ଦେଶ, କାଳ ଓ କାରଣ ପରେ ରହିବାରୁ ମଧ୍ଯ 
ପରମାଗ୍ମାଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଉଦ୍ଧ୍‌୍‌ କୁହାଯାଇଛି । ସେ ଜଡ ପ୍ରକୃତିକୁ ଚେତନା ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା ସ୍ଵପ୍ରକାଶ ସ୍ଵରୂପ 
ତତ୍ତ୍ଵ । ସ୍ଵାଭାବିକ ଏହି କି, ଏଠାରେ ରୂପକ ମାଧ୍ଯମରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି - “ ଏହି ସଂସାର ବୃକ୍ଷ ଉର୍ତ୍‌୍‌ମୁଳଯୁକ ”)। 


ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଜଗତ୍‌ ( ଅଶ୍ବତ୍ଥ) କୁ ' ଅବ୍ୟୟ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିନାଶୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ। କିନ୍ତୁ 
କେବଳ ଆପେକ୍ଷିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାକୁ ଅବ୍ୟୟ କୁହାଯାଇଛି । କୌଣସି ଗ୍ରାମରେ ସ୍ଥିତ ପିପସ୍ପଳ ବୃକ୍ଷ ଅନେକ 
ପିଢିକୁ ଦେଖେ, ଯେଉଁମାନେ ତା'ର ଛାୟାରେ ଖେଳନି ଓ ବଡ ହୁଅନି । ଏହି ପ୍ରକାର, ମନୁଷ୍ଯର ଅଳ୍ମ 
ଆୟୁ ତୁଳନାରେ ସେହି ବୃକ୍ଷକୁ ଅବ୍ୟୟ ଅଥବା ନିତ୍ୟ କୁହାଯାଇପାରେ । ଏଭଳି ଅନେକ ପିଢିମାନଙ୍କ 
ତୁଳନାରେ ଯିଏ ବିକଶିତ ହୁଏ, ଯୋଜନା ବନାଏ, କଳ୍ପନା କରେ, ପ୍ରଚେଷ୍ଟାପୁର୍ବକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରି 
ବିନଷ୍ଣ ହୋଇଯାଏ । ତେଣୁ ଏହି ଜଗତକୁ ଅବ୍ୟୟ କୁହାଯାଇପାରେ । 


ଛନ୍ଦାଂସି ୟସ୍ୟ ପର୍ଣ୍ରାନି ୟସ୍ତଂ ବେଦ ସ ବେଦବିତ୍‌ - ଛନ୍ଦ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେଦ, ଏହି ବୃକ୍ଷର ପତ୍ର ବା 
ପର୍ଣ୍ଣ । ବେଦ ଅର୍ଥ ହେଉଛି “ଜ୍ଞାନ” । ଜ୍ଞାନର ବୃଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନରେ ଅବଶ୍ୟ ଗତି ଆସେ । 
ଆଧୁନିକ ଜଗତର ଭୌତିକ ଉନ୍ନତି, ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଗତି, ୭ ଦ୍ୟୋଗିକ କ୍ଷେତ୍ରର ଉପଲଦ୍ଧ୍‌ ତଥା ଅତିମାନବୀୟ 
ସ୍ତୂଭ୍ରି ତୁଳନାରେ ପ୍ରାଚୀନ ପିଢିକୁ ଜୀବନ୍ତ କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହି । ଜ୍ଞାନର ବୃଦ୍ଧିରେ ଭବିଷ୍ୟତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅଧ୍ଵକ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖାଯାଏ। ଯାହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ମନୁଷ୍ୟ ତାକୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଆଉ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରଯନ୍ରଶୀଳ ହୋଇଯାଏ । 
ବେଦ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାନର ତୁଳନା ବୃକ୍ଷର ପତ୍ରଗୁଡିକ ସହିତ କରିବା ଅନୁପଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ । ପତ୍ର ବୃକ୍ଷର ସେହି 
ଅଂଶ, ଯେଉଁଠି ଜଳ ବାଷ୍ପୀଭୂତ ହୋଇ ଉଡିଯାଏ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ବୃକ୍ଷର ମୂଳ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୁଏ, ଏହି ଶକ୍ତ 
ଯୋଗୁଁ ଚେରଗୁଡିକୁ ପୂଥ୍ବବୀରୁ ଅଧ୍ଵକ ଜଳ ଓ ଖାଦ୍ୟ ( ପୋଷକ ତତ୍ତ୍‌) ଏକତ୍ର କରିବାରେ ସୁବିଧା ହୁଏ । 
ତେଣୁ ଯଦି ବୃକ୍ଷର ପତ୍ରଗୁଡିକୁ କାଟି ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ବୃକ୍ଷର ବିକାଶ ହଠାତ୍‌ ଅବରୁଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ । ପତ୍ର 
ସଂଖ୍ୟା ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ହେବ, ବୃକ୍ଷର ବିକାଶ ସେତିକି ଅଧକ ବା ଦୃତତର ହେବ । ଯେଉଠି ଜ୍ଞାନର 
ଅଧ୍ରକତା ଥାଏ, ସେଠାରେ ବ୍ଯକିର ଜୀବନରେ ଅଧକ ଚମକ ଅଥବା ତେଜସ୍ବୀତା ଦେଖାଯାଏ । 


ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବୃକ୍ଷକୁ କେବଳ ଜାଣେ ନାହିଁ ବରଂ ତା'ର ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ମୁଳକୁ 
ମଧ୍ୟ ଚିହ୍ନେ, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ବାସ୍ତବରେ ବେଦବିତ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାନୀ । ତା'ର ବେଦାଧ୍ଯୟନର ପ୍ରୟୋଜନ ସିଦ୍ଧ 
ହୋଇଯାଇଛି । ବେଦମାନଙ୍କର ପ୍ରୟୋଜନ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵର ଆଦି ସ୍ରୋତ ଏକ ଅଦ୍ବିତୀୟ ଅନନ୍ତ ପରମାଗ୍ବାଙ୍କ 


॥ ୯୭୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ବୋଧ କରାଇବା । ସତ୍ୟର ପୂର୍ଣ୍ଣଜ୍ଞାନ କେବଳ ଭୌତିକ ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଅଥବା କେବଳ ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହା ହେଉଛି ଗୀତାର ନିଷ୍ଠର୍ଷ । ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକ, ସାନ୍ତ ଓ 
ଅନନ୍ତ, ସୃଷ୍ଟ ଓ ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା - ଏସବୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣୁ ସେତେବେଳେ ଜ୍ଞାନ ପୁର୍ଣ୍ଣ ହେଲା ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 
ଜ୍ଞାନର ଅନ୍ୟ ଶାଖାଗୁଡିକ ଯେତେ ଦର୍ଶନୀୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ସେଗୁଡିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ୟର କୌଣସି ଏକ 
ପକ୍ଷକୁ ବା ପାର୍ଶ୍ଵକୁ ଦର୍ଶାଇଥାଏ । ବେଦମାନଙ୍କ ଅନୁସାର ପୂର୍ଣ୍ରଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ( ପରମାତ୍ମା) ଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଜାଣେ । 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କୁ ଏଠାରେ “ ବେଦବିତ୍‌ ' ରୂପେ ସମ୍ବୋଧ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 


ସଂସାର ବୃକ୍ଷର ଅନ୍ୟ ଅବୟବଗୁଡିକର ତୁଳନାତ୍ମକ ବର୍ଣ୍ଣନା ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କରାଯାଇଛି- 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା ଓ 


ଅଧଶ୍ଚୋର୍ଶ୍ବଂ ପ୍ରସୂତାସ୍ତ ସ୍ୟ ଶାଖା 

ଗୁଣପ୍ରବୂଦ୍ଧା ବିଷୟପ୍ରବାଲାଃ । 
ଅଧଶ୍ଚ ମୁଲାନ୍ୟନୁସନ୍ତତାନି 

କର୍ମାନୁବନ୍ଧୀନି ମନୁଷ୍ୟଲୋକେ ॥୨॥ 


ଅଧଃ = ନିମ୍ବରେ, ଚ = ଏବଂ, ଭର୍ଦିମ୍‌ = ଭର୍ଦ୍୍‌ରେ, ପରସୂତାଃ = ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଛି, ତସ୍ୟ 
ତାହାର, ଶାଖାଃ = ଶାଖାଗୁଡିକ, ଗୁଣପ୍ରବୃଦ୍ଧାଃ = ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରବୃଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବା, 
ଷୟପ୍ରବୀଲାଃ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଭୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁ ( ଏହାର) ଅଙ୍କୁର, ଅଧଃ = ନିମ୍ନରେ, ଚ = ଏବଂ, 


ଳାନି = ମୂଳ ସବୁ, ଅନୁସଂତତାନି = ବ୍ୟାପୂ ହୋଇଛି, କର୍ମାନୁବନ୍ଧୀନି = କର୍ମରେ ବନ୍ଧନ 
ଷ୍ଟରିକାରୀ, ମନୁଷ୍ୟଲୋକେ = ମନୁଷ୍ଯ ଯୋନିରେ | 


¢/୦ ୯୭୬. 59) ।। 


ଗୁଣପ୍ରବୃଦ୍ଧାଃ ବିଷୟପ୍ରବାଲାଃ ତସ୍ୟ ଶାଖାଃ ଅଧଃ ଚ ଉତ୍ତ୍ବିଂ ଚ ପ୍ରସ୍ପତାଃ ମନୁଷ୍ୟଲୋକେ 
କର୍ମାନୁବନ୍ଧାନି ମୂଲାନି ଅଧଃ ଚ ( ର୍ଦ୍ବଂ) ଅନୁସନ୍ତତାନି ।୨। 


ସନି ଚୂକ୍ଷର ଶା୍୍ୟରୁଜିକ ରୁଣରୁଜିଳ ଭୂରା ଚୂନ ୧ନୋଳ ଚଳକୁ ¿¢ ଜଣନଳୁ ବିସୟରିନ 
6ହାଳଥଛି / (ନ) ବିଷୟ ଏହା ଥକୁନ / ନଳୁଥ/ 6ଲାକଣନେ ଳର୍ନକୁ ଥଳୁଦନଣୀ କଳୁଥିବକ 
ଥଅନଳ/ ଚେଜରଟୁଜିକ ଜଳକୁ ସରିତ ନହୋଳଛି / ୨// 


ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ବିସ୍ତୃତ ଚିତ୍ରାଙ୍କନ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଦିଆଯାଇଛି । ଗୂଢ଼ ଅଭିପ୍ରାୟ ଥୁବା 


ପ୍ରତୀକଗୁଡିକୁ ଶବ୍ଦାର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅନୁଚିତ । ସେହି ପ୍ରତୀକଗୁଡିକ ସାହିତ୍ୟ ବିଷୟକ ହେଉ 
ଅଥବା କଳା ବିଷୟକ । ବେଦମାନଙ୍କର ପ୍ରତିପାଦନ ଶୈଳୀ ହେଉଛି ଲକ୍ଷଣାତ୍ମକ । ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗୁଡିକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଜଗତର କୌଣସି ଉପଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁର ବର୍ଣ୍ଣନା ଏଭଳି କାବ୍ୟାତ୍ମକ 


॥ ୯୭୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଶୈଳୀରେ କରାଯାଏ, ଯଦ୍ଵାରା କି ଧର୍ମର ଗୂଢ଼ ସନ୍ଦେଶ ଅଥବା ଅଭିପ୍ରାୟକୁ ବୋଧ କରାଯାଇପାରେ । 
ତାକୁ ଲକ୍ଷଣାମତ୍ମକ ଶୈଳୀ କୁହାଯାଏ । 


ଅଧରଶ୍ବୋର୍ଦ୍ବଂ ପ୍ରସ୍ୂତାସ୍ତ ସ୍ୟ ଶାଖା ଗୁଣପ୍ରବୂୃଦ୍ଧା ବିଷୟପ୍ରବାଳାଃ - ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି ଯେ 
ଏହି ବୃକ୍ଷର ଶାଖା ଗୁଡିକ ଉପରକୁ ଏବଂ ତଳକୁ ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇଛି । ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି - 
ଦେବତା, ମନୁଷ୍ଯ, ପଶୁ ଇତ୍ୟାଦି ଯୋନିଗୁଡିକ । ମନୁଷ୍ୟର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ତଥା ଜଗତର ବିକାଶ ସମୟେ 
ସମୟେ ଉପରକୁ ( ଉନ୍ନତି) ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରାୟତଃ ପଶୁ ଜୀବନର ନିମ୍ନସ୍ତରକୁ ପତନ ହୁଏ । ଅଧଃ ଓ ଉଙ୍ଗ୍‌- 
ଏହି ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦରେ ଏହି ଦୁଇଟି ଦିଗକୁ ଅଥବା ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ନିଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି । 


' ଗୁଣ ଗୁଡିକରେ ପ୍ରବୃଦ୍ଧ ହୋଇ” - ଜୀବମାନଙ୍କର ଉର୍ଦ୍ଵ୍‌ ବା ଅଧୋଗତି ପ୍ରବୃଭତ୍ତିଗୁଡିକୁ ପ୍ରକୃତିର 
ସତ୍ତ୍ଵ, ରଜ୍ଚ ଓ ତମ ଏହି ଚିନି ଗୁଣ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ଗୁଣଗୁଡିକର ବିସ୍ତୃତ ବିବେଚନ ପୂର୍ବ 
ଅଧ୍ଯାୟରେ କରାଯାଇସାରିଛି । 


ଯେ କୌଣସି ବୃକ୍ଷର ଶାଖାଗୁଡିକ ଉପରେ ଆମେ ଅଙ୍କୁର ଦେଖଁପାରିବା, ଯେଉଠାରୁ ନୁତନ ଶାଖା- 
ପ୍ରଶାଖା ବାହାରିଥାଏ । ପ୍ରସ୍ତୁତ ରୂପକରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକର ଶବ୍ଦ ସ୍ପର୍ଶାଦି ବିଷୟଗୁଡିକୁ “ ପ୍ରବାଳ” ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅଙ୍କୁର ନାମ ଦିଆଯାଇଛି । ଏହା ଏକ ସୁବିଦିତ ତଥ୍ୟ ଯେ, ବିଷୟଗୁଡିକର ଉପସ୍ତିତିରେ ଆମେ ଆମର 
ଉଚ୍ଚ ଆଦର୍ଶଗୁଡିକୁ ବିସ୍କୃତ କରି ବିଷୟାଭିମୁଖ ହୋଇଯାଉ । ତା' ପରେ ସେହି ଭୋଗ ଗୁଡିକର ପୁଭି ପାଇଁ 
ଉନ୍ମତ୍ତ ହୋଇ ନୂଆ ନୂଆ କର୍ମ ଆରମ୍ଭ କରିଥାଉ । ତେଣୁ ବିଷୟଗୁଡିକୁ ଏଠାରେ ପ୍ରବାଳ ନାମ ଦେବା 
ସମୀଚୀନ ହେବ । 


ଅଧଶ୍ଚ ମୁଲାନ୍ୟନୁସନ୍ତତାନି କର୍ମାନୁବନ୍ଧୀନି ମନୁଷ୍ୟଲୋକେ - ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ସଂସାର ବୃକ୍ଷର ଗୌଣ ଚେରଗୁଡିକ ନିମ୍ନକୁ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଛି । ପରମାତ୍ମା ଏହି 
ସଂସାର ବୃକ୍ଷର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ବା ମୂଳ ହୋଇଥବାରୁ ଏହାର ମୁଖ୍ୟ ଚେର । କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଚେର ଗୁଡିକ ଏହି 
ବୃକ୍ଷର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରକ୍ଷା କରିଥାନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୃକ୍ଷକୁ ଶକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି। ମନୁଷ୍ୟ ଦେହରେ ଏହି ଜୀବ 
ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରକାରର କର୍ମକରେ ଓ କର୍ମଫଳ ଭୋଗ କରେ । ଯାହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ତା'ର ମନରେ ନୂଆ 
ନୂଆ ସଂସ୍କାର ଅଥବା ବାସନାଗୁଡିକ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ଏସବୁ ବାସନା ରାଶି ହେଉଛି ଅନ୍ୟ ଗୌଣ ଚେରଗୁଡିକ, 
ଯାହାକି ମନୁଷ୍ୟକୁ ତା”ର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ କର୍ମ କରିବାକୁ ପ୍ରେରିତ କରିଥାଏ । ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ କର୍ମଗୁଡିକର 
କାରଣ ମଧ୍ୟ ଏହି ବାସନା । ଯେପରିକି ଲୋକରେ ଆମେ ଦେଖୁ ଯେ ବୃକ୍ଷର ଏହିସବୁ ଅନ୍ୟ ଗୌଣ 
ଚେରଗୁଡିକ ଉପର ତଳକୁ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ପୂଥ୍ବବୀରେ ପ୍ରବେଶ କରି ବୃକ୍ଷକୁ ଦୂଢତାପୁର୍ବକ ଧରି ରଖନ୍ତି । 
ସେହିପରି, ଏସବୁ ସଂସ୍କାର ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳକୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରି ମନୁଷ୍ଯକୁ ଏହି ଲୋକର ରାଗ ଓ 
ଦ୍ଵେଷ, ଲାଭ ଓ ହାନି, ଆୟ ଓ ବ୍ୟୟ ଆଦି ପ୍ରବୃଭିଗୁଡିକ ସହିତ ବାନ୍ଧି ରଖେ । 


॥ ୯୭୮ ॥ 


ଅଧ୍ପାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 


ପରବର୍ତୀ ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଯେ, କିପରି ଆମେ ଏହି ସଂସାର ବୃକ୍ଷକୁ କାଟି 
ଏହାର ଭର୍ତ୍ଵ୍‌ମୂଳ ପରମାଗ୍ମାଙ୍କୁ ନିଜର ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ଅନୁଭବ କରିପାରିବା । 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ବୟଃ : 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ନ ରୂପମସ୍ୟେହ ତଥୋପଲଭ୍ୟତେ 
୧ ⁄=୧ 

ନାନ୍ତୋ ନ ଚାଦନ ଚଟ ସଂପ୍ରତଷ୍ଠୀ । 
ଅଶ୍ଵତ୍ଥମେନଂ ସୁବିରୂଢ଼ମୂଲମ୍‌ 

ଅସଙ୍ଗଶସ୍ତ୍ରେଣ ଦୂଢ଼େନ ଛିତ୍ଵା ॥୩॥ 
ନ = ନାହିଁ, ରୂପମ୍‌ = ଆକାର, ଅସ୍ଯ = ଏହାର, ଇହ = ଏଠାରେ, ତଥା = ତେଣୁ, 
ଉପଲଭ୍ୟତେ = ଉପଲବ୍ଧି କରାଯାଏ, ନ = ନାର୍ିଁ, ଅନ୍ତ = (ଏହାର) ଶେଷ, ନ = ନାହିଁ, ଚ 
= ଏବଂ, ଆଦିଃ = (ଏହାର) ଆରମ୍ଭ, ନ = ନାହିଁ, ଚ = ଏଣୁ, ସଂପିତିଷ୍ଠା = ସୁତ, 
ଅଶ୍ଵତ୍‌୍ଥମ୍‌ = ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବୃକ୍ଷ, ଏନମ୍‌ = ଏହି, ସୁବିରୁଢ଼ମୂଲମ୍‌ = ସୁଦୃଢ଼ ମୂଳ ବିଶିଷ୍ଟ, 
ଅସଙ୍ଗଶସ୍ତ୍ରେଣ = ଅସଙ୍ଗ ( ଅନାସକ୍ତି)ର ଶସ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା, ଦୃଢ଼େନ = ଦୃଢ଼ ଭାବେ, ଛିତ୍ବା = 
ଛିନ୍ନକରି । 
ଇହ ଅସ୍ୟ ତଥା ରୂପଂ ନ, ଚ ଅନ୍ତଃ ନ, ଚ ଆଦିଃ ନ, ଚ ସଂପରତିଷା ନ ଉପଲର୍ୟତେ, 
ସୁବିରୂଢ଼ମୁଳଂ ଏନଂ ଅଶ୍ଵତ୍ଥଂ ଦୃଢ଼େନ ଅସଙ୍ଗଶସ୍ତ୍ରେଣ ( ତତ୍ତ୍ଵଞ୍ଚାନେ ୟତେତ) ।୩ 
ଏହି (ସଂସାର) ଚୁନ୍ଧର ନକୁ 6ଦେଳି କୁଯାଜଲ, 6ଦେଲଳକି ଏଠରେ ନନଳଛ ଛୁଏ ଲି / 
କାଜଣ, ଏହାର କୌଣସି ଆଦି କ/ ଥନ ଲାଳ ଅଥକ, 9 ିଶ/ / ଏହି ଥଳି ତୂଢ ନୁଲଥିକ' 
ଥର୍ଵୂଜ୍ଥ ବୃକ୍ଷକୁ ଥସଙ୍କନାରୁଯ/ ଶସ ଜ଼ଜ/ ଲଗି. / 7? / 


॥ ୯୭୯ ॥ 


ଶ୍ଲୋକ ୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ତତଃ ପଦଂ ତପ୍ପରିମାର୍ଗିତବ୍ୟଂ 

ୟସ୍ମିନ୍ଗତା ନ ନିବର୍ତନ୍ତି ଭୂୟଃ । 
ତମେବ ଚାଦ୍ୟଂ ପୁରୁଷଂ ପ୍ରପଦ୍ୟେ 

ୟତଃ ପ୍ରବୂତ୍ତିଃ ପ୍ରସୂତା ପୁରାଣୀ ॥୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତତଃ = ଏହାପରେ, ପଦମ୍‌ = ପରମପଦ, ତତ୍‌ = ସେହି, ପରିମାର୍ିତବ୍ୟମ୍‌ = ଅନ୍ବେଷଣ 
ହେବା ଉଚିତ୍‌, ୟସ୍ଲିନ୍‌ = ଯେଉଁଠାକୁ, ଗତାଃ = ଗଲେ, ନ = ନାହି, ନିବର୍ତନ୍ତ = ଫେରନ୍ତି, 
ଭୂୟଃ = ପୁନର୍ବାର, ତମ୍‌ = ସେହିଥୁରେ, ଏବ = ମଧ୍ଯ, ଚ = ଏବଂ, ଆଦ୍ୟମ୍‌ = ଆଦ୍ୟ, 
ପୁରୁଷମ୍‌ = ପୁରୁଷଙ୍କଠାରେ, ପପଦ୍ୟେ = ମୁଁ ଆଶ୍ରୟ ନିଏ, ୟତଃ = ଯେଉଁଠାରୁ, ପ୍ବୃଭିଃ = 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ( ବା ଶକ୍ତି), ପ୍ରସୃତାଃ = ପ୍ରବାହିତ ହୋଇଛି, ପୁରାଣୀ = ଅନାଦି କାଳର | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ତତ୍‌ ଚ “ୟତଃ ପୁରାଣୀ ପରବୃଭିଃ ପ୍ରସ୍ୃତା ତଂ ଏବ ଆଦ୍ୟଂ ପୁରୁଷଂ (ଶରଣଂ) ପ୍ରପଦ୍ୟେ” 
(ଇତି) ତତ୍‌ ପଦଂ ପରିମାରଗିତବ୍ୟଂ, ୟସ୍ଲିନ୍‌ ଗତାଃ ଭୂୟଃ ନ ନିବର୍ତନ୍ତି ।୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ଦେନ୍ି ଘଜନ ଥ6ନୁଷଣ କଳିକ/ ନଜିର, ଯାହାକୁ 979 ୋଳ ମଳୁଷ୍ୟ ଦୁଳଃ ଏହି ସଂସାରକୁ 
6ଙଣିଆଠସେ ଲାଛି / ମୁଁ 6ସଛି ଥକି ଦୁରୁଷଜ ଥଆାଶ/ ଥଣଟେ ଯାଯଠନୁ ଏହି ଦୁରନତନ 
ଛ ଚଳ 9ୁଁଠ 6ଯୋଳଥଛି '' /୪// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏଭଳି କଦାପି ହେବା ଅନୁଚିତ କି, କୌଣସି ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ଏହି ରୂପକର ବାସ୍ତବିକ 
ଅଭିପ୍ରାୟକୁ ନ ବୁଝି ତାକୁ କୌଣସି ଏକ ଲୌକିକ ବୃକ୍ଷ ରୂପେ ହି ଗ୍ରହଣ କରିବ । ଗୀଚାଚାର୍ଯ୍ୟ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି “ ଯେଭଳି ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ସେଭଳି ବୃକ୍ଷ ଏହି ଲୋକରେ ଉପଲବ୍ଧ 
ହୁଏ ନାହିଁ”।। ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣିତ ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବୃକ୍ଷ ଏହି ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥୁବା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତର ପ୍ରତୀକ 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମା ବିବିଧ ନାମ ଓ ରୂପ ଗୁଡିକରେ ବିବିଧ ସ୍ତରରେ ବିବିଧତଃ ବ୍ଯକ୍ତ ହୁଏ । 
ଯେଭଳି ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଵିରେ କ୍ରମଶଃ ବିଷୟ, ଭାବନା ତଥା ବିଚାର ଗୁଡିକର ପ୍ରକାଶକ ରୂପେ 
ଏବଂ କାରଣ ଶରୀରରେ ସେହି ତତ୍ତ୍‌ ମଧ୍ଯ ଅଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ । ଆତ୍ମ-ଅବିଦ୍ୟା ବା 
ବାସନାଗୁଡିକର ଆବରଣକୁ ହିଁ କାରଣ ଶରୀର କହନ୍ତି । ଏସବୁ ଉପାଧ୍ଗୁଡିକ ତଥା ଅନେକ ଅନୁଭବ 
ନିଜର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ପତାରେ ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବୃକ୍ଷ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ କରାଯାଇଛି । ତେଣୁ ଏହା କୌଣସି ପରିଛିନ୍ନ 
ବୃକ୍ଷ ନ ହୋଇଥୁବବାରୁ ଏହାକୁ ଏକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜାଣିହେବ ନାହି । 


॥ ୯୮୦ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୪ 


ନ ରୂପମସ୍ୟେହ ତଥୋପଲଭ୍ୟତେ ନାନ୍ତୋ ନ ଚାଦିର୍ନ ଚ ସଂପ୍ରତିଷ୍ଠା - ଯେ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି 
ଏହି ସଂସାର ବୃକ୍ଷର “ ଆଦି ଅଥବା ଅନ୍ତ ଏବଂ ପ୍ରତିଷ୍ଠା' କୁ ଦେଖୂପାରିବ ନାହିଁ । ଏହି ବୃକ୍ଷ ପରମ ସତ୍ୟର 
ଅଜ୍ଞାନତାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବାସନାଗୁଡିକର ଆବରଣ ଢାଙ୍କି ରହେ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାର 
ଅସ୍ତିତ୍ବ ମଧ୍ଯ ରହେ । କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମାର ଅପରୋକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଆବରଣ ସମୁଳ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ବହୁ 
ସଂଖ୍ୟକ ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ କାରଣ ଗୁଡିକ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ ଅଥବା ଚିହ୍ନିହୁଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା 
ଜାଣିହୁଏ ନାହିଁ । 

ଅଶ୍ବତ୍ଥମେନଂ ସୁବିରୂଢ଼ମୂଲମ୍‌ ଅସଙ୍ଗଶସ୍ଫେଣ ଦୂଢ଼େନ ଛିତ୍ସା - ଏହି ସଂସାର ବୃକ୍ଷକୁ କାଟିବାର 
ଏକମାତ୍ର ଶସ୍ତ୍ର ହେଉଛି - ଅସଙ୍ଗତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୈରାଗ୍ୟ । ଭୌତିକ ଜଗତ୍‌ ଜଡ, ଅଚେତନ | ଏହା ଦ୍ବାରା 
ଯେଉଁ ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଏ, ତାହା ଚୈତନ୍ୟ ସତ୍ତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ହେତୁ ହିଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । ଯେ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗାଡିର ଚକ ଗୁଡିକର ସମ୍ବନ୍ଧ ମେସିନ୍‌ ସହିତ ରହିଛି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେଗୁଡିକରେ ଗତି ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୁଏ । ଯଦି ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥୁବା ଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିଦିଆଯିବ, ତେବେ ସେହି ଚକ ଗୁଡିକ ସ୍ଵତଃ 
ଗତିଶୂନ୍ୟ ସ୍ଫ୍ରିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ରହେବେ । ଏହିପରି ଯଦି ଆମେ ଆମର ଧ୍ୟାନ ଶରୀର, ମନ ଓ ବୂଝଵିରୁ ନିବୂତ୍ତ 
କରିଦେବା, ତେବେ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ଅଭାବରୁ ବିଷୟ, ଭାବନା ଓ ବିଚାର ଗୁଡିକର ଗ୍ରହଣ ସ୍ଵତଃ ଅବରୁଭଦ୍ଧ 
ହୋଇଯିବ । ତାଦାମ୍ୟତାର ନିବୃଭିକୁ ହିଁ “ ବୈରାଗ୍ୟଂ କହନ୍ତି । ଏଠାରେ ତାକୁ ଅସଙ୍ଗ ଶସ୍ତ୍ର କୁହାଯାଇଛି, 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ, “ ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଅସଙ୍ଗଶସ୍ତ ଦ୍ଵାରା ସଂସାର ବୃକ୍ଷକୁ 
କାଟିବା ଉଚିତ୍‌”) 

ତତଃ ପଦଂ ତପ୍ରରିମାର୍ଗିତବ୍ୟଂ ୟସ୍ମିନ୍ଗତା ନ ନିବର୍ତନ୍ତି ଭୂୟଃ - ଆମର ବଉଁମାନ ସ୍ତ୍ରିତିର 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଉପରୋକ୍ତ ଅବସ୍ଥାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ଶୂନ୍ୟ । ଯେଉଁଠି କୌଣସି ବିଷୟ ନାହିଁ ଅଥବା ଭାବନାବିଚାର 
ଆଦି ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆମେ ଏଭଳି ଉପଦେଶକୁ ହଠାତ୍‌ ସ୍ବୀକାର କରିବା ନାହିଁ । ଭଗବାନ୍‌ ଆମର 
ମନୋଦଶାକୁ ଜାଣି ସେହି କ୍ରମରେ କହନ୍ତି - “ ତା' ପରେ ସେହି ପଦକୁ ଅନ୍େଷଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌, ଯାହାକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରି ବ୍ୟକ୍ତି ପୁନଃ ଏହି ଲୋକକୁ ଫେରିଆସେ ନାହିଁ ” | 


ଉପରୋକ୍ତ ସମ୍ପରଣ୍ଠ ବିବେଚନାର ନିଷ୍ଠ୍୍ଷି ଏହି କି ନିଦିଧ୍ଯାସନ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ସମୟର ଶାନ୍ତ 
କ୍ଷଣରେ ସାଧକକୁ ତା'ର ଧ୍ଧାନ ଜଗତ ଏବଂ ଉପାଧ୍ଗୁଡିକରୁ ନିଜକୁ ଅଲଗା କରି ସେହି ଉର୍ତ୍୍‌ମୁଳ ପରମାମ୍ବାଙ୍କ 
ଚିନ୍ତନରେ ଲଗାଇବା ଉଚିତ୍‌ । ଯେଉଁ ଉସ୍ବରୁ ସଂସାର ରୂପୀ ଅଶ୍ଵତ୍ଥର ସ୍ମ୍ରିତି ଓ ପୋଷଣ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଛି । 
ତମେବ ଚାଦ୍ୟଂ ପୁରୁଷଂ ପ୍ରପଦ୍ୟେ ୟତଃ ପ୍ରବୃରଭିଃ ପ୍ରସ୍ୂୂତା ପୁରାଣୀ - ଯଦି ଏହି ଉପଦେଶକୁ 
କେବଳ ଏତିକିରେ ରଖୁଦିଆଯାଇଥା'ନ୍ତା ତେବେ ଅଧୁକାଧ୍କ ତାହା ଏକ ସୁନ୍ଦର କାବ୍ୟାମ୍ବକ କଳ୍ପନା 


॥ ୯୮୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ହୋଇଥାଆନ୍ତା । ଆଧ୍ୟାମ୍ପିକ ମୁଲ୍ୟଗୁଡିକୁ ନିଜର ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଆଚରଣ କରିବାର କଳା 
ଶିଖାଉଥ୍ବବା ନିର୍ଦ୍ଦେଶିକା ରୂପେ ଗୀତାକୁ ଏହା ମଧ୍ୟ ବତାଇବା ଆବଶ୍ୟକ ଥୁଲା ଯେ, କେଉଁ ପ୍ରକାର ଜଣେ 
ସାଧକ ଏହି ଉପଦେଶକୁ ପାଳନ କରିପାରିବ । ଏଗୁଡିକର ଏକ ବ୍ୟାବହାରିକ ଉପାୟ ହେଉଛି - ପ୍ରାର୍ଥନା | 
ଯାହାର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଶେଷରେ କରାଯାଇଛି କି, “ ମୁଁ ସେହି ଆଦି ପୁରୁଷଙ୍କ ଶରଣ ଅଟେ, 
ଯେଉଁଠାରୁ ଏହି ପୁରାତନ ପ୍ରବୃଭି ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଅଛି ” | 


ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଦର୍ଶାଇଥାଏ, ଯେତେବେଳେ ଆମର ବହିର୍ମୁ ଖୀ ପ୍ରବୃଭି ବହୁତ ମାତ୍ରାରେ କ୍ଷୀଣ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ଆମେ ନିଜର ବୁଦିକୁ ସଜାଗତାପୂର୍ବକ ସଂସାରର ଆଦି ସ୍ରୋତ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ପରମାତ୍ମାଠାରେ 
ଭକ୍ତି ଓ ସମର୍ପଣ ଭାବ ସହିତ ସମାହିତ କରିବାକୁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହି ଆଦି ପୁରୁଷଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ 
ତଥା ତାଙ୍କର ଅନୁଭବର ଉପାୟକୁ ବତାଇବା ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ବିଷୟ । 


କେଉଁ ଗୁଣଗୁଡିକରେ ସମ୍ପନ୍ନ ସାଧକ ସେହି ପରମ ପଦକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ? 


ନିର୍ମାନମୋହା ଜିତସଙ୍ଗଦୋଷା 

ଅଧ୍ଯାତ୍ମନିତ୍ୟା ବିନିବୃତ୍ତକାମାଃ । 
ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ବେର୍ବିମୁକ୍ତାଃ ସୁଖଦୁଃଖସଂଜ୍ଞୈଃ 

ଗଚ୍ଛନ୍ତ୍ୟମୂଢ଼ାଃ ପଦମବ୍ୟୟଂ ତତ୍‌ ॥୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନିର୍ମାନମୋହାଃ = ନିରହଙ୍କାର ଓ ମୋହ ରହିତ, ଜିତସଙ୍ଗଦୋଷା = ଆସକି ଦୋଷର ବିଜୟୀ, 
ଅଧ୍ଯାତ୍ବନିତ୍ୟା = ନିତ୍ୟ ( ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହ) ଯୁକ୍ତ, ବିନିବୃତ୍ତକାମାଃ = ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ କାମନା ରହିତ, 
ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ୈଃ = ଦ୍ବନ୍ଦ୍ରରୁଃ ବିମୁକ୍ତାଃ = ମୁକ୍ତକୁ ସୁଖଦୁଃଖସଂଜ୍ଞୈ = ଯଥା ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ, ଗଚ୍ଛନ୍ତି = 
ପ୍ରାପ୍ତହୁଅନ୍ତିଃ ଅମୂଢ଼ାଃ = ମୋହରହିତ, ପଦମ୍‌ = ଲକ୍ଷ୍ୟ ବା ପରମପଦ, ଅବ୍ଯୟମ୍‌ = 
ଅବିନାଶୀ, ତତ୍‌ = ସେହି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ନିର୍ମାନମୋହାଃ ଜିତସଙ୍ଗଦୋଷାଃ ଚାଧ୍ଯାତ୍ମନିତ୍ୟାଃ ବିନିବୃତ୍ତକାମାଃ ସୁଖଦୁଃଖସଂଜ୍ଞୈ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ୈଃ 
ବିମୁକ୍ତାଃ ଅମୁଢ଼ାଃ ତତ୍‌ ଅବ୍ୟୟଂ ପଦଂ ଗଚ୍ଛନ୍ତି ।୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଯାହାନ ମାନ ¿ ନାହ ନିବୂଳ ୋନକପାଳଛି ଦିଏ ସନଂରୋଷକୁ ନୟ କନିଯାରିଛି ନିଏ 
ଥଖାନଣନେ ନୂଁତ ୋକଛି, ଯାହାର ନାମନାରୁଜିନ ନିଚ଼ନ ନୋଳରନଛି ଏବଂ ଯିଏ ସୁନନା 
ଦୁଃଖ ନାମକ ଦୁନ୍ଦୁରୁଜିଳନୁ ବିନ୍ଦୁକ୍ତ ଯୋନଯାନଦନି ଏଜଳି ସନୀନନନଦିନ ୬/ନ/ଜନ 6ସନ୍ଦି 
ଥବ୍ୟୟ ଦଦଜକୁ ଯୀ9 ହୁଅନି /୫/୮ 


॥୯୮୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଭାରତରେ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ର ଆହରଣ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, କେବଳ ପ୍ରଚାର ପାଇଁ ନୁହେଁ । ଏହି 
ଜ୍ଞାନର ପୂର୍ଷ୍ତା ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରିବାରେ ହିଁ ନିହିତ । ଏହି କାରଣରୁ ହି ଆମର ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡିକ 
ତଥା ଅଧ୍ଯାତ୍ମର ପ୍ରକରଣ ଗ୍ରନ୍ଦଗୁଡିକରେ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ ତା'ର ପ୍ରାପ୍ତିର ଉପାୟଗୁଡିକର ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ବିସ୍ତୃତ ବିବେଚନ କରାଯାଇଛି । ଯେ କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପାଇବାକୁ ହେଲେ କିଛି ଯୋଗ୍ୟତା ଆବଶ୍ୟକ, 
ଯାହା ବିନା ମନୁଷ୍ଯ ସେହି ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପାଇପାରେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆମ୍ବଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ କେତେକ ବିଶିଷ୍ଟ 
ଗୁଣଥୁବା ଅଧ୍କାରୀକୁ ହି ପୂର୍ଣ୍ଣତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରେ । ସେହି ଗୁଣଗୁଡିକୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କ୍ରମବଦ୍ଧ 
ଭାବେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ଉତ୍ବାହୀ ଏବଂ ସାହସୀ ସାଧକଗଣଙ୍କୁ ଏହି ଗୁଣ ଗୁଡିକର ସମ୍ପାଦନ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆଶ୍ଵାସନ ଦେଇଛନ୍ତି କି ସାଧନ ସମ୍ପନ୍ନ ସାଧକମାନଙ୍କୁ ଅବ୍ୟୟ 
ପଦ ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ । ତାହା ହିଁ ପରମ କୃତକୃତ୍ୟତା ଏବଂ ପୁରୁଷାର୍ଥ ମଧ୍ଯ । 


ନିର୍ମାନମୋହା ଜିତସଙ୍ଗଦୋଷା ଅଧ୍ାମ୍ବନିତ୍ୟା ବିନିବୃତ୍ତକାମାଃ - “ ଯିଏ ମାନ ଓ ମୋହରୁ ରହିତ? - 
ମାନର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସ୍ଵୟଂକୁ ପୂଜନୀୟ ବ୍ୟକ୍ତି ମାନିବା । ନିଜର ମହତ୍ତ୍ଵର ତ୍ଦୁଟିପୂର୍ଣ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନକୁ ମାନ କିମ୍ବା 
ଗର୍ବ କୁହାଯାଏ । ଏଭଳି ମାନୀ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ ଉପରେ ମାନକୁ ଲଦି ରଖୁବାର ଅନାବଶ୍ୟକ ଭାର ଅଥବା 
ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ବ ନେଇଥାଏ । ତା'ପରେ ତା' ପାଖରେ କଦାପି ସମୟ ନଥାଏ କି ସେ ବାସ୍ତବିକ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିପାରିବ ଏବଂ ତା'ର ଅବଗୁଣଗୁଡିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ସୁସଂସ୍କୃତ ହୋଇପାରିବ । ଏହିପରି “ ମୋହ'ର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି - “ ଅବିବେକତା' | ବାହ୍ୟ ଜାଗତିକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକି, ଘଟଣା ଗୁଡିକୁ ଯଥାର୍ଥରୂପେ ନ ଜାଣିବା 
ହେଉଛି - “ ମୋହ! | ଏହି କାରଣରୁ ଆମେ ବାସ୍ତବିକ ଜୀବନରେ ତକ୍ାଳିକ ସମସ୍ଯାଗୁଡିକର ସମ୍ମୁଖୀନ 
କରିବା ବଦଳରେ ନିଜର କଳ୍ପନାଜଗତରେ ବିଚରଣ କରିବାକୁ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିଥାଉ । ତେଣୁ ଆମ୍ମଜ୍ଞାନର 
ଜିଜ୍ଞାସୁମାନଙ୍କୁ ଏହି ଅବଗୁଣ ଗୁଡିକୁ ସର୍ବଦା ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା ଉଚିତ୍‌ | 


ଯିଏ ସଙ୍ଗ ଦୋଷକୁ ଜୟ କରିଛି : ଦେହ ସହିତ ତାଦାମ୍ୟୁକରି କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ିୟଗୁଡିକର ବିଷୟ 
ଉପଭୋଗରେ ରମଣ କରିବାର ଅର୍ଥ ସ୍ଵୟଂକୁ ଜୀବନର ଶ୍ରେଷ୍ଠତର ସମ୍ଭାବନାଗୁଡିକରୁ ବଞ୍ଛୁତ ରଖୁ ନିଜର 
ଅପମାନ କରିବା। ଏଭଳି ମୁଢ ବ୍ୟକ୍ତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଷୟାସକ୍ତ ଅଟେ । ଏହି ଆସଲ୍ତି ଯେତେ ଅଧ୍ଵକ ହେବ, 
ସେତେ ଅଧକ ତା'ର ଅନିୟନ୍ତିତ ବିଷୟାଭିମୁଖ ପ୍ରବୂତ୍ିି ମଧ୍ଯ ହେବାକୁ ଲାଗିବ । ସେ ବିଷୟଗୁଡିକର ଦାସ 
ହୋଇ ସେଗୁଡିକର ପରିବର୍ତନ ତଥା ବିନାଶର ତାଳେ ତାଳେ ନୃତ୍ୟ କରି ନିଜର ଶକ୍ତି ଗୁଡିକର ଅପବ୍ୟୟ 
କରିଥାଏ | ପୁନଶ୍ଚ, ତାକୁ ଆତ୍ମାନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ କିପରି ହୋଇପାରିବ ? ତେଣୁ ଯିଏ ଏହି ସଙ୍ଗ ଦୋଷକୁ ଜୟ 
କରିପାରିଛି, ସେ ହି ମୋକ୍ଷର ଅଧ୍କାରୀ ହୋଇପାରିବ। 


“ ଅଧ୍ଧାମ୍ବନିତ୍ୟା” - ମନର ସ୍ବଭାବ ହେଉଛି ଯେ, କୌଣସି ନା କୌଣସି ବସୁରେ ଆସକ୍ତ ରହିବ | 
ତେଣୁ ମନକୁ ବାହ୍ୟ ଜଗତରୁ ବିରତ କରିବା ପାଇଁ ତାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିର କରିବାର 


॥ ୯୮୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ମନୁଷ୍ୟର ମନ ବିଧେୟାମ୍ବକ ଉପଦେଶ ପାଳନ କରିପାରେ, କିନ୍ତୁ ଶୂନ୍ଯରେ 
ରହିପାରେ ନାହି । ସରଳ ଶବ୍ଦରେ କହିଲେ, “ କିଛି କରିବାକୁ” କୁହାଯାଇପାରେ କିନ୍ତୁ ଏଭଳି କୁହାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହି ଯେ, କିଛି କର ନାହି' ! ଭଦାହରଣାର୍ଥ, ଯଦି କୌଣସି ବ୍ଯଲିକୁ କୁହାଯାଏ କି, ପାତଃକାଳରେ 
ଉଠିବା ବେଳେ ସେ ଅଣ୍ଡାକୁ ସ୍ମରଣ କରିବା ଅନୁଚିତ୍‌ । ତେବେ ପରଦିନ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ପ୍ରାତଃକାଳରେ 
ଉଠିବାବେଳେ ଅଣ୍ଡା ସ୍କରଣ ହେବ । କିନ୍ତୁ ଏହା ପରିବର୍ତେ ତାକୁ ଭଗବାନ୍‌ ନାରାୟଣଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରିବାକୁ 
କୁହାଗଲେ, ଅଶ୍ତାକୁ ସ୍ମରଣ କରିବାର ଅବସର ତା'ପାଇଁ ରହେ ନାହିଁ । ଏହିପରି ବିଷୟାସକ୍ତିକୁ ଜୟ କରିବା 
ପାଇଁ ସତତ ଆମ୍ବାନୁସନ୍ଧାନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 


ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ବେର୍ବିମୁକ୍ତାଃ ସୁଖଦୁଃଖସଂଜ୍ଞୈଃ ଗଳ୍ଛନ୍ତ୍ୟମୁଢାଃ ପଦମବ୍ୟୟଂ ତତ୍‌ - ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବାହ୍ୟ 
ଜଗତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏହି ଧାରଣା ରହିଥୁବ ଯେ, “ ତାହା ସତ୍ୟ' ଏବଂ “ ସେଥିରେ ସୁଖ ଅଛି” ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କାମନାଗୁଡିକ ତ୍ୟାଗ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଅତଏବ, ଆମକୁ ବିଚାରପୁର୍ବକ ଜଗତର ମିଥ୍ଯାତ୍ବକୁ ସିଦ୍ଧ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌। ଏହା ମଧ୍ଯ ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ କି ସୁଖ ହେଉଛି ଆତ୍ମାର ସ୍ଵରୂପ, ବିଷୟର ଧର୍ମ ନୁହେଁ। 
ଏଭଳି ଦୂଢ ନିଶ୍ଚୟ ଦ୍ଵାରା କାମନାଗୁଡିକ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇପାରେ । ଇଚ୍ଛାଗୁଡିକର ଅଭାବରେ ମନ ସ୍ଵତଃ ଶାନ୍ତ 
ଓ ସ୍ତ୍ରିର ହୋଇଯାଏ । 


ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ସୁଖ- ଦୁଃଖରୂପୀ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ବଗୁଡିକରୁ ବିମୁକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି : ମନୁଷ୍ଯ କଦାପି ଜଗତର 
ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଦର୍ଶନ କରେ ନାହିଁ । ସେ ଜଗତର ବସ୍ତୁଗୁଡିକୁ ପ୍ରିୟ ଓ ଅପ୍ରିୟ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭାଜିତ 
କରିଦିଏ। ଏହି ଦ୍ବନ୍ଦ୍ଵରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ପ୍ରିୟ ପ୍ରତି ପ୍ରବୃଭି ବା ରାଗ ଏବଂ ଅପ୍ରିୟରୁ ନିବୂତ୍ତି ବା ଦ୍ଵେଷ । 
ତା'ପରେ ଯଦି ପ୍ରିୟର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ, ତେବେ ସୁଖ ମିଳେ ଅନ୍ୟଥା ଦୁଃଖ ହୁଏ । ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟରୁ ମନୁଷ୍ୟର ରାଗ 
ଓ ଦ୍ଵେଷ ମଧ୍ୟ ସର୍ବଦା ପରିବତ୍ତିତ ହେଉଥାଏ । ଏହି କାରଣରୁ କାଲି ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ମନୁଷ୍ୟ 
ତାର ସୁଖର କାରଣ ଭାବିଥ୍ଵଲା, ଆଜି ତାକୁ ସେ ଦୁଃଖଦାୟୀ ମନେକରେ । ଏହି ପ୍ରକାର, ମନର 
ତରଙ୍ଗରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ବାନ୍ଧି ହୋଇରହେ, ସେ ଏହି ଦ୍ନ୍ଦ୍ୁଗୁଡିକରୁ କଦାପି ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 
ତେଣୁ ସାଧକକୁ ତାର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ରାଗ ଓ ଦ୍ଵେଷକୁ ସର୍ବଦା ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଶେଷରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନିଶ୍ଚୟାମ୍ବକ ତଥା ଆଶାବାଦୀ ଘୋଷଣା ହେଉଛି - 
ଏଭଳି ସମ୍ମୋହରହିତ ଯୋଗ୍ୟ ଅଧ୍ଵକାରୀ ସାଧକ ପରମ ଅବ୍ୟୟ ପଦକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଉପାଧ୍ଵଗୁଡିକ 
ଦ୍ଵାରା ଅବଚ୍ଛିନ୍ନ ଆତ୍ମା ହେଉଛି, ଏହି ସଂସାରୀ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟଶାଳୀ ମନୁଷ୍ୟ ଏବଂ ଉପାଧ୍ନ ବିବର୍ଜିତ ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୁପ ଆତ୍ମା । ଏହାହିଁ ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି । ଭଗବାନଙ୍କ ଘୋଷଣା ଶୈଳୀରେ ଏହି ଆଦେଶକୁ 
ଦୃଢ କରାଯାଇଛି । 


ସେହି ଅବ୍ୟୟ ପଦର ବିଶେଷତା ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣିତ ହୋଇଛି । 


॥ ୯୮୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୬ 


ନ ତଦ୍‌ ଭାସୟତେ ସୁୟୌଁ ନ ଶଶାଙ୍କୋ ନ ପାବକଃ । 
ୟଦ୍‌ଗତ୍ଵା ନ ନିବର୍ତନ୍ତେ ତଜ୍ଧାମ ପରମଂ ମମ ॥୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନାହିଁ, ତତ୍‌ = ସେହି, ଭାସୟତେ = ପ୍ରକାଶିତ କରେ, ସୂର୍ଯ୍ୟଃ = ସୂର୍ଯ୍ୟ ନ = ନାହିଁ, 
ଶଶାଂକ = ଚନ୍ଦ୍ର, ନ = ନାହିଁ, ପାବକ = ଅଗି, ୟତ୍‌ = ଯେଉଁଠାକୁ, ଗତ୍ା = ପହଞ୍ଚ, ନ = 
ନାହି, ନିବର୍ତନ୍ତେ = ଫେରନ୍ତି, ତତ୍‌ = ସେହି, ଧାମ = ଧାମ, ପରମମ = ପରମ, ମମ = 
ମୋର। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ତତ୍‌ ପଦଂ ସୂର୍ୟ ନ ଭାସୟତେ, ଶଶାଙ୍କଃ ନ, ପାବକଃ ନ, ୟତ୍‌ ଗତ୍ବା ନ ନିବର୍ତନ୍ତେ ତତ୍‌ 
ମମ ପରମଂ ଧାମ ।୬ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ରାନହକୁ (ସନ ଜନ ଜକୁ) ସୂର୍ଦ ହଳ କିନା ନାନି ' ଥକ ¦ ଚଢେମ/!/ 6 ଥୁ 
ନଥ// / ନଯକୁ 9/9 କଳି ମଳୁଛ/ ଦୁନଃ (ସଂସାଳକୁ) 6 ନଂଜିଥଣକ ନାକ ଚାଇ 6ହଛଛି 
6/୫# 6୮ ©/୮ //:୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି, “ ସଂସାରରେ ଅପୁନରାବୃଭି” । ଏହାକୁ ବିଶେଷ 
ରୂପେ ପୁର୍ବ ଶ୍ଳୋକଗୁଡିକରେ ପ୍ରତିପାଦନ କରାଗଲା ଏବଂ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପୁନରାବୂଭି କରାଯାଇଛି । 
ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରନ୍ଦ ଗୁଡିକରେ କୌଣସି ବିଶେଷ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ପାଇଁ ପୁନରୁକ୍ତି 
କରାଯାଏ । ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ, ଏହି ଉପାୟକୁ ସବା୍ର ଉପଯୋଗ କରାଯାଏ ନାହି । ତର୍କର ପରିସୀମାରେ 
ଆସୁଥିବା ପ୍ରମେୟଗୁଡିକର ସିଵି କେବଳ ତର୍କ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଆମ୍ମଜ୍ଞାନର କ୍ଷେତ୍ର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଅଗୋଚର ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ କେବଳ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ହିଁ ସେଠାରେ ପ୍ରବେଶ ହୋଇପାରେ, 
ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କର ନୁହେଁ । ତେଣୁ ଅଜ୍ଞାତ, ଅନନ୍ତ ସ୍ଵବରୂପଙ୍କ ଅନୁଭବ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ 
କରାଇବାର ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ ପୁନରୁକ୍ତ ଯାହାର ଉପଯୋଗ ରଷିମାନେ ତାଙ୍କର ଉପଦେଶଗୁଡିକରେ 
କରିଛନ୍ତି । 

ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୀତାରେ ଏହି ଗୌରବମୟୀ ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ଵର ସ୍ଥିତିକୁ ସାଧକମାନଙ୍କର ପରାଗତି ରୂପେ ସୂଚିତ 
କରାଯାଇଛି । ଯଦିଓ ଏହି ସ୍ତ୍ରିତି ମନ ଓ ବାଣୀର ଉର୍ଦ୍ଵ୍‌ରେ, ତଥାପି ତାକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରିବାକୁ ଏଠାରେ ସମୁଚ୍ଚିତ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି । 


ନ ତଦ୍‌ ଭାସୟତେ ସୂର୍ୟୋ ନ ଶଶାଙ୍କୋ ନ ପାବକଃ - ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ଅଗ୍ନି ତାକୁ ପ୍ରକାଶିତ 
କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏଠାରେ ପ୍ରକାଶର ସେହି ସ୍ରୋତଗୁଡିକୁ (ଉତ୍ସକୁ) ଉଲ୍ଲେଖ କରାଗଲା, ଯାହାର ପ୍ରକାଶରେ 
ଆମର ଚର୍ମଚକ୍ଷୁ ଦୃଶ୍ୟ ବସ୍ତୁକୁ ଦେଖୁବାକୁ ସମର୍ଥ ହୁଏ । ବସ୍ତୁକୁ ଦେଖୂବାର ଅର୍ଥ ତାକୁ ଜାଣିବା । କୌଣସି 
ବସ୍ତୁକୁ ଦେଖୂବା ପାଇଁ ବସ୍ତୁ ଚକ୍ଷୁର ସମ୍ମୁଖରେ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ ତଥା ତାହା ପ୍ରକାଶିତ ହେବା ମଧ୍ୟ 


॥ ୯୮୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଆବଶ୍ୟକ । ପ୍ରକାଶ ମାଧ୍ଯମରେ ହି ଚକ୍ଷୁ ରୂପ ଓ ରଙ୍ଗକୁ ଦେଖୂପାରେ । ଏହି ପ୍ରକାର, ଆମେ ଅନ୍ୟ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ଦ୍ଵାରା ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଵ, ରସ ଓ ଗନ୍ଧକୁ ତଥା ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା କ୍ରମଶଃ ଭାବନା ଓ ବିଚାର ଗୁଡିକୁ 
ମଧ୍ୟ ଜାଣିଥାଉ । ଯେଉଁ ' ପ୍ରକାଶ” ଦ୍ଵାରା ଆମକୁ ଏସବୁର ଜ୍ଞାନ ହୋଇ ଅନୁଭବ ହୁଏ, ତାହା ଚୈତନ୍ୟର 
ପ୍ରକାଶ ଅଟେ । 


ଏହି ଆତ୍ମ ଚେତନାର ପ୍ରକାଶ ଭୌତିକ ଜଗତର ପ୍ରକାଶସ୍ରୋତ ଯଥା ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ଅଗ୍ନି ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରକାଶିତ କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ବାସ୍ତବରେ ଏସବୁ ପ୍ରକାଶସ୍ରୋତ ଗୁଡିକ ଚୈତନ୍ୟର “ ଦୃଶ୍ୟ ବିଷୟ | 
ଏହା ଏକ ନିୟମ ଯେ, ଦୃଶ୍ୟ ତାର ଦ୍ରଷ୍କାକୁ ପ୍ରକାଶିତ . କରିପାରେ ନାହି ତଥା କଦାପି ଏବଂ କେଉଁଠି 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ଦୃଶ୍ୟ ଏକ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ, ସର୍ବଦା ଏବଂ ସର୍ବତ୍ର ଦ୍ରଷ୍ଟା ତାଂର 
ଦୃଶ୍ୟଠାରୁ ଭିନ୍ନ । ଯେଉଁ ଚୈତନ୍ୟ ସତ୍ତା ଦ୍ଵରା ଆମେ ଆମ ଜୀବନର ସୁଖଦୁଃଖାଦି ଅନୁଭବ ଗୁଡିକୁ ଜାଣୁ, 
ସେହି ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମା ହିଁ ସନାତନ, ଅବ୍ୟୟ ଏବଂ ଏହାକୁ ହଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ତାଙ୍କର “ ପରମ ଧାମ' 
ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି କହିଛନ୍ତି । ଏହାହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ । 


ୟଦ୍‌ଗତ୍ଵା ନ ନିବର୍ତନ୍ତେ ତଦ୍ଧାମ ପରମଂ ମମ - ଏଠାରେ ‹ ଧାମ' ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଆମ୍ବ 
ସ୍ଵରୂପ, କୌଣସି ସ୍ଥାନ ବିଶେଷ ନୁହେଁ, ପୂର୍ବ ଶ୍ଳେକରେ ବର୍ଷ୍ିତ ଗୁଣ ଗୁଡିକରେ ସମ୍ପନ୍ନ ସାଧକ ଧ୍ଧାନାବସ୍ଥାରେ 
ମନ ଓ ବୁଝଵିର ବିକ୍ଷେପ ଗୁଡିକର ଉତ୍ଦ୍ବ୍‌ରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଧାମରେ ପହଞ୍ଚି ସତ୍ୟ ସହିତ ସାକ୍ଷାକ୍ଵାର କରି 
ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସହିତ ଏକରୂପ ହୋଇଯାଏ । 


ଆମେ ସବୁ ଉପଯୋଗିତାବାଦୀ । ତେଣୁ ଆମେ ପ୍ରଥମେ ଜାଣିବାକୁ ଚାହୁଁ କି କ"ଣ ସତ୍ୟର ଅନୁଭବ 
ଏତେ ଅଧ୍ବକ ପରିଶ୍ରମଯୋଗ୍ୟ ବା ସାଧନାର ଫଳ ? କ'ଣ ତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପରେ ପୁନଃ ଏହି ଦୁଃଖପୂର୍ଣ 
ସଂସାରକୁ ଫେରିବାର ସମ୍ଭାବନା ବା ଆଶଙ୍କା ରହେ ନାହି ? ଏଭଳି ଭୟ ବୂଥା ବା ଅମୁଳକ । କାରଣ, 
ଭଗବାନ ପୁନଃ ଆମକୁ ତୃତୀୟ ଥର ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ, “ ମୋର ପରମ ଧାମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ 
ସାଧକ ପୁନଃ ଏ ସଂସାରକୁ ଫେରିଆସେ ନାହି ।” 


ଏହା ଏକ ସର୍ବବିଦିତ ତଥ୍ୟ ଯେ, ଜ୍ଞାନର କୌଣସି ଶାଖା ବିଶେଷରେ ପ୍ରବୀଣତା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା 
ପରେ ସେହି ପ୍ରବୀଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ନିଜ ଜ୍ଞାନରେ ତୃଟି କରିବା ପ୍ରାୟଃ ଅସମ୍ଭବ ହୋଇଯାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ତ୍ରୁଟି 
ଦେଖାଯାଏ ନାହି । କୌଣସି ସଙ୍ଗୀତଜ୍ଞ ଜାଣିଶୁଣି ରାଗ ଓ ତାଳରେ ତୃଟି କରେ ନାହିଁ । ଯଦି ଲୌକିକ 
ଜଗତରେ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନର କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ଏକ ସୁସଂସ୍କୃତ, ଶିକ୍ଷିତ ଓ କଳାକାର ପୁନଃ ଅସଭ୍ୟ ଓ ଅଶିକ୍ଷିତ 
ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ତରକୁ ଓହ୍ଲାଏ ନାହି, ତେବେ ଜଣେ ପୂର୍ଣ୍ଣଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷର ପୁନଃ ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ଭ୍ରାନ୍ତିଗୁଡିକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବା ଅସମ୍ଭବ ହେବ ! 


॥ ୯୮୬॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


ବିଶ୍ଵର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସାହିତ୍ୟର ଏହା ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିରଳ ଶ୍ଳୋକ, ଯେଉଁଠି ଏତେ ସରଳ ଭାବରେ 
ନିରୂପାଧକ, ଶୁଦ୍ଧ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି । 


ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରାଯାଇଛି । ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ, ଜୀବ ଏକ 
ଦେହକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପରେ ତା'ର କର୍ମ ଅନୁସାରେ ପୁନଃ ନୂତନ ଦେହ ଧାରଣ କରେ । ଏହି ଶରୀର 
ଦେବତା, ମନୁଷ୍ଯ, ପଶୁ ଆଦିର ହୋଇପାରେ | ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ଦେହକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ପରେ ଜୀବକୁ ମୋକ୍ଷ ମିଳେ ନାହିଁ । ସେ ପୁନଃ ସଂସାରକୁ ଆସି କର୍ମ କରେ । କିନ୍ତୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
କୁହାଗଲା ଯେ, ଯେଉଁଠି ପହଞ୍ଚୁବାପରେ ଜୀବ ପୁନଃ ଫେରିଆସେ ନାହି, ତାହା ହେଉଛି ମୋର ପରମ 
ଧାମ । ତେଣୁ ଏଠାରେ ଏହି ଦୁଇଟି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ବିରୋଧ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ଏହି ବିରୋଧକୁ ପରିହାର କରିବା 
ପାଇଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜୀବନ ସ୍ଵରୂପକୁ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ବନା କରିଛନ୍ତି । 


ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ ଜୀବଭୂତଃ ସନାତନଃ । 
ମନଃଷଷ୍ଠାନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପ୍ରକୃତିସ୍ଫାନି କର୍ଷତି ॥୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମମ = ମୋର, ଏବ = ହି, ଅଂଶଃ = ଅଂଶ, ଜୀବଲୋକେ = ଜୀବଲୋକରେ, ଜୀବଭୂତଃ 
= ଜୀବରୁପ ଧାରଣ କରିଥିବା ଆତ୍ମା, ସନାତନଃ = ସନାତନ, ମନଃଷଷ୍ଠାନି = ମନରୂପୀ 
ଷଷ୍ଠ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି = ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମୂହ, ପ୍ରକୃତିସ୍ଫାନି = ପ୍ରକୃତିରେ ସ୍ଥିତ କର୍ଷତି = ଆକର୍ଷଣ 
କରୁଛି। 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ମମ ଏବ ଅଂଶଃ ସନାତନଃ ଜୀବଭୂତଃ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥାାନି ମନଃ ଷଷ୍ଠାନି ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ଜୀବଲୋକେ 
କର୍ଷତି ।୭। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହି ଳ/ବ ୭ଲ/କଣରେ 6ନମାଜ ଏକ ସନାତନ ଥଂଶ ହଛଛି କବ / 6ସେ କରିନ ବିତ 


ହନ (6୭ ଦହ ଜର ସମୟେ) ଯଞ୍ଚଳକିୟ ଜଥା ନଳକୁ ନିଳଆଜକୁ ଥାକରିନ କଜିନିଏ 
ଥର୍ଥାତ୍‌ 6ଦେରୁଜିକୁ ଏକଚିଜ କଲିକିଏ //'୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଅନନ୍ତ ବସ୍ତୁ ଅବୟବ ରହିତ ହୋଇଥିବା ହେତୁ ଅଖଣ୍ଡ ଏବଂ ଅବିଭାଜ୍ଯ। ତଥାପି 
ଉପାଧ୍ଵଗୁଡିକର ସମ୍ବନ୍ଧ ଦ୍ଵାରା ସେଥିରେ ଖଣ୍ଡ ବିଭାଗ ହେବାର ଆଭାସ ମିଳେ । ଯେଭଳି କି ସର୍ବଗତ 
ଆକାଶର କୌଣସି ଆକାର ନାହିଁ । ତଥାପି ଘଟ ଉପାଧ୍ଵ ଦ୍ଵାରା ଅବଛିନ୍ନ ହୋଇ ଉତ୍ପନ୍ନ “ ଘଟାକାଶଂ 
ବାହ୍ୟ “ ମହାକାଶ” ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । 


॥ ୯୮୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ ଜୀବଦଭୂତଃ ସନାତନଃ - ଏହିପରି ଦେହେନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ଅବହ୍ଛିନ୍ନ 
( ମର୍ଯ୍ୟାଦିତ ବା ସୀମିତ) ଆତ୍ମା ଜୀବ ରୂପେ ଆମ୍ମା ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଅଥବା ଯେଭଳି ଆକାଶରେ 
ସ୍ଥ୍ରିତ ଚନ୍ଦ୍ରମା ଗୋଟିଏ ପାତ୍ରରେ ସ୍ଥିତ ଜଳରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଜଳର ସ୍ତ୍ରତି ଅନୁସାରେ 
ସ୍ତରର ଅଥବା ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ହେବାକୁ ଲାଗେ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରତିବିମ୍ବର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହେବାର ପ୍ରଭାବ ଆକାଶସ୍ଥୁ ଚନ୍ଦ୍ରମା 
ଉପରେ ପଡେ ନାହି । ଏହିପରି, ମନ-ବୁଵି ରୂପ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରରେ ବ୍ୟକ୍ତ ଚୈତନ୍ୟ ସତ୍ତାକୁ ଜୀବ 
କୁହାଯାଏ । ଅନ୍ତଃକରଣର ବୂଭ୍ତି ଗୁଡିକ ଅନୁରୂପ ଏହି ଜୀବ ସ୍ଵୟଂକୁ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ, ସଂସାରୀ ଆଦି ଅନୁଭବ 
କରେ। କିନ୍ତୁ ତା'ର ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ସଦା ନିର୍ବିକାର ରହେ, ଯାହାକୁ “ ସନାତନ ' କୁହାଯାଇଛି 


ମନଃଷଷ୍ଠାନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପ୍ରକୃତିସ୍ଫାନି କର୍ଷତି - ଉପରୋକ୍ତ ବିବେଚନର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଏହି କି ଯେ 
ଆତ୍ମାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ଜୀବତ୍ବ ଅଜ୍ଞାନତା ହେତୁ, ସୁତରାଂ, ସେହି ଜୀବତ୍ବ ଆଭାସ ମାତ୍ର, ବାସ୍ତବିକ 
ନୁହେଁ। ଯେଭଳି ଆକାଶର ଏକଦେଶୀୟତ୍ବ ଏବଂ ଚନ୍ଦ୍ରମାର ପ୍ରତିବିମ୍ବତ୍ବ । ଅଜ୍ଞାନର ନାଶ ହେଲା ପରେ 
ଜୀବ ସ୍ଵତଃ ଆତ୍ମସ୍ଵବରୂପ ହୋଇଯାଏ । ତା'ପରେ ଜ୍ଞାନର ଉପସ୍ଥିତିରେ ଅଜ୍ଞାନ ପୁନଃ ରହିପାରେ ନାହି । 
ତେଣୁ ଜୀବର ସଂସାରକୁ ପୁନରାଗମନ ହେବାର କାରଣ ରହେ ନାହିଁ। ଏଥୁଲାଗି ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଥିଲା 
ଯେ, ଭଗବାନଙ୍କ ପରମ ଧାମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଜୀବ ପୁନଃ ସଂସାରକୁ ଫେରିଆସେ ନାହି । ଏହାର ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହିତ କୌଣସି ବିରୋଧ ନାହିଁ । କାରଣ, ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଜ୍ଞାନ ରହେ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବର ମଧ୍ଯ 
ଅସ୍ତିତ୍ବ ବଜାୟ ରହେ । ଏହି ହେତୁ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପାଦର ସମ୍ବନ୍ଧ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକ ସହିତ ଅଛି । ଏଥିରେ ଦେହତ୍ୟାଗ ବେଳେ 
ଜୀବର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ଏହି ସ୍ଥୁଳ ଶରୀର ଜଡ ରୂପ ଏବଂ ଏଥୁରେ ଚେତନାକୁ ବ୍ଯକ୍ତ 
କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ଏବଂ ଅନ୍ତଃକରଣ ( ମନ ଓ ବୁଦି) କୁ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଶରୀର କୁହାଯାଏ। 
ଯଦିଓ ଏହି ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶରୀର ଜଡ, କିନ୍ତୁ ଏଥୁରେ ଚେତନା ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇପାରେ । ଏହି ଚେତନା- ସୃକ୍ଷ୍ମ ଶରୀର 
ହି ଜୀବ ଅଟେ, ଯାହାକି କୌଣସି ଦେହ ଧାରଣ କରି ତାକୁ ଚେତନତା ପ୍ରଦାନ କରେ । ଏହି ଜୀବ 
ପ୍ରକୃତିସ୍ତ୍ର ଇନ୍ଦରିୟଗୁଡିକ ତଥା ମନକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ଏକତ୍ର କରିନିଏ । ଏଠାରେ ‹ ପ୍ରକୃତିର” ଅର୍ଥ 
ସ୍ସୂଳଶରୀରରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ନେତ୍ର, ଶ୍ରୋତ୍ରଚ ଆଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୋଲକ । ଏହି କାରଣରୁ ମୂତ ଦେହରେ ଏସବୁ 
ଗୋଲକଗୁଡିକ ରହିଯାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡିକରେ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ । 


କେତେବେଳେ ଏହି ଜୀବ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକୁ ନିଜ ଭିତରେ ଏକତ୍ର କରିନିଏ ? ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେହି 
ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି- 


॥ ୯୮୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୮ 


ଶରୀରଂ ୟଦବାପ୍ନୋତି ୟଜଚ୍ଚାପ୍ୟୁତ୍‌କ୍ରାମତୀଶ୍ବରଃ । 
ଗୃହୀତ୍ଵୈତାନି ସଂୟାତି ବାୟୁୂର୍ଗନ୍ଧାନିବାଶୟାତ୍‌ ॥୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶରୀରମ୍‌ = ଶରୀର, ୟତ୍‌ = ଯେତେବେଳେ, ଅବାପ୍ରୋତି = ପ୍ରାପ୍ତ ଦୁଏ, ୟତ୍‌ = 
ଯେତେବେଳେ, ଚ = ଏବଂ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ଉତ୍କମତି = ପରିତ୍ୟାଗ କରେ, ଇଶ୍ବରଃ = 
ପରମେଶ୍ବର, ଗୁହୀତ୍ବା = ସାଥୁ୍‌ରେ ନିଏ, ଏତାନି = ଏସବୁକୁ, ସଂୟାତି = ଚାଲିଯାଏ, ବାୟୁଃ 
= ବାୟୁ, ଗନ୍ଧାନ୍‌ = ଗନ୍ଧ, ଇବ = ଯେପରି, ଆଶୟାତ୍‌ = ସେହି ( ଗନ୍ଧ) ସ୍ାନରୁ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଭଶ୍ଵରଃ ୟତ୍‌ ଚ ଅପି ଉତ୍‌କ୍ରାମତି ୟତ୍‌ ଶରୀରଂ ଅବାପ୍ନୋତି (ତଦା) ବାୟୁଃ ଆଶୟାତ୍‌ 
ଗନ୍ଧାନ୍‌ ଇବ ଏତାନି ଗହୀତ୍ବା ସଂୟାତି ।୮। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ୦ଦ୭ଜ୭ବଣଳ (6ଦହାକିନୁ) ଛନ (ଜାକ) ଏକ ଶରଜରୁ ଜଳନଣ ଳରେ, 6ସେଚେବଳେ 
ଏନୁ (ନ୍କିଘରୁଜିଳ ¿ ମଳ)କୁ ଗହଣ କଳି ଥନ/ ଶଜୀନକୁ ସେହି ଳର େନଳଯନୀଏ, 
6ନ ଜଳି ରଵଜ ଥା ଫୁଳରୁଜିଳରୁ ରଵକୁ ବାୟୁ 6ନେନ୍ଦନାଏ // / 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଶରୀରଂ ୟଦବାପ୍ନୋତି ୟଜଚ୍ଚାପ୍ୟୁତ୍‌କ୍ରା ମତୀଶ୍ଵରଃ - ଦେହ- ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦିର ଭଶ୍ଵର ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସ୍ଵାମୀ ହେଉଛି ଜୀବ । ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଦେହରେ ଅଛି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁକ୍ଷ୍ମ 
ଶରୀର ( ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ) କୁ ଧାରଣ କରି ରହେ ତଥା ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରକାରର କର୍ମ କରେ । 
ନିଜର ସଂସ୍କାର ଅନୁସାରେ ସେ କର୍ମ କରେ ଏବଂ ପୁନଃ କର୍ମର ନିୟମାନୁସାରେ ବିବିଧଫଳ ଗୁଡିକୁ 
ଭୋଗକରିବା ପାଇଁ ତାକୁ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଶରୀର ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପଡେ । ସେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ ଶରୀର 
ତ୍ୟାଗ କରି ସେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରକୁ ଏକତ୍ର କରିଦିଏ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଏକ ଶରୀରରେ ପ୍ରବେଶ କରି ପୂର୍ବ ଭଳି 
ବ୍ୟବହାର କରେ । 


ଗୃହୀତ୍ଵୈତାନି ସଂୟାତି ବାୟୁର୍ଗନ୍ଧାନିବାଶୟାତ୍‌ - ସୃକ୍ଷ ଶରୀରର ସ୍ଥୁଳଶରୀର ଠାରୁ ସର୍ବଦା ବିୟୋଗ 
ହେଉଛି ସ୍ଥୂଳ ଶରୀରର ମୁୂତ୍ୟ୍‌ । ମୂତ ଦେହର ଆକାର ପୂର୍ବଭଳି ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ, ଅନୁଭବ 
ତଥା ବିଚାର କରିବାର କ୍ଷମତା ସେଥୁରେ ରହେ ନାହି । କାରଣ, ଏସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଶରୀର କରିଥାଏ । 
ଜୀବର ଉପସ୍ତ୍ରତିରେ ହଁ ଦେହକୁ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତି ରୁପେ ସ୍ଥାନମିଳେ । 


ଯେଭଳି ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥୁବା ବାୟୁ ବିଭିନ୍ନ ଫୁଲ, ଚନ୍ଦନ, ଅତର ଇତ୍ୟାଦି ସୁଗନ୍ଧିତ ବସ୍ତୁଗୁଡିକର 
ସୁଗନ୍ଧକୁ ଏକ ସ୍ଫ୍ରାନରୁ ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନକୁ ନେଇଯାଏ । ସେହିପରି ଜୀବ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦିକୁ ଏକତ୍ରିତ କରି ମୃତ 
ସ୍ଥୁଳ ଶରୀରରୁ ଅନ୍ୟ ଏକ ଶରୀରକୁ ନେଇଯାଏ । ବାୟୁ ଏବଂ ସୁଗନ୍ଧ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହଁ, ଏହିପରି 


॥ ୯୮୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ପାୟ ୧୫ 


ଦେହକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ବେଳେ ଜୀବର ଗତି ମଧ୍ୟ ନେତ୍ର ଦ୍ଵାରା ଦେଖାଯାଏ ନାହି । ଜୀବର ସମସ୍ତ 
ସଂସ୍କାରଗୁଡିକ ମଧ୍ୟ ତା'ସହିତ ରହେ । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଜୀବକୁ ଦେହାଦି ସଂଘାତର ଛଶ୍ଵର କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ କେବଳ ଏତିକି ଯେ, 
ତା'ର ଉପସ୍ଥିତିରେ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ, ବିଚାର ଆଦି ବ୍ୟବହାର ସୁଚାରୁ ରୂପେ ସଂପାଦିତ ହୁଏ । ଜୀବ ଏହି 
ଉପାଧ୍ଵଗୁଡିକର ଶାସକ ଏବଂ ନିୟାମକ ମଧ୍ୟ । ଯେଉଁ ପ୍ରକାର କୌଣସି ଶାସକୀୟ ଅଧୁକାରୀର ସ୍ଥାନାନ୍ତର 
ହେଲାପରେ ସେ ତା'ର ଘରର ସବୁ ବସ୍କୁଗୁଡିକୁ ଏକତ୍ରକରି ସିନ୍ଦୁକ (ବଡ କାଠ ବାକ୍ଵ) ଭିତରେ ରଖୁ ନୂଆ 
ସ୍ଥାନକୁ ଯାଏ । ନୂଆ ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚି ସେଠାରେ ପୁନଃ ତାଂ ର ଆସବାବପତ୍ର ଗୁଡିକୁ ବାକ୍୍‌୍‌ ଖୋଲି ବାହାରକୁ 
ବାହାର କରି ନୂଆ ଘରକୁ ସଜାଏ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଜୀବାମ୍ବା ମଧ୍ୟ ଏକ ସ୍ଥୁଳ ଶରୀରକୁ ତ୍ୟାଗ କଲାବେଳେ 
ସବୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ସହ ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ଏକତ୍ରିତ କରି ନୂତନ ଶରୀରରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପରେ ତାଂର 
ବ୍ୟବହାର ପୂର୍ବ ସଂସ୍କାର ଅନୁସାରେ କରିବାକୁ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରେ । ବେଦାନ୍ତରେ ଏହି ଶରୀରକୁ “ ଭୋଗାୟତନ! 
କୁହାଯାଇଛି । ଉପରୋକ୍ତ ଶ୍ଳୋକ ବାସ୍ତବରେ ଉପନିଷଦଗୁଡିକରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗୁଡିକର ସାରାଂଶ 
ମାତ୍ର । 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 
ଶ୍ରୋତ୍ରଂ ଚକ୍ଷୁଃ ସ୍ପର୍ଶନଂ ଚ ରସନଂ ଘ୍ରାଣମେବ ଚ । 
ଅଧ୍ରଷ୍ଠାୟ ମନଶ୍ଚାୟଂ ବିଷୟାନୁପସେବତେ ।॥୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶ୍ରୋତ୍ରମ୍‌ - କର୍ଣ୍ଟ, ଚକ୍ଷୁଃ = ଚକ୍ଷୁ, ସ୍ପର୍ଶନମ୍‌ = ସ୍ପର୍ଶେନ୍ଦ୍ରିୟ ବା ତ୍ଵଚା, ଚ = ଏବଂ, ରସନମ୍‌ 
= ଜିହ୍ା, ଘାଣମ୍‌ = ନାସା, ଏବ = ହି, ଚ = ଏବଂ, ଅଧୂଷ୍ଠାୟ = ଅଧୁଷଠିତ, ମନଃ = ମନ, 
ଚ = ଏବଂ, ଅୟମ୍‌ = ଏହି, ବିଷୟାନ୍‌ = ବିଷୟସବୁ, ଉପସେବତେ = ସେବନ କରେ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଚାୟଂ ଶ୍ରୋତ୍ରଂ ଚକ୍ଷୁଃ ସ୍ପର୍ଶନଂ ଚନ ରସନଂ ଚ ଘ୍ରାଣଂ ଚ ମନଃ ଏବ ଅଧସଶ୍ଠାୟ ବିଷୟାନ୍‌ 
ଉପସେବତେ ।୯। 

ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ୪୫ ଳ/ବ) 6ଶୋଚ, ଚୁ, ନୁର୍ଶଢିୟ (%ଚା), ଜସନ/ (ନନ) © ଯାଣେକିୟ (ନାଦିଳ) ¬ 
ଏହି ଜଢ଼ିୟରୁଜିକୁ ଚଥୀ ମନକୁ ଥାଶୟ କଳି ଥର୍ଥନ ଏରୁଜିଳ ନାଧ୍ଯମନନେ ବିଜୟକୁ 
6 ବଚନ ଳଣନେ /(6/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ସ୍ବତଃ କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ ନାହି । କାରଣ, 
ସେଥୁରେ ବିଷୟଗୁଡିକର ସର୍ବଦା ଅଭାବ ରହେ । କିନ୍ତୁ ଚୈତନ ସତ୍ତା ବୁଛିିରେ ପରାବର୍ଭିତ ହୋଇ 


॥ ୯୯୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


ବସ୍ତୁଗୁଡିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ । ଏହି ବୁଵିର ପ୍ରକାଶ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ମାଧ୍ଯମରେ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିଥାଏ । 
ମନ ସବୁ ବୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହେଲେ ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁଗୁଡିକର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ । ବୁ ଉପାଧ୍ଵରେ 
ଯୁକ୍ତ ଚୈତନ୍ୟ ହି ବିଷୟଗୁଡିକର ଭୋକ୍ତା ଜୀବ । 


ଯଦି ଏହି ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମା ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ ତଥା ଆମର ସ୍ଵରୂପ ମଧ୍ୟ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ଆମେ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଜଗତକୁ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେଉ, ତେବେ କେଉଁ କାରଣରୁ ଆମେ ତାକୁ ଚିହ୍ନିପାରୁ ନାହୁଁ ? 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତ ଯେ, ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି ଅଜ୍ଞାନ ବା ଅବିଦ୍ୟା । 


ଉତ୍କ୍ରାମନ୍ତଂ ସ୍ଫରିତଂ ବାପି ଭୁଞ୍ଜାନଂ ବା ଗୁଣାନ୍ଵିତମ୍‌ । 
ବିମୁଢ଼ା ନାନୁପଶ୍ୟନ୍ତି ପଶ୍ଯନ୍ତି ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁଷଃ ॥୧୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଉତକ୍ରାମନ୍ତଂ = ଶରୀର ତ୍ଯାଗ କରି, ସ୍ଥିତମ୍‌ = (ଶରୀରରେ) ସ୍ମ୍ରିତ ହୋଇ, ବା = କିମ୍ବା, ଅପି 
= ମଧ, ଭୂଞାନ୍‌ = ଉପଭୋଗ କରି, ଗୁଣମ୍ନ୍ିତମ୍‌ = ଗୁଣଯୁକତ, ବିମୂଢ଼ାଃ = ମୂଢଲୋକେ, 
ନ = ନାହିଁ, ଅନୁପଶ୍ଯନ୍ତି = ଜାଣନ୍ତି, ପଶ୍ଯନ୍ତି = ଜାଣନ୍ତି, ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁଷଃ = ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁଥିବା | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଉତ୍‌କ୍ରାମନ୍ତଂ ସ୍ଥିତଂ ବା ଭୁଞ୍ଜାନଂ ବା ଗୁଣାନ୍ବିତଂ ଅପି ବିମୁଢ଼ାଃ ନ ଅନୁପଶ୍ୟନ୍ତି, ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁଷଃ 
ପଶ୍ୟନ୍ତି ।୧୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଝନଜକୁ ନାରୀକନି, 6ଦେଥ୍ଣିନ ନିତ ଜନି ଅଥକ ( (କିଶୟଟୁଜିନୁ) 6ଜାଟ ନୁଣରୁଜିଳ 
ସଂ୍ଦିତ ନୁଇ୍ ଥାନାକୁ ବିନୁଜ ୭ଲାଳ ଜଦର୍ମମଯାନଳି ନାହି / କିନ୍ତୁ କନରନ୍ଧୁ ଥିକା ବଲି ଜାଳୁ 
6 ଜଜ /' ¢ ୦// 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଉତ୍‌କ୍ରାମନ୍ତଂ ସ୍ଥରିତଂ ବାପି ଭୁଞ୍ଜାନଂ ବା ଗୁଣାନ୍ଵିତମ୍‌ - ଏହା ଏକ ସର୍ବତ୍ର ଅନୁଭବ 
ସିଦ୍ଧ ସତ୍ୟ ଯେ, ସାମାନ୍ୟ ବୁଦ୍ଧିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ଯଦିଓ ବସ୍ତୁକୁ ଦେଖେ, ତଥାପି ତାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣତଃ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯଥାର୍ଥ ରୂପେ ବୁଝିପାରେ ନାହି । ବସ୍ତୁର ବାସ୍ତବିକ ଜ୍ଞାନ କେବଳ ସେହି ବିଷୟର ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କୁ ହିଁ 
ଉପଲବ୍ଧି ହୁଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି କୌଣସି ସାହିତ୍ୟିକ ରଚନାକୁ ପଢିପାରେ । କିନ୍ତୁ ଜଣେ ଭାଷାବିଦ୍‌ ହିଁ 
ସେହି ରଚନାକାରର ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଯଥାର୍ଥରୂପେ ଜାଣି ତା'ର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରିପାରେ। ଜଣେ 
ବଣିଆ କେବଳ ମଣିର ବା ସୁନାର ମୁଲ୍ୟ ଜାଣିପାରେ । 


ବିମୂଢ଼ା ନାନୁପଶ୍ୟନ୍ତି ପଶ୍ୟନ୍ତି ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁଷଃ - ସବୁ ଲୋକ ସଙ୍ଗୀତ ଶୁଣନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଜଣେ କୁଶଳୀ 
ସଂଗୀତଜ୍ଞ ହି କୌଣସି ସର୍ବୋକୃଷ୍ଟ ଗାୟନର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସୃକ୍ମ୍ମତା (ରାଗ, ତାଳ, ଛନ୍ଦ ଇତ୍ୟାଦି) କୁ ଜାଣି 
ସେଥ୍ରରୁ ଆନନ୍ଦ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ । ଏହିପରି ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମାର ଉପସ୍ଥିତିରେ ହିଁ ଆମେ ବିଷୟ, ଭାବନା, 


॥ ୯୯୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ବିଚାର ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଅନୁଭବ କରିଥାଉ । କିନ୍ତୁ କେବଳ “ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନୀ' ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ଏହାକୁ ଚିହ୍ନନ୍ତି ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ 
ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ଆତ୍ମା ନିତ୍ଯ ବିଦ୍ୟମାନ, କୂଟସ୍ତ୍ୁ, ସର୍ବଗତ, ନିବ୍ବିକାର । ଏହାର କଦାପି ଅଭାବ ହୁଏ ନାହି। ଦେହ 
ଗ୍ରହଣ ବେଳେ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରକୁ ଚେତନତା ପ୍ରଦାନ କରୁଥୁବା ଆତ୍ମା ହି ବିଦ୍ୟମାନ ରହେ । ଗୋଟିଏ ଦେହ 
ବିଶେଷର ଜୀବନ କାଳରେ ଆମ୍ବା ହି ସବୁ ଅନୁଭବଗୁଡିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ । ସୁଖଦୁଃଖାମ୍ବକ ମାନସିକ 
ଅନୁଭବ ଗୁଡିକ ତଥା ବୁଦିର ନିଣ୍ଟୟଗୁଡିକର ପ୍ରକାଶକ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ବଚୈତନ୍ୟ । ଏହିପରି ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ 
ଆମ ମନର ସାବ୍ବ୍ରିକ (ଶାନ୍ତ), ରାଜସିକ ( ବିକ୍ଷେପ) ଏବଂ ତାମସିକ ( ମୋହାଦି ବା ପ୍ରମାଦ) ଭାବଗୁଡିକର 
ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ଚୈତନ୍ୟ କାରଣରୁ ସମ୍ଭବ ହୁଏ । ତଥାପି ମଧ୍ୟ ଅବିବେକୀ ପୁରୁଷ ସେହି ଆମ୍ବତତ୍ତ୍ଵକୁ ଚିହ୍ନି 
ପାରନ୍ତି ନାହି, ଯାହାର ଉପସ୍ଥିତି ଯୋଗୁଁ ସବୁପ୍ରକାରର ଅନୁଭବ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ । 


ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଅନୁଭବ ତଥା ସେଗୁଡିକର ବିଷୟ ପ୍ରତି ଏତେ ଅଧ୍ନକ ଆସକ୍ତ ତଥା ବ୍ୟସ୍ତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଯେ, ସେମାନଙ୍କର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଧ୍ୟାନ ବାହ୍ୟ ବିଷୟଗୁଡିକ ଓ ସୁନ୍ଦର ସୃଷ୍ଟିର ସୁନ୍ଦରତାରେ ହଁ 
ନିବିଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ସେମାନେ ସେହି ଆତ୍ମାକୁ ଉପେକ୍ଷା କରନ୍ତି ତଥା ଚିହ୍ନିପାରନ୍ତି ନାହି, ଯାହାର ଉପସ୍ଥିତି 
ନିରନ୍ତର ଆମ୍ବବୋଧ କରାଏ । 


ଏମାନଙ୍କର ବିପରୀତ ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ଜ୍ଞାନୀଜନ, ଯେଉଁମାନେ ନାମ ଓ ରୂପରୁ ବିରକ୍ତ ହୋଇ 
ଏହି ସୃଷ୍ଟିର ସାର ତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ରହ୍ମ ସତ୍ତାକୁ ଦେଖନ୍ତି ଯାହାକି ସେମାନଙ୍କର ଦୂଦୟରେ ଆତ୍ମାରୂପେ ସ୍ଥିତ ରହି ସବୁ 
କିଛିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ । ଏହି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ ସେମାନେ ' ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ' ଦ୍ଵାରା ଦର୍ଶନ କରିଥାନ୍ତି । ' ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ! 
କୌଣସି ଅନ୍ତଃ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ନୁହେଁ । ବିବେକ, ବୈରାଗ୍ୟ ଆଦି ଗୁଣଗୁଡିକରେ ସମ୍ପନ୍ନ ସାଧକ ଯେତେବେଳେ 
ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରମାଣ ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ବବିଚାର କରେ, ସେତେବେଳେ ବିଚାରଜନିତ ଯେଉଁ ଆତ୍ମବୋଧ ତା'ର ହୁଏ, 
ତାକୁ “ ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ' କୁହାଯାଏ। ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଏହି “ ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ'ର କଳାମ୍କ ବଣ୍ତନା ତାଙ୍କର “ ଆମ୍ବୋଧ 
ଗ୍ରନ୍ଦୁରେ ବିସ୍ତାର ପୂର୍ବକ ବଣ୍ଠନା କରିଛନ୍ତି । 

ଆମ୍ବଦର୍ଶନ କରିବାରେ ଅଜ୍ଞାନୀର ବିଫଳତା ଏବଂ ଜ୍ଞାନୀର ସଫଳତାର କାରଣକୁ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


| ୯୯୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


ୟତନ୍ତୋ ୟୋଗିନଘ୍ଫେ ନଂ ପଶ୍ୟନ୍ତ୍ୟାମୂନ୍ୟବସ୍ଥ୍ତମ୍‌ | 
ୟତନ୍ତୋଃପ୍ୟକୃତାତ୍ମାନୋ ନୈନଂ ପଶ୍ୟନ୍ତ୍ୟଟେତସଃ ॥୧୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତନ୍ତଃ = ( ପୂର୍ଣ୍ଚତା ନିମନ୍ତେ) ପ୍ରଯନ୍ଶୀଳ, ୟୋଗୀନଃ = ଯୋଗୀମାନେ, ଚ = ଏବଂ, 
ଏନମ୍‌ = ଏହାକୁ ( ପରମତତ୍ତ୍ଵରକୁ) ପଶ୍ଯନ୍ତି - ଅନୁଭବ କରନ୍ତି, ଆତ୍ମନି = ନିଜଠାରେ, 
ଅବସ୍ଥିତମ = ସୁତ, ୟତନ୍ତଃ = ଯନ୍ଵ କରି, ଅପି = ମଧ୍ୟ, ଅକୃତାତ୍ମାନଃ = ଅଶୁଦ୍ଧ 
ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ, ନ = ନାହିଁ, ଏନମ୍‌ = ଏହାକୁ, ପଶ୍ୟଯନ୍ି = ଜାଣିପାରନ୍ି, ଅଚେତସଃ = 
ଅବିବେକୀ। 

ଅନ୍ବୟଃ : ୟତନ୍ତଃ ୟୋଗିନଃ ଚ ଏନଂ ଆତ୍ମନି ଅବସ୍ଥିତଂ ପଶ୍ଯନ୍ତିା ଅକୃତାତ୍ବାନଃ ଅଚେତସଃ ୟତନ୍ତଃ 
ଅପି ଏନଂ ନ ପଶ୍ୟନ୍ତି ।୧୧। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜମୀନ ପ୍ରଯନ୍ ମୂର୍କନ ନିଳ ୨ୁଦୟଣନେ ନିତ ଥାନ୍ତ୍କୁ ୦ଜନ୍ନତି କିନ୍ଧୁ ଅଵୁନ୍ଧ 
ଥନ୍ତଃଜନଣନୁଳ କ/୭ (ଥକୁଜାନ୍ୀନଃ 7. ଏକଂ ଥବିଚେକ/ (ଚେସ) 6ଳେକନାନ ଯୁ 
କି ମ୯/# ଏହାକୁ ଦେୁଁଯାନନି ନାଛି / ¢ €/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟତନ୍ତୋ ୟୋଗିନଦ୍ତୈ ନଂ ପଶ୍ୟଯନ୍ତ୍ୟାତ୍ବନ୍ୟବସ୍କିତମ୍‌ - ଯେଉଁ ସାଧକ ଚିତ୍ତକୁ ଏକାଗ୍ର 
କରିବାରେ ତଥା ବୁଵଦିକୁ କାମନା-ବାସନା ଗୁଡିକରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ଶୁଦ୍ଧ କରିବାରେ ସଫଳ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, 
କେବଳ ସେହିମାନେ ହି ଆତ୍ମାର ବୈଭବକୁ ଜାଣିପାରନ୍ତି ଏବଂ ଏହାର ଅନନ୍ତତାକୁ ମଧ୍ଯ ଅନୁଭବ 
କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହା ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ ଯେ, ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ଯନ୍ତ୍ର ସଦୃଶ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ସାଧନା କରିଚାଲନ୍ତି, 
ସେଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ସଫଳତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାର କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତତା ନଥାଏ । ଅନେକ ଏଭଳି ସାଧକ 
ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଦୁଃଖ ହୁଏ କି ବହୁ ବର୍ଷ ଧରି ସେମାନେ ନିୟମିତ ସାଧନା 
କରିଆସୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ବାଞ୍ଚୁତ ପ୍ରଗତି ପାଇପାରିନାହାନ୍ତି। ଏହାର କ'ଣ କାରଣ 
ହୋଇପାରେ ? 


ୟତନ୍ତୋଃପ୍ୟକୃତାତ୍ମାନୋ ନୈନଂ ପଶ୍ୟଯନ୍ତ୍ୟଟେତସଃ - ଏହି ବିବାଦାସ୍ପଦ ପ୍ରଶ୍ନର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ 
ଉତ୍ତର ଦେଇ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି - “ ଯଦିଓ ସେମାନେ ଯନ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଅଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣ ହେତୁ 
ସେହି ଅବିବେକୀ ଲୋକମାନେ ଆମତ୍ମ-ଦର୍ଶନ କରିପାରନ୍ତି ନାହିହ। ଧ୍ୟାନର ଫଳପ୍ରାତ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଦୁଇଟି 
ଆବଶ୍ୟକ ଗୁଣ ଥିବା ଉଚିତ୍‌, ଯଥା ( ୧) ଚିଭଶୁଦି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଙ୍କାର ଓ ସ୍ଵାର୍ଥଜନିତ ବିକ୍ଷେପଗୁଡିକର 
ଅଭାବ ଏବଂ ୯ ୨ ) ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରମାଣ ଦ୍ଵାରା “ ଆମ୍ବ ଅନାମ୍ବ ବିବେକ ”' | ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଅଜ୍ଞାନରୂପ ଆବରଣ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଦୁଇଟିର ଅଭାବରେ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ସର୍ବଦା ଅସମ୍ଭବ ହୁଏ । ତେଣୁ ସାଧକମାନଙ୍କୁ 
କର୍ମଯୋଗ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ତ କରି ଆତ୍ମବିଚାର କରିବା ଉଚିତ୍‌ | 


॥ ୯୯୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଲୋଚନାରେ ଆମ୍ମାକୁ ସୂଚିତ କରି କୁହାଗଲା ଯେ (୧) ତାକୁ ଭୌତିକ 
ପ୍ରକାଶର ଉତ୍ସ ଯଥା-ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ଅଗ୍ନିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶିତ କରାଯାଇ ନପାରେ ୯ ୨) ଯାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଲାପରେ ସଂସାରକୁ ପୁନରାବୂଭ୍ତି ହୁଏ ନାହି ଏବଂ (୩) ସମସ୍ତ ଜୀବ ସେହି ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ଅଂଶ ବିଶେଷ | 


ଏହାପରେ ପରବର୍ତୀ ଚାରୋଟି ଶ୍ଳେକରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ତଥା ତାଙ୍କର ବ୍ୟାପକତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ବଣ୍ଣ୍ଵନା କରାଯାଇଛି ଯେ ( କ) ସର୍ବ ପ୍ରକାଶକ ଚେତନାର ପ୍ରକାଶ (ଖ) ସର୍ବପୋଷକ ଜୀବନତତ୍ତ୍ଵ (ଗ) 
ସମସ୍ତ ଜୀବିତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଶରୀରରେ ଜୀବନର ଉଷ୍ପତା ଏବଂ ( ଘ) ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ସେ ହି ଆତ୍ମା 
ରୂପେ ସ୍ଥ୍ରିତ ଅଟନ୍ତି । 


ୟଦାଦିତ୍ୟଗତଂ ତେଜୋ ଜଗଦ୍‌ଭାସୟତେଏଖିଲମ୍‌ । 
ୟଚ୍ଚନ୍ଦ୍ରମସି ୟଚ୍ଚାଗ୍ନୌ ତତ୍ତେଜୋ ବିଦ୍ଧି ମାମକମ୍‌ ॥ ୧ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତ୍‌ = ଯେଉଁ, ଆଦିତ୍ୟଗତମ୍‌ = ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ, ତେଜଃ = ତେଜ (ଜ୍ୟୋତି ବା ଶକ୍ତି), 
ଜଗତ୍‌ = ଜଗତ, ଭାସୟତେ = ଉଦଭାସିତ (ଆଲୋକିତ ) ହେଉଛି, ଅଖୂଲମ୍‌ = ସମଗ୍ର, 
ୟତ୍‌ = ଯେଉଁ ( ଜ୍ୟୋତି), ଚନ୍ଦ୍ରମସି = ଚନ୍ଦ୍ରମାରେ ଅଛି, ୟତ୍‌ = ଯେଉଁ (ତେଜ), ଚ = 
ଏବଂ, ଅଗ୍ନୌ = ଅଗ୍ରେ ଅଛି, ତତ୍‌ = ସେହି, ତେଜଃ = ତେଜ, ବିଵି = ଜାଣ, ମାମକମ୍‌ 
= ମୋର ବୋଲି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟତ୍‌ ଆଦିତ୍ୟଗତଂ ତେଜଃ ଅଖୂଳଂ ଜଗତ୍‌ ଭାସୟତେ, ୟତ୍‌ ଚନ୍ଦ୍ରମସି ଚ ୟତ୍‌ ଅଗ୍ନୌ, ତତ୍‌ 
ତେଜଃ ମାମକଂ ବିଦ୍ଧି ।୧ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦ୍ଧ 6ଚଳ ସୁନ୍ଯ୍ଯଣନେ ନିତ ହୋକ ସମ୍ୂର୍ତ କରଚକୁ ଳାନିତ କଣନ ଜଥଃ ନ୍ଦ 
6ଚଳ ଚଢ୍ମା6ନେ ¿ ଥର୍ଵୁଠନ ଅଛି, ସେଳ 6ଜଳକୁ (2 ଳ/ଶଳକୁ) ଚୁଣମ 6ନୌଜ କୋଳି 
ଳାଣ // 6 ୨// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟଦାଦିତ୍ୟଗତଂ ତେଜୋ ଜଗଦ୍‌ଭାସୟତେଃଖିଲମ୍‌ - ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନର 
ନିଷ୍ଟର୍ଷଗୁଡିକରେ ପରିଚିତ ଆମ୍ଭେମାନେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥକୁ ପଢି ବିଚଳିତ ହୋଇଯାଉ ଏବଂ 
ତାକୁ ସ୍ଵୀକାର ମଧ୍ଯ କରିନଥାଉ। କିନ୍ତୁ ପୂର୍ବାଗ୍ରହଗୁଡିକୁ ତ୍ୟାଗକରି ଧୈର୍ଯ୍ୟପୂର୍ବକ ଯଦି ଆମେ ଚିନ୍ତନ 
କରିବା, ତେବେ ଆମକୁ ଜ୍ଞାତ ହେବ ଯେ, ଆମର ଭମ କେବଳ ଆମ ବୁଵିର ସୀମିତତା ହେତୁ ହି 
ହୋଇଥାଏ । ଆମେ ସର୍ବଦା ଭୌତିକ ବସ୍ତୁଗୁଡିକର ବୌଦ୍ଧିକ ଅଧ୍ଯୟନ କରୁ । ତେଣୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ବିଷୟଗୁଡିକୁ ବୁଝିବାରେ କଠିନତା ହୁଏ । ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଶ୍ରେଣୀରେ ଆମକୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଏ କି 


॥ ୯୯୪॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧୨ 


ପୂଥବୀ ସୂର୍ଯ୍ୟଠାରୁ ବିଛିନ୍ନ ହୋଇଥିବା ଏକ ଅଂଶ ମାତ୍ର ଯାହାକି ଗ୍ରହ ଗୁଡିକର ପରସ୍ପର ଆକର୍ଷଣ 
ଦ୍ଵାରା ଏହି ସ୍ମ୍ରିତିରେ ପହଞ୍ଚୁଛି । ଏହି ପୂଥ୍ବବୀ ଧୀରେ ଧୀରେ ଶୀତଳ ହୋଇ ବର୍ତମାନ ତାପମାନରେ 
ପହଞ୍ଚୁଛି। କିନ୍ତୁ ଯଦି ଆମେ ବିଜ୍ଞାନର ସେହି ଅଧ୍ୟାପକଙ୍କୁ ପଚାରିବା ଯେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉତ୍ପଭି କିଭଳି 
ହେଲା, ତେବେ ସେ କେବଳ ବିଚଳିତ ହେବେ ନାହି, ବରଂ ତାଙ୍କୁ କ୍ରୋଧ ମଧ୍ଯ ଆସିପାରେ | ଯେଉଁଠି 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୋଚର ତଥ୍ୟ ଗୁଡିକୁ ଏକତ୍ର କରି ସିଦ୍ଧ କରାଯାଇପାରେ, ଭୌତିକ ବିଜ୍ଞାନର ଗତି କେବଳ 
ସେହି ସୀମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହୋଇପାରେ । 


କିନ୍ତୁ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତର ପ୍ରୟୋଜନ ଜଗତର ଆଦିସ୍ରୋତ ସମ୍ଭନ୍ଧ୍ରେ ମାନବକୁ ଅବଗତ କରାଇ ତାର 
ବୁଦ୍ଧିର ଜିଜ୍ଞାସାକୁ ଶାନ୍ତ କରାଇବା । ଏଥୁଲାଗି ହୁଏତ ତା'ର ଏହି ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ତଥ୍ୟ ପ୍ରୟୋଗଶାଳାରେ ଉପଲବ୍ଧ ନ ହୋଇପାରେ । କେବଳ ନିଜର ବୁଝଦିରେ ବିଚାର କରିବାର ଏକ 
ନିଶ୍ଚିତ ସୀମାଥାଏ, ଯେଉଁଠି ପହଞ୍ଚୁ ବୁଛି ଓ ତାଂର ନିରୀକ୍ଷଣ, ତାଂର ଅନୁମାନ ଏବଂ ନିଷ୍ପର୍ଷ, ତାର ତର୍କ 
ଏବଂ ନିଶ୍ଚିତ କରାଯାଇଥିବା ମତ -¬ ଏସବୁ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯିବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ହୁଏ । ତଥାପି ତା 'ର ଜିଜ୍ଞାସା 
ପୂର୍ଣ୍ତତଃ ଶାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ, ସତ୍ୟାନ୍ଵେଷକ ବୁଦି ପ୍ରଶ୍ନ କରିଚାଲେ - କାହିକି ? କିପରି ? କ'ଣ ? 
ଇତ୍ୟାଦି । କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମୌନ ନ ରହିଲେ ମଧ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନ ମୌନ ରହିଯାଏ । ଯେଉଁଠି 
ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରୟୋଜନ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଆଗକୁ ଥିବା ମାର୍ଗକୁ ତାହା ପ୍ରକାଶିତ କରିପାରେ ନାହି, 
ତା'ପରେ ପରମ ସନ୍ତୋଷ ଆଡକୁ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରର ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୁଏ । 


ୟଚ୍ଚନ୍ଦ୍ରମସି ୟଚ୍ଚାଗ୍ନୌ ତତ୍ତେଜୋ ବିଦ୍ଧି ମାମକମ୍‌ - ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି କି 
ସୂର୍ଯ୍ୟରେ ସ୍୍୍ରିତ ଯେଉଁ ତେଜ ( ପ୍ରକାଶ) ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ, ତାହା ବାସ୍ତବରେ “ମୋ 
ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପର ” ହି ପ୍ରକାଶ ମାତ୍ର । ଏହିପରି ଚନ୍ଦ୍ରମା ଓ ଅଗ୍ନି ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଥିବା ପ୍ରକାଶ ମଧ୍ୟ 
“ ମୋର” ବିବିଧ ପ୍ରକାରର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । 


ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର ବିବିଧତା ବିଦ୍ୟମାନ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡିକର ଭିନ୍ନତା ଯୋଗୁଁ ହୋଇଥାଏ । ଏକ ବିଦ୍ୟତ ଶକ୍ତି 
ବଲ୍‌ବ, ଫ୍ୟାନ, କୁଲର, ହିଟର, ରେଫ୍ରିଜରେଟର ଇତ୍ୟାଦି ବୈଦ୍ୟତିକ ଉପକରଣ ଗୁଡିକରେ ବିଭିନ୍ନ 
ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏହିପରି ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ଅଗ୍ନିର ପ୍ରକାଶରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଏହି ଉପାଧ୍ବଗୁଡିକ 
କାରଣରୁ ଦେଖାଯାଏ । ପରମାତ୍ବା ସ୍ଵୟଂକୁ ବିବିଧ ରୂପେ ବ୍ଯକ୍ତ କରନ୍ତି, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା କି ଜଗତ୍‌ ସ୍ତ୍ରିତିବାନ 
ହୋଇ ରହିବ । 


॥ ୯୯୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଗାମାବିଶ୍ୟ ଚ ଭୂତାନି ଧାରୟାମ୍ୟହମୋଜସା । 
ପୁଷ୍ଠାମି ଚୌଷଧୀଃ ସର୍ବାଃ ସୋମୋ ଭୂତ୍ଵା ରସାମ୍ମକଃ ॥୧୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଗାମ୍‌ = ପୃଥ୍ବୀ, ଆବିଶ୍ୟ = ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇ ଚ = ଏବଂ, ଭୂତାନି = ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ, 
ଧାରୟାମି = ଧାରଣ କରୁଛି, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଓଜସା = (ନିଜର) ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା, ପୁଷ୍ାାମି = 
ପରିପୁଷୃ କରୁଛି, ଚ = ଏବଂ, ଓ୩ଷଧୀଃ = 6୩ଷଧୂ ( ବନସ୍ପତି) କୁ, ସର୍ବାଃ = ସବୁ, ସୋମଃ 
= ଚନ୍ଦ୍ର, ଭୂତ୍ବା = ହୋଇ, ରସାମ୍ବକଃ = ରସଯୁକ୍ତ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅହଂ ଗାଂ ଆବିଶ୍ୟ ଓଜସା ଭୂତାନି ଧାରୟାମି ଚ ରସାମ୍ବକଃ ସୋମଃ ଭୂତ୍ଵା ସର୍ବାଃ ଓଷଧୀଃ 
ଚ ପୁଷ୍ପାମି ।୧୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନୁଁ £ ମୁୂଥଁକ6ନ 96 କଳି ନିଳନ ଝଳି ଦୁର/ ଜୁଜମୀଚଢକୁ ୪/ଜଣ କଣଜେ ଏକଂ 
ନନ୍ଦ ମ୍ମରୁର୍ଘ ନ୍ଦ୍ରମ ନଳ ସମସ ଓ୩୫ଥ୯ୁଜିକୁ ଥର୍ଥୀନ୍‌ ଚଳନ୍ଦ୍ରଜି ଜଳ୍କତକୁ ଯୋଶଣ 
କଜୁଛି // ¢ ?7/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଗାମାବିଶ୍ୟ ଚ ଭୂତାନି ଧାରୟାମ୍ୟହମୋଜସା - ନିଃସନ୍ଦେହ କୃତ୍ରିମ ଉର୍ବରକ ସାର 
ଗୁଡିକର ଆବିଷ୍କାର ହେବାର ବହୁତ ପୂର୍ବରୁ ପୃଥ୍ବୀର ଦୀର୍ଘ ଇତି ହାସ ରହିଛି । ସମ୍ଭବତଃ ଅତୀତର 
କୌଣସି ଯୁଗରେ ବର୍ତମାନ ସମୟଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଅଧ୍ନକ ଜନସଂଖ୍ୟା ଏହି ପ୍ୂଥୁବୀରେ ରହି ଥିଲା । ଏହା 
ସତ୍ତ୍ଵେ ମଧ୍ୟ ପ୍ଥ୍ଵବୀ ଜୀବନକୁ ଧାରଣ କରି ରଖୁଥିଲା । ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଧାରଣପୋଷଣ 
କରିବାପରେ ପ୍ପଥ୍ବବୀର କ୍ଷମତା, ଉଷ୍ପତା, ଖଣିଜ ଦ୍ରବ୍ଯ ଇତ୍ୟାଦି ସବୁ କିଛି ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପ 
(ଓଜ) | ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି କି, ଯେଉଁ ଚୈତନ୍ୟ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉପାଧ୍ରେ ପ୍ରକାଶ ତଥା ଉଷ୍ପତା 
ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ, ସେହି ଚୈତନ୍ୟ ପୂଥୁବୀରେ ତା'ର “ ଉର୍ବର ଶକ୍ତିଂ ଏବଂ “ ଜୀବନକୁ ଧାରଣ 
କରୁଥୁବା ଗୁପ୍ତ ପୌଷ୍ଟିକତା ( ରସ) ” ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ । 


ପୁଷ୍କାମି ଚୌଷଧୀଃ ସର୍ବାଃ ସୋମୋ ଭୂତ୍‌ା ରସାମ୍ବକଃ - ରସ ସ୍ଵରୂପ ଚନ୍ଦ୍ରମା ହୋଇ ମୁଁ ଓଷଧ୍ଗୁଡିକୁ 
ପୋଷଣ କରୁଛି। ସେହି ଏକ ଚେତନ ତତ୍ଵ ଚନ୍ଦ୍ରମା ମାଧ୍ଯମରେ ଚନ୍ଦ୍ର କିରଣ ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ବନସ୍ପତିଗୁଡିକୁ 
ପୌଷ୍ଟିକ ତତ୍ତ୍ଵରେ ଭରିଦିଏ । ଯଦି ଏହି କଥନକୁ ପୂର୍ବର ପିଢିର ଲୋକମାନେ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥିବେ, 
ତେବେ ଆଜିର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀଗଣ ଏହି କଥନକୁ ଦାବୀ କରିବାକୁ ସାହସ କରିବେ ନାହି। 
ଆଧୁନିକ କୃଷିବିଜ୍ଞାନ ଏହା ସିଦ୍ଧ କରେ କି ଗ୍ରହମଣ୍ଡଳଗୁଡିକର ଏବଂ ବିଶେଷରୂପେ ଚନ୍ଦ୍ରମାର କୃଷି ଉତ୍ପାଦନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ଅତୁଟ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । ଆଧୁନିକ ପ୍ରୟୋଗରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ବିବରଣୀ ଅନୁସାରେ ଯଦି ଟମାଟୋ 


॥ ୯୯୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧୪ 


ମଞ୍ଜକୁ ପୂର୍ଣ୍ରିମା ତିଥିରେ ବୁଣିଦିଆଯାଏ ଏବଂ ପୁନଃ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ଦିନ ହିଁ ତାକୁ ତୋଳାଯାଥ, ତେବେ ଟମାଟୋ 
ଉତ୍ପାଦନ ସାମାନ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଵକ ହେବାର ଅନୁସନ୍ଧାନକାରୀ କୃଷି ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ଦେଖିଛନ୍ତି । 


ଏହା ଏକ ସୁବିଦିତ ତଥା ସର୍ବତ୍ର ସ୍ଵୀକୃତ ତଥ୍ୟ ଯେ ବିହନ ମଞ୍ଜ ପାଇଁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖାଯାଉଥିବା 
ଧାନକୁ କେବଳ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉତ୍ତାପରେ ଶୁଖାଯାଏ ନାହିଁ, ବରଂ ତାକୁ ଚନ୍ଦ୍ରମାର କିରଣରେ ମଧ୍ୟ କିଛିଦିନ 
ରଖାଯାଏ । ପ୍ରାକୃତିକ ତଥା ଆୟୁର୍ବେଦିକ ଚିକିସ୍ସକ ମଧ୍ୟ କିଛି ୩ଷଧଗୁଡିକୁ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଚନ୍ଦ୍ରମାର କିରଣରେ ରଖୁଥାନ୍ତି । ସେମାନେ କହନ୍ତି ଯେ, ଏହା ଫଳରେ ୩ଷଧ୍ଗୁଡିକରେ ରୋଗ ଉପଚାର 


ନିମିତ କ୍ଷମତା ଆସିଯାଏ । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଏସଟଚୁ ତଥ୍ୟଗୁଡିକୁ କେବଳ ସୁଚିତ କରାଯାଇଛି ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଏହା ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ଯେ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ କଥନ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ନୁହେଁ । 


ଭୌତିକ ଜଗତର ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ଅଗ୍ନି : ଏଗୁଡିକ ଶକ୍ତିର ସ୍ରୋତ, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଏସବୁର 
ମୁଳ ଉତ୍ସ ସେହି ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମା ହିଁ ଅଟନ୍ତି। ସୂର୍ଯ୍ୟରେ ଏହା ପ୍ରକାଶରୁୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେଲାବେଳେ 
ଚନ୍ଦ୍ରମାରେ ସେହି ଶକ୍ତି ରସ ସ୍ଵରୂପ ପୋଷକ ତତ୍ତ୍୍‌୍‌ ଭାବେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ । ସେହି ଚେତନା ପ୍ରଥ୍ବବୀରେ 
ପ୍ରବେଶ କରି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଧାରଣପୋଷଣ ମଧ୍ଧ କରେ । 


ଅହଂ ବୈଶ୍ବାନରୋ ଭୁତ୍ଵା ପ୍ରାଣିନାଂ ଦେହମାଶ୍ରିତଃ । 
ପ୍ରାଣାପାନସମାୟୁଲ୍ତଃ ପଚାମ୍ୟନ୍ନଂ ଚତୁର୍ବିଧମ୍‌ ॥୧୪॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅହମ୍‌ ମୁଁ, ବୈଶ୍ବାନରଃ ବା ଅଗ୍ନି, ଭୂତ୍ବା = ହୋଇ, ପାଣିନାମ୍‌ = ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ, ଦେହମ୍‌ 


= ଶରୀରରେ, ଆଶୁିତଃ = ସୁତ, ପ୍ରାଣାପାନ ସମାୟୁକ୍ତଃ = ପ୍ରାଣ ଓ ଅପାନରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ, 
ପଚାମି = ଜୀଣ୍ଣ୍ର କରେ, ଅନ୍ନମ୍‌ = ଅନ୍ନ( ଖାଦ୍ୟ) କୁ, ଚତୁବିଧମ୍‌ = ଚତୁବିଧା ବା ଚାରିପରକାର | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଅହଂ ପ୍ରାଣାପାନସମାଯୁକ୍ତଃ ବୈଶାନରଃ ଭୁତ୍ଵା ପ୍ରାଣିନାଂ ଦେହଂ ଆଶ୍ରିତଃ ( ସନ୍‌) ଚତୁବିଧଂ 
ଅନ୍ନଂ ପଚାମି ।୧୪। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ନୁଁ ଠି ସଳଳ ଠାଣୀମାନଙ୍କ ଜନନ ନିତ କିଣ୍ଵାନର ଥଗୁରୁଠନ 9୦୩ © ଥମାନନ୍ତୁକ୍ତ 
6ହାଳ ଚାଳି 9 ଳ/ଜନ ଥଳୁକୁ ଯାଚନ କଳୁଛି // ¢ ୪/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅହଂ ବୈଶ୍ଵାନରୋ ଭୂତ୍ଵା ପ୍ରାଣୀନାଂ ଦେହମାଶ୍ରିତଃ - “ ବୈଶ୍ବାନର”” - ସେହି ଏକ 
ଚୈତନ୍ୟସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମା ସକଳ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଶରୀରରେ ଜୀବନର ଉତ୍ଣତା ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


॥ ୯୯୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଏହି ଉଷ୍ଣପତାର ଅଭାବରେ ଦେହ ମୃତ ହୋଇଯାଏ ଅଥବା ଜଡତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଅନ୍ନରୁ ଜୀବନୀ ଶକ୍ତ 
(ଓ) ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବାର ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଶରୀରରେ ଉଷ୍ଣତା ପ୍ରକଟ ହୁଏ । ଶରୀରରେ ଅନ୍ତଃ ଅବୟବ 
„` ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବନୀ ଶକ୍ତି ଶରୀରରେ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥାଏ, ସେ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶାରୀରିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାଗୁଡିକ ବ୍ୟକ୍ତକୁ ଜଣାଯାଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଏଥୁଲାଗି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ସଜାଗ 
ହୋଇ ଅଲଗା ଚେଷ୍ଟା କରିବାକୁ ପଡେ ନାହି | 


“ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଦେହରେ ସ୍ତ୍ରିତ ଜଠରାଗ୍ନି ମଧ୍ଧ, ଯାହାକି ଅନ୍ନକୁ ପାଚନ କରେ ”' - ପରମାଗ୍ଙ୍କ ଏକ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମାତ୍ର । ଏହାକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ “ ବୈଶ୍ଵାନର ଅଗ୍ନି” ନାମରେ ନାମିତ କରିଛନ୍ତି । 


“ ମୁଁ ଚାରି ପ୍ରକାରର ( ଚତୁର୍ବିଧ) ଅନ୍ନକୁ ପାଚନ କରୁଛି” -_ ଜଣେ ସୁସ୍ର ପ୍ରାଣୀର ପାଚନଶକ୍ତି ସବୁ 
ପ୍ରକାରର ଅନ୍ନକୁ ହଜମ କରିପାରେ । ଏଠାରେ ଅନ୍ନକୁ ଚାରି ଭାଗରେ ବର୍ଗୀକରଣ ସେଗୁଡିକର ଭକ୍ଷଣ 
ଶୈଳୀକୁ ଆଧାର କରି କରାଯାଇଛି। ( ୧) ଭକ୍ଷ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ଖାଦ୍ୟକୁ ଦାନ୍ତଗୁଡିକ ଦ୍ଵାରା ଚୋବାଇ 
ଖାଇବାକୁ ହୁଏ; ଯେପରିକି ଭାତ, ରୁଟି ଇତ୍ୟାଦି | ( ୨) ପେୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାକୁ ପିଆଯାଏ; ଯେଭଳି ଦୁଧ, 
ପାଣି, ଫଳରସ ଇତ୍ୟାଦି ( ୩) ଚୋଷ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାକୁ ଚୁଚୁମି ଖିଆଯାଏ; ଯେଭଳି ଆମ୍ବ, ଲେମ୍ବୁ, ଆଖୁ 
ଇତ୍ୟାଦି ( ୪) ଲେହ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାକୁ ଚାଟି ଖିଆଯାଏ; ଯେଭଳି ମହୁ, ଖଟା ( ଆଚାର) ଇତ୍ୟାଦି । ଏହି 
ଚତୁର୍ବିଧ ଅନ୍ନରେ ସବୂପ୍ରକାରର ଆମିଷ, ନିରାମିଷ, ପକ୍ବ ଓ ଅପରିପକ୍ବ ଆହାର ଗୁଡିକର ସମାବେଶ । 
ମୁହଁ ଦ୍ଵାରା ଖୂଆଯାଉଥୁବା ସବୁ ପ୍ରକାରର ଅନ୍ନର ପାଚନ (ହଜମ) ତଥା ଶରୀର ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ତା'ର 
ରୂପାନ୍ତର କ୍ରିୟା ହୋଇଥାଏ ଏହି କ୍ରିୟା କ୍ଷମତା ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଏକ ପ୍ରକାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମାତ୍ର । 


ପ୍ରାଣାପାନସମାୟୁକ୍ତଃ ପଚାମ୍ୟନ୍ନଂ ଚତୁର୍ବିଧମ୍‌ - “ ପ୍ରାଣ ଓ ଅପାନ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ” - 
ସକଳ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଶରୀରରେ ହେଉଥୁବା “ ଗ୍ରହଣ ଓ ତ୍ୟାଗ ( ବିସର୍ଜନ) ” କ୍ରିୟାଗୁଡିକୁ କ୍ରମଶଃ ପ୍ରାଣ ଓ 
ଅପାନ କହନ୍ତି । ତଥାପି, ଏହାର ଆଉ ଅଧକ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥକୁ ଏଠାରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରେ । 
ଚୈତନ୍ୟ ଆତ୍ମା କେବଳ ବୈଶ୍ଵାନର ଅଗ୍ନିରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥୁବା ଅନ୍ନକୁ ପାଚନ କରେ ନାହି, ବରଂ 
ସେହି ଚୈତନ୍ୟ ସତ୍ତା ପ୍ରାଣ ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ଭକ୍ଷିତ ଅନ୍ନକୁ ଖାଦ୍ଯ-ନଳୀ ଦ୍ଵାରା ପେଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପହଞ୍ଚାଇଥାଏ। ପାଚନ ପରେ ଏହି ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟ ( ଅପାନ) ଅନ୍ତନଳୀଗୁଡିକୁ ମଳ ବିସର୍ଜନର କ୍ଷମତା 
ପ୍ରଦାନ କରେ। ସୁତରାଂ, ପରମାମ୍ବା ହିଁ ଆମକୁ ଅନ୍ନ ଭକ୍ଷଣ, ତା'ର ପାଚନ ତଥା ଅନାବଶ୍ୟକ ବର୍ଜ୍ୟବସ୍ତୁଗୁଡିକ 
(ମଳ) ର ବିସର୍ଜନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ସହାୟତା କରନ୍ତି । 


॥ ୯୯୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧୫ 


ସର୍ବସ୍ୟ ଚାହଂ ହୃଦି ସନ୍ନିବିଷ୍ଠୋ 
ମତ୍ତଃ ସ୍ମୃତିର୍ଞାନମପୋହନଂ ଚ । 

ବେଦୈଶ୍ଚ ସବୈରହମେବ ବେଦ୍ୟୋ 
ବେଦାନ୍ତକୃଦ୍‌ବେଦବିଦେବ ଚାହମ୍‌ ॥୧୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବସ୍ଵ = ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଚ = ଏବଂ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ହୃଦି = ହୃଦୟରେ, ସନ୍ନିବିଷ୍ଟଃ = 
ବିରାଜମାନ, ମଦତ୍ତଃ = ମୋ ଠାରୁ, ସ୍ତୃତିଃ = ସୃୃତି, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ଅପୋହନମ୍‌ 
( ସେମାନଙ୍କ) ଅନୁପସ୍ଥିତି, ଚ = ଏବଂ, ବେଦୈଃ = ବେଦର, ଚ = ଏବଂ, ସର୍ବେଃ = 
ସମସ୍ତଙ୍କ (ଦ୍ଵାରା) , ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଏବ = ହିଁ, ବେଦ୍ଯଃ = ଜ୍ଞେୟ, ବେଦାନତକୃତ୍‌ = ବେଦାନ୍ତର 
ସ୍ରଷ୍ଟା, ବେଦବିତ୍‌ = ବେଦର ଜ୍ଞାତା, ଏବ = ମଧ୍ଯ, ଚ = ଏବଂ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅହଂ ସର୍ବସ୍ଯ ହୃଦି ସନ୍ନିବିଷ୍ଟଃ ଚ ମତ୍ତଃ ସ୍ବୃତିଃ ଜ୍ଞାନ ଚ ଅପୋହନଂ ଚ, ଅହଂ ଏବ ସବୈଃ 
ବେଦୈଃ, ଅହଂ ବେଦାନ୍ତକୃତ୍‌ ଚ ବେଦବିତ୍‌ !୧୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନୁଂ @ ଦ୍କକଳ ଙ/ଣ/ମାନଙ୍କ ତୁଦୟ6ଳ ଛୁିଚ / 6ମେ/'ଚର/ © ସୃ, #/ଳ © ଅତଳ 
(6ସରୁଜିଳର ଥଜ/ବ ବ/ ବିହୃତି) 6ଯୋଳଥ/ଏ / ସମୟ 6 କଦମାନଙ୍ ନୁର/ ରୁ ଚି 
ବଦ (ଲଣ୩କ/ଜ ଫ/@/) ବସୁଁ ଜଥ/ 6ବଦ/ଳଡ ଏବଂ ବଜନମୀନନକଳ 25/ତ/ ମି 
ନୁଁ ଥ6ମେ // ¢ &// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସର୍ବସ୍ଯ ଚାହଂ ହୁଦି ସନ୍ନି ବିଷ୍ଟୋ ମତ୍ତଃ ସ୍ପୃତିର୍ଞାନମପୋହନଂ ଚ - ଯଦି ପରମାମ୍ମା ହିଁ 
ସର୍ବତ୍ର ବିବିଧ ବସ୍ତୁ, ପ୍ରାଣୀ ଏବଂ ଶକ୍ତିରୁପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି, ତେବେ ସାଧକକୁ ତାଂର ଅନୁଭବ 
କିପରି ହୋଇପାରିବ ? ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି କି ସେ ଚୈତନ୍ୟରୂପେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ 
ହୃଦୟରେ ନିବାସ କରନ୍ତି । ଏଠାରେ ହୃଦୟ ଶବ୍ଦର ତାପର୍ଯ୍ୟ ଶାରୀରିକ ଅଙ୍ଗରୁପ ସ୍ତୁଳ ହୃଦୟ ନୁହେଁ । 
ସେହି ମନ, ଯାହାକି ପ୍ରେମ, କ୍ଷମା, କରୁଣା, ଉଦାରତା ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଗୁଡିକରେ ସମ୍ପନ୍ନ 
ତାକୁ ହୃଦୟ କୁହାଯାଏ । ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରରେ ହୃଦୟର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଶାନ୍ତ, ପ୍ରସନ୍ନ, ସଜାଗ ଓ ସଚେତନ 
ମନ ଯାହାକି ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ ଅନୁଭବ କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ହୁଏ । ହୃଦୟକୁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ନିବାସ 
ସ୍ତ୍ରାନ କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି କି ଯଦିଓ ତାହା ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ, ତଥାପି ସେହି ଚୈତନ୍ୟ ସତ୍ତାର 
ଆତ୍ମାରୂପେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ ନିଜର ହୃଦୟରେ ହି ସମ୍ଭବ। 


ମୋ! ଦ୍ଵାରା ହି ସ୍ମୃତି, ଜ୍ଞାନ ଓ ସେଗୁଡିକର ଅପୋହନ ( ବିସ୍ତି) ହୁଏ”-ଏହା ଏକ ସର୍ବବିଦିତ 
ତଥ୍ୟ ଯେ, ଜଡ ବସ୍ତୁଗୁଡିକ ଓ ମୃତ ଦେହକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ସ୍କରଣ ବା ବିସ୍କରଣ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ 


॥ ୯୯୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ନାହି । ଏହା ଦ୍୍‌ରା ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ଯେ, ମନ-ବୁଦି ରୂପୀ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରରେ ଯେତେବେଳେ ଚୈତନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ, 
ସେତେବେଳେ ହି ତାହା ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୁଏ । ସେହି ଚୈତନ୍ୟ ସତ୍ତାର ପ୍ରକାଶରେ ମଧ୍ୟ 
ସମସ୍ତ ବୃଭ୍ଭିଗୁଡିକ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାନ୍ତି। ଆମେ ଆମର ଜୀବନରେ ଯେଉଁସବୁ ନିତ୍ୟ ଅନୁଭବ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରୁ, ସେସବୁ ଆମ ମନରେ ସଂସ୍କଟାରରୂପେ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇ ରହିଥାଏ । ଜୀବନରେ ଆବଶ୍ୟକତା 
ଅନୁସାରେ ଆମକୁ ସେଗୁଡିକର ସ୍କରଣ ହୁଏ । ଏହିପରି ସେଗୁଡିକ ଆମର ବର୍ତମାନ ଓ ଭବିଷ୍ୟତର 
କର୍ମଗୁଡିକରେ ସହାୟକ ହୁଅନ୍ତି । ଆମର ବର୍ଭମାନର ଶିକ୍ଷା ଓ ବିଦ୍ୟା ପୂର୍ବାନୁଭବଗୁଡିକର ସ୍ଵୃତି ମାତ୍ର । ଯଦି 
ଆମକୁ ଆମର ସ୍ମୃତିଗୁଡିକର ଅନୁଭବ ନ ହେବ, ତେବେ ସେଗୁଡିକ ଆମର ଉପଯୋଗ ପାଇଁ ଉପଲବ୍ଧ 
ହେବ ନାହିଁ । ବର୍ଭମାନର ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ ଉଚିତ୍‌ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା କରିବା ଏବଂ ଏହିପରି ନୂଆ ନୂଆ ଅନୁଭବକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ହିଁ ଆମର ଜ୍ଞାନକୁ ବିସ୍ମୃତି କରିବାର ପ୍ରକ୍ରିୟା। ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଚୈତନ୍ୟର ପ୍ରକାଶରେ ହିଁ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଥାଏ । 


ନୂତନ ଜ୍ଞାନାର୍ଜନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପୂର୍ବର ମିଥ୍ୟା ଧାରଣାଗୁଡିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାରେ ଆମର କ୍ଷମତା ସିଦ୍ଧ 
ହୁଏ । ଏହାକୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ' ଅପୋହନମ୍‌' କୁହାଯାଇଛି | ମିଥ୍ୟା ଜ୍ଞାନର  ବିସ୍ପୃତି ଅଥବା ତାକୁ ତ୍ୟାଗ 
ନକରି ନୂଆ ଜ୍ଞାନ ଉପାର୍ଜନ ସମ୍ଭବ ହୋଇନପାରେ । ଜ୍ଞାନ, ସ୍ମୃତି ଏବଂ ବିସ୍ପୃତି ( ଅପୋହନ) ରୂପକ ଏହି 
ଆନ୍ତରିକ ମାନସିକ କ୍ରିୟାଗୁଡିକୁ ଚୈତନ୍ୟ ସତ୍ତା ହିଁ ପ୍ରକାଶିତ କରିଥାଏ । 


ବେଦୈଶ୍ଚ ସର୍ବେୈରହମେବ ବେଦ୍ୟୋ ବେଦାନ୍ତବୃଦ୍‌ବେଦବିଦେବ ଚାହମ୍‌ ¬ ମୁଁ ହି ସମସ୍ତ 
ବେଦମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ' ' - ବିଶ୍ବର ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ଗ୍ରନ୍ଥ ଗୁଡିକରେ ପରମାମ୍ମାଙ୍କ ସ୍ତୁତି 
ଏବଂ ପୂଜା (ଉପାସନା) କରାଯାଇଛି । ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସାକ୍ଷାକ୍ବାର ହି ଜୀବନର ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ହି ପରମ କୃତକୃତ୍ୟତା ନିହିତ । ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ରମଣ କରୁଥିବା ଏହି ଚୈତନ୍ୟ 
ହି ଏକ, ଅଦ୍ବିତୀୟ ପରମାର୍ଥ ସତ୍ୟ ଯାହାକି ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅନୁଭୂୟମାନ ବିଶ୍ଵର ଏକମାତ୍ର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ । 


ମୁଁ ବେଦାନ୍ତ କର୍ତା ଏବଂ ବେଦମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାତା ମଧ୍ୟ - ଆତ୍ମଚୈତନ୍ୟ ହେଉଛି ସେହି ସନାତନ 
ସତ୍ୟ ଯାହାର ଉପରେ ଅନ୍ୟ ସବୁକିଛି ଅଧ୍ଯାସିତ । ସେହି ଚୈତନ୍ୟ ହଁ ସବୁର ସାରତତ୍ତ୍ଵ, ଯେଉଠି ବେଦ 
ମଧ୍ଯ ସମାବିଷ୍ଣ । ବେଦାନ୍ତକୁ ଶ୍ରବଣ କରି ଯେଉଁ ସାଧକ ବେଦ ନିର୍ଦିଷ୍ଣ ଆତ୍ମସ୍ବରୂପକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୁଭବ 


କରେ, ସେ କୌଣସି ପରିସ୍ପିତିରେ ସେହି ଚୈତନ୍ୟ ସତ୍ତାରୁ ଭିନ୍ନ ହୁଏ ନାହି । ତେଣୁ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି 
- ବେଦବିତ୍‌ ମଧ୍ୟ ମୁଁ ଅଟେ| 


ଉପରୋକ୍ତ ଚାରୋଟି ଶ୍ଳୋକର ସାରାଂଶ ହେଉଛି - ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ବ୍ରହ୍ମ ହି ସୂର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରକାଶ, 
ପୃଥ୍ବୀରେ ଉର୍ବରା ଶକ୍ତି, ଚନ୍ଦ୍ରମାରେ ଅନ୍ଜକୁ ପୋଷଣ କରୁଥିବା ରସ, ଶରୀରରେ ବୈଶ୍ଵାନର ଅଗ୍ନି ଏବଂ 
ପ୍ରାଣୀମାତ୍ରର ହୃଦୟରେ ଆତ୍ମାରୂପେ ବିରାଜମାନ ଅଟନ୍ତି । 


॥ ୧୦୦୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧୬ 


ଏହି ବ୍ରହ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ବେଦମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ ସତ୍ୟ ବସ୍ତୁ, ଯାହାକି ପ୍ରକୃତିର ବିବିଧ ଶକ୍ତି 
ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ଏହି ଲୋକରେ ଭୂତମାତ୍ରର ଜୀବନକୁ ସ୍ଫରିତିବାନ କରାଏ । ଏହାକୁ ଜାଣିବାର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ଅନନ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵରକୁ ଅନୁଭବ କରିବା । 


ବର୍ତମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଶ୍ଳେକ ଗୁଡିକରେ ଭଗବାନ୍‌ ନାରାୟଣଙ୍କ ବିଭୁତି ଗୁଡିକର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡିକ 
ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥୁବା ତାଙ୍କର ବୈଭବକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଗଲା । ବର୍ଭମାନ, ପରବର୍ତୀ ପ୍ରକରଣରେ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କର ନିରୂପାଧ୍ଵକ, ସର୍ବଗତ ତଥା ନିତ୍ୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଏହି ପାରମାର୍ଥିକ 
ଅନନ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵ ଆମର ବୁଝିର ସମସ୍ତ ବିଚାରଗୁଡିକ ଏବଂ ମନର ସମସ୍ତ କଳ୍ପନାଗୁଡିକ ପରେ ସ୍ଥିତ । ଆମର 
ଅନୁଭବରେ ଆସୁଥିବା ଆପେକ୍ଷିକ ଜଗତକୁ ସୂଚିତ କରାଇ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


ଦ୍ବାବିମୌ ପୁରୁଷୌ ଲୋକେ କ୍ଷରଶ୍ଚାକ୍ଷର ଏବ ଚ । 
କ୍ଷରଃ ସର୍ବାଣି ଭୂତାନି କୂଟସ୍ଫୋଃକ୍ଷର ଉଚ୍ୟତେ ॥୧୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦ୍ରୌ = ଦୁଇ ପ୍ରକାରର, ଇମୌ = ଏହି, ପୁରୁଷୌ = ପୁରୁଷ ଅଛନି, ଲୋକେ = ସଂସାରରେ, 
କ୍ଷରଃ = ନାଶବାନ୍‌, ଚ= ଏବଂ, ଅକ୍ଷରଃ = ଅକ୍ଷୟ ବା ଅବିନାଶୀ, ଏବ = ହିଁ, ଚ = ଏବଂ, 
କ୍ଷରଃ = ନାଶବାନ୍‌, ସର୍ବାଣି = ସମସ୍ତ, ଭୂତାନି = ପ୍ରାଣୀ, କୂଟସ୍କୁ = ଅପରିବର୍ଭନୀୟ 
( ଜୀବାତ୍ବା) , ଅକ୍ଷରଃ = ଅବିନାଶୀ, ଉଚ୍ୟତେ = ବୋଲାଏ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଲୋକେ କ୍ଷରଃ ତ ଅକ୍ଷରଃ ଏବ ଇମୌ ଦୌ ପୁରୁଷୌ, ସର୍ବାଣି ଭୁତାନି କ୍ଷରଃ, କୂଟସ୍ଥଃ 
ଅକ୍ଷରଃ ଉଚ୍ୟତେ ।୧୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହି 6ଲ/କଣନେ ନ୍ଷକ (ଳଶୂଳ) ଏବଂ ଥକନ (ଥଅକିଲାଶ/) _ ଏହଳି ଚୁନ୍ଟି ଦୁୁଷ ଥଛଳି / 
ସମସ୍ତ ଭୂତକୁ ନ ଏବଂ “କୁଟ "କୁ ଥଶନ କୁନାଯାଏ / ୧ ୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା :ଓ ଦ୍ଵାବିମୌ ପୁରୁଷୌ ଲୋକେ କ୍ଷରଶ୍ଚାକ୍ଷର ଏବ ଚ - ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ତମାନ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କରାଯାଇଥ୍ବବା .ବିବେଚନରୁ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ଯେ, ଯାହାକୁ ପୂର୍ବରୁ ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ କ୍ଷେତ୍ର 
କୁହାଯାଇଥୁଲା, ତାହାହି ବସ୍ତୁତଃ ପରମାଗ୍ବାଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ନୁହେଁ । 


ଯଦି ସେହି ପରମାମ୍ବା ସୂର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରକାଶ ଓ ତାପ, ଚନ୍ଦ୍ରମାର ଶୀତଳତା, ପୁଥୁବୀର ଉର୍ବରା ଶକ୍ି, 
ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଥବା ଜ୍ଞାନ, ସ୍ମୃତି ଓ ବିସ୍ଫୃତି କ୍ଷମତା ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି, ବାସ୍ତବରେ ତେବେ ଏସବୁ 
ପରମାତ୍ମାସ୍ଵରୂପ ହି ସିଦ୍ଧ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରକାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କେବଳ ଏତିକି ଯେ ପରମାତ୍ମା 
କ୍ଷେତ୍ର ରୂପେ ଏଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଅନ୍ତି, ଯେପରିକି ସେ ବିକାରୀ ଓ ବିନାଶୀ । ଉଦାହରଣାଣଥ୍ଥ, ସ୍ଵର୍ଣ୍ଟରୁ ତିଆରି 


॥୧୦୦୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ସବୁ ଆଭୂଷଣ ସ୍ଵଣ୍ଠରୂପ ଅଟେ । କିନ୍ତୁ ଆଭୂଷଣରୂପେ ସେହି ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ପରିଜ୍ଜିନ୍ନ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପ୍ରତୀତ 
ହୁଏ। ଏହିପରି, ସମ୍ପୂର୍ଣ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଏହି ଶ୍ଳେକରେ କ୍ଷର ପୁରୁଷ କୁହାଯାଇଛି । 


କ୍ଷରଃ ସର୍ବାଣି ଭୂତାନି କୂଟସ୍ଫୋଃକ୍ଷର ଉଚ୍ୟତେ - କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଜାଣୁଥୁବା କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଆମ୍ମାକୁ ଏଠାରେ 
ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷ କୁହାଯାଇଛି। ତା'ର ଅକ୍ଷରତ୍ବ ଏହି କ୍ଷର ଜଗତର ତୁଳନାରେ ହି ସିଦ୍ଧ ହୁଏ । ଯେଭଳି 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ତା'ର ପନ୍ନୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପତି ଏବଂ ପୁତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିରେ ପିତା କୁହାଯାଏ । ଏହିପରି ଶରୀର, ମନ ତଥା 
ବୂଦ୍ଧିରୂପେ ପରିବର୍ତନଶୀଳ କ୍ଷର ଉତ୍ପାଧ୍ଵଗୁଡିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏସବୁର ଜ୍ଞାତା ଆତ୍ମାକୁ ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷ କହନ୍ତି । 


“ପୁରୁଷ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ପୂର୍ଣ୍ଣ । କେବଳ ନିରୂପାଧ୍ଵକ ପରମାମ୍ମା ହି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଟନ୍ତି । ଉପରୋକ୍ତ କ୍ଷର 
ଓ ଅକ୍ଷର ତତ୍ତ୍ଵ ସେହି ପୂର୍ଣ୍ଣ ପୁରୁଷଙ୍କ ଦୁଇଟି ବ୍ୟକ୍ତ ଓ ଅବ୍ୟକ୍ତ ରୂପ ହୋଇଥିବା ହେତୁ ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପୁରୁଷର 
ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇଛି । 


ଏହି ଅବ୍ୟୟ ଓ ଅକ୍ଷର ଆତ୍ମାକୁ ବେଦାନ୍ତରେ “ କୂଟସ୍ଥଂ କହନ୍ତି । କୂଟର ଅର୍ଥ ନିହାଇ ବା ସେହି 
ଆଧାର ଯାହା ଉପରେ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣକୁ ରଖୁ ବଣିଆ ନୂଆରୂପ ପ୍ରଦାନ କରେ । ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସ୍ଵଣ୍ଠ ପରିବର୍ଭିତ 
ହୋଇ ନୂଆ ଆକାର ଓ ନାମ ଗ୍ରହଣ କରେ, କିନ୍ତୁ ନିହାଇ ଅବିକାରୀ ରହେ । ଏହି ପ୍ରକାର ଉପାଧ୍ଵଗୁଡିକର 
ସମସ୍ତ ବିକାରରେ ଏହି ଆମ୍ମା ଅବିକାରୀ ରହେ, ତେଣୁ ତାକୁ “ କୂଟସ୍” କହନ୍ତି | 
ପୂଣ୍ଠପୁରୁଷ, ଏହି ଅକ୍ଷର ଓ କ୍ଷର ପୁରୁଷଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ତଥା ଏମାନଙ୍କ ଦୋଷରୁ ଅସଂପ୍ୂକ୍ତ ନିତ୍ଯ 
ଶୁଦ୍ଧ ବୁଦ୍ଧ ମୁକ୍ତ ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ । 
ଉତ୍ତମଃ ପୁରୁଷସ୍କୁନ୍ୟଃ ପରମାମ୍ବେତ୍ୟୁଦାହୃତଃ । 
ଶ₹୮୪ ୬ ବି 
ୟୋ ଲୋକତ୍ରୟମାବଶ୍ୟ ବଭତ୍ତ୍ୟବ୍ୟୟ ଇଶ୍ଵରଃ ॥୧୭।॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଉଭମଃ = ଉର୍ମ (ପରମ), ପୁରୁଷଃ = ପୁରୁଷ , ତୁ = କିନ୍ତୁ, ଅନ୍ଯଃ = ଅନ୍ୟ, ପରମାଗ୍ମା 
= ପରମାମ୍ବା, ଇତି = ତେଣୁ, ଉଦାହୁତଃ = କୁହାଯାଏ, ୟଃ = ଯାହାଙ୍କୁ, ଲୋକତ୍ରୟମ୍‌ = 
ତ୍ରିଲୋକରେ, ଆବିଶ୍ୟ = ବ୍ୟାପ୍ର, ବିଭତି = ପତି ପୋଷଣ କରନ୍ତି, ଅବ୍ୟୟଃ = ଅବିନାଶୀ, 
ଲଶ୍ଵରଃ = ଭଶ୍ଵର । 
ଅନ୍ଵୟଃ : ତୁ ଅନ୍ୟଃ ଉତ୍ତମଃ ପୁରୁଷଃ ପରମାତ୍ମା ଇତି ଉଦାହୃତଃ, ୟଃ ଅବ୍ୟୟଃ ଇଶ୍ଵରଃ ଲୋକତ୍ରୟଂ 
ଆବିଶ୍ୟ ବିଭର୍ତି ।୧୭। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜନ୍ତୁ ନମ ଦୁର ଏସବୁରୁ ଜିନୁନ ଯାହାଙ୍କୁ ଘଳମାନ୍ତ୍ରୀ। କୁଦାଯାଏ ଏବଂ ଦିଏ କିନିଶଲଳଣନ 
ମକର କି ସମସ୍ଥଳନର ଧ/ଜଣ-୦ଘୋଶଣ କରୁଥବ/ ଅବ୍ୟୟ କଶୂ ଥନଳି //୧୭/ 


।॥ ୧୦୦୨॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୧୭ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଉତ୍ତମଃ ପୁରୁ ଷସ୍ତ୍ରନ୍ଯଃ ପରମା ମ୍ଲେଦ୍ୟୁଦାହୃତଃ - କୌଣସି ଜଣେ ବ୍ଯଣ୍ତିକୁ ବିଭିନ୍ନ 
ଉପାଧ୍ଗୁଡିକ, କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ପଦ ଗୁଡିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ ସମ୍ବୋଧୂତ କରାଯାଏ । ଯଦି ଏହି 
ଆପେକ୍ଷିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ଦୂର କରିଦିଆଯାଏ, ତେବେ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଶୂନ୍ୟ ରୂପ ହୋଇଯିବ ନାହି । 
ସେ କେବଳ ଏକ ନିର୍ବିଶେଷ ବ୍ୟକ୍ତିରୁପେ ରହେ । ଏହି ପ୍ରକାର, ପରମ ତତ୍ତ୍ଵ ନିତ୍ୟ ପରିବର୍ଗନଶୀଳ 
ଜଗତ ରୂପରେ କ୍ଷରପୁରୁଷ ନାମରେ ଆଖ୍ୟାୟିତ ହୋଇଥାଏ । ଏବଂ କ୍ଷରକୁ ଜାଣୁଥିବା ଜ୍ଞାତା ରୂପେ 
ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷ ସ୍ବୟଂ ଏହି ଉଭୟରୁ ଭିନ୍ନ, ଯାହାକୁ ଏଠାରେ ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ, ପରମାତ୍ମା ଓ ଅବ୍ଯୟ 
ଇଶ୍ଵର ନାମରେ ନାମିତ କରାଯାଇଛି । 


ୟୋ ଲୋକତ୍ରୟମାବିଶ୍ୟ ବିଭର୍ଭ୍ୟବ୍ଯୟ ଲଶ୍ଵରଃ - କ୍ଷର ଡତ୍ତ ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ରେ ପହଞ୍ଚିଲେ ଅକ୍ଷର 
ତତ୍ତ୍ଵର ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର ହୁଏ ନାହିଁ । ବରଂ, ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ ହିଁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଦର୍ଶନ ହୁଅନ୍ତି । କାରଣ, କ୍ଷରଭ୍ତର 
ଅଭାବରେ ଅକ୍ଷରତ୍ତ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଅଭାବ ହୋଇଯାଏ । ତେବେ ରହିଯାଏ କେବଳ ଏହି ଦୁଇଟି ଭାବର 
ପରମାର୍ଥ ଅଥବା ଅବ୍ୟୟ ଇଶ୍ଵର ତତ୍ତ୍ବ, ଯିଏ କି ତିନି ଲୋକରେ ପ୍ରବେଶ କରି ସେଗୁଡିକର ଧୀରଣ- 
ପୋଷଣ କରନ୍ତି । ସଂସ୍କୃତରେ ଲୋକ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି - “ ସେହି ବସ୍ତୁ ଯାହାକୁ ଦେଖଁହୁଏ ବା 
ଅନୁଭବ କରିହୁଏ” । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏଠାରେ “ ଲୋକ ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକ ହୋଇପାରେ ଏବଂ 
ଆମର ପରିଚିତ ଅନୁଭବଗତ ତିନି ଅବସ୍ଫାଗୁଡିକ, ଯଥା - ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ଵପ୍ନ ଏବଂ ସୁଷୁପ୍ତି ଅବସ୍ତା ମଧ୍ଯ 
ହୋଇପାରେ । ସେହି ଏକମାତ୍ର ସଂବିତ୍‌ ବା ଚେତନା ଏହି ତିନିଲୋକକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ । 


ଏଠାରେ ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନ ଦେବାର ଯୋଗ୍ୟ ଯେ, ଏହି ତିନି ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଅନୁଚିତ୍‌ । କେବଳ ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ ହି ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟ, ଯାହାକି ଦୁଇଟି ବିଭିନ୍ନ ଉପାଧ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ରୂପେ ପ୍ରତୀତ ହେଉଅଛନ୍ତି । ଉପାଧ୍ଗୁଡିକର ଅଭାବରେ ସେ କେବଳ ନିଜର ନିତ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ, 
ନିରୂପାଧ୍ଵକ. ସ୍ବରୂପରେ ରହିଥାନ୍ତି । ଉଦାହରଣାର୍ଥ, ଏକ ହିଁ ସର୍ବଗତ ଆକାଶ ଘଟ ଓ ମଠ - ଏହି ଦୂଇଟି 
ଉପାଧ୍ବ ଦ୍ଵାରା ଅବଚ୍ଛିନ୍ନହୋଇ “ ଘଟାକାଶ” ଓ “ ମଠାକାଶ” ରୂପେ ପ୍ରତୀତ ହୋଇଥାଏ | ଏଠାରେ ଏହା ସ୍ପଷ୍ପ 
ଯେ, ଏହା କଦାପି ତିନୋଟି ଆକାଶ ଯଥା -_ ଘଟାକାଶ, ମଠାକାଶ ଓ ମହାକାଶ ହୋଇନାହିଁ | ଘଟ ଓ ମଠ 
ଉପାଧ୍ଵରୁ ଧ୍ଯାନ ହଟାଇବା ପରେ ଜ୍ଞାତ ହୁଏ ଯେ ବସ୍ତୁତଃ ଆକାଶ ଏକ । ଏହିପରି ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ ଚି ଦୃଶ୍ୟ 
ଓ ଦ୍ରଷ୍ଟା ରୂପରେ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷ କୁହାଯାଆନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଉପାଧ୍ବଗୁଡିକରୁ ବିବର୍ଚିତ ହୋଇ ସେ ହିଁ 
ପରମାତ୍ମା ଅଟନ୍ତି । 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ “ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ” ଶବ୍ଦର ବ୍ଯପ୍ରଭି ଦର୍ଶାଇ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସେ 
କିପରି ପରମ ବ୍ରହ୍ମସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି ? 


| ୧୦୦୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ୟସ୍ପାତ୍କ୍ଷରମତୀତୋଃହମକ୍ଷରାଦପି ଚୋତ୍ତମଃ । 
ଅତୋଏସ୍ମି ଲୋକେ ବେଦେ ଚ ପ୍ରଥୁତଃ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଃ ॥୧୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟସ୍କାତ୍‌ = ଯେହେତୁ, କ୍ଷରମ୍‌ = କ୍ଷୟରୁ, ଅତୀତଃ = ଅତୀତ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଅକ୍ଷରାତ୍‌ = 
ଅକ୍ଷୟରୁ, ଅପି = ମଧ୍ୟ, ଚ = ଏବଂ, ଉତ୍ତମଃ = ଉତ୍ତମ, ଅତଃ = ଅତଏବ, ଅସ୍ତି = (ମୁଁ) 
ଅଟେ, ଲୋକେ = ଲୋକରେ, ବେଦେ = ବେଦରେ, ଚ = ଏବଂ , ପରଥୁତଃ = ପସିବ, 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମଃ = ପୁରୁଷୋଭମ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ୟସ୍କାତ୍‌ ଅହଂ କ୍ଷରଂ ଅତୀତଃ ଚ ଅକ୍ଷରାତ୍‌ ଅପି ଉତ୍ତମଃ ଅତଃ ଲୋକେ ଚ ବେଦେ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମଃ ( ଇତି) ପ୍ରଥୁତଃ ଅସ୍ଥି ।୧୮। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଳାଜଣ, ନୁଁ କ୍ଷରନ୍ତୁ ଅଚୀତ ଏକଂ ଥକ୍ଷଣଠକୁ ମଧ୍ୟ ଜନମ / ଣୁ ଲଳଣନେ ଏବଂ 
6କଦଣଜେ ନ ହୁରୁଃୋନମ ଲାମନେ ନୁଁ ବିନ /୧/୮/ 


8୬ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବର ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ ବିବେଚନ କରି କୁହାଗଲା ଯେ, ଏକ ପରମାମା ହିଁ 
ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଜଗତରୂପେ କ୍ଷର ଏବଂ ସେହି ଜଗତର ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ଜ୍ଞାତା ବା ଦ୍ରଷ୍ଟା ରୂପେ 
ଅକ୍ଷର । ଏହା ସର୍ବବିଦିତ ତଥ୍ୟ ଯେ ଏକ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ବସ୍ତୁ ବିନା ଅନ୍ୟ ପରିବର୍ତନଗୁଡିକର 
ଜ୍ଞାନ ହେବା ଅସମ୍ଭବ । ଅତଏବ, ଯଦି ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଦଵି ଆଦି ତଥା ବାହ୍ୟ ଜଗତର ବିକାରଗୁଡିକ 
ଆମକୁ ଅନୁଭବ ହୁଏ, ତେବେ ସେଥରୁ ଏହି ଅକ୍ଷରର ଅସତ୍‌ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଯାହାକି ସ୍ବୟଂ କୂଟସ୍କ୍‌ 
ରହି ଅନ୍ୟ ବିକାରଗୁଡିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ । 


ଏହା ମଧ୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ କି କେବଳ କ୍ଷର ଦୃଷ୍ଟିରେ ହି ପରମାଗ୍ମାଙ୍କୁ ‹ ଅକ୍ଷର ନାମରେ ବିଶେଷିତ 
କରାଯାଏ, ଅନ୍ୟଥା ସେ ସ୍ଵୟଂ ନିବିଶେଷ ଅଟନ୍ତି | 


ତେଣୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ କୁହନ୍ତି - “ଧର ଓ ଅକ୍ଷରରୁ ଅତୀତ ହୋଇଥିବା ହେତୁ ଲୋକରେ ଏବଂ 
ବେଦରେ ମୁଁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ୍‌ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥିବା ଯୋଗୁଁ “ ପୁରୁଷ” ତଥା 
କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷରରୁ ଅତୀତ ହୋଇଥିବାରୁ “ ଉତ୍ତମମ। ମଧ୍ୟ । ଏହି ଉଭୟ କାରଣରୁ ଲୋକ ଓ ବେଦରେ 
“ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ” ନାମରେ ସମ୍ମୋଧ୍ତ | 


॥୧୦୦୪॥ 


ଅଞ୍ଚାୟ ୧୫୮/ ଶ୍ଳୋଳ ୧୯ 


ବର୍ତମାନ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତିର ଫଳ କୁହାଯାଇଛି - 


ୟୋ ମାମେବମସମ୍ମୂଢ଼ୋ ଜାନାତି ପୁରୁଷୋତ୍ତମମ୍‌ । 
ସ ସର୍ବବିଦ୍ଭଜତି ମାଂ ସର୍ବଭାବେନ ଭାରତ ॥୧୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଃ = ଯେଉଁ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଏବମ୍‌ = ଏପରି (ଭାବରେ), ଅସଂମୂଢ଼ଃ = ମୋହରହିତ, 
ଜାନାତି = ଜାଣେ, ପୁରୁଷୋତ୍ମମ୍‌ = ପୁରୁଷୋଭମ ବୋଲି, ସଃ = ସେହି, ସର୍ବବିତ୍‌ = 
ସର୍ବଞ୍ଚ, ଭଳତି = ଉପାସନା କରେ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ସର୍ବଭାବେନ = ସବୁ ଭାବରେ, 
ଭାରତ = ହେ ଭାରତ (ଭରତବଂଶୀ ଅର୍ଜୁନ) | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଭାରତ ! ୟଃ ଅସମୁଢ଼ଃ ମାଂ ଏବଂ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଂ ଜାନାତି ସଃ ସର୍ବବିଦ୍‌ ମାଂ ସର୍ବଭାବେନ 
ଭଜତି ।୧୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଜଜ / ଏହି ଳର ସଂନୋହ ରହିତ ନହୋଜଳ ନନ ପୁରୁଷ ୦ମାନେ ଦୁରୁଶୋଦମ 
ରୁ ଲଣଣ, 6ସେ ସର୍କନ୍ଞ ଯୋଳ ସଂଯୁର୍ଶ ଭବନ ଥର୍ଥନ୍‌ ମୁର୍ଵ ଵଵ/6ଜେ 6ନୋଜର କଳି କ୍‌ 
ଭଳନ କଣଜେ /( ୯/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟୋ ମାମେବମସମ୍ମୁଡୋ ଜାନାତି ପୁରୁଷୋତ୍ତମମ୍‌ - ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ତାଂର ଶରୀର, 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ତଥା ସେଗୁଡିକ ଦ୍ଵାରା ଅନୁଭବ ହେଉଥିବା ବିଷୟ ଭାବନା ଏବଂ ବିଚାରଗୁଡିକ ସହିତ 
ଥିବା ମିଥ୍ୟା ତାଦାତ୍ମ୍ୟକୁ ସର୍ବଦା ପାଇଁ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ, ସେ ହିଁ ' ଅସଂମୂଢ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂମୋହରହିତ 
ପୁରୁଷ ଅଟେ । 


ଏହି ପ୍ରକାର ମୋତେ ଜାଣେ” -- ଏଠାରେ ଳାଣିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ବୌଵିକସତରୀୟ ଜ୍ଞାନ 
ନୁହେଁ । ବରଂ, ଆତ୍ମାର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅପରୋକ୍ଷ ଅନୁଭବ। ସ୍ଵବୟଂକୁ ପରମାମ୍ବସ୍ବରୂପ ରୂପେ ଜାଣିବା ହ 
ବାସ୍ତବିକ ବୋଧ ଅଟେ । 


ସ ସର୍ବବିଦ୍‌ଭଜତି ମାଂ ସର୍ବଭାବେନ ଭାରତ - ଅନାମ୍ବା ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟକୁ ତ୍ୟାଗକରି, ଯିଏ 
ମୋ” ସହିତ ୯ ପରମାମ୍ବା) ପୂର୍ଣ୍ଣ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ସ୍ମ୍ରାପିତ କରିଛି, ସେ ହିଁ ପରମ ଭକ୍ତ ଅଟେ । ସେ ମୋତେ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୃଦୟରେ ଭଜନ କରେ । ପ୍ରିୟ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟତାକୁ ହି ସର୍ବତ୍ର ପ୍ରେମର ମାପଦଣ୍ଡ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ । ଯେତେ ଅଧ୍ରକ ପ୍ରେମ ହେବ, ସେତେ ଅଧୁକ ତାଦାମ୍ୟତା ବଢିବ। ତେଣୁ ଗଣିତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ତାଦାତ୍ବ୍ୟତାର ଅର୍ଥ ହେବ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରେମ ବା ପରାଭକ୍ତି । 


॥ ୧୦୦୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦ / ଅଧାୟ ୧୫ 


ଏହି ପୁରୁଷୋଭମ ହି ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପରେ ତିନି କାଳରେ ସମସ୍ତ ଘଟଣାଗୁଡିକୁ ଏବଂ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 
ଅନ୍ତବୃଭିଗୁଡିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ । ତେଣୁ ସେ ' ସର୍ବଜଞ୍ଚ' ନାମରେ ନାମିତ ତଥା ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଅଟନ୍ତି | ଯେଉଁ 
ଭକ୍ତ ଏହି ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ ସହିତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ତାଦାତ୍ଭ୍ୟ କରେ, ତା! କୁ ମଧ୍ୟ ' ସର୍ବବିତ୍‌' କୁହାଯାଏ | 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ବିଷୟବସ୍ତୁ ହେଉଛି ଭଗବତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ । ବର୍ତମାନ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତି, ଯାହାକି ଆମକୁ ଶରୀରଜନିତ ଦୁଃଖରୁ, ମାନସିକ ବିକ୍ଷେପରୁ ଏବଂ ବୌଦଵିକ 
ଅଶାନ୍ତି ଗୁଡିକରୁ ସର୍ବଦା ମୁକ୍ତ କରିଦିଏ । 


ଇତି ଗୁହ୍ୟତମଂ ଶାସ୍ତ୍ରମିଦମୁକ୍ତଂ ମୟାନଘ । 
ଏତଦ୍‌ବୁଦ୍ବା ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ସ୍ଯାତ୍‌ କୃତକୃତ୍ୟଶ୍ଚ ଭାରତ ॥ ୨ ୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇତି = ଏହି ପ୍ରକାରେ, ଗୁହ୍ୟତମମ୍‌ = ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୋପନୀୟ, ଶାସ୍ତ୍ରମ୍‌ = ଶାସ୍ତ୍ର (ବିଦ୍ଯା), 
ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ଭକୁମ୍‌ = କୁହାଗଲା, ମୟା = ମୋ ଦ୍ବାରା, ଅନଘ = ନିଷ୍ପାପ, ଏତତ୍‌ = 
ଏହା, ବୁଦ୍ବା = ଜାଣି, ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ = ଜ୍ଞାନବାନ୍‌, କୃତକୃତ୍ୟଃ = କୃତକୃତ୍ୟ, ଚ = ଏବଂ, 
ଭାରତ = ହେ ଭାରତ (ଭରତବଂଶୀ ଅର୍ଜୁନ) | 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ଅନଘ! ଇତି ଇଦଂ ଗୁହ୍ଯତମଂ ଶାସ୍ତ୍ରଂ ମୟା ଭକ୍ତଂ । ହେ ଭାରତ ! ଏତତ୍‌ ବୁଦ୍ଧ 
ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ଚ କୃତକୃତ୍ୟଃ ସ୍ୟାତ୍‌ ।୨ ୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ନିଷାଫ ଭାଜନ / ଏକଳି ଏହି ରୁହା/ଚମ ଶାସୀ ©! ତୃରଜ/ କୁଯାରଲ/, ଏହାକୁ ଲଣି 
ନଳୁଛ ବୁଝମାଳ୍‌ ୬ କୁଜକୁତ/ ଘଳଯ/ଏ // ୨ ୦// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଇତି ଗୁହ୍ଯତମଂ ଶାସ୍ତ୍ରମିଦମୁକ୍ତଂ ମୟାନଘ - ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଧ୍ୟାୟର ଏହି ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହନ୍ତି ଯେ, ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଗୁହ୍ୟତମ ଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ ଦେଲେ । ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ 
ଗୁହ୍ୟତମ ଅଥବା ରହସ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ, ଏହାର ଉପଦେଶ କାହାକୁ କରିବା 
ଅନୁଚିତ୍‌ । ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି ଯେ, ପରମାତ୍ମା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଗୋଚର ହୋଇଥବା କାରଣରୁ କୌଣସି 
ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ଅନୁମାନ ପ୍ରମାଣଗୁଡିକ ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କୁ ବୁଛି ମାଧ୍ଯମରେ ଜାଣି ପାରିବ ନାହି । ଅତଏବ, 

ପରମାର୍ଥ ତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧିଗ୍ରାହ୍ୟ ନ ହୋଇ ରହସ୍ୟପୂଣ୍ଟ୍ଠ ଅଥବା ଗୁହ୍ୟ ହୋଇରହିବ । କେବଳ 
ଜଣେ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ ଓ ଆତ୍ମାନୁଭବୀ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉପଦେଶ ଦ୍ଵାରା ହି ପରମାତ୍ମଜ୍ଞାନ ହୋଇପାରେ । 


ହେ ନିଷ୍ପାପ ଅର୍ଜୁନ ! ସେସବୁ କର୍ମ, ଭାବନା, ବିଚାରକୁ ପାପ କୁହାଯାଏ, ଯାହାକୁ କରିବା ପରେ 
କାଳାନ୍ତରରେ ଆମର ମନରେ ବିକ୍ଷେପ, ପଶ୍ଚାତାପ ତଥା ଆମ୍ବଗ୍ଲାନି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ଏଗୁଡିକର ଉପସ୍ଥିତିରେ 


॥ ୧୦୦୬ ॥ 


ଅଣ୍କାୟ ୧୫ / ଶ୍ଳୋକ ୨୦ 


ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଆମ୍ମବିଚାର କରିବା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ସୁକ୍ମ୍ମତା ଓ ସଳାଗତା ରହେ ନାହିଁ । ଅତଏବ, ଏହି 
ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ' ନିଷ୍ପାପ” କହି ସମ୍ବୋଧ୍ତ କରିବା ସୂଚିତ କରେ ଜି, ସେ ଆମ୍ମନ୍ଧାନପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ 
ଅଧ୍ଵକାରୀ । 


ତଦ୍‌ବୁଦ୍ବା ବୁବିମାନ୍‌ ସ୍ଯାତ୍‌ କୃତକୃତ୍ଯକ୍ତ ଭାରତ - ନିଜର ସ୍ବରୂପଜୁ ପୁରୁଷୋଭମ ରୂପେ 
ଜାଣିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବୁଛ୍ିିମାନ ହୋଇଯାଏ । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି କି ଏହି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରୀତ୍ରି ପରେ ବ୍ଯକ୍ତି ତାର 
ଜୀବନରେ ବସ୍ତୁଗୁଡିକର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିଯାଏ ଏବଂ କର୍ମ । ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ନିର୍ଷ୍ଚୟ ନେଚାରେ ଡ଼ୂଟି କରେ 
ନାହିଁ । ଫଳତଃ ସେ ନିଜ ପାଇଁ ଭ୍ରମ ଓ ଦୁଃଖ ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ ନାହିଁ, ଅଥବା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସମାଳରେ 
ଭ୍ରମିତ କରି ଦୁଃଖ ଦିଏ ନାହିଁ । 


ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଜ୍ଞାନର ଫଳ ହେଉଛି କୂୃତକୃତ୍ୟତା । ମନରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସନ୍ତୋଷ ଅନୁଭବ କରିବା, ଯାହାକି 
ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାପରେ ମିଳେ । ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ପାଇଁ କୌଣସି କରଁବ୍ଯ ଚା 
ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ଶେଷ ରହେ ନାହିଁ। ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଉତ୍ତମ ଅଧ୍ବକାରୀମାନଙ୍କୁ ଆମ୍ଭଜ୍ଞାନରୂପ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଫଳ ପ୍ରୀପ୍ତି ପାଇଁ 
ଆଶ୍ଵାସନା ଦିଏ । 
ଓ ତସ୍ବଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତା ସୂପନିଷଃ୍ଫୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍କୁନସଂବାଦେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମୟୋଗୋ ନାମ ପଞ୍ଚଦଶୋଃଧୀୟଃ । 


ଏହି ପ୍ରକାର, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନ ସମ୍ବାଦ ରୂପରେ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା 
ଉପନିଷଦ୍‌ର ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଯୋଗ ନାମକ ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହୁଏ । 


- ହରି ଓଁ ତତ୍‌ ସତ୍‌ - 


8 ୧୦୦୭॥ 


ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ଧାୟ 
ଦୈବାସୁରସମ୍ପଦ୍‌ବିଭାଗ ଯୋଗ 


ନୀତିଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରଣାଳୀ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଏବଂ ଦୁର୍ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଏକ ସୂଚୀ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ। 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ ସମସ୍ତ ପ୍ରଣାଳୀଗୁଡ଼ିକରେ ଏକରୂପତା ବା ସମାନତା ଦେଖାଯାଏ, ଯଦିଓ 
ଏଗୁଡ଼ିକର ଉପଦେଶକମାନଙ୍କ ଜନ୍ମ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶ ତଥା କାଳରେ ହୋଇଥିଲା । ଦେଶ, କାଳ, ଜାତି, 
ଧର୍ମ ଏବଂ ଭାଷା - ଏସବୁର ଭର୍ଵ୍‌୍‌ରେ ନିରପେକ୍ଷଭାବେ ସତ୍ପୁରୁଷର ସ୍ତିତି ରହେ । ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ, 
ଦୁଇଟି ଧର୍ମ ଅଥବା ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ କିଛି ପ୍ରଭେଦ ଦେଖାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି 
ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ସଂସ୍କ୍ବାପକ ଏବଂ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାରକ ନିଜ ନିଜର ଅନୁଗାମୀମାନଙ୍କ କୌଣସି ବିଶେଷ ଦୁର୍ଗୁଣକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅଥବା କୌଣସି ଗୁଣ ବିଶେଷକୁ ବିକାଶ କରିବାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଉଥିଲେ । ସେମାନଙ୍କର 
ଏହି ବିଶିଷ୍ଟ ଉପଦେଶଗୁଡ଼ିକ ସେହି ଯୁଗର ଏବଂ ଦେଶର ବହୁ ସଂଖ୍ଯକ ଲୋକମାନଙ୍କର ଜୀବନ 
ପଦ୍ଧତି ଥୁଲା। 


ତିନି ହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଯାହାକୁ (ଯେଉଁ ଗୁଣାବଳୀକୂୁ) ସଦ୍‌ଗୂୃଣ ରୂପେ ମାନ୍ୟତା 
ଦିଆଯାଉଥୁଲା, ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସେହି ମାନ୍ୟତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛି । ବର୍ଭମାନ ସମୟରେ ମଧ୍ୟ 
ସେହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସତ୍‌ପୁରୁଷ ଏବଂ ଆଦର୍ଶବାନ୍‌ କୁହାଯାଏ। ଏହା ମଧ୍ଯ ଏକ 
ଅପୂର୍ବ ତଥା ଅଦ୍‌ଭୁତ ଘଟଣା ଯେ ଆଜିର ଦୁର୍ବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଏବଂ ଉପଦ୍ରବପୂର୍ଣ୍ଣ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ 
ସେହିଭଳି ଅଛି, ଯେ ଭଳି ଅତୀତର ସୁଖଦ କାଳରେ ଥଲା | ଏହି ଅଧାୟରେ ସାର୍ବକାଳିକ ମାନବଜାତିର 
ତିନୋଟି ବିଭାଗ କରାଯାଇଛି, ଯଥା : ( ୧) ଦୈବୀ ପୁରୁଷ, ( ୨ ) ଆସୁରୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପାପୀ ଏବଂ (୩) 
ରାକ୍ଷସୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଯୋଗ୍ୟ ଅଧମ ପୁରୁଷ | ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ରାକ୍ଷସୀ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅଧ୍ଵକ 
ବିଚାର କରାଯାଇନାହି ଏହାର କାରଣ ହୋଇପାରେ ଯେ ସମ୍ଭବତଃ ସେମାନଙ୍କଠାରେ ସ୍ଵତଃ 
ଆତ୍ନବିକାଶ କରିବା ନିମିତ୍ତ କୌଣସି ସାଧନା-କ୍ଷମତା ଏବଂ ଇଚ୍ଛା ନଥିଲା । ଯେତେବେଳେ ନିର୍ଦ୍ୟୀ 
ବିପଭି ଗୁଡ଼ିକ ସେମାନଙ୍କୁ ବ୍ୟତିବ୍ୟସ୍ତ କରି ପୁନଃ ସାଞ୍ଚ ପକାଇ ନବୀନ ରୂପ ଦେବ, ସେତେବେଳେ ହିଁ 
ସେମାନେ ଆଡ୍ଲୋନ୍ନତିର ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରିବେ । 


ଏହା ପୂର୍ବରୁ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏହି ତିନି ପ୍ରକାର ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଇଥିଲା। ତା” ପରେ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି କୁହାଯାଇଥୁଲା ଯେ “ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ଷେତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଆତ୍ଳା ଏକ | 


ଏହି ବିଚାର ବିନ୍ଦୁ ଉପରେ ଏକ ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀର ପ୍ରଶ୍ନ ଏହା ହୋଇପାରେ କି ଯଦି 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଏକ ଅଟେ, ତେବେ ସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଅନଭୁବରେ ଏତେ ବିବିଧତା କାହିକି ଦେଖାଯାଉଛି ? 
ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ପ୍ରକୃତିର ସତ୍ତ୍‌, ରଜଃ ଓ ତମଃ ନାମକ ତିନି ଗୁଣର ବିସ୍ତୃତ ବିବେଚନ କରାଗଲା। 


॥ ୧୦୦୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଏହି ତିନିଗୁଣର ବିଭିନ୍ନ ଅନୁପାତ ଏବଂ ତାରତମ୍ୟରେ କ୍ଷେତ୍ର, ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ । 
ଯାହା ଯୋଗୁଁ ଜାଗତିକ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ବ୍ୟବହାରରେ ଏଭଳି ବିଭିନ୍ନତା ଦେଖାଯାଏ । 
ତା'ପରେ ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ସଂସାରକୁ ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବୃକ୍ଷର ରୂପକ ଦେଇ ତୁଳନାତ୍ଳକ 
ଭାଷାରେ ବଣ୍ଣ୍ରନା କଲେ ଏବଂ କହିଲେ କି ଏହାର ଉର୍କ୍ବ ମୂଳ ହେଉଛନ୍ତି ପରମାତ୍ଳା, ' ଯାହାଙ୍କୁ ଉତ୍ତମ” 
ପୁରୁଷ କୁହାଯାଏ। ଯାହାର ସ୍ଵଭାବ କ୍ଷର ଏବଂ ଅକ୍ଷର ପୁରୁଷ ଉଭୟଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ସେ ନିତ୍ୟଶୁଦ୍ଧ- 


ବୁଦ୍ଧ-ମୁକ୍ତ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଅଟନ୍ତି । 


ତେଣୁ ସ୍ବାଭାବିକ ଏହି କି ଗୀତାର ବିଚାରଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶ କ୍ରମରେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ବିଷୟ 
ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ସ୍ଵବଭାବକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରେ। ଯଦି ଏକ ଆତ୍ନା ଅନେକ ଉପାଧ୍ର 
ଭେଦରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ, ତେବେ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର କେଉଁସବୁ ବିବିଧ ଗୁଣ ପ୍ରକଟ ହୁଏ ? ଏହାର 
ବିଚାର ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ କରାଯାଇଛି । ଅଧ୍ୟୟନରେ ଶୀଘ୍ରତା କରୁଥିବା ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କୁ ପ୍ରାୟତଃ 
ଗୀତାରେ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତତା ଓ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶଙ୍କା ହୁଏ। ଏଭଳି ମଧ୍ଯ କିଛି 
ସାହସୀ ଆଲୋଚକ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁ ମାନେ ଏହି ନିଷ୍କର୍ଷରେ ପହଞ୍ଚୁଛନ୍ତି କି ଅଧ୍ରକାଂଶ ସ୍ତ୍ରାନରେ 
“ ଭଗବଦ୍ଗୀତା ଏକ ଅସଂଗତ କବିତା ମାତର ' | ଏହି ଆଲୋଚନା ଅତ୍ୟନ ଅନୁଚିତ | ଏହି ଅଧାୟର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ତଥା ପୂର୍ବର ତିନି ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ବିଚାରଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ରହିଛି 


ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ବିରୁଦ୍ଧରେ ଆଉ ଏକ ଆକ୍ଷେପମୂଳକ ଆଲୋଚନା ଏହି ପ୍ରକାର କରାଯାଏ କି 
ଅଦ୍ବୈତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସମର୍ଥକମାନଙ୍କର ସଦାଚାର ଓ ନୈତିକ ନିୟମଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି କୌଣସି ଆଦର ନାହିଁ । 
ଭକ୍ତି ସମ୍ପ୍ରଦାୟଗୁଡ଼ିକ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର ଇହୁଦୀ ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକର ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତ ସହିତ ତୁଳନା କରି ସେମାନେ 
ନିଜର ପ୍ରମାଣ ଶୂନ୍ୟ ଶ୍ରେଷ୍ଠତାକୁ ସ୍ତ୍ରାପିତ କରିବାର ସାହସିକ କିନ୍ତୁ ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି । 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ସେମାନଙ୍କର ଆଲୋଚନାକୁ ଅସତ୍ୟ ସିଦ୍ଧ କରେ। ଗୀତାର ଅନ୍ୟ ଅଧ୍ଯାୟଗୁଡ଼ିକରୁ ମଧ୍ଯ 
ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ କି କେଉଁ ପ୍ରକାର ଆତ୍ନଜ୍ଞାନର ସାଧନାରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ନୈତିକ 
ମୂଲ୍ୟଗୁଡ୍ମିକୁ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ ବେଦାନ୍ତ ନିରନ୍ତର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରେ ଏବଂ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଦିଏ। ଏହି 
ଅଧ୍ଧାୟରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ ଯେ ରଷିମାନେ ସଦାଚାରୀ ଏବଂ ଦୁରାଚାରୀ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବର 
କେତେ ଗହନ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥଲେ। 


ମାନବ ଜାତିକୁ ସାଧୁ ଏବଂ ଅସାଧୁ ରୂପେ ବର୍ଗୀକରଣ କରିବା ଗୀତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ ଏବଂ 
ସତ୍କର୍ମୀମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵର୍ଗର ଆଶ୍ଵାସନା ତଥା କୁକର୍ମୀଙ୍କୁ ନରକର ଅନ୍ତହୀନ ଯାତନା ଭୋଗ ପାଇଁ ଅଭିଶାପ 
ଦେବା ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ। ମନୁଷ୍ୟର ବ୍ୟବହାରର ବୈଜ୍ଞାନିକ- ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ପରେ ଯେଉଁ 
ତଥ୍ୟ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିଲା, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସେହି ରୂପେ ଏଠାରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଛି | ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝି 
ସ୍ତରରେ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ବା ବିଶୃଙ୍ଖଳିତ ଅନୁଭୂତି ଦ୍ଵାରା ଆମ ଦୈବୀ-ଆସୁରୀ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଜାଣି 
ସଦ୍‌ଗୁଣଗୁଡ଼ି କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଓ ଦୁର୍ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା । 


॥ ୧୦୦୯ | 


ଅଥ ଷୋଡ଼ଶୋଃଧ୍ଯାୟଃ 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ଅଭୟଂ ସତ୍ତ୍ଵସଂ ଶୁଦ୍ଧିଞ୍ଜାନୟୋଗବ୍ୟବସ୍ପିତିଃ । 
ଦାନଂ ଦମଶ୍ଚ ୟଜ୍ଞଶ୍ଚ ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟସ୍ତପ ଆର୍ଜବମ୍‌ ॥ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଭୟମ୍‌ = ଅଭୟ; ସଭ୍‌ ସଂଶୁଵିଃ = ଅନ୍ତଃକରଣର ସମ୍ୟକ୍‌ ଶୁଵି; ଜ୍ଞାନଯୋଗବ୍ୟବସୁ ତିଃ = 
ଜ୍ଞାନ ନିମନ୍ତେ ଯୋଗରେ ଦୃଢ଼ ସ୍ଥିତି ଦାନମ୍‌ = ସାବ୍ଵ୍ଵିକଦାନ: ଦମଃ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟଦମନ; ଚ = 
ଏବଂ; ୟଜ୍ଞଃ = ଯଜ୍ଞ) ଚ = ଏବଂ; ସ୍ବାଧ୍ୟାୟଃ = ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ ତପଃ = କରଉଁବ୍ଯ ପାଳନ 
ନିମନ୍ତେ କଷ୍ଟ ସହିଷ୍ଯୁତା; ଆର୍ଜବମ୍‌ = କାୟମନୋବାକ୍ଯର ସରଳତା ॥ ୧॥ 


ଅନ୍ବୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ । ଅଭୟଂ, ସତ୍ତ୍ରସଂଶୁଦ୍ଧିଃ, ଜ୍ଞାନୟୋଗବ୍ୟବସ୍ଥତିତିଃ, ଦାନଂ, ଦମଃ, ଚ 
ଯଜ୍ଞଃ ଚ ସ୍ଵାଧାୟଃ, ତପଃ, ଆଜବଂ ! ୧| 


ଶ୍ଵୋକା ଥି : 
ର ଜନକ/ନ କଳିଣନଳ 
ଥୟ, ଥନଃକନଣନ ଵୁଜ/ #/ନୋରଣନେ ଚୂଜନୁନି, ଜନ, ଜମ, ନକ, ସୁ୧/ଫ, ଜନ 
ଏକଂ ଥାକ / ¿/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅଭୟଂ ସତ୍ତ୍ବସଂ ଶୁଦ୍ଧିର୍ଞାନୟୋଗବ୍ୟବସ୍ଥିତିଃ - ଏହି ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକକୁ ପଢ଼ିବା ପରେ 
ଆମକୁ ସେହି ଅମାନିତ୍ଵାଦି କୋଡ଼ି ଏଟି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର (ଜୀବନ ମୂଲ୍ୟ) ସ୍କରଣ ହୁଏ, ଯାହାକୁ ତ୍ରୟୋଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ' ଜ୍ଞାନ 'ର ସଂଜ୍ଞା ପ୍ରଦାନ କରିଥିଲେ । ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ସେହି ଆଦର୍ଶ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରାୟ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ଏଗୁଡ଼ିକ ସାଧାରଣତଃ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜୀବନ ବ୍ୟତୀତ କରୁଥିବା 
ଏକ ସୁସଂସ୍କୃତ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ଦେଖାଯାଏ । ନିଜର ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ସେହି କୋଡ଼ି ଏଟି ଗୁଣକୁ 
ପାଳନ କରିବାକୁ ହି “ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଜୀବନ” କୁହାଯାଏ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଦୈବୀଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ 
ଗଣନା କରିବାବେଳେ ପ୍ରଥମ ସ୍ଥାନରେ “ ଅଭୟ'କୁ ରଖିଛନ୍ତି । ଭୟ ଅବିଦ୍ୟାର ଲକ୍ଷଣ । ଯେଉଠି 
ବିଦ୍ୟା ଅଛି, ସେଠାରେ ନିର୍ଭୟତା ରହିବ। ଗୁଣବଳୀର ଏହି କ୍ରମିକ ସୂଚୀରେ ' ଅଭୟ” କୁ ପ୍ରଥମ ସ୍ଫାନ 
ଦେଇ ଗୀଚାଚାର୍ଯ୍ୟ ଇଙ୍ଗିତ କରିବାକୁ ଚାହାଁନ୍ତି କି କୌଣସି ସାଧକର ନୈତିକ ପୂର୍ଣ୍ଠତା ତା 'ର ଆଧ୍ୟାତ୍ନିକ 
ବିକାଶର ସମାନୁପାତିକ ହୋଇଥାଏ। 


॥ ୧୦୧୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୧ 


ଅନ୍ତକରଣର ଶୁଦ୍ଧତା : ନିଜ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବାହ୍ୟସ୍ତରରେ ସାଧକର ଯେତେ ସଂଯମ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେ ସେହି ସଂଯମତାକୁ ରଚନାତ୍ନକ ଓ ନିଶ୍ଚୟାତ୍ନକ ଶକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିପାରେ ନାହିଁ ଯାହାକି ନୈତିକ 
ଜୀବନର ସାରତତ୍ତ୍‌ଵ ଗୀତା, ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ ଏହି ଉଭୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଧର୍ମର 
ଉପଦେଶ ଦିଏ। ନିଷ୍କ୍ରିୟ ସଦାଚାର ପାଳନ କରୁଥିବା ଆଜ୍ଞାକାରୀ ଜନସମାଜ ପ୍ରତି ଭଗବାନ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ନୁହଁନ୍ତି। ସେ ଚାହାନ୍ତି ଯେ ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯଗୁଡ଼ିକୁ କେବଳ ବ୍ଯକ୍ତି ଗତ 
ଜୀବନରେ ପାଳନ ନ କରି ବରଂ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମାଚରଣ ରୂପ ଏଭଳି ନବଚେତନା 
ଜାଗ୍ରତ କରିବା ଉଚିତ ଯାହା ଫଳରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜ ସତ୍ୟ ଓ ଧର୍ମର ପ୍ରକାଶରେ ଉଦ୍‌ଭାସିତ 
ହୋଇଯିବ। ଧର୍ମ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଗୁଡ଼ିକର ସତ୍ୟତା ଏବଂ ସାଧନଗୁଡ଼ିକର ଶୁଦ୍ଧତା ଅନ୍ତର୍ନିହିତ | 


ଜ୍ଞା ନୟୋଗବ୍ୟବସ୍ଥି ତି - ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦେହାସକ୍ତ ଓ ବିଷୟାସକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଉପରୋକ୍ତ ଅନ୍ତଃକରଣର 
ଶୁଦ୍ଧତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରେ ନାହି । ଆତ୍ଲାର ଦିବ୍ୟଗାନ ସହିତ ଏକସ୍ଵର ହୋଇଥୁବା ମନରେ ହି ନିଜର 
ନିମ୍ନସ୍ତରର ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ, ବନ୍ଧନକାରୀ ଆସକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକ ଏବଂ ନିନ୍ଦ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଆବଶ୍ୟକ 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥାଏ। ଏସବୁ ହୀନ ବୃଭ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ସର୍ବଦା ଅନ୍ତଃ କରଣରେ ଉତ୍ଥୁତ ହୋଇଥାନ୍ତି | ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ 
ଦୃଢ଼ସ୍ଥିତି ହି ମନକୁ ନିମ୍ନସ୍ତରର ପ୍ରଲୋଭନରୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବାର ନିଶ୍ଚୟାତ୍ଳକ ଉପାୟ । ଯଦି କୌଣସି 
ବାଳକ କାଚରେ ତିଆରି ଅତି ସୃକ୍ଷ୍ମ କଳାକୃତିକୁ ଧରି ଖେଳୁଛି, ତେବେ ତା 'ର ମାତା-ପିତା ସେହି ବହୁ 
ମୂଲ୍ୟ ବସ୍ତୁର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ପ୍ରାୟତଃ ବାଳକୁ ଚକୋଲେଟ୍‌ ଆଦି କୌଣସି ଆକର୍ଷଣ ବସ୍ତୁ ଦି ଅନ୍ତି । 
ବାଳକଟି ତାକୁ ପାଇବା ପାଇଁ କାଚର ମୂଲ୍ୟବାନ୍‌ ବସ୍ତୁକୁ ଛାଡ଼ି ଦିଏ। ଏହିପରି ଆତ୍ଲାର ଆନନ୍ଦକୁ 
ଅନୁଭବ କରୁଥିବା ବ୍ଯସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମୂହର ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ତଥା ତଜ୍ଜନିତ କ୍ଷଣିକ ସୁଖଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି 
ସ୍ଵଭାବତଃ ଆସକ୍ତ ନ ହୋଇ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ । 


ଦାନଂ ଦମଶ୍ଚ ୟଜ୍ଞଶ୍ଚ ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟସ୍ତପ ଆର୍ଜବମ୍‌ - ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ଦୁୃଢ଼ସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା 
ପାଇଁ ଏହି ତିନି ପ୍ରକାରର ସାଧନ ଅଛି, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଜଣେ ସାଧକ ଅନ୍ତଃକରଣର ଯୋଗ୍ୟତା ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିପାରିବ। ତ୍ୟାଗର ଭାବନା ଦ୍ଵାରା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥବା ଦାନର ପ୍ରବୂଭି ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଦାନ । ଯଦି ଆମେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ଏକତ୍ବ୍‌ ଅନୁଭବ କରୁଥାଉ, ତେବେ ଆମେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଆମର ସର୍ବସ୍ଵକୁ 
ବିଭାଜନ କରିବାକୁ ତତ୍ପର ହୋଇଯାଉ, ଅନ୍ୟଥା ନୁହେଁ | ଏହି ପ୍ରକାର ଦାନ ପ୍ରବୃଭ୍ଭି ଆମ ଭିତରେ 
ଉଦୟ ହୁଏ, ଯାହା ଫଳରେ ଆମେ ଆମର ପରିଗହ ଓ ଲୋଭ ପରବୂଭିକୁ ସଂଯମିତ କରୁ | ଯେଉଁଠି 
ଏକ ପକ୍ଷରେ ଏହାର ସଂଯମନ, ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଯଜ୍ଞ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତ୍ୟାଗ ଭାବନା | ଯଜ୍ଞ ଭାବନାରେ ପ୍ରେରିତ 
ହେଲେ ହିଁ ଆମେ ସଂଗ୍ରହକୁ ଦ୍ବାନ କରିପାରିବ। ଦାନ ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ଧନ କିମ୍ବା ବସ୍ତୁ ଦାନ 
ନୁହେଁ । ବରଂ, ଦୁଃଖୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସହାନୁଭୂତି ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ତଥା ଜ୍ଞାନଦାନ ମଧ୍ଯ ଏଥ୍ବରେ ସମ୍ମିଳିତ । 


॥୧୦୧୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧ / ଅଧ୍ଧାୟ ୧୬ 


ଯଦି “ ଦାନ' ସାଧକର ବୈରାଗ୍ଯକୁ ବିକାଶିତ କରେ, ଯଦ୍ବାରା ସେହି ସାଧକ ତା ର ସମ୍ପଭିର 
ବିନିଯୋଗ ଦୀନଜନମାନଙ୍କ ସହାୟତା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରେ, ତେବେ ଆମେ କହିପାରିବା ଯେ ଆମର 
ବ୍ୟକ୍ତଗତ ଜୀବନରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯମ ( ଦମ) ସେହି ଯଜ୍ଞ ଭାବନାର ସଂପ୍ରୟୋଗ ଅଟେ | ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ 
ବିଷୟରେ ବିଚରଣ କରିବାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ଯକାର ଦେବାର ଅର୍ଥ ନିଜର ସମ୍ପୂର୍ଣ ଶକ୍ତକୁ ନିଷ୍ଫଳ ଅପବ୍ୟୟ 
କରିବା। ସାଧକକୁ ତାଂର ଏହି ଶକ୍ତିର ଉପଯୋଗ କେବଳ ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସରେ ହିଁ କରିବା ଉଚିତ । 
ମନକୁ ଆତ୍ନାରେ ସମାହିତ କରିବା ପାଇଁ ସୁକ୍ଷ୍ମଶକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ହୁଏ ଏବଂ ତାକୁ ସାଧକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ସଂଯମ ଦ୍ଵାରା ନିଜ ଭିତରେ ଦେଖିପାରିବ । ଦାନ ଓ ଦମ ବିନା ସତ୍ୟର ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ସ୍ଵପ୍ନତୁଲ୍ଯ । 


ଯଜ୍ଞ : ବୈଦିକ କାଳରେ ଯଜ୍ଞ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ହୋମ ଇତ୍ୟାଦିର ଅନୁଷ୍ଠାନ ରୂପେ 
ପରିଚିତ ଥୁଲା। ସେତେବେଳେ ସାଧକଗଣ ଏହି ଯକଜ୍ଞଗୁଡ଼ିକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା ପୂର୍ବକ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରୁଥ୍ବଲେ। 
ପୌରାଣିକ କାଳରେ ବୈଦିକ କର୍ମକାଣ୍ଡର ସ୍ଫ୍ାନ ମୂର୍ଭି ପୂଜା, ପ୍ରାର୍ଥନା ଇତ୍ୟାଦି ଭକ୍ତି- ସାଧନାରେ 
ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଗଲା, ଯାହାକି ବର୍ଭମାନ ମଧ୍ଯ ଏହି ରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ଯଜ୍ଞ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୂଜାର 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ଦ୍ଵାରା ମନକୁ ଏକ ଆଲମ୍ବନ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା ଫଳରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକର ସଂଯମନ କରିବାରେ 
ସରଳତା ହୁଏ। ସେହିପରି ଚିତ୍ତର ଶୁଦ୍ଧତା ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଦାନର ଭାବନା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ଏହି 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଥିଲେ ଆତ୍ଲାନୁଭୂତି ସହଜ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଧ୍ଯାନ ଦେବାର ଯୋଗ୍ୟ କି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉତ୍ତରୋଭ୍ତର ଗୁଣ ତା'ର ପୂର୍ବର ଗୁଣ ସହିତ କିପରି ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖେ । 


ସ୍ବାଧାୟ : ଏହି ଶବ୍ଦର ପାରମ୍ପରିକ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବେଦ-ବେଦାନ୍ତ, ଶାସ୍ତ୍ର-ପୁରାଣାଦିକୁ ନିତ୍ଯ 
ପଠନ ତଥା ଯଥାସମ୍ଭବ ତା'ର ବିଚାର କରିବା। ବେଦକୁ ନିତ୍ୟ, ନିୟମିତ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ଦ୍ଵାରା 
ଆମକୁ ନିଜର ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ଦୈବୀ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ପାଳନ କରିବାକୁ ପ୍ରେରଣା ମିଳେୈ। କିନ୍ତୁ 
' ସ୍ବାଧ୍ୟଧାୟ" ଅର୍ଥ କେବଳ ବେଦ ପଠନ ଅଥବା ବୌଵିକ ସ୍ତରରେ ତା 'ର ଅର୍ଥ ବୁଝି ବା ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ। 
ଏହି ଶବ୍ଦର ସଂସ୍କୃତ ଅର୍ଥ ହେଉଛି “ ସ୍ଵୟଂର ଅଧ୍ଯୟନ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆତ୍ଲ-ନିରୀକ୍ଷଣ | ବେଦ ପ୍ରତିପାଦିତ 
ସତ୍ଯକୁ ଜାଣି ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ଵାନୁଭବରେ ଆଣିବା ହି ବାସ୍ତବିକ “ସ୍ବାଧ୍ୟାୟଂ କୁହାଯିବ। ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ ଓ ଯଜ୍ଞ 
ଦ୍ଵାରା ଆମକୁ ଆତ୍କସଂଯମ ପୂଣ୍ଠ ଜୀବନଯାପନ କରିବା ପାଇଁ ସାହସ ମିଳେ, ଯାହାକି ଆମର 
ଞ୍ପାନାଭ୍ୟାସରେ ଚିତ୍ତର ସ୍ତ୍ରିରତା ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ | 


ତପ : ଶାରୀରିକ ସ୍ତରରେ ପାଳନ କରାଯାଉଥୁବା ବ୍ରତ, ଉପବାସ ଆଦିକୁ ' ତପ” କୁହାଯାଏ| 
ତପ ଆଚରଣ ଫଳରେ ବାହ୍ୟଜଗତର ଭୋଗରେ ବ୍ୟର୍ଥ ନଷ୍ଟ ହେଉଥ୍ରବା ଆମର ଶକ୍ତି ସଞ୍ଚୟ ହୁଏ। 
ଯାହାର ସଦୁପଯୋଗ ଆତ୍ନବିକାଶ ପାଇଁ କରାଯାଇପାରେ । 


ଆର୍ଜବମ୍‌ : ଅର୍ଥାତ୍‌ ସରଳତା। ବୁଵିର ବିଚାର, ମନର ଭାବନା ଏବଂ କର୍ମରେ କୁଟିଳତା 
ସାଧକର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବରେ ଆତ୍କଘାତକ ପରିଣାମ ସୃଷ୍ଠି କରେ। ଆମର ବାସ୍ତବିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ତଥା 


॥୧୦୧୨॥ 


ଅନ୍ୟାୟ ୧୬୮ ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ପ୍ରେରଣାଗୁଡ଼ିକ, ନିଶ୍ଚୟ ଓ ଆକାଂକ୍ଷା, ବିବେକ ଓ ଅନୁଭବକୁ ଅସତ୍ଯ ସିଦ୍ଧ କରୁଥୁବା ଆମର 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଭାବ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବରେ କୁଟିଳତା ଦେଖାଦିଏ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏଭଳି ଜୀବନଯାପନ କରେ, 
ତା'ର ଜୀବନ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭାଜିତ ହୋଇଥାଏ। ସେ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟକୁଶଳତାର ଆଭାକୁ 
ହରାଇଦିଏ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତଗତ ଦୂଢ଼ତା ଶକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଯାଏ । 


&୪୬ 


ଏହି ପ୍ରକାର ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ହି ଦୈବୀ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ସେଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଦର୍ଶାଯାଇଛି। ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ବଣ୍ଢିତ ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯ ଏବଂ 
ସଦାଚାରଜନ୍ୟ ନିୟମ କୌଣସି ଭାବୁକ ସନ୍ଗ୍‌ ଅଥବା ଉଦାସ ଦେବଦୂତର ସ୍ଵୈଚ୍ଛିକ ଘୋଷଣା ନୁହେଁ । 
ବିବେକ ଓ ଅନୁଭବ ରୂପ ଦୃଢ଼ ଚଟାଣର ଭିଭି ଉପରେ ତାହାର ନିର୍ମାଣ ହୋଇଛି । ନିଷ୍ଠାପୂର୍ବକ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପାଳନ କଲେ ଏବଂ ସଜାଗତାପୂର୍ବକ ଜୀବନରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଫଳରେ ଆମର ସୁପ୍ତ 
ଦୈବୀ କ୍ଷମତାଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରକଟ କରିବାରେ ଯୋଗଦାନ କ ରନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଅନୁସାରେ ଏସବୁ ଦୈବୀଗୁଣ 
ସ୍ଵତଃ ସ୍ଵର୍ଗରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପାଇଁ ଅଧ୍କାର ପ୍ରଦାନ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟର ହୃଦୟରେ 
ସ୍ଥ୍ରିତ ଦିବ୍ୟ ଆତ୍ନତତ୍ତ୍ଵ କୁ ସମ୍ପର୍ଣ ଉଜାଗର କରିବାରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହାୟକ ହୁ ଅନ୍ତି | 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ପୁନଃ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି - 


ଅହିଂସା ସତ୍ୟମକ୍ରୋଧସ୍ତ୍ୟାଗଃ ଶାନ୍ତିରପୈଶୁନମ୍‌ | 
ଦୟା ଭୂତେଷ୍ଵଲୋଲୁପ୍ସ୍‌ଂ ମାର୍ଦବଂ ହ୍ବୀରଚାପଲମ୍‌ ॥୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅହିଂସା = ଅହିଂସା; ସତ୍ଯମ୍‌ = ସତ୍ଯଭାଷଣ; ଅକ୍ରୋଧଃ = କ୍ରୋଧଶୂନ୍ୟତା; ତ୍ୟାଗଃ = 
ସାଂସାରିକ କାମନା ତ୍ୟାଗ; ଶାନ୍ତିଃ = ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରାଗ ଦ୍ଵେଷଜନିତ ଅସ୍ଥିରତା ନ ହେବା; 
ଅପେୈଶୁନମ୍‌ = ଚୁଗୁଲି ନ କରିବା; ଦୟା = ଦୟା କରିବା; ଭୂତେଷୁ = ପାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି; 
ଅଲୋଲୁପତ୍ଵମ୍‌ = ସାଂସାରିକ ବିଷୟରେ ଆସକ୍ତ ନ ହେବା; ମାର୍ଦବମ୍‌ = ଅନ୍ତଃକରଣର 
କୋମଳତା; ହ୍ରୀଃ = ଅକର୍ଭବ୍ୟ କରିବାରେ ଲଜଢ଼ାବୋଧ; ଅଚାପଲମ୍‌ = ଅଚପଳତା ॥ ୨॥ 


ଅନ୍ବୟଃ : ଅହିଂସା, ସତ୍ଯଂ, ଅକ୍ରୋଧଃ, ତ୍ଯାଗଃ, ଶାନ୍ତି ଅପୈଶୁନଂ, ଭୂତେଷୁ ଦୟା, ଅଲୋଲୁପୁଂ, 
ମାର୍ଦବଂ, ହ୍ବୀଃ, ଅଚାପଳଂ । ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥନିଂସା, ସତ 6ଲୋଧର ଥଜ/କ, ଜାର, ଶୀଳ, ଥଦୈଣୁନ (କାଯ ନିଦ/ ଳ କଳିକା), 
ଭୂତନାତ୍ର ଚି ଜୟ/ ୍ରଦର୍ଶନ ଥଲୋକୁଦତା (୯୭ଲଜନ ଥଭାଦୟ, ମାର୍ଦଦ (୭ଲୋମଳ 
ଜ/ଚ), ଳଛ/, ଥର/ଳ (ଟଚଯଳନାରଜ ଥଭକ/କ) //୨/ 


॥ ୧୦୧୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅହିଂସା ସତ୍ଯମକ୍ରୋଧସ୍ତ୍ୟଯାଗଃ ଶାନ୍ତିରପୈଶୁନମ୍‌ - ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ କଷ୍ଟ ନ ଦେବା 
ହେଉଛି ଅହିଂସା ସ୍ଵାର୍ଥ କିମ୍ବା ଦ୍ଵେୈଖବଶତଃ କାହାକୁ ପୀଡ଼ା ଦେବା ହିଂସା । ଅହିଂସା ପାଳନ ଶରୀର, 
ବାଣୀ ତଥା ମନ ଏହି ତିନି ସ୍ତରରେ ହେବା ଉଚିତ । ବଞ୍ଚୁବା ସକାଶେ, ଆବଶ୍ଯକ ସ୍ପୁଳେ ନିଜ 
ଶରୀରକୁ ଯଦି ପୀଡ଼ା ଦିଆଯାଏ ତାକୁ ହିଂସା କୁହାଯାଇ ନପାରେ; ଯେହେତୁ ଏହା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ | ଏପରି 
କି ଶାରୀରିକ ସ୍ତରରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅହିଂସା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ମନରେ କଦାପି ହିଂସା ଭାବ ଆସିବା 
ଅନୁଚିତ | ଚିକିତ୍ସକର ମନରେ ଏହି ହିଂସା ଭାବ ନ ଥୁବାରୁ ତା” ଦ୍ଵାରା କରାଯାଉଥିବା ଶଲ୍ୟ ଚିକି ସ୍ସାକୁ 
ହିଂସା କୁହାଯାଏ ନାହି । 


ସତ୍ଯମ୍‌ : ସତ୍ଯର କିଛି ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ବା ଭାବକୁ ଆର୍ଜବ ଶବ୍ଦର ବ୍ଯାଖ୍ୟାରେ ଆଲୋଚନା 
କରାଯାଇଛି । ପ୍ରମାଣ ଦ୍ଵାରା ସିଦ୍ଧ ଅର୍ଥକୁ ସେହି ରୂପେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଥାବତ୍‌ ପ୍ରକଟ କରିବାକୁ ହି ସତ୍ୟ 
କୁହାଯାଏ। 


ଅକ୍ରୋଧ : ଏଠାରେ “ କ୍ରୋଧର ସର୍ବଥା ଅଭାବ ଅର୍ଥ ଅଭିପ୍ରେତ ନୁହେଁ । ସାଧନାର ସ୍ତ୍ରିତିରେ 
ବେଳେ ବେଳେ କୌଣସି ଘଟଣା ଅଯଥା କୌଣସି ଦୁର୍ବ୍ୟବହାର ଦ୍ଵାରା ମନରେ କ୍ରୋଧ ଆସେ । କିନ୍ତୁ 
ତତ୍କାଳ ତାକୁ ଚିହ୍ନି ତା'ର ନିରସ୍ତ କରିବାର କ୍ଷମତାକୁ ଏଠାରେ “ ଅକ୍ରୋଧ” କୁହାଯାଇଛି । ସାଧକ 
ଏଭଳି ପ୍ରଯତ୍ନ କରିବା ଉଚିତ କି ସେ ମଧ୍ଯ ତା'ର କ୍ରୋଧକୁ କ୍ରିୟାରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହେବାକୁ ଯେଭଳି ନ 
ଦିଏ। ଏହିପରି ଅନ୍ୟ ବୃଭ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ଉପଶମ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ସାଧକକୁ ସମ୍ପାଦନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ତ୍ୟାଗ : ଏଠାରେ ଅହଂକାର ଓ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି | ପୁର୍ବ ଶ୍ଳୋକଭଳି 
ମଧ୍ଯ ଉଲ୍ଲିଖିତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ ମଧ୍ଯ ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । ତ୍ୟାଗର ଅଭାବରେ ଅକ୍ରୋଧ ମଧ୍ଯ ସିଦ୍ଧ 
ହୋଇ ନପାରେ। କାରଣ ଯଦି କେହି ଆମର ଅହଂକାର କିମ୍ବା ସ୍ବାର୍ଥକୁ ହାନି ପହୁଞ୍ଚାଥ, ତେବେ 
ସାଧାରଣତଃ ଆମଠାରେ କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ। 


ଶାନ୍ତି : ଉପରୋକ୍ତ ଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନରେ ବିକ୍ଷେପ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବାର କୌଣସି କାରଣ 
ରହେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତା'ର ମନରେ ଶାନ୍ତି ନିରନ୍ତର ରହେ | ବାହ୍ୟ ଜଗତ୍‌ର ଅଥବା ତା 'ର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 


ଜୀବନର ପରିସ୍ଫ୍ିତିଗୁଡ଼ିକ ଯେତେ ଦୁଃଖଦାୟକ ତଥା ଦାରୁଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର ମନ ସର୍ବଦା 
ସନ୍ତୁଳିତ ରହେ କଦାପି ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହି । 


ଅପେଶୁନମ୍‌ - କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୋଷ ତୃୁଟିଗୁଡ଼ିକୁ ଅନ୍ୟ ଲୋକଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟ କରିବାକୁ 
' ପୈଶୁନ' କହନ୍ତି | ପୈଶୁନର ଅଭାବ ହି ' ଅପୈଶୁନ' | ବାଣୀରେ ମଧୁରତା କିମ୍ା କର୍କଶତା ବକ୍ାର 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍୍‌ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ଜଣେ ଅଯୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଅନ୍ୟ 


॥୧୦୧୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ଲୋକମାନେ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ବା ନିନ୍ଦା କରିବାରେ ଏକ ପ୍ରକାର ଆସୁରୀ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତ | ପ୍ରାୟ ଏହି 
କୋମଳ ଓ ମାଂସାଳ ଜିହ୍ବା ହି କୌଣସି ବିନାଶକାରୀ ଅସ୍ତ୍ରଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଵକ ବିଧ୍ବଂସକାରୀ ଜଣାଯାଏ । 
ଆତ୍ନ ବିକାଶର ସବୋଚ୍ଚ ଶିଖର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚିବାର ଆକାଙ୍କ୍ଷା ରଖୁଥିବା ଉଦ୍ୟମୀ ସାଧକକୁ ଏଭଳି 
ଆନ୍ତରିକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ସ୍ଥାପିତ କରିବା ଉଚିତ ତାଂର ବାଣୀ ଆତ୍କାର ସୁରଭିକୁ ଯେଭଳି ଅନୁକରଣ 
କରିପାରିବ । ସ୍ଵବରର କୋମଳତା, ବଚନରେ ସ୍ପଷ୍ଟତା, ନିର୍ଵାରଣରେ ସତ୍ଯତା, ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଅର୍ଥରହିତ 
ବିଚାରଗୁଡ଼ି କୁ ' ଶ୍ରୋତାଂର ମନରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବାରେ କ୍ଷମତା, ନୈଷ୍ଠକତା, ଭଳି ଓ ପ୍ରେମ - ଏସବୁର 
ପରି ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମ୍ଭାଷଣ ବକ୍ତାର ବ୍ୟକ୍ତିକ୍ସ୍୍‌ରେ ଆତ୍ଳଚରିତ୍ରର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗୁଣ ହୋଇଯାଏ। 
ଏହି ପ୍ରକାରର ମଧୁର ସମ୍ଭାଷଣଯୁକ୍ତ ଗୁଣକୁ ନିଜ ଭିତରେ ବିକାଶ କରିବା ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଅନ୍ୟ 
ପାର୍ଶ୍ଵ ଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ସ୍ବତଃ ବିକଶିତ ହୋଇଯାଏ। ଯାହାକି ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ଅନୁଶାସିତ କରିବା ପାଇଁ 
ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ । 


ଦୟା ଭୂତେଷ୍ଵଲୋଲୁନଷ୍ଟ୍ଵଂ ମାର୍ଦବଂ ହ୍ରୀରଚାପଲମ୍‌ - ଦୁଃଖ ଓ କଷ୍ଟରେ ପୀଡ଼ିତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି କୃପା ଭାବକୁ “ ଦୟା' କୁହାଯାଏ | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଜଣେ ସାଧକକୁ ସମାଜରେ ରହି ଏହି ଅପେକ୍ଷା 
ରଖିବା ଅନୁଚିତ ଯେ ସମାଜରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୋକ ସେହି ସବୁ ଆଦର୍ଶ ଅଥବା ଜୀବନ ମୁଲ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ 
ଅନୁକରଣ କରିବା ଉଚିତ, ଯାହା ପ୍ରତି ତା'ର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅଛି । ଲୋକଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟରେ ପ୍ରଭେଦ ଥାଏ, ତେଣୁ 
ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷର ଆଖପାଖରେ ଲୋକଙ୍କ ଠାରେ ଅପୂର୍ଣ୍ଣତା ଓ ଦୋଷ ଦେଖାଯାଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ତାକୁ 
ଏହି ସବୁ ଦୋଷଗୁଡ଼ିକର ଅନ୍ତରଙ୍ଗରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ଆତ୍କାର ଅସୀମ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ଦେଖୂବା ଉଚିତ। 
ଆତ୍ମଦର୍ଶନର ଏହି କ୍ଷମତା ହିଁ ସବୁ ସାଧୁମାନଙ୍କ ମନରେ ସ୍ଫ୍ରିତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମନରେ ପ୍ରେମ 
ରହିଲେ, ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅସୀମ ସହାନୁଭୂତି ଓ ସ୍ନେହ ଭାବ ହୃଦୟରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇପାରେ । 
ଆତ୍କାର ଏହି ସୁନ୍ଦରତାକୁ ଯଦି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଃଖୀ ଓ ଦୁଶ୍ଢରିତ୍ର ବ୍ୟ୍ତିଠାରେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଦେଖି ନପାରୁ, 
ତେବେ ତାଂ ପ୍ରତି ଆମର ହୃଦୟରେ ସ୍ଲେହ ଓ ଦୟାଭାବ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ ନାହି। 


ଅଲୋଲୁପତା : ପ୍ରଲୋଭିତ ଓ ଆକଷିତ କରୁଥିବା ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଉପସ୍ତିତିରେ ମଧ୍ଯ ମନରେ 
ବିକାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବା ଅଲୋଲୁପତା ଅଟେ। 


ମାର୍ଦବ ( ମୁଦୁତା ) ଓ ଲଜା : ଏଠାରେ ଲଢାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ନିଶି ଓ ନିନ୍ଦ୍ୟ କର୍ମ କରିବାରେ 
ଲଜ୍ଜା ଅନୁଭବ କରିବା । ଏହାକୁ ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦରେ କୁହାଯାଇପାରେ କି ନିନ୍ଦ୍ୟ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ତଥା ଶୁଭ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରି ଗର୍ବ ନ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନମ୍ରତା, ବିନୟଶୀଳତା ହେବା ଲଢ଼ାଶବ୍ଦର 
ଅଭିପ୍ରେତ ଅର୍ଥ । ବସ୍ତୁତଃ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଉପରୋକ୍ତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, ତା ଠାରେ 
ସ୍ବଭାବତଃ ମୃଦୁତା ଓ ବିନୟଶୀଳତା ଆସିଯାଏ। କାରଣ, ଉଭୟ ଗୁଣ ମନୁଷ୍ୟର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସଂସ୍କୃତିର 
ଦ୍ୟୋତକ । 


॥୧୦୧୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩ / ଅଧ୍ାୟ ୧୬ 


“' ଅଚାପଲମ୍‌' - ମନୁଷ୍ଯ ମନରେ ଚଞ୍ଚଳତା ଓ ସ୍ଵଭାବରେ ଅସ୍ଥିରତା ତା'ର ଶାରୀରିକ 
ଚେଷ୍ଟାଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରକଟ ହୁଏ। ସତତ ଚଞ୍ଚଳତା, ଅକସ୍କାତ୍‌ କର୍ମ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରିବା, ଅଶ୍ଳୀଳ ପ୍ରକାରର 
ଶାରୀରିକ ଚେଷ୍ଟା, ବ୍ୟସନାନନ୍ଦର ଅତିରିକ୍ତତା ଯୋଗୁଁ ଅଙ୍ଗ ପ୍ରକ୍ଷେପଣ ଇତ୍ୟାଦି ଲକ୍ଷଣ କେବଳ ଏକ 
ଅସଂସ୍କୃତ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ଦେଖାଯାଏ। ଯେକି କଦାପି ସ୍ଵଭାବରେ ସ୍ଫରିରତାକୁ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବକୁ ଆଦର୍ଶପୁର୍ଣ୍ତା 
କରିବାକୁ ପ୍ରଯତ୍ନ କରିନାହି। ଏହି ଲକ୍ଷଣ ମଧ୍ଯ ଗୋଟି ଏ ଶିଶୁଠାରେ ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ଏହି ଅବସ୍ତାରେ 
ସେହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ତା'ର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବର୍ଧିକ ରୂପେ ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଯେତିକି ଅଧୁକ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ବିକାଶ ହେବାକୁ ଲାଗେ, ସେତିକି ତା'ର ଆତୁସଂଯମକୁ ଅଧକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ମିଳେ, ଯାହାକି ତା'ର 
ଶାରୀରିକ ଚେଷ୍ଟା ଦ୍ଵାରା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ । 


ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଏହାର ଅର୍ଥ କରିଛନ୍ତି - ପ୍ରୟୋଜନ ଅଭାବରେ ହାତ, ପାଦ, ବାଣୀ ଇତ୍ୟାଦି 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବ୍ୟାପାର ଗୁଡ଼ିକ ନ ହେବା “ ଅଚାପଲମ୍‌' କୁହାଯାଏ । ଏହି ଶବ୍ଦର ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥ ହେଉଛି - 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ କାର୍ଯ୍ୟରେ ତତ୍ପରତା ଓ ସମସ୍ତ ଶାରୀରିକ ଶକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକର ମିତବ୍ୟୟିତା 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଅନାବଶ୍ୟକ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଦୁର୍ବଳ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଲକ୍ଷଣ। ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି କଳ୍ପନାରେ 
ହି ନିଜକୁ ହଜାଇ ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ମାନସିକ ତଥା ବୌଦିକ ସ୍ତରରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ବଳ ଅଟନ୍ତି । ଅତଏବ, 
“ ଅଚାପଲମ୍‌ ' ନାମକ ଗୁଣର ସମ୍ପାଦନରେ ଆମେ ଆମର ବ୍ଯକ୍ତତ୍ବକୁ ଅନେକ ପ୍ରକାରେ ସାମାନ୍ୟ 
ଦୁର୍ବଳତାର ଉପଚାର କରିପାରିବା । 


ତେଜଃ କ୍ଷମା ଧୂତିଃ ଶୌଚମଦ୍ରୋହୋ ନାତିମାନିତା । 
ଭବନ୍ତି ସମ୍ପଦଂ ଦୈବୀମଭିଜାତସ୍ୟ ଭାରତ ॥୩॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତେଜଃ = ତେଜ ( ପ୍ରଭାବ) ; କ୍ଷମା = କ୍ଷମା; ଧୃତିଃ = ଧୈର୍ଯ୍ୟ; ଶୌଚମ୍‌ = ଶାରୀରିକ ଶୁବଵି; 
ଅଦ୍ରୋହଃ = ନିବୈର ଭାବ; ନାତିମାନିତା = ସମ୍ମାନ ନ ଚାହିବା; ଭାରତ = ହେ ଭାରତବଂଶଳ 


ଅନୁଜ !; ଦୈବୀମ୍‌ = ଦୈବୀ; ସମ୍ପଦମ୍‌ = ସମ୍ପଦ; ଅଭିଜାତସ୍ଯ 5 ପ୍ରାପ୍ତ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କର; 
ଭବତି = (ଲକ୍ଷଣ) ଅଟେ ॥୩॥ 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ଭାରତ ! ତେଜଃ, କ୍ଷମା, ଧୂତିଃ, ଶୌଚଂ, ଅଦ୍ରୋହଃ, ନାତିମାନିତା, (ଏତେ ଗୁଣାଃ) 
ଦୈବୀଂ ସମ୍ପଦଂ ଅଭିଜାତସ୍ୟ ଭବନ୍ତି ।୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6£ ଜାରଜ / 6୭ଳ, 2 ¿6 (6), ଶୌଚ (ଖି), ଅରୋହ ଏବଂ ଲାଜିମାଳିନ/ 
(୩ର୍କ)ଜ ଥଳ/ବ - ଏସବୁ 6ଜୈକ/ ସନ/ଦକୁ 99 ଯୋକଥିର/ ବଛିଳ ଲକ୍ଷଣ ଥଳି /6?7/ 


॥୧୦୧୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ତେଜଃ କ୍ଷମା ଧୂତିଃ ଶୌଚମଦ୍ରୋହୋ ନାତିମାନିତା - ଏହା କେବଳ ମୁଖମଣ୍ଡଳର 
ଆଭା ନୁହେଁ, ଯାହାକି ପୌଷ୍ଠିକ ଆହାର ଓ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ବିଶ୍ରାମ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ତେଜ ଶବ୍ଦର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷର ଶାରୀରିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଅଥବା ତେଜ ନୁହେଁ | ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଆଭା କୌଣସି 
ଏଭଳି ପ୍ରଭାମଣ୍ଡଳ ନୁହେଁ, ଯାହାକି ଜ୍ଞାନୀ ମୁଖର ଚାରି ପାଖରେ ଅଗ୍ନିବୂତ୍ତ ସଦୃଶ ଚମକୁ ଥାଏ । 
ତତ୍ତ୍ଵ ଦର୍ଶୀ ରଷିଙ୍କର ତେଜ ହେଉଛି ତାଙ୍କରି ବୁଵି ପ୍ରତିଭା, ନେତ୍ରଦ୍ବୟରେ ଚମକୁଥୁବା ଆନନ୍ଦ, ସନ୍ତପ୍ତ 
ହୃଦୟକୁ ଶୀତଳତା ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା ଶାନ୍ତିର ସୁରଭି, କର୍ମରେ ତାଙ୍କର ଅବିଚଳିତ ସନ୍ତୁଳନ, 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କରି ହୃଦୟରେ ସ୍ଥିତ ପ୍ରେମର ଆନନ୍ଦ ଏବଂ ତାଙ୍କରି ଅନ୍ତର୍ହ୍ଦଦୟରୁ ପ୍ରକାଶିତ 
ଆନନ୍ଦର ପ୍ରକାଶ। ଏହି ତେଜ ହି ସେହି ରଷିଙ୍କର ବ୍ୟଛିତ୍‌ର ' ପ୍ରବଳ ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ, ଯିଏ କି ପ୍ରଚୁର 
ଶକ୍ତି ଓ ଉତ୍ସାହ ସହିତ ସମସ୍ତଙ୍କ ସେବା କରନ୍ତି । ସେଥୁରେ ହି ସେ ନିଜକୁ ଧନ୍ୟ ମନେକରନ୍ତି | 


କ୍ଷମା : ଯେଉଁ ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଏହି ଗୁଣକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି, ତାହାଦ୍ଵାରା ଏହାର ଅର୍ଥ ଗାମ୍ଭୀର୍ଯ୍ୟ 
ବଢ଼ିଯାଏ । “ ସାମାନ୍ୟ ଦୁଃଖ ଓ କଷ୍ଟ, ଅପମାନ ଓ ପୀଡ଼ାକୁ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ବକ ସହନ କରିବାର କ୍ଷମତା ' 
କ୍ଷମାର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥ ନୁହେଁ। ବାହ୍ୟ ଜଗତର ଅତ୍ୟଧ୍କ ଶକ୍ତି ଶାଳୀ ବିରୋଧ ତଥା ଉତ୍ତେଜିତ କରୁଥିବା 
ପରିସ୍ତିତିଗୁଡ଼ିକ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାର ସୁକ୍ଷ୍ମ ସାହସ ଓ ଅବିଚଳିତ ଶାନ୍ତିର ନାମ 
ହେଉଛି - ' କ୍ଷମା ' | 


“ଧୂତିଂ (ଧୈର୍ଯ୍ୟ) : ଯଦି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ସାହସ ପୂର୍ବକ ବଞ୍ଚୁବାକୁ ଚାହେଁ ତେବେ ସେ 
ତା'ର ଜୀବନରେ ସର୍ବଦା ସୁଖଦ ବାତାବରଣ, ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥୃତି, ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟରେ ସଫଳତାର 
ସହାୟକ ସୁଅବସରଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଅପେକ୍ଷା କରେ ନାହି। ସାମାନ୍ୟତଃ ଏକ ଦୁର୍ବଳ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ 
ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ହଠାତ୍‌ ନିରାଶା ଆସିଲେ ସେ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନ କରି ସେଥ୍ରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 
ଅନେକ ଲୋକ ଏଭଳି ସମୟରେ ହତୋତସ୍ଥାହ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି। ଯଦିଓ ବିଜୟଶ୍ରୀ 
ସେମାନଙ୍କୁ ବରମାଳା ପିନ୍ଧାଇବା ପାଇଁ ତତ୍ପର ହେଉଥାଏ। ନିଶ୍ଚଳ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ରହିବା ପାଇଁ 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ଏକ ଅତିରିକ୍ତ ଶକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ହୁଏ । ପୁନଃ ଏକ ଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ନିହିତ ସେହି ଗୁପ୍ତ 
ଶକ୍ତି ହେଉଛି “ ଧୃତି ବା ଧୈର୍ଯ୍ୟଂ | ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଶକ୍ତି, ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଆସ୍ଥା, ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏକରୂପତା, ଆଦର୍ଶର 
ସ୍ପଷ୍ଟତା ଏବଂ ତ୍ୟାଗର ସାହସିକ ଭାବନା - ଏସବୁ ସେହି ଶକ୍ତି ସ୍ରୋତ, ଯେଉଁଠାରୁ ଧୁତିର ବିନ୍ଦୁ ନିର୍ଗତ 
ତଥା ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ, ଶ୍ରମ, ଅବସାଦ ଏବଂ ନିରାଶା ଆଦିକୁ ପରିହାର କରିନିଏ। 


ଶୌଚମ୍‌ (ଶୁଦି) : ଏହି ଶବ୍ଦ କେବଳ ଅନ୍ତଃକରଣର ବିଚାର ଏବଂ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଗୁଡ଼ିକର ଶୁଵିକୁ 
ଇଙ୍ଗିତ କରେ ନାହି। ବରଂ ଏହା ଦ୍ଵାରା ବାତାବରଣର ଶୁଦ୍ି, ନିଜର ବସ୍ତ୍ର, ବାସ ଓ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର 
ସ୍ଵଚ୍ଛତାକୁ ମଧ୍ଯ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ଆନ୍ତରିକ ଶୁଦ୍ଧି ଉପରେ ହି ଅତ୍ୟଧୂକ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେବାର ଫଳସ୍ବରୂପ 


॥୧୦୧୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଆମେ, ଆମ ସମାଜରେ ବାହ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧିର ସର୍ବଥା ଉପେକ୍ଷା, କରାଯାଉଥୁବାର ଦେଖିବାକୁ ପାଉ। ବସ୍ତ୍ର 
ତଥା ନଗରର ସ୍ଵଚ୍ଛତା ଆମର ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଦୁଲ୍ଭିଭଁ ହୋଇଗଲାଣି । ଯଦିଓ ଆମର ଧର୍ମରେ ସାଧକ ପାଇଁ 
ଶୁଦ୍ଧି ଓ ସ୍ଵଚ୍ଛତା ଏହି ଦୁଇଟିକୁ ହି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ କୁହାଯାଇଛି, ତଥାପି ଧର୍ମପ୍ରାଣ ଭକ୍ତ ଗଣ ମଧ୍ଯ ଏଥରପ୍ରତି 
ଉଦାସୀନ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି। 


ଅଦ୍ରୋହ : ଅହିଂସାର ଅର୍ଥ, କାହାକୁ ପୀଡ଼ା ନ ପହଁଚାଇବା ଏବଂ ଅଦ୍ରୋହର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
ମନରେ କଦାପି ହିଂସା ଭାବ ଉତ୍ପନ୍ନ ନ ହେବା। ଯେପରିକି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି କଦାପି ସ୍ଵପ୍ନରେ ମଧ୍ଯ 
ନିଜ୍କକୁ ପୀଡ଼ିତ କରିବାକୁ ବିଚାର କରେ ନାହିଁ। ସେହିପରି ଆତ୍ଲୈକତା ବୋଧ ପ୍ରାପ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନରେ 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ଦ୍ରୋହ ଭାବନା ଆସେ ନାହିଁ । କାରଣ, ଅନ୍ୟକୁ କଷ୍ଟଦେବାର ଅର୍ଥ ନିଜକୁ କଷ୍ଟ 
ଦେବା। 


ନ ଅତିମାନିତା : ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ନିଜର ପୂଜନୀୟତା ବିଷୟରେ ଅତିଶୟାକ୍ତି ପୂର୍ଣ୍ତ 
ବିଚାର ନ ରଖିବା। ଅତିମାନ ନ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜକୁ ତଳ୍କାଳ ସହସ୍ର ଅପରି ହାର୍ଯ୍ୟ 
ଉତ୍ତେଜନାଗୁଡ଼ିକରୁ ତଥା ଅନାବଶ୍ୟକ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍‌ଗୁଡ଼ିକରୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରେ । ଗର୍ବ ମୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ 
ଜୀବନ, ପକ୍ଷୀର ପକ୍ଷ ସଦୃଶ ଭାରହୀନ ହୋଇଥାଏ, ଯେତେବେଳେ କି ଏକ ଅତିମାନୀ ବ୍ୟକ ପାଇଁ 
ନିଜର ଜୀବନ ପ୍ରାଣଦଣ୍ଡର ଶୂଳି ସଦୃଶ ହୋଇଯାଏ | ଯାହାକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଷ୍ଟପୂର୍ବକ ବହନ କରି ତାକୁ 
ଚାଲିବାକୁ ପଡ଼େ । ସେହି ଶୂଳି ତା'ର କାନ୍ଧର ମାଂସକୁ ନିର୍ଦ୍ଦୟତା ପୂର୍ବକ କାଟୁଥାଏ | 


ଉପରୋକ୍ତ ଛବିଶଟି ଗୁଣ “ ଦୈବୀ ସମ୍ପଦ ” ରେ ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତିର ସ୍ବଭାବକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଚିତ୍ରଣ କରେ। 
ପୂର୍ଣ୍ଣତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ଲାଗି ସମସ୍ତ ଇଚ୍ଛୁକ ସାଧକମାନଙ୍କୁ ମାର୍ଗ ଦର୍ଶକ ରୂପେ ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଏଠାରେ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି। ଯେଉଁ ମାତ୍ରାରେ ଉପରୋକ୍ତ ଦୈବୀଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଅନୁରୂପ ଆମେ ଆମର 
ଜୀବନକୁ ପୁନର୍ବ୍ୟବସ୍ଥିତ କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥାଉ ଏବଂ ଜୀବନକୁ ଦେଖିବାକୁ ନିଜର ଦୃଷ୍ଟି 
କୋଣରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିପାରୁ, ସେହି ମାତ୍ରାରେ ଆମେ ଆମର ଶକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକର ନିଷ୍କୟୋଜନ ବ୍ୟୟକୁ 
ଅବରୁଦ୍ଧ କରି ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖିପାରିବା । ଏହି ଜୀବନ ମୂଲ୍ୟଗୁଡ଼ି କୁ ସମ୍ମାନ ଦେଇ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ଜୀବନରେ ପାଳନ କରିବା ଅର୍ଥ ହି ସମ୍ୟକ୍‌ ଜୀବନ ପଦ୍ଧତି ଗ୍ରହଣ କରିବା। 


ବର୍ତମାନ, ଆସୁରୀ ସମ୍ପଦର ବଣ୍ତ ନା କରାଯାଇଛି | 


॥୧୦୧୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୪ 


ଦମ୍ଭୋ ଦପ୍ୋଃଭିମାନଶ୍ଟ କ୍ରୋଧଃ ପାରୁଷ୍ୟମେବ ଟ | 
ଅଜ୍ଞାନଂ ଚାଭିଜାତସ୍ୟ ପାର୍ଥ ସମ୍ପଦମାସୁରୀମ୍‌ ॥ ୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦମ୍ଭଃ = ଦମ୍ଭ; ଦର୍ପଃ = ଦର୍ପ ଅଭିମାନଃ = ଅଭିମାନ ଚ = ଏବଂ; କ୍ରୋଧଃ = କ୍ରୋଧୀ 
ପାରୁଷ୍ୟମ୍‌ = କଠୋରତା; ଏବ = ମଧ (ଏସବୁ) ; ଅଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଅବିବେକିତା; ଚ = ଏବଂ; 
ଅଭିଜାତସ୍ୟ = ପ୍ରାପ୍ତ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କର; ପାର୍ଥ = ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ ! ସମ୍ପୀଦମ୍‌ = ସମ୍ପଦ; ଆସୁରୀମ୍‌ 
= ଆସୁରୀ ॥|୪॥ 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ! ଆସୁରୀଂ ସମ୍ପଦଂ ଅଭିଜାତସ୍ୟ ଦମ୍ଭଃ, ଦର୍ପ, ଅଭିମାନଃଂ ଚ କ୍ରୋଧଃ, ଚ 
ପାରୁଷ୍ୟଂ ଏବ (ଭବତି) ।୪। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : % ଦାର୍ଥ/ ଦୟର ଦର୍ଘ୍ୟ ଥଜିମୀନଳ ଲେଧକ ଠନ କଣମ (ଯାରୂଶୀ୨୨ ବୀ ଅଞ୍ଚଳ - 
ଏକୁ ନଳୁଶ୍ୟନ ଥାନ ସଦ ୮୪୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କେବଳ ଶ୍ଳୋକର ପରିସୀମାରେ ହି ଜଗତର କୁରୂପ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ତଥା ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର 
କୁରୂପତାର ଏଭଳି ବୋଧଗମ୍ୟ ବର୍ଣ୍ଣନା ଏହା ପୂର୍ବରୁ କଦାପି କରାଯାଇ ନ ଥିଲା। ଆସୁରୀ 
ପ୍ରବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରକାର ଅନେକ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ କେବଳ କେତେକ ମୁଖ୍ୟ ଦୁର୍ଗୁଁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇଛି । ଯାହା ଫଳରେ ଆମେ ସେହି ସବୁ ଆସୁରୀ ଶକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକୁ ଢାଣିପାରିବା। ଯେଉଁ ଗୁଡ଼ିକ 
କଦାଚିତ୍‌ ମନୁଷ୍ୟ ହୃଦୟରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ନିଜର ବିନାଶକାରୀ ପ୍ରଭାବ ଦେଖାଇପାରନ୍ତ । ଏସବୁକୁ 
ଜାଣିବାର ଲାଭ ଏତିକି ହେବ ଯେ ଆମେ ଆମର ହୃଦୟରୁ ଅବାଞ୍ଚୁତ ପ୍ରବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରି ପାରିବା 
ଏବଂ ଆମର ବିକାଶ ପାଇଁ ଏକ ମହତ୍‌ ଶକ୍ତି ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇପାରିବ । 


ଦମ୍ଭୋ ଦପୌଃଭିମାନଶ୍ଢ କ୍ରୋଧଃ ପାରୁଷ୍ୟମେବ ଚ - ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଅନୁସାରେ “ ଦମ୍ଭ 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି - “ ବାସ୍ତବରେ ଅଧାର୍ମିକ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତିରୂପରେ ପ୍ରକଟ କରିବା' | 
ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦରେ କହିଲେ - ସ୍ଵୟଂକୁ ବାସ୍ତବିକତାରୁ ଅନ୍ୟଥା ପ୍ରକଟ କରିବା ହେଉଛି ଦମ୍ଭ | ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ନିମ୍ନସ୍ତରର ଯାହାକୁ ପାପୀ, ଦୁରାଚାରୀ ଲୋକ ଧାରଣ କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ଏହି ସ୍ଥିତି ସାଧୁତା ଓ 
ଶୁଦ୍ଧତା, ଧାର୍ମିକତା ଓ ନିଷ୍କପଟତା। ବାସ୍ତବରେ ତାଙ୍କର ଘାତକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ତଥା ଦୁଷ୍ଟ ସଂ କହ୍ପଗୁଡ଼ିକୁ 
ଆବୃତ କରିବାର ଆକର୍ଷକ ଆବରଣ। 


ଦର୍ପ : ଧନ, ଜନ, ଯୌବନ, ଜ୍ଞାନ, ସାମାଜିକ ପଦ - ପିଷ୍ା ଇତ୍ୟାଦିର ଅଚ୍ଯଧକ ଗର୍ବ 
( ଦର୍ପ) ମନୁଷ୍ୟକୁ ଏକ ଅସହ୍ୟ ପ୍ରକାରର ଅହମିକା ପ୍ରଦାନ କରେ। ତା'ପରେ ସେହି ମନୁଷ୍ୟ ଜଗତର 


॥୧୦୧୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଘଟଣା ଆଡ଼କୁ ଆତ୍ନଚଞ୍ଚଳ ବିପରୀତ ଜ୍ଞାନ ମାଧ୍ଯମରେ ଦେଖେ ଏବଂ ନିଜର କାଳ୍ପନିକ ଆତ୍ନସମ୍ମାନରୂପୀ 
ଜଗତରେ ରହେ। ପରିଣାମତଃ, ଏହି ଦର୍ପଯୋଗୁଁ ସେ ଆନ୍ତରିକ ସୁଖଶାନ୍ତିରୁ ବଞ୍ଚତ ରହିଯାଏ | ଏଭଳି 
ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ସମାଜର ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରେମରୁ ବଞ୍ଚୁତ ହୋଇଯାଏ । ଦର୍ପଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ଜଗତରେ ଏକାକୀ 
ରହିଯାଏ। କେବଳ କାଳ୍ପନିକ ଆତ୍ନସମ୍ମାନ ଓ ମହାନତାର ସ୍ଵପ୍ନ ହିଁ ତା'ର ମିତ୍ର ହୋଇରହନ୍ତି । ତା'ର 
ବୈଧବକୁ କେବଳ ସେ ହି ଦେଖିପାରେ ଅନ୍ୟ କେହି ନୁହେଁ। ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଭାବିକ ହିଁ ଅଭିମାନୀ 
ହୋଇଯାଏ। 


କ୍ରୋଧ : ଦମ୍ଭ, ଦର୍ପ ଓ ଅଭିମାନରେ ଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେବେଳେ ଦେଖେ ଯେ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ତା” ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଧାରଣା ରହିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ତା'ର ନିଜ ଧାରଣା ଠାରୁ ସର୍ବଥା ଭିନ୍ନ | ସେତେବେଳେ 
ତା'ଂର ମନ ବିଦ୍ରୋହ କରିଉଠେ, ଯାହାକି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି କ୍ରୋଧରୂପେ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଥାଏ। କ୍ରୋଧାବେଶରେ ଅଭିଭୂତ ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ମ ଓ ବାଣୀରେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବ୍ୟଗ୍ର କରି 
ଦେଉଥୁବା କଠୋରତା ( ପାରୁଷ୍ୟ) ଏବଂ ଧୃଷ୍ଟତା ରହିବା ଅନି ବାର୍ଯ୍ୟ | 


ଉପରୋକ୍ତ ଦମ୍ଭ, ଦର୍ପ ଆଦିର ଏକମାତ୍ର କାରଣ ହେଉଛି - ଆଡ୍ନ୍‌ ଅଭିମାନ । ସେ ସ୍ଵୟଂକୁ 
ଜାଣେ ନାହିଁ ଅଥବା ନିଜର ଆଖପାଖରେ ଥ୍ରବା ଜଗତର ସଂରଚନାକୁ ଜାଣେ। ପରିଣାମତଃ, ଏଭଳି 
ହୁଏ ଯେ ସେ ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ ତାକୁ ଜଗତ୍‌ ସହିତ କେଉଁ ପ୍ରକାର ସୁଖଦ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବା ଉଚିତ୍‌।| 
ପରିଶେଷରେ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅହଂକାର କେନ୍ଦ୍ରିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ଚାହେଁ କି ବାହ୍ୟ ଜଗତ୍‌ ତା'ର 
ଅପେକ୍ଷାଗୁଡ଼ିକ ଓ ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକର ଅନୁକୂଳ ତଥା ଅନୁରୂପ ହେଉ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ବରଂ ସେ 
ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟକର୍ଭାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ମୁର୍ଖତାପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଚାର ସଂହିତା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ। 
ସେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ ଅପେକ୍ଷା ରଖେ କି ସେମାନେ ତା ' ଅନୁସାରେ ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତୁ | ନିଜ ତଥା 
ଜଗତ୍‌ ବିଷୟରେ ଏହି ଯେଉଁ ଅଜ୍ଞାନ, ଏହାହିଁ ସେହି ଗୁପ୍ତ କାରଣ ଯାହାର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସମାଜ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହ କରି ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇ ପାଗଳଙ୍କ ଭଳି ବ୍ୟବହାର କରେ । 


ଏହା ହେଉଛି ଆସୁରୀ ସମ୍ପଦ ଅର୍ଥାତ୍‌, ଅସୁରମାନଙ୍କର ଗୁଣଧର୍ମ | ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଚିନ୍ତିତ 
ଆସୁରୀ-ସମ୍ପଦର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପୂର୍ବ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଦୈବୀ ସମ୍ପଦ ଅଧକ ଆକର୍ଷି ତ ଢ଼ଙ୍ଗରେ ଉଜାଗର 


ହୁଏ। 
ବର୍ତମାନ ଏହି ଉଭୟ ପ୍ରକାରର ସମ୍ପଦ ଗୁଡ଼ିକର କାର୍ଯ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଫଳ ନିର୍ଦେଶ କରୁଛନ୍ତି | 


॥୧୦୨୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ଦୈବୀ ସମ୍ପଦ୍‌ବିମୋକ୍ଷାୟ ନିବନ୍ଧାୟାସୁରୀ ମତା | 
ମା ଶୁଚଃ ସମ୍ପଦଂ ଦୈବୀମଭିଜାତୋଃସି ପାଣ୍ଡବ ॥୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦୈବୀ = ଦୈବୀ; ସମ୍ପତ୍‌ = ସମ୍ପଭି; ବିମୋକ୍ଷାୟ = ମୁକ୍ତି ନିମନ୍ତେ: ନିବନ୍ଧାୟ = ବନ୍ଧନ 
ନିମନ୍ତେ; ଆସୁରୀ = ଆସୁରୀ ସମ୍ପଭି; ମତା = ମାନି ନିଆଯାଇଛି; ମା = ନାହି, ଶୁଚଃ = 
ଶୋକ ; ସମ୍ପଦମ୍‌ = ସମ୍ପଭିତ; ଦୈବୀମ୍‌ = ଦୈବୀ; ଅଭିଜାତଃ = ଉଚ୍ଚବଂଶୀୟ; ଅସି = ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଛି; ପାଣ୍ଡବ = ହେ ପାଣ୍ଡବ ॥୫॥ 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପାଣ୍ଡବଃ ଦୈବୀ ସମ୍ପଦ୍‌ ବିମୋକ୍ଷାୟ, ଆସୁରୀ ନିବନ୍ଧାୟ ମତା | ( ତଂ) ଦୈବୀଂ ସମ୍ପଦଂ 
ଅଭିଜାତଃ ଅସି (ଅତଃ) ମାଶୁଚଃ ।୫। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6ହ ହାଣକ / 6ଜୈବ/ ସ୍ହ 6ନୋକ୍ଷଦୀନ ଏବଂ ଥାହୁନ/ ସମ୍ବଜ ବନ୍ଧନ ଯାନ ଛନ୍ଦିଷ / ତୁନେ 
6 ଶାଳ କଜ ନାନି: ଲଜଣୀ ତୁମ 6ଜୈକ/ ସନ/ଜଳୁ ଠା9 6 ଳଛ //୫// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଦୈବୀ ସମ୍ପଦ୍‌ବିମୋକ୍ଷାୟ ନିବନ୍ଧାୟାସୁରୀ ମତା - ଦୈବୀ ଓ ଆସୁରୀ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ 
ଏତେ ବିସ୍ତାର ଭାବରେ ଶ୍ରବଣ କରି ଯେକୌଣସି ନିଷ୍ଠାପର ସାଧକ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁବ ଯେ ସେ କେଉଁ 
ସମ୍ପଦର ଅଧକାରୀ | ପ୍ରାୟତଃ ସାଧକଗଣ ନିଜର ଅବଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଅଧ୍ୟକ ସଚେତନ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
ଏହି କାରଣରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଭିତରେ ଦୈବୀଗୁଣର ସମ୍ପନ୍ନତା ପ୍ରତି ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇପାରେ 
ନାହି । ସମ୍ଭବତଃ ଏହି ପ୍ରକାରର ନିରାଶା ଭାବ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମୁଖମଣ୍ଡଳରେ ଦେଖି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାକୁ 
ତତ୍କାଳ ସାନ୍ତ୍ଵନା ଦେଇ କହନ୍ତି - “ ହେ ପାଣ୍ଡବ ¦ ତମେ ଶୋକ କର ନାହି | ତୁମେ ଦୈବୀଗୁଣଗୁଡ଼ିକ 
ସହିତ ଜନ୍ମ ହୋଇଅଛ । ଯଦି କୌଣସି ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ରୁଚି ଓ ଅଧ୍ଯବସାୟ ପୂର୍ବକ ଅଧ୍ଯୟନ କରି ଗୀତାର 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚୁଯାଥ ତେବେ ସେ ଦୈବୀ ସମ୍ପଦରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥିବାର ପ୍ରମାଣିତ 
ହୁଏ। 


ଏଠାରେ ସଦାଚାରର ସୁନ୍ଦରତା ଓ ଦୁରାଚାରର କୁରୂପତାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ 
ହେଉଛି ଯେ ସତ୍‌ପୁରୁଷଙ୍କୁ ନିତ୍ୟ ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ଅସତ୍ପୁରୁଷଙ୍କୁ ନିତ୍ୟ ନାରକୀୟ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗ କରିବାକୁ 
ହୋଇଥାଏ। ନୈତିକଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ପାଳନ କରିବା ମନୁଷ୍ୟର କ୍ଷୀଣ ଶକ୍ତକୁ ଓ କ୍ଳାନ୍ତ ପ୍ରେରଣାଗୁଡ଼ିକୁ 
ପୁନଃଜାଗରଣ କରିବାର ବୁଝିମତ୍ତାପୂର୍ଣ୍ଣ ସାଧନ । ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଜୀବନରେ ପାଳନ କରିବା 
ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵନିର୍ମିତ ସଂକଳ୍ପଗୁଡ଼ିକର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ - “ ଦୈବୀ ସମ୍ପଦ୍‌ ବିମୋକ୍ଷାୟଂ , 
ଏହା ମୁକ୍ତର ସାଧନ ଅଟେ | ଏହାର ବିପରୀତ, ପାପୀ ବ୍ୟକ୍ତ ଦ୍ଵାରା ଆଚରିତ ଦୁଷ୍ପବୃଭି ଗୁଡ଼ିକ ଭ୍ରାନ୍ତି ଓ 


॥୧୦୨୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଦୁଃଖ ସହିତ ବାନ୍ଧି ରଖେ । ତାକୁ ତା'ର ଆନ୍ତରିକ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶରୁ ବଞ୍ଚତ ରଖେ “ ଆସୁରୀ ସମ୍ପଦ 
ବନ୍ଧନର କାରଣ ହୁଏ ” | 


ମା ଶୁଚଃ ସମ୍ପଦଂ ଦୈବୀମଭିଜାତୋଃସି ପାଣ୍ଡବ - ବେଳେ ବେଳେ ସାଧକଗଣ ଅତ୍ୟଧ୍ବକ 
ଭାବୁକ ହୋଇ ନିରାଶା ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ପ୍ରବୃତ୍ତି ନିଜର ଆଲୋଚନାରେ 
ସୀମିତ ରହେ ନାହିଁ । ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ସେମାନେ ବିଷାଦ ଓ ଅବସାଦକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତିଥ, ଯାହାକି ଏକ 
ପ୍ରକାର ମାନସିକ ରୋଗ ଅଟେ । ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି କଦାପି ନିଜ ଭିତରେ ଶକ୍ତିବର୍ଦ କ ପ୍ରସନ୍ନତା, ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ 
ତଥା ଦୃଢ଼ ସଂକଳ୍ପ ପାଇପାରେ ନାହି । ଯାହାକି ଆତ୍କ୍‌ ନିରୀକ୍ଷଣ ଏବଂ ଆତ୍କୋପଚାର ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 
ହୋଇଥାଏ। ସଦାଚାରପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ସ୍ଵତଃ ଏହି ପ୍ରକାରର ରୋଗମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉପଚାର ହୋଇଯାଏ। 
ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପାପୀ ବ୍ୟକ୍ତି ମାନସିକ ରୂପେ କୌଣସି କୁଷ୍ଠରୋଗୀ ନୁହେଁ ଏବଂ ସେ ମଧ୍ଯ 
ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଫଳତାର ଦ୍ୟୋତକ ନୁହେଁ। ବେଦାନ୍ତୀ ଲୋକ ଅସୁର ଅଥବା ରାକ୍ଷସକୁ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଭଳି ନିତ୍ୟ ରୂପେ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ। 


ଦୁର୍ବଳତା ଓ ଅଜ୍ଞାନରେ ଯୁକ୍ତ ଶୁଭକୁ ହିଁ ଅଶୁଭ କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଏହି ଦୋଷଗୁଡ଼ିକରୁ ମୁକ୍ତ 
ଅଶୁଭ ହି ଶୁଭ ହୋଇଯାଏ। ଧୂଳିରେ ଆଚ୍ଛାଦିତ ଦର୍ପଣ ତା'ର ସମ୍ମୁଖରେ ଥୁବା ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରତି ବିନ୍ଧିତ 
କରିପାରେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଏହାର କାରଣ ଦର୍ପଣର ଅକ୍ଷମତା ନ ହୋଇ ତା ' ଉପରେ ପଡ଼ିଥିବା ଧୁଳିର 
ଆବରଣ, ଯାହାକି ଦର୍ପଣଠାରୁ ଭିନ୍ନ | ଦର୍ପଣକୁ ସ୍ଵଚ୍ଛ କରିଦେବା ପରେ ସେଥରରେ ବସ୍ତୁର ପ୍ରତିବିମ୍ବ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରକାଶିତ ହେବ । ଏହି ପ୍ରକାର, ଏକ ଦୁରାଚାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ହୃଦୟରେ ମଧ୍ଯ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଆତ୍ଲାର 
ପ୍ରକାଶ ବିଦ୍ୟମାନ । କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ଏହି କି ସେହି ପ୍ରକାଶ ସେ ବ୍ଯକ୍ତିର ମିଥ୍ଯା ଧାରଣା ଓ ଅସତ୍‌ 
ମୁଲ୍ୟଗୁଡ଼ିକ କାରଣରୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇରହେ । 


॥୧୦୨୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୬ 


ବର୍ତମାନ ଅସୁରମାନଙ୍କର ବିଶେଷ ଅଧ୍ଯୟନ କରିବା ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି - 


ଦ୍ବଵୌ ଭୂତସଗୌ ଲୋକେଃସ୍ମିିନ୍‌ ଦୈବ ଆସୁର ଏବ ଚ | 
ଦୈବୋ ବିସ୍ତରଶଃ ପ୍ରୋକ୍ତ ଆସୁରଂ ପାର୍ଥ ମେ ଶଣୁ ॥୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦ୍ଵୌ = ଦୁଇ ପ୍ରକାର: ଭୂତସଗୌ = ପ୍ରାଣୀ ସୃଷ୍ଟି ଅଛି ଲୋକେ = ଲୋକରେ; ଅସ୍ଥିନ୍‌ = 
ଏହି; ଦୈବଃ = ଦୈବୀ; ଆସୁରଃ = ଆସୁରୀ; ଏବ = ହିଁ, ଚ = ଏବଂ ଦୈବଃ = ଦୈବୀ; 
ବିସ୍ତରଶଃ = ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ; ପ୍ରୋକ୍ତଃ = କହି ସାରିଛି; ଆସୁରମ୍‌ = ଆସୁରୀ ସମ୍ଭି; ପାର୍ଥ = 
ହେ ପାର୍ଥ; ମେ = ମୋଠାରୁ; ଶୃଣୁ = ଶୁଣ ॥୬॥ 

ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ ! ଅସ୍କିନ୍‌ ଲୋକେ ଦୈବଃ ଚ ଆସୁରଃ ଏବ ଭୂତସଗୌ ଦ୍ଜୌ ( ପ୍ରସିଦ୍ଧୋ) । ଦୈବଃ 
ବିସ୍ତରଶଃ ପ୍ରୋକ୍ତଃ, ମେ ଆସୁରଂ ଶୃଣୁ ।୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : “6£ ପାର୍ଥ / ଏହି 6ଲେଳଳଜେ ଭୁଳ 9ଳାରଜ ଭୁତସୁଣି ଜକିଛି, ଯଥା 6ଜୈବ 6 ଆସୁର// 
6ସମାନନ' ମଝ୍ନ 6ଜକଙ୍କ ନାବ (6ଜିକ/ ସମ୍ପଦ) ବିୟ।କମୁର୍ବଳ କୁଯାଜୀଲ// ବର୍ମାନ 
ଥସୁଜମାନନ୍ଦନ ନୃଜବଳୁ ବିସ୍ଥନନୂଣନ ମଠକୁ ଖୁଣ ୮୬୮ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଦ୍ଵୌ ଭୂତସଗୌ ଲୋକେଃସ୍ମିନ୍‌ ଦୈବ ଆସୁର ଏବ ଚ - ଯଦିଓ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଏଠାରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ଦୈବୀ ଓ ଆସୁରୀ ଲୋକଙ୍କ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ସୃଷ୍ଟିରେ 
ଆଉ ଏକ ପ୍ରକାରର ଲୋକ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉମାନେ ପାମର ବା ଜଡ଼, ଅଯୋଗ୍ୟ ଅଟନ୍ତି | ଏମାନେ 
ହେଉଛନ୍ତି ରାକ୍ଷସୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଲୋକ, ଯାହାଙ୍କ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ସର୍ବଥା ମୌନ ରହନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କ 
ଏହି ମୌନ ସଂଭବତଃ ତାଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟଠାରୁ ଅଧ୍ଧକ ବୋଧକ । ଧର୍ମ ଓ ଆତ୍କବିକାଶ ସାଧନାଗୁଡ଼ିକର 
ଉପଦେଶ ପ୍ରଥମ ଦୁଇପ୍ରକାରର ବର୍ଭ ମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିକାଶ ହୋଇନାହି । ସେମାନେ ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟ କରୁଥୁବା ପ୍ରକୃତି ହାତରେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନକୁ ସନ୍ତପ୍ତ କରୁଥୁବା 
ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକର ଅଗ୍ନିରେ ପରିପକ୍ଵ ହେବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି। ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ବିକାଶକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଲାପରେ ଏହି ରାକ୍ଷସୀ ଲୋକ ଅସୁରମାନଙ୍କ ଶ୍ରେଣୀରେ ଅନ୍ତଭୁଁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ତା' ପରେ ତାଙ୍କୁ ଧର୍ମ 
ଦ୍ଵାରା ଆଗକୁ ପଥପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଏ । ଏହି ପ୍ରକାର ଦୈବୀ ସ୍ଵଭାବ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲାପରେ ସେମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଆତ୍ନବିଚାର ଦ୍ଵାରା ଆତ୍କସାକ୍ଷାତ୍‌କାର ମାର୍ଗ ପ୍ରଶସ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୪ ର୍ଥ ଶ୍ଳୋକରେ ଆସୁରୀ ସମ୍ପଦର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ରେଖାଚିତ୍ର ପ୍ରଦତ୍ତ କରାଯାଇଥୁଲା, 
ଯାହାର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିସ୍ତାର ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କରାଯାଇଛି । 


॥ ୧୦୨୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ବିଶ୍ଵର ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ନୈତିକତା ଓ ସଦାଚାର ଜନିତ ସଦଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ସ୍ତୁତି 
କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତ ଆସୁରୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅବଗୁଣର ବିସ୍ତାର ବର୍ଣ୍ଣନା ସେଗୁଡ଼ିକରେ କ୍ଵଚିତ୍‌ ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳେ। ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର କେତେକ ଆଲୋଚକ ଯଦି ଆମର ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ଏଭଳି ବର୍ଣ୍ଣ ନା ପାଆନ୍ତି, 
ତେବେ ଟୀକା କରିବାର ଯୋଗ୍ୟ ବିଷୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଅସୁରମାନଙ୍କ 
ବଣ୍ଠନା କରିବା ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ରଷିମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଦୂଷଣାସ୍ସଦ - ଏଭଳି ସେମାନଙ୍କ ମତ । ଏଭଳି 
ଆଲୋଚନା ବିଶେଷତଃ ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଆଲୋଚକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅଧ୍ରକ କରାଯାଇଥଲା। କିନ୍ତୁ, 
ବର୍ତମାନ ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ମନୋବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହୋଇଥୁବା ଅନେକ ଅନୁସନ୍ଧାନର ପରିଣାମ 
ଯୋଗୁଁ ସେହି ଆଲୋଚକମାନଙ୍କୁ ମୌନ ଧାରଣ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲା । ମନୋବିଜ୍ଞାନ ଅନୁସାରେ, ନିଜର 
ଅବଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ତୀବ୍ରତାରେ ଅନୁଭବ ହେବା ସରଳ ଉପାୟ | ମନୋବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାକୁ ଆଧାର 
କରି ସଫଳ ପ୍ରୟୋଗ ମଧ୍ଯ କରାଯାଇଛି । 


ଅଶୁଭ, ଶୁଭର କେବଳ ବିରୋଧୀ ନୁହେଁ | ଏଭଳି ନୁହେଁ ଯେ, ଶୁଭ ପ୍ରକୃତି ଏକ ପ୍ରକାର ଗୁଣ 
ଏବଂ ଅଶୁଭ ପ୍ରକୃତି ତାଂଠାରୁ ଅନ୍ୟ ଏକ ଭିନ୍ନଗୁଣ। ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ' ବିଶେଷ ପ୍ରକାରର 
ହୋଇଥାଏ ତଥା ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ ଉଭୟ ତା 'ର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି | ଶୁଭର ତ୍ରୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥ ହିଁ ଅଶୁଭ । ଏଥ୍ବଲାଗି 
ଆସୁରୀ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଏହି ସୂଚୀରେ ଆମକୁ କୌଣସି ପୂର୍ବକଥିତ ଦୈବୀଗୁଣର ବିରୋଧୀ ଲକ୍ଷଣର 
ନିରସ ଗଣନା ମିଳେ ନାହିଁ। ଅସୁରଙ୍କ ସ୍ଵଭାବକୁ ଅଧ୍ଯୟନ କଲାପରେ ଜ୍ଞାନ ହେବ ଯେ ମୂଳତଃ 
ସେମାନଙ୍କର ଗୁଣ ସତ୍‌ପୁରୁଷଙ୍କ ସମାନ ହି ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ଦୁରୁପଯୋଗ, ତୃ ିପୂର୍ଣ୍ 
ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ ହେତୁ ଅତି ଉତ୍ସାହରେ ଆସି ବିପରୀତ ଦିଗରେ କରାଯାଏ। ଅଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ବିଷାକ୍ତ ସତ୍ଗୁଣ 
ହି ଅବଗୁଣ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଅବଗୁଣର ଉପଚାର କରିବା ପରେ ତାହା ବିଷମୁକ୍ତ ହୋଇ ସଦ୍‌ଗୁଣରୂପୀ 
ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକୁ ପୁନଃ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ ॥୬॥ 


ଏହିପରି ଆସୁରୀ ସ୍ଵଭାବର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଥିବା ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ସେମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ କ୍ଷମା ପ୍ରାର୍ଥନା କରି ତଥା ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମର ହୃଦୟରେ ଲୁଚି ରହିଥିବା କରୁଣାକୁ ଜାଗ୍ରତ 
କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହଛନ୍ତି । 


॥୧୦୨୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୭ 


ପ୍ରବୂତ୍ତିଂ ଚ ନିବୂତ୍ତିଂ ଚ ଜନା ନ ବିଦୁରାସୁରାଃ । 
ନ ଶୌଚଂ ନାପି ଚାଚାରୋ ନ ସତ୍ୟଂ ତେଷୁ ବିଦ୍ୟତେ ॥୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ରବୃଭିମ୍‌ = ପ୍ରବୃଭି; ଚ =ଏବଂ; ନିବୃଭିମ୍‌ = ନିବୃଭି; ଚ = ଏବଂ; ଢନାଃ = ମନୁଷ୍ୟମାନେ; 
ନ = ନାହିଁ, ବିଦୁଃ = ଜାଣନ୍ତି; ଆସୁରାଃ = ଆସୁରୀ; ନ = ନୁହେଁ; ଶୌଚମ୍‌ = ବାହ୍ୟଶୁଦିଃ; 
ନ = ନା; ଅପି = ମଧ; ଚ = ଏବଂ; ଆଚାରଃ = ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଚରଣ; ନ = ନୁହେଁ; ସତ୍ୟମ୍‌ 
= ସତ୍ୟ; ତେଷୁ = ସେମାନଙ୍କଠାରେ; ବିଦ୍ୟତେ = ଥାଏ ||୭॥ 


ଅନ୍ବୟଃ : ଆସୁରାଃ ଜନାଃ ପ୍ରବୃତ୍ଭିଂ ଚ ନିବୂତ୍ିଂ ଚ ନ ବିଦୁଃ। ତେଷୁ ଶୌଚଂ ନ, ଆଚାରଃ ଅପି ନ, ଚ 
ସତ୍ୟଂ ନ ବିଦ୍ୟତେ ।|୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥାସୁଜ/ ନ୍ମନ୍ଯବନ ଲୋକ ଟିକୁ ଚା ନିବୂଳିକୁ ଲଣନ୍ତି ନାହି / 6ଦମାଳନ୍ଠଥନେ ଳୌଣସି 
ଖୁଂଜ// ସର/ର/ର ଜଥ/ ସନ? ନ ଥ/ଏ //୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ପ୍ରବୂତ୍ତିଂ ଚ ନିବୁଭରିଂ ଚ ଜନା ନ ବିଦୁରାସୁରାଃ - ଏଠାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ଶବ୍ଦ 
କ୍ରମଶଃ କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ ଓ ଅକର୍ତ ବ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମକୁ ଲକ୍ଷିତ କରେ । ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରମାନେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି - ଏହି ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦର ବିଭିନ୍ନ ଅର୍ଥ ବତାଇଥାନ୍ତି । କାହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଅନୁସାରେ ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି “ ଜଗତର ଉପୂଭି ' ଏବଂ “ ପ୍ରଳୟ ', ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥ ପରବୃଭି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକ 
ପ୍ରାପ୍ତ ପାଇଁ କର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ତଥା ନିବୃତ୍ତିର ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ସନ୍ନ୍ୟାସ | 


ଧାର୍ମିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ କର୍ତାଙ୍କୁ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ଓ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ସମାଜ ସେବା ଦ୍ଵାରା କେବଳ ତାକ୍ରାଳିକ 
ଲାଭ ମିଳେ ନାହି, ବରଂ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧି ମଧ୍ଯ ମିଳେ । କାରଣ, ସେଭଳି କର୍ମ କଦାପି ସବୋଚ୍ଚ 
ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ବିସ୍ବତ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ। ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମରୁ ବିରତ ହେବାକୁ ହିଁ ' ନିବୃଭିଂ କୁହାଯାଏ । 
ଅକର୍ତବ୍ଯକୁ ତ୍ୟାଗ ହି ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ସର୍ବଦା ଶ୍ରେୟ ପ୍ରଦାନ କରେ। ଅସୁର ଲୋକଙ୍କୁ କର୍ଭବ୍ୟ ଓ 
ଅକର୍ଭବ୍ୟ ପ୍ରତି ସର୍ବଦା ଜ୍ଞାନ ରହେନାହି । ଏଠାରେ ଧ୍ୟାନ ଦେବା ଯୋଗ୍ୟକି ଆସୁରୀ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର 
ସୂଚୀ “ ଅଜ୍ଞାନ! ରୁ ହି ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୁଏ। ଯଦି କେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଅପରାଧ କରେ 
ତେବେ ସମାଜର ସହୃଦୟ ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ ତାଂ ପ୍ରତି କ୍ଷମା ଭାବ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ହୁଏତ, 
ନ୍ୟାୟଳୟରେ ତାଙ୍କୁ ଯୋଗ୍ୟ କାରଣ ଅଭାବରୁ କ୍ଷମା ନଦିଆଯାଇପାରେ। 


ବାହ୍ଯ ଶୁଦ୍ଧି, ବହୁତ କିଛି ମାତ୍ରାରେ ମନୁଷ୍ୟର ଆନ୍ତରିକ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵର ପରିଚାୟକ ହୋଇଥାଏ। 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶିକ୍ଷିତ ଓ ସଂସ୍କାରୀ ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ ହି ଏହି ଶୁଦି ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ଅଜ୍ଞାନୀ ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ 


॥୧୦୨୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


୬” ୨ 7୨7 


ଅନ୍ତର୍ବାହ୍ୟ ଶୁଛିର ଅଭାବ ଦେଖାଯାଏ । ଏଭଳି ଅନୁଶାସନବିହୀନ ବ୍ୟକ୍ତିର ବ୍ୟବହାର ( ଆଚାର) ମଧ୍ଯ 
ବିନୟପୂଣ୍ଠ ହୋଇ ନ ପାରେ । କାରଣ, ବାହ୍ୟ ଆଚରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵଭାବର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମାତ୍ର। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି କି ଆସୁରୀ ଲୋକମାନଙ୍କଠାରେ ସଦାଚାର ଅଭାବ ପରିଲଖିତ ହୁଏ। 


_ ଅବିବେକ, ଅଶୌଚ ତଥା ଅନାଚାରଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ତାଂର ବଚନରେ ସତ୍ୟତା କଦାପି ରଖିପାରେ 
ନାହି । ଯଦି ଆମେ ଏହି ଉଲ୍ଲିସ୍ମିତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ସାବଧାନ ପୂର୍ବକ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବା, ତେବେ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହେବ ଯେ, ଭଗବାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଏହି ଦୁରାଚାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କେତେ କରୁଣା ଅଛି। ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଗୀତାରେ ଏମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତିଳେମାତ୍ର ପ୍ରତିଶୋଧ ଅଥବା ଦ୍ଵେଷ ଭାବର ପ୍ରକଟ ହୋଇନାହି । ଆମେ 
କହିପାରିବା ନାହିଁ ଯେ, ଆସୁରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଜାଣିଶୁଣି ଅସତ୍ୟକୁ ଅନୁକରଣ କରେ। ବାସ୍ତବିକତା ଏହି 


କି ସେ ତା'ର ସ୍ବଭାବ ଦ୍ଵାରା ବିବଶ ହୋଇ ନିଷ୍କପଟ ବ୍ଯବହାର କରିବାରେ ନିଜକୁ ଅସମର୍ଥ 
ମନେକରେ | 


ଅସତ୍ୟମପ୍ରତିଷ୍ଠଂ ତେ ଜଗଦାହୁରନୀଶ୍ଵରମ୍‌ | 
ଅପରସ୍ପରସଂଭୂତଂ କିମନ୍ୟତ୍‌ କାମହୈତୁକମ୍‌ ॥୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅସତ୍ୟମ୍‌ = ଅସତ୍ୟ; ଅପ୍ରତିଷ୍ଠମ୍‌ = ଆଶୟ ରହିତ; ତେ = ସେମାନେ; ଜଗତ୍‌ = ସଂସାର; 
ଆହୁଃ = କହୁଥାନ୍ତି ଯେ; ଅନୀଶ୍ଵରମ୍‌ = ବିନା ଭଶ୍ଵରରେ; ଅପରସ୍ପରସମ୍ଭୂତମ୍‌ = ଆପେ 
ଆପେ କେବଳ ସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ସଂଯୋଗରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି; କିମ୍‌ = କି କାରଣ ଅଛି ? ଅନ୍ୟତ୍‌ 
= ଏହା ବ୍ୟତୀତ; କାମହୈତୁକମ୍‌ = (ତେଣୁ) କାମ ହିଁ ଏହାର କାରଣ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ତେ ଜଗତ୍‌ ଅସତ୍ଯଂ, ଅପ୍ରତିଷ୍ଠଂ, ଅନୀଶ୍ବରଂ, ଅପରସ୍ପରସମ୍ଭୂତଂ କାମହେତୁକଂ ଆହୁଃ, 
ଅନ୍ୟତ୍‌ କିଂ ।୮। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ସେମାନେ କହି 6@ ଏହି ଳଗଜ୍‌ ଥାଶୟରନ୍ିତ, ଅସତ/ ଏକଂ ଥଳାନ୍ୁର କ/ ନ୍ଵୂଳନଛିନ / 


ଏହ/ (ଝ/- ଦୁବୁଶକ) ଯଜୟ ଲୁକ ସମନ୍ଦଧକୁ 6 ନନୁନୁ 6ୋଳଛି ଏକଂ ଏନକବ୍ଜୀଜ 
ଏହାଜ ଲାଜଣ ଥାନ ଳ '&#' 6ହୋଳଘୀଣନ ୮ //୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଅସତ୍ଯମପ୍ରତିଷ୍ଠଂ ତେ ଜଗଦାହୁରନୀଶ୍ବରମ୍‌ - ଆସୁରୀ ଲୋକଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନାରେ 
ଆମେ ଏଭଳି ନିତାନ୍ତ ସଂଶୟ ଓ ଭୌତିକବାଦୀ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଚିହ୍ନିପାରିବା, ଯେଉଁମାନେ ଜୀବନକୁ 
କେବଳ ତାଙ୍କର ସୀମିତି ବୁଦିର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ଦେଖନ୍ତି। ତେଣୁ ସ୍ବଭାବିକ ଏହା ଯେ ସେମାନେ 
ଜୀବନର କୌଣସି ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଦେଖିପାରିନ୍ତି ନାହି ଅଥବା, ଏହି ଅନିତ୍ୟ ଓ ପରସ୍ପର ଅସମ୍ବନ୍ଧ 


॥ ୧୦୨୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୮ 


ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁବା ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତର କୌଣସି ନିତ୍ୟ ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିପାରନ୍ତି 
ନାହି । ଏହି ଭୌତିକବାଦୀମାନଙ୍କ ବୁଛି ପ୍ରଖର ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେମାନେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ତଥା ମୌଳିକ 
ବିଚାର କରିବାରେ ସମର୍ଥ ଅଟନ୍ତି । ଏହି ଲୋକଙ୍କୁ ଅଳ୍ପ ମାର୍ଗଦର୍ଶନର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡ଼େ, ଯଦ୍ଵାରା କି 
ସେମାନେ ତାଙ୍କର ସୀମିତ ବୁଦ୍ଧି ପରେ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖିପାରିବେ । ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭୌତିକବାଦୀ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ' ଅସତ୍ୟମପ୍ରତିଷ୍ଠମ୍‌ ' ଭୌତିକବାଦୀ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିରେ ଜଗତର 
ନିରୀକ୍ଷଣ ଓ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିପାରେ, ତଥାପି ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ସେହି ସତ୍ୟକୁ ଚିହ୍ନିପାରନ୍ତି ନାହି, ଯିଏ କି 

ଏହି ବିଶ୍ଵକୁ ଧାରଣ କରି ରଖିଛି । ସେମାନେ ସମସ୍ତ ପରିବର୍ଭନକୁ ଦେଖନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ସତତ 
ପରିବର୍ତନକୁ ହି ଜଗତ ରୂପେ ମାନ୍ୟତା ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। ଯାହା ପାଇଁ କୌଣସି ନିତ୍ଯ, ଅବିକାରୀ 
ଅଧଷ୍ଠାନ ତତ୍ତ୍ଵର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ସେମାନେ ମାନନ୍ତି ନାହି । କିନ୍ତୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମଧ୍ଯ ବର୍ଭମାନ ସ୍ଵୀକାର 
କରନ୍ତି ଯେ ନିତ୍ୟ, ଅପରିବର୍ଭନଶୀଳ ଅଧଷାନ ବିନା ଜଗତରେ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇପାରିବ ନାହି ଏବଂ 
ତାହା ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାତ ହୋଇପାରିବ ନାହି । ପରିବର୍ତନ ଏକ ସାପେକ୍ଷ ଘଟଣା ମାତ୍ର । ଏକ ସ୍ଥ୍ରିର ଓ ଗତିଶୂନ୍ୟ 
ପରଦା ବିନା ଚଳଚିତ୍ରର ପ୍ରକ୍ଷେପଣ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ନଦୀର ସ୍ତ୍ରିର ଆଧାର ତଥା ଉଭୟ 
ପାର୍ଶ୍ଵର ବନ୍ଧ ବିନା ଜଳର ଅଖଣ୍ଡ ପ୍ରବାହ ହୋଇ ନ ପାରେ | ସେହିପରି ଅଧୂଷ୍ଠାନ ବିନା ଆଭାସ ବା 
ପ୍ରତୀତି ହୋଇ ନ ପାରେ। ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତର ଏହି ଆଶ୍ରୟକୁ ହିଁ ସତ୍ଯ କୁହାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଆସୁରୀ 
ସ୍ଵବଭାବର ଲୋକମାନଙ୍କ ଅନୁସାରେ, “ ଜଗତ୍‌ ନିରାଶ୍ରୟ, ସତ୍ୟରହିତ ” | 


ଅନୀଶ୍ବଵରମ୍‌ : ଜଗତର କୌଣସି ଅଧୂଷ୍ଠାନ କାରଣ ନାହି । ତେବେ କ”ଣ କେହି ସର୍ବଜ୍ଞ, 
ସର୍ବନିୟନ୍ତା ଶାସକ ଅଛନ୍ତି ଯିଏ କି ଜଗତର ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରନ୍ତି ୨ ଭୋଗବାଦୀ 
ଲୋକମାନେ କହନ୍ତି - ଏଭଳି କୌଣସି ନିୟନ୍ତା ବା ନିମିତ୍ତ ନାହି, କୌଣସି ସୃଷିକର୍ତା ବା ପାଳନକର୍ଭା 
ନାହି। ଏମାନଙ୍କ ମତାନୁସାରେ ଏହି ସଚାରାଚର ଜଗତ କେବଳ ମହାଭୂତଙ୍କ ପରସ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି। ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାର ହୋଇପାରେ, କେବଳ “ସଂଯୋଗ” ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଏଥ୍ବରେ କୌଣସି ନିୟମ ନାହିଁ । ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଉତ୍ପରଭିର ଏକମାତ୍ର କାରଣ ହେଉଛି - 
କାମବାସନା। ଆଧୁନିକ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ମଧ୍ଯ ଏହି ତଥ୍ୟ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଅନ୍ତି କି କାମବାସନା ହିଁ 
ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ବୃଭିଗୁଡ଼ିକର ଜନନୀ । ଯାହାଯୋଗୁଁ ସମସ୍ତ ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ଘଟୁଛି ଓ ଜୀବନର ସମସ୍ତ 
ଉପଲବ୍ଧ୍ଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ଭବ ହେଉଅଛି । 


ଆସୁରୀ ଲୋକଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣକୁ ଦର୍ଶାଇବା ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଭଳି ଲୋକଙ୍କର ଭାଗ୍ୟ 
ପ୍ରତି ସହାନୁଭୂତି ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି ସେମାନଙ୍କ କର୍ମ ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି - 


॥୧୦୨୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଏତାଂ ଦୃଷ୍ଟିମବଷ୍ଟଭ୍ୟ ନଷ୍ଟାମ୍ବାନୋଃକ୍ରବୁଦ୍ଧୟଃ । 
ପ୍ରଭବନ୍ଧ୍ୟୁଗ୍ରକର୍ମାଣଃ କ୍ଷୟାୟ ଜଗତୋଏହିତାଃ ॥ ୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏତାମ୍‌ = ଏହି; ଦୃଷିମ୍‌ = ଭାବର (ନାସିକ) ; ଅବଷ୍ଭ୍ୟ = ଆଶ୍ରୟ ନେଇ; ନଷ୍ଟାତ୍ାନଃ = 
ନଷ୍ଟ ଆତ୍ଳା ( ଯେଉଁମାନେ ନିଜର ନିତ୍ୟ ସ୍ଵରୂପକୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ) ; ଅଳବୁଦ୍ଧୟଃ = ଯେଉଁମାନଙ୍କ 
ବୁଦ୍ଧି ତୁଚ୍ଛ ପ୍ରଭବନ୍ତି - ସେମାନଙ୍କର ସାମର୍ଥ୍ୟ କେବଳ ଜଗତର ବିନାଶ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ; 
ଉଗ୍ରକର୍ମାଣଃ = ଯେଉଁମାନେ ଉଗ୍ରକର୍ମରତ; କ୍ଷୟାୟ = ବିନାଶ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ; ଜଗତଃ = 
ସଂସାରର, ଅହିତାଃ = ଶତୃ ॥୯॥ 


ଅନ୍ଧୟଃ : ନଷ୍ଟାସାନଃ ଅଳ୍ପବୁଦ୍ଧୟଃ ଉଗ୍ରକର୍ମାଣଃ ଏତାଂ ଦୃଷ୍ଟିଂ ଅବଷ୍ଟଭ୍ୟ ଜଗତଃ ଅହତାଃ ( ସନ୍ତଃ) 
କ୍ଷିୟାୟ ପ୍ରଭବନ୍ତି ।୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହି ଚୂଣ୍ଜିଳୁ ଥକଳନ୍ୟ୍ନ କଳି ନଣସ୍ମୟାଦନ ଥଳକବୁଳିସମ୍ପନୁ ୬ଲାଳମାଣନ ଯୋର କର୍ମ କରୁଥିଲ 
6ଲାଳ, ଳଜଗଜନ ୭୭ ରୁବନେ ଜ/ଂଳଜ ନାଶ କଳିବ/, ଯାନ ଜଦନୁ ଛୁଅଳ //¿/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣ ତ ଦୃଷ୍ଟକୁ ଅବଲମ୍ବନ _ କରୁଥୁବା ଲୋକମାନେ କୌଣସି ସତ୍ୟ 
ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖନ୍ତି ନାହିଁ। ଯଦି କାମବାସନାକୁ ହିଁ ମୁଳକାରଣ ଜାଣି ସମାଜରେ ପାଶବିକ 
ପ୍ରବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରାଯାଏ, ତେବେ ତା ର ପରିଣାମ ସର୍ବତ୍ର ଅଶାନ୍ତି, କଳହ, ବିଧ୍ଵବଂସ ଓ 
ବିନାଶ ହିଁ ହୁଏ। 


ଏତାଂ ଦୃଷ୍ଟି ମବଷ୍ଟଭ୍ୟ ନଷ୍ଟାମ୍ବାନୋଃଳ୍ଲବୁଦ୍ଧୟଃ - କେବଳ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ସନ୍ତୁଳିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍‌ 
ବିଶିଷ୍ଟ ହୋଇପାରେ, ଯିଏ ସ୍ବୟଂକୁ ସମ୍ୟକ୍‌ ପ୍ରକାରେ ଜାଣିପାରିଛି। ଯଦି କଦାପି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ନିଜର 
ବିସ୍କମରଣ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ମଧ୍ଯ ସେ ତା'ର ଜନ୍ମ, ଶିକ୍ଷା, ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ ସାମାଜିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର 
ବିପରୀତ ଏକ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ଅଥବା ମଦୋନ୍କତ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଭଳି ନିନ୍ଦନୀୟ ବ୍ଯବହାର କରେ। ପଶୁଭଳି 
ବ୍ୟବହାର କରି ସେ ତା'ର ବିଳାସର ଦିବ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠାକୁ ଅପମାନ କରେ | 


ଅଳ୍ପବୁଦ୍ଧୟଃ : ଯଦି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତ ଜଗତର ଅଧୂଷ୍ଠାନ ରୂପେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ସତ୍ୟର 
ଅସ୍ତିତ୍‌କୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହି, ତେବେ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆତ୍ନକେନ୍ଦ୍ରିତ ତଥା ସ୍ଵାର୍ଥୀ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଯାଏ। 
ତା'ପରେ ତା'ର ଜୀବନର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୋଇଯାଏ ଅଧିକାଧକ ବ୍ଯଳିଗତ ଲାଭ ଅଜିତ କରିବା।| 
ବିଷୟ ବାସନାର ତୃପ୍ତ ଦ୍ଵାରା ସେ ପରମ ସନ୍ତୋଷ ଏବଂ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ସକଳ ଚେଷ୍ଟାକରେ | 
କିନ୍ତୁ ପରିଶେଷରେ ନିରାଶା ଓ ବିଫଳତା ହିଁ ତାକୁ ମିଳେ । କରୁଣାସାଗର ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାକୁ 
“ ଅଳ୍ପବୁଦ୍ଧୟ' କହି ତା'ପ୍ରତି ନିଜର ସହାନୁଭୂତି ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 


॥ ୧୦୨୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


ଉଗ୍ରକର୍ମା : ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ବାସ୍ତବରେ ଲୋକତାନ୍ତରିକ ଏବଂ ସହିଷ୍ଣୁ ବିଚାରର ହୋଇଥାଏ, 
ତେବେ ତା'ର ମନରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉତ୍ପନ୍ଲ୍‌ ହୋଇପାରେ । ଯଦି କୌଣସି ନାସ୍ତିକ ଭୋଗବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତି 
ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ନାହି, ତେବେ ଅନ୍ୟ ଲୋକଙ୍କୁ ତାଂଠାରୁ ଭିନ୍ନ ସତ୍ଯ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ 
ବିଚାର ରଖିବାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା କାହିକି ନ ରହିବ ? ଏଭଳି ପ୍ରଶ୍ନକୁ ପୂର୍ବାନୁମାନ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
କହନ୍ତି କି ଆସୁରୀ ସ୍ଵଭାବର ଶ୍ରଦ୍ଧାହୀନ ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ଏହି ବିବେକ ନଥାଏ । ସେ ସବୁସ୍ତରରେ 
ନିରଙ୍କୁଶ ବ୍ୟବହାର କରିବାକୁ ଲାଗେ। ତାର ସ୍ଵାର୍ଥଦ୍ବାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ବେଳେ ବେଳେ ଏଭଳି 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଲୋକ ନିଜ ସମୟରେ ଘୋର ବିପରିଗୁଡ଼ିକୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରି ଦିଅନ୍ତି । ଏତିହାସିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଆଜିର ଜଗତ ସେହି ସଙ୍କଟପୂର୍ଣ୍ଣ ମ୍ଭିତିରେ ଗତି କରୁଛି । ଯାହାର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗୀତା ପୂର୍ବାନୁମାନ ସହିତ 
ବହୁତ ପୂର୍ବରୁ ହିଁ ଘୋଷଣା କରିସାରିଛି । 


ଯେଉଁ ଭୌତିକବାଦୀ ଆସୁରୀ ଲୋକ ସତ୍ୟରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ଅଜାଣତରେ ହିଁ 
ସମାଜର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟରେ ଏଭଳି ବିଷମତା ଏବଂ ବିକୃତି ଉତ୍ପନ୍ନ କରନ୍ତି କି ଯାହା ଯୋଗୁଁ ସମ୍ପୂଣ୍ଠ ବିଶ୍ଵ 
ବିନାଶକାରୀ ଯୁଦ୍ଧରେ ରକ୍ତରଞ୍ଜତ ହୋଇଯାଏ। 


କାମମାଶ୍ରିତ୍ୟ ଦୁଷ୍ମୂରଂ ଦମ୍ଭମାନମଦାନ୍ଵିତାଃ | 
ମୋହାଦ୍‌ ଗୁହୀତ୍ଵାସଦ୍‌ଗ୍ରାହାନ୍‌ ପ୍ରବର୍ତନ୍ତେଃଶୁଚିବ୍ରତାଃ ॥୧୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କାମମ୍‌ = କାମନାଗୁଡ଼ି କର; ଆଶ୍ରିତ୍ୟ = ଆଶ୍ରୟ ନେଇ; ଦୁଷୂରମ୍‌ = ଦୁଷୂରଣୀୟ; 
ଦମ୍ଭମାନମଦାନ୍ଵିତାଃ = ଦମ୍ଭ, ଅଭିମାନ ଓ ମଦରେ ପ୍ରମତ୍ତ) ମୋହାତ୍‌ = ମୋହ ହେତୁ; 
ଗୃହୀତ୍ବା = ଧରି ରଖି; ଅସଦ୍ଗ୍ରାହାନ୍‌ = ଅନେକ ଦୁରାଗହ; ପ୍ରବର୍ତନ = (ସଂସାରରେ) 
ବିଚରଣ କରୁଥାଆନ୍ତି; ଅଶୁଚିବ୍ରତାଃ = ଅପବିତ୍ର ନିୟମଧାରୀ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ତେ ଦମ୍ଭମାନମଦାନ୍ଵିତାଃ ଦୁଷ୍ମରଂ କାମଂ ଆଶ୍ରିତ୍ୟ ମୋହାତ୍‌ ଅସଦ୍‌ଗ୍ରାହାନ୍‌ ଗହୀତ୍ଵା ଅଶୁଚିବ୍ରତାଃ 
( ସନ୍ତଃ) ପ୍ରବର୍ତନ୍ତେ ।୧୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦନ୍ଦ୍ଯ ମାଳ © ଜର୍ବନ୍ଦୁକ୍ତ ହୋନ ଥତୁର୍ଶ କାମନରୁକ଼ିକନ ଥାଶୟ ଳନ୍ଦ 6ମାନଦର୍ଶତଃ 


ନିଥ/ ୬/ଜଣୀରୁଡ଼ିକୁ ଜଣ କଳ ଏହି ଥଖୁନତ ସଂକନକ ଣଲଯକଳ ଳଳନଣନେ ଲାନ୍ଦୀୟ 
କଜଥ/@ // € ୦// 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା ଓ କାମମାଶ୍ରିତ୍ଯ ଦୁଶୂରଂ ଦମ୍ଭମାନମଦା ନ୍ଵି ତାଃ - ଯେଉଁ ଗର୍ବ ସହିତ ଜଣେ ଅତି 
ଭୌତିକବାଦୀ ବ୍ଯକ୍ତି ତାଂର ଉପଲବଧୂ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଚରଣ କରେ, ତା'ର ଆନ୍ତରିକ ସ୍ଵଭାବକୁ 
ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଥିବା ଏହି ବର୍ଣନା ଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ ଉତ୍ତମ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇ ନ 


॥ ୧୦୨୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ପାରେ । ଆସୁରୀ ମନୁଷ୍ୟର ମନଃସ୍ଥରିତି ତଥା ସମାଜରେ ତା'ର କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ସ୍ତରକୁ ଆଉ ଅଧୁକ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଏବଂ ସମ୍ପୂଣ୍ଣ୍ଣ ବର୍ଣ୍ଣନା ପାଇବା ପାଇଁ ଆମକୁ ବିଶ୍ଵର ସବୁ ଭାଷାମାନଙ୍କରେ ବିଦ୍ୟମାନ ସାହିତ୍ୟକୁ 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ ହେବ। ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଏହି ସାରଗଭିତ ଶ୍ଳୋକର ସମତୁଲ୍ୟ ଚିତ୍ରଣ ପାଇବାରେ 
ଆମକୁ ସଫଳତା ମିଳିବ ନାହି। 


କାମମାଶ୍ରିତ୍ୟ - ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରେରଣା ବିନା କର୍ମ କଦାପି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଇଚ୍ଛାର 
ଅଭାବରେ ଜୀବନର ଉପଲବ୍‌ଧୂଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ଅସମ୍ଭବ | ତଥାପି, କାମନାଗୁଡ଼ିକର ଶିକାର ହେବାର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି କର୍ମଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ଏକ ଭୟଙ୍କର ଯନ୍ତ୍ର ହୋଇଯିବା, ଯାହାକି ଜଗତରେ ଅହଂକାର 
ତଥା ଅହଂକେନ୍ଦ୍ରିତ ମନୋବେଗର ବିଷକୁ ବମନ କରୁଥାଏ । କାମନାଗୁଡ଼ି କର ତୃପ୍ତି ପାଇଁ ହିଁ ଜୀବନ 
ଧାରଣ କରିବା ଅବିବେକୀର ଲକ୍ଷଣ । କାରଣ, କାମନାର ଏହି ବିଶେଷ କୌଶଳ ହେଉଛିକି ଯେଭଳି 
ଆମେ ସେଟୁଡ଼ିକୁ ତୃପ୍ତ କରିଚାଲିବା, ସେତିକି ଅଧକ ତାହା ଦ୍ବିଗୁଣିତ ହୋଇଚାଲିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବଢ଼ି ବଢ଼ି 
ଚାଲିବ । ସେଗୁଡ଼ିକୁ ତୃପ୍ତ କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ, ' ଦୁଷ୍ମରଂ ଅଟେ | ଏଭଳି କାମନାଗୁଡ଼ିକରେ ଯୁକ୍ତ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେବେଳେ ତା'ର ବିବେକ ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ ଉପଯୋଗ କରେ, ସେତେବେଳେ ସ୍ବାଭାବିକ 
ରୂପେ ସେ ତା'ର ମନରେ ତଥା ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ବିକ୍ଷେପ ଓ ଦୁରାବସ୍ଥାକୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ । 


କାମନା କ'ଣ ? ବିଷୟୋପଭୋଗ ଦ୍ଵାରା ଶାଶ୍ବତ ସୁଖ ଓ ସନ୍ତୋଷକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାରେ ଜୀବର 
ଚେଷ୍ଟା ହିଁ “ କାମନା, | ଯେତେବେଳେ ସେ ଏହିପରି ମୋହିତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ଦମ୍ଭ, 
ମଦ ଓ ମାନର ଶିକାର ହୁଏ। ସେଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତାରିତ ହୋଇ ସେ ତା'ର ନିରଙ୍କୁଶ ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକୁ 
ତୃପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ସତତ ସଂଘର୍ଷ ଓ ପରିଶ୍ରମ କରୁଥାଏ। 


ମୋହାତ୍‌ - ପରିପୂର୍ଣ୍ର ଏବଂ ତୃପ୍ତ ବ୍ୟନ୍ତିର ମନରେ କାମନା ହୋଇ ନ ପାରେ | କାରଣ, 
“ ଆପ୍ତକାମସ୍ୟ କା ସ୍ପୃହା” ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟନ୍ତର ମନରେ କିପରି ସ୍ପୃହା ଆସିପାରେ ? ଏହାକୁ 
ମାଣ୍ଡୁକ୍ୟ ଉପନିଷଦର କାରିକାରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି | ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପକୁ ନଜାଣି ସ୍ଵୟଂକୁ 
ପରିଛିନ୍ନ ଜୀବ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରେ, କେବଳ ତାକୁ ହି ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର କାମନା ହୋଇପାରେ | ଏହାକୁ 
ମୋହ କହନ୍ତି । 


ଆସୁରୀ ଲୋକଙ୍କ ମନସ୍ଥିତିକୁ ଏହି ଶ୍ଲୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଙ୍କ୍ତରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବଣ୍ଠ୍ରନା ସହ ସମାପ୍ତ 
କରାଯାଇଛି । ଏଠାରେ ସେହି ଆସୁରୀ ଲୋକଙ୍କୁ “ଅଶୁଚିବ୍ରତାଃ କୁହାଯାଇଛି । ଏହାର ଅଭି ପ୍ରାୟ 
ହେଉଛି କି ସେମାନେ ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରେ ନିଜର ସୁଖ - ଶାନ୍ତି ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବାରେ ଅନ୍ୟ 
ଲୋକଙ୍କର କିଛି ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ। ଜୀବନର ସବୁ ଆଦର୍ଶ ମୂଲ୍ଯଗୁଡ଼ିକୁ ଏକ ତରଫା କରି 
ନିଲ୍ଲ୍‌ଜ, ଅସହିଷ୍ଣୁ ଏବଂ କୂର ହୋଇ ସେମାନେ ନିଜର କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂଘର୍ଷରତ ରହନ୍ତି | 


॥ ୧୦୩୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


କାମବାସନାରେ ମଦୋନ୍ଜତ୍ତ ତଥା ସ୍ବାର୍ଥରେ ୧ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଜଗତରେ ପାଗଳ ସଦୂୃଶ 
ତା'ର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ରକ୍ତ ଓ ଅମ୍ଳ ନିର୍ଗତ କରି ବିପଭି ତଥା ବିନାଶଶୀଳ କାର୍ଯ୍ୟକରେ | 


ବ୍ୟଷ୍ଟି ଭାବନାରେ ଏହି ଚିତ୍ର ଆମକୁ ଏକ ଭୋଗବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଦର୍ଶାଇଥାଏ, ଯିଏ କି ତାଂର 
ଜୀବନର ନିର୍ମାଣ କାମନାରେ ବିକ୍ଷୁବ୍ଧ ହୋଇ ମନର ଚଞ୍ଚଳତରଙ୍ଗ ଉପରେ କରିଥାଏ । ସମଷ୍ଟି ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଦେଖିଲେ ଏହି ଶବ୍ଦ ଚିତ୍ର ଆମକୁ ଭୌତିକବାଦୀ ଜନ ସମୁଦାୟ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ସ୍ତ୍ରିତିକୁ ଦର୍ଶନ 
କରାଏ । ଜୀବନର ସୁନ୍ଦରତା ସେହି ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ, ଯାହାଦ୍ବାରା ଜୀବନର ନିର୍ମାଣ 
ହୁଏ। ଯଦି ନିଅଁ ଅସତ୍‌ ହୁଏ, ତେବେ ତା” ଉପରେ ନିର୍ମିତ ତାଳ ମହଲ ଅଧକ ସୁଦୃଢ଼ ହୋଇପାରିବ 
ନାହି। ଯଦି ଆମେ ଏହି ଶ୍ଲୋକକୁ ସୃକ୍ଷ୍ମଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖିପାରିବା, ତେବେ ଜ୍ଞାତ ହେବ କି ଏଥୁରେ 
ଆଜିର ଜଗତରେ ସର୍ବତ୍ର ଅନୁଭବ ହେଉଥିବା ଆର୍ଥିକ ବିଘଟନ, ସାମାଜିକ ଦୋଷ, ରାଜନୈତିକ 
ପରିବର୍ତନ ଏବଂ ଅଶାନ୍ତିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିବେଚନା କରାଯାଇଛି । 


ଉପରୋକ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପରୋକ୍ଷ ରୂପେ ଏକ ଏଭଳି ଭୌତିକବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି, ଯିଏ ତା'ର ସ୍ଵାଭାବରେ ହି ନାସ୍ତିକ ବିଚାରଧାରାର ଭୋଗ ପାଇଁ କେବଳ. କର୍ମ 
କରେ। କ'ଣ ଆଜିର ଭୌତିକବାଦୀ ଯୁଗରେ ଆମେ ଆମକୁ ଉପରୋକ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅନୁରୂପ ହି ସିଦ୍ଧ 
କରୁନାହୁଁ ? 

ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି । 


ଚିନ୍ତାମପରିମେୟାଂ ଚ ପ୍ରଲୟାନ୍ତାମୁପାଶ୍ରିତାଃ । 
କାମୋପଭୋଗପରମା ଏତାବଦିତି ନିସ୍ଚିତାଃ ।।୧୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ ନ୍ତାମ୍‌ = ଚିନ୍ତାକୁ; ଅପରିମେୟାମ୍‌ = ଅପରିମେୟ; ଚ = ଏବଂ; ପ୍ରଲୟାନ୍ତାମ୍‌ = 


ଚି 
5 ଉପାଶ୍ରିତାଃ = ଆଶ୍ରୟ କରିଥାନ୍ତ; କାମୋପଭୋଗପରମାଃ = = ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ 


ସେଗୁଡ଼ିକର ଉପଭୋଗରେ ହି ବ୍ୟସ୍ତ ଥାଆନ୍ତି; ଏତାବତ୍‌ = ଏହା ହି ସବୁ କିଛି; ଇତି = 
ଏପରି; ନିଶ୍ଚିତାଃ = ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ। 


ଅନ୍ବୟଃ : ଅପରିମେୟାଂ ଚ ପ୍ରଲୟାନ୍ତାଂ ଚିନ୍ତାଂ ଉପାଶ୍ରିତାଃ କାମମୋପଭୋଗପରମାଃ ଏତାବତ୍‌ ଇତି 
ନିଶ୍ଚିତାଃ ( ଅର୍ଥାନ୍‌ ଭହନ୍ତେ) ।୧୧| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ମଜଣ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜହୁଥୁବ/ ଥମଳନିତ ଚିନ୍ତାରୁଜ଼ିଳବନେ ନୂଥଦିତ ଏବଂ ବି୍ଷଣୟ/୦୭୦କ/ରୀ 


କଳ ର୍କ 
ନମ ଲକ୍ଷୟ ମାନୁଥିକ/ ଏହି ଆସୁଜମ 6ଲେଳମୀନେ ଏହଳି ଚୂଢ଼ ମଚକୁ ଘୋଷଣ କରଳି 
×ଏଇ/ £ ସଚ/, ଅନନ 2 / 6/ 


ନ୍ଦ 
ଳି 


॥ ୧୦୩୧ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧ / ଅଧ୍ଯାୟ ୧୬ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଚିନ୍ତାମପରିମେୟାଂ ଚ ପ୍ରଲୟାନ୍ତାମୁପାଶ୍ରିତାଃ - ଚିନ୍ତା ଓ ବ୍ୟାକୁଳାତାରେ ଗ୍ରସିତ ଏଭଳି 
ହତୋତ୍ସାହିତ ଲୋକ ନିଜର ନିରର୍ଥକ ଉଦ୍ୟମ ଦ୍ଵାରା ଜୀବନକୁ ଦୁଃଖର ଗଳିରେ ଟାଣି ଟାଣି ମୃତ୍ୟୁର 
ଅଗଣାକୁ ନେଇଆସନ୍ତି। ସାମାନ୍ୟ ଜୀବନରେ ଏସବୁ ଚିନ୍ତାଗୁଡ଼ିକ ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦର ଦୁର୍ଗ ଉପରେ 
ଭାଙ୍ଗପଡ଼ନ୍ତି ଏବଂ ବିଶେଷ ରୂପେ ସେତେବେଳେ, ଯେତେବେଳେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କାମନାଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା (ଯୋଗ) ପାଇଁ ପରିଶ୍ରମ ଓ ସଂଘର୍ଷ ତଥା ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥୁବା ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ରକ୍ଷଣ ( କ୍ଷେମ) ପାଇଁ 
ବ୍ୟାକୁଳତା ମନୁଷ୍ୟଜୀବନର ଏକମାତ୍ର ଚିନ୍ତା ହୁଏ। ମୃତ୍ୟୁପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବନର କାଳାବଧ୍ କେବଳ ଏହିସବୁ 
ଚିନ୍ତାଗୁଡ଼ିକରେ ଅପବ୍ୟୟ କରିବା ଓ ଶେଷରେ ପାଇବା ଯେ ଆମେ ଏଥୁରେ କେତେ ଦୟନୀୟ 
ଭାବେ ବିଫଳ ହୋଇଛୁ। ବାସ୍ତବରେ, ଏହା ଏକ ବଡ଼ ଦୁଃଖଦ ଘଟଣା । 


କାମୋପଭୋଗପରମା : ସକାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଉ ଅଥବା ଦୁଷ୍ପତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ, ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ନିରନ୍ତର କାର୍ଯ୍ୟରତ ରହିବା ପାଇଁ କୌଣସି ଦର୍ଶନ (ଜୀବନ ବିଷୟକ ଦୃଷ୍ଟି କୋଣ) ର ଆବଶ୍ୟକତା 
ହୋଇଥାଏ। ଯାହାର ବ୍ୟତିରେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଅସମ୍ଭବ ହୀନସ୍ତରର ଏବଂ ନିରର୍ଥକ ହୋଇଯାଏ। 


ଆସୁରୀ ସ୍ଵାଭାବଯୁକ୍ତ ଲୋକଙ୍କ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ନିରପବାଦ, ସର୍ବତ୍ର ଏକ ସମାନ ହି ହୋଇଥାଏ। 
ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଚାର୍ବାକ ମତ ( ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ)କୁ ଲକ୍ଷିତ କରାଯାଇଛି । ଏହି ମତ ଅନୁସାରେ “ କାମ! 
ହି ମନୁଷ୍ଯ ଜୀବନର ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଅନ୍ଯ ଧର୍ମ ଅଥବା ମୋକ୍ଷ କିଛି ନାହିଁ। ଚାର୍ବାକ ମତର 
ସାରାଂଶ ଏତିକି ଯେ - ' ୟାବଜୀବେତ୍‌ ସୁଖଂ ଜୀବେତ୍‌ ରଣଂ କୃତ୍ା ଘୃତଂ ପିବ୍ରେତ୍‌। ଭସ୍ମୀଭୂତସ୍ୟ 
ଦେହସ୍ୟ ପୁନରାଗମନ କୁତଃ/ | ବୃହସ୍ପତି ସୂତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି କି “ କାମ ହି ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥ | 


ଏତାବଦିତି (ଏତିକି ହି ସବୁକିଛି) - ସାମାନ୍ୟତଃ ଏହି ଭୌତିକବାଦୀ ମାନେ ମୁର୍ଖ ନୁହନ୍ତି | 
କିନ୍ତୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ଥୂଳ ବୁଦ୍ଧି ବା ବାହ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିଚାର କରନ୍ତି । ସେମାନେ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି, ଯେ କେବଳ 
ବିଷୟ ଭୋଗରେ ଜୀବନ ଦୁଃଖପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ। ଏଥୁରେ ମୋକ୍ଷ ଲାଭ ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଅତ୍ୟଧ୍କ ପରିଶ୍ରମ 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ । ତଥାପି ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ତାଙ୍କର ଅନିୟନ୍ତ୍ରିତ କାମବାସନାକୁ ହି ତୃପ୍ତ କରିବାରେ 
ବ୍ୟସ୍ତ ରହନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ଯଦି ଏହି ବିଷୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରାଯାଏ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ଉତ୍ତର ହେବ 
କି “ ଏହି ସଂଘର୍ଷ ହିଁ ଜୀବନ” | ସେମାନେ ଏହା ବ୍ୟତୀତ ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନକୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହି। 
ସେମାନେ ପ୍ରାୟ ନିରାଶାବାଦୀ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଜୀବନ ବିଷୟକ ଗମ୍ଭୀର ବିଚାର କରିବାକୁ 
ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦିଅନ୍ତି। ପରିଣାମତଃ, ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ଆଡତ୍ଲହତ୍ୟା ଓ ନରହତ୍ୟା ପ୍ରବୃଭି ଗୁଡ଼ିକ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହୋଇଛି । ଜୀବନର ଆଧାର ଅସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଓ ବିଷମତା ପଛରେ ଯେଉଁ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ତଥା ଲୟ ରହିଛି, 
ତାକୁ ସେମାନେ ଚିହ୍ନି ପାରନ୍ତି ନାହି। ଭବିଷ୍ୟତରେ କୌଣସି ଆଶାର କିରଣ ନ ଦେଖି ସେମାନଙ୍କର 
ହୃଦୟ କଟୁତାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପୁନଶ୍ଚ ଜୀବନ ପ୍ରତି ଶୋଧପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ। ନିଷ୍ଫଳ 
ପରିଶ୍ରମରେ ସେମାନେ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକୁ ଅପବ୍ୟୟ କରିଥାନ୍ତି ଏବଂ ଶେଷରେ କ୍ଲାନ୍ତଶ୍ରାନ୍ତ ଓ 
ନିରାଶା ଶୋକର ଦୟନୀୟ ମୃତ୍ୟୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ॥୧୧॥ 


॥ ୧୦୩୨ ॥ 


ଅଞ୍ଚାୟ ୧୬/। ଶ୍ଳୋକ ୧୨ 


ଉପରୋକ୍ତ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପରବର୍ଭୀ ଶ୍ଲୋକରେ ଅଧ୍ରକ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ ସୂଚିତ 
କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


ଆଶାପାଶଶଦେର୍ବଦ୍ଧାଃ କାମକ୍ରୋଧପରାୟଣାଃ । 
ଭହନ୍ତେ କାମଭୋଗାର୍ଥମନ୍ୟାୟେନାର୍ଥସଞ୍ଚୟାନ୍‌ || ୧ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଆଶାପାଶଶତୈଃ = ଶହ ଶହ ଆଶା ପାଶରେ,; ବଦ୍ଧାଃ : ଆବଦ୍ଧ ମନୁଷ୍ଯ କାମକ୍ରୋଧପରାୟଣାଃ 
= କାମକ୍ରୋଧପରାୟଣ ହୋଇ; ଭହନ୍ତେ = ଉଦ୍ଯମ କରୁଥାନ୍ତି: କାମଭୋଗାର୍ଥମ୍‌ - 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଉପଭୋଗ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ; ଅନ୍ୟାୟେନ = ଅନ୍ୟାୟ ଉପାୟରେ; 
ଅର୍ଥସଞ୍ଚୟାନ୍‌ = ଧନ ସଞ୍ଚୟ କରିବାକୁ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଆଶାପାଶଶତୈଃ ବଦ୍ଧାଃ କାମକ୍ରୋଧପରାୟଣାଃ ତେ କାମଭୋଗାର୍ଥଂ ଅନ୍ୟାୟେନ ଅର୍ଥସଞ୍ଚୟାନ୍‌ 
ଇହନ୍ତେ ।୧ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ` ଥଣଳଳକ ଥୀାଶୀଯୀଶଣନ ବାନ୍ଧ 6ଯୋଳଥକ/, ଳ/ମାଥ 6ଳୋଧନର ଥ//ଳ6ନେ ଏହି ୭ଲ/କମା6ନ 
ବି୍/ଘ6/ରକୁ କଁ କନିକ/ ମାଳ ଥନ୍ଯାୟ ମୂର୍ବଳ ¿ନ ସଂର୍ରନ ନିମନ୍ତ ନଖ 
କଣିଥ/ଛଳ //6 ୨// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆଶାପାଶଶତେୈର୍ବଦ୍ଧାଃ କାମକ୍ରୋଧପରାୟଣାଃ - ଆସୁରୀ ଲୋକଙ୍କ ସ୍ବାଭାବକୁ ଅଧକ 
ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ସେମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପଗୁଡ଼ିକୁ ବଣ୍ଣଠ୍ରନା କରିଛନ୍ତି । ଶହ 
ଶହ ଆଶାପାଶରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିର ମାନସିକ ତଥା ବୌଦ୍ିିକ କ୍ଷମତାଗୁଡ଼ିକ ହ୍ରାସ ହେବାକୁ 
ଲାଗେ। ତା'ପରେ ସେହି ଅଶାନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି, ଘଟଣା ବା ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ ନିଜର 
ଧୈର୍ଯ୍ୟ ହରାଇ ବିବେକ ଓ ମାନସିକ ସନ୍ତୁଳନକୁ ମଧ୍ଯ ହାତଛଡ଼ା କରିଦିଏ। ଉତ୍ତେଜନା ଏବଂ ସତତ 
ଅସନ୍ତୋଷରେ ଗ୍ରସିତ ଏହି ବ୍ୟକ୍ତି "କାମ ଓ କ୍ରୋଧଂର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ । କାମନା ଅତୃପ୍ତ ଅଥବା 
ଅବରୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ କ୍ରୋଧ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କାମନା ପୁର୍ଭି ପାଇଁ ସେ ସଂଘର୍ଷ କରେ, କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଦ୍ଧାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଏହି ଜଗତରେ ସର୍ବଦା ଇଷ୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା ଅସମ୍ଭବ । ଏଭଳି ପରିସ୍ଥିତିରେ ତାଂର 
କାମନା ଉନ୍ନତ୍ତ ଓ ଉଦ୍‌ବେଗପୂର୍ଣ୍ଣ କ୍ରୋଧରେ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଯାଏ । 


ଇହନ୍ତେ : ଅକଥ୍ୟ ପରିଶ୍ରମ ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ନିଜର ନିତ୍ଯ ବର୍ଦ୍ଧମାନ କାମନାକୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
କରିବାରେ ପ୍ରଯତ୍ନଶୀଳ ହୁଅନ୍ତି। ଭୋଗ ପାଇଁ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ପରିଗ୍ରହ ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ । 
ସେମାନେ ଶାନ୍ତି ଓ ସୁଖକୁ ଖୋଜିବା ସ୍ଫ୍ଳେ ସେହି ଏକ ସଂଜ୍ଞାବିହୀନ ତୃଷ୍ଣାକୁ ତୃପ୍ତ କରିବାର ଚେଷ୍ଟା 
କରିଚାଲନ୍ତି, ଯାହାକି ଏକ ଦୀର୍ଘକାଳୀନ ଅସାଧ୍ଯ ରୋଗ ସଦୃଶ । ନିଜର ମାନସିକ ପ୍ରବୂଭ୍ତି ଗୁଡ଼ିକର 


॥ ୧୦୩୩ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଏ ୬”\ % _\୍‌୭୬ 


ନିରୀକ୍ଷଣ, ଅଧ୍ୟୟନ ଏବଂ ଯଥାଥ ନିଣ୍ଠଢୟରେ ପହଞ୍ଚୁବା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ମାନସିକ ସନ୍ତୁଳନ ସେମାନଙ୍କ 
ଠାରେ ସର୍ବଦା ଅଭାବ ଦେଖାଯାଏ। ଇଚ୍ଛାପୂର୍ଭି ପାଇଁ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇ ଇତସ୍ତତଃ ଭ୍ରମଣରେ ସେମାନେ 
ଜୀବନର ଦିବ୍ୟତତ୍ତ୍ଵରୁ ଅଲଗା ହୋଇଯାନ୍ତି । ସତ୍ୟାସତ୍ୟର ବିବେକକୁ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଥ ସଞ୍ଚୟ କରିବାରେ 
ବ୍ୟସ୍ତ ରଖନ୍ତି । 


ଯଦିଓ ଆସୁରୀ ଲୋକଙ୍କ ଏହି ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ ପାଞ୍ଚହଜାର ବର୍ଷପୂର୍ବରୁ ଲେଖା ଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି କି ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ପଢ଼ିବା ବେଳେ ଏଭଳି ଜଣାଯାଏ, ଯେପରିକି ଏହା ଆଜିର 
ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟରୂପେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି। ଏହି ପ୍ରକାର ଯଦି ଗୀତାର ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ଆଜିର 
ଗୌରବଶାଳୀ ବିଜ୍ଞାନ, ଭୌତିକ ସମୂଦ୍ଵି, ଲୌକିକ ଉପଲବ୍୍‌ଧ୍ଵ ତଥା ରାଜନୈତିକ ମୁକ୍ତିର ଯୁଗକୁ 
ପରୀକ୍ଷଣ କରିବ, ତେବେ ଏହି ଯୁଗକୁ 'ଆସୁରୀ” ଶ୍ରେଣୀରେ ହି ସ୍ଫ୍ରାନ ଦେବ। ୩ଦ୍ୟୋଗିକ 
ସଂସ୍ଫ୍ରାଗୁଡ଼ିକର ବ୍ୟାପକ ପ୍ରସାର ନିମିତ୍ତ ଗର୍ଜନାମ୍ବକ କର୍ଣ୍ରକଟୁ ଧ୍ବନି ଏବଂ ଆଧୁନିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଅସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ଭୟାନକ ପ୍ରୟୋଗ ମଧ୍ଯରେ ଆମେ ହୁଏତ ପୂର୍ବ କାଳରେ “ ଜ୍ଞାନୀ” ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଉଦ୍‌ଘୋଷିତ ସତ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ଧ୍ୟାନ ନ ଦେବା। କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ନିଷ୍ଠାବାନ୍‌ ବିଦ୍ଯାର୍ଥୀ ସେହିସବୁ 
ଘୋଷଣାଗୁଡ଼ି କର ଅକାଟ୍ୟ ସତ୍ୟତାକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେଖିଥାନ୍ତି | ସ୍ଵଭାବତଃ ନିଜ ଯୁଗ ପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କର 
ମନ ଉଦାସ ହୋଇଯାଏ। 


ସେହି ଭୋଗବାଦୀମାନଙ୍କର ବିଚାର ନିମ୍ବ ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ । 


ଇଦମଦ୍ୟ ମୟା ଲବ୍ଧମିମଂ ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ୟେ ମନୋରଥମ୍‌ | 
ଇଦମସ୍ତୀଦମପି ମେ ଭବିଷ୍ୟତି ପୁନର୍ଧନମ୍‌ ॥ ୧୩॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇଦମ୍‌ = ଏହା ବା ଏତିକି; ଅଦ୍ୟ = ଆଜି; ମୟା = ମୁଁ ମୋ ଦ୍ବାରା; ଲବ୍ଧମ୍‌ = ପାଇଗଲି; 
ଇମମ୍‌ = ଏହାକୁ ; ପ୍ରାପ୍ସ୍ଯେ = ପାଇବି; ମନୋରଥମ୍‌ = ମନୋବାଞ୍ଚା; ଇଦମ୍‌ = ଏତିକି; 
ଅସି = ଅଛି; ଇଦମ୍‌ = ଏତିକି; ଅପି = ବି; ମେ = ମୋ ପାଖରେ; ଭବିଷ୍ୟତି = ହୋଇଯିବ; 
ପୁନଃ = ଆହୁରି; ଧନମ୍‌ = ଧନ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଇଦଂ ଅଦ୍ୟ ମୟା ଲବ୍ଧଂ, ଇମଂ ମନୋରଥଂ ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ୟେ, ଇଦଂ ମେ ଅସ୍ତି, ଇଦଂ ଧନଂ ଅପି 
ପୁନଃ ଭବିଷ୍ୟତି ।୧୩ 


ଶ୍ଳୋ କାର୍ଥ : ନୁଁ ଥାଳି ଏସବୁ 9/9 କରିଛି ଏବଂ ଏହି ମଣନାଜଥକୁ ନ 979 କଳିକି / 6ମେ/' ଯର 
ଏଚ ଧନ ଥଛି ଏକଂ ଏହାଠାରୁ ମଃଂ/ ଅଧିକ &/ନ ଜବିଷ୍ୟଜଶେ ନକ // 6 ୨7/ 


॥ ୧୦୩୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୧୪ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଇଦମଦ୍ୟ ମୟା ଲକଚ୍ଧମିମଂ ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ଯେ ମନୋରଥମ୍‌ - ଏହି ଶ୍ଳୋକ ସ୍ବତଃ 
ଭାବୋଦ୍ଦୀପକ । ସାମାନ୍ୟ ଲୋକ ଏହି ପ୍ରକାର ଜୀବନଯାପନ କରନ୍ତି । ପ୍ରତି ସ୍ପର୍ଦାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଏହି ଜଗତରେ 
ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସଫଳ ମାନ୍ଯତା ଦିଆଯାଏ, ଯାହାର ପାଖରେ ଅଧ୍ୂକତମ ଧନ ଅଛି । ଅତଏବ, 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଯେତେ ଅଧ୍ଵକ ଧନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତା! ଦ୍ଵାରା ତା'ର ସନ୍ତୁଷ୍ଠି ହୁଏ ନାହିଁ। ଧନ ଅର୍ଜନର ଏହି 
ଧାରଣାରେ ହାସ୍ୟସ୍ପଦ ବିରୋଧାଭାସ ହେଉଛି କି ଧନ ପ୍ରାପ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସନ୍ତୋଷ ହେବା ସ୍ଥଳରେ ଅଧ କାଧ୍ଵକ 
ଧନ ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ବଢ଼ି ଚାଲେ। ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ଭୌତିକବାଦୀ ଧନୀ ବ୍ଯକ୍ତି ତାଂର ଧନକୁ 
ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ବୋଲି ମାନି ନାହି । 


ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ସ୍ପ ତପ୍ରଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତିର ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି, ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷର 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତା ଏଭଳି କି ଜଗତର ବିଷୟ ତା'ର ମନରେ କିଜ୍ଚୁତ୍‌ ହେଲେ ବିକାର ଉତ୍ପନ୍ନ କରିପାରେ 
ନାହି। ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ରକରେ ନା କି କାମୀପୁରୁଷ । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଆସୁରୀ ଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ ପୁରୁଷର ଭୌତିକ ବସ୍ତୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇଛି । ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ତା'ର ବ୍ୟକ୍ତିବିଷୟକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ॥ ୧୩॥ 
ଅସୌ ମୟା ହତଃ ଶତରୁହଁନିଷ୍ୟେ ଚାପରାନପି । 
ଭଶ୍ଵବରୋଃହମହଂ ଭୋଗୀ ସିଦ୍ଧୋଃହଂ ବଲବାନ୍‌ ସୁଖୀ ॥୧୪॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅସୌ = ଅମୁକ; ମୟା = ମୋ ଦ୍ଵାରା; ହତଃ = ମରାଗଲା; ଶତୁଃ = ଶତୃ; ହନିଷ୍ଯେ = 
ମାରିଦେବି; ଚ = ଏବଂ; ଅପରାନ୍‌ = ଅନ୍ୟ ଶତୃମାନଙୁ ;; ଅପି = ବି (ମୁଁ); ଭଶ୍ବରଃ = 


ଭଗବାନ୍‌; ଅହମ୍‌ = ମୁଁ ଅଟେ; ଅହମ୍‌ = ମୁଁ; ଭୋଗୀ = ଭୋଗବିଳାସ; ସିଦ୍ଧଃ = ସିଵିରେ 
ମୁକ୍ତ ଅଟେ; ଅହମ୍‌ = ମୁଁ; ବଲବାନ୍‌ = ବଳିଷ; ସୁଖୀ = ସୁଖୀ ଅଟେ |॥୧୪॥ 


ଅନ୍ନୟଃ : ଅସୈୌ ଶତ୍ରୁଃ ମୟା ହତଃ ଚ ଅପରାନ୍‌ ଅପି ହନିଷ୍ୟେ, ଅହଂ ଇଶ୍ଵରଃ, ଅହଂ ଭୋଗୀ, ଅହଂ 
ସିଦ୍ଧଃ, ବଳବାନ୍‌ ସୁଖୀ ।୧ ୪| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏହି ଶଚ୭ୁ 6! ଭୁର/ ମୃତ୍ୟୁକୁ 99 6ଲ/ ଏବଂ ଥନ/ ନୁନାଳଙୁ ନାଥ ମୁଁ ମାରିକି/ ନୁଁ 
ଜ୍ଞଶୁଜଳ ¿ 6ଜ/ରୀ, ନୁଁ ଦିଵନୁକୁଷ, ନୁଁ କଳକନ ¿ ସୁ/ ମଧ // 6 ୪୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଅନୁବାଦ ହି ଏହାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା। ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଲୋକଙ୍କ ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ 
ଏହି ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ଏହା ଆଭିମାନୀ ଜୀବର “ସଫଳତାର ଗୀତ” ଯାହାକୁ ଜଣେ 


॥ ୧୦୩୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆସୁରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ମନରେ ସର୍ବଦା ଗାନ କରୁଥାଏ । ଏହି ଆସୁରୀ ଗୀତର ମାଦକ ପ୍ରଭାବରେ 
ମନୁଷ୍ୟର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ଦିବ୍ୟ ସଂସ୍କାର ଉନ୍ମାଦପୂର୍ଣ୍ଣ ନିଦ୍ରାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । 


ଜଣେ ଭୌତିକବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵବିଷୟକ କ 'ଣ ଧାରଣା ହୁଏ ? ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି - 


ଆଢ଼୍ୟୋଃଭିଜନବାନସ୍ମି କୋଃନ୍ୟୋଃସ୍ତି ସଦୂଶୋ ମୟା । 
ୟକ୍ଷ୍ୟେ ଦାସ୍ୟାମି ମୋଦିଷ୍ୟ ଇତ୍ୟଜ୍ଞାନବିମୋହିତାଃ ॥ ୧୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଆଢ଼୍ୟ = ଧନ୍ୟବାନ୍‌ ମୁଁ, ଅଭିଜନବାନ୍‌ = ଭଚ୍ଚବଂଶ; ଅସ୍ଥି = ମୁଁ; କଃ = କି; ଅନ୍ୟଃ = ଆଉ; 
ˆ ଅସ୍ତ = ଅଛି; ସଦୃଶଃ = ଏକାଭଳି; ମୟା = ମୋ; ୟକ୍ଷ୍ଯେ = ମୁଁ ବହୁତ ଯଜ୍ଞ କରିବି; 
ଦାସ୍ୟାମି = ଦାନ ନେବି; ମୋଦିଷ୍ୟ = ମଉଜ କରିବି; ଇତି = ଏହିପରି ; ଅଜ୍ଞାନବିମୋହିତାଃ 

= ଅଜ୍ଞାନରେ ବିମୋହିତ ହୋଇଥାନ୍ତି ॥ ୧୫॥ 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଆଢ଼୍ୟଯ ଅଭିଜନବାନ୍‌ ଅସ୍କି, ଅନ୍ଯଃ କଃ ମୟା ସଦୂଶଃ ଅସ୍ତି ? ( ଅହଂ) ୟକ୍ଷ୍ଯେ ଦାସ୍ଯାମି, 
ମୋଦିଷ୍ୟେ, ଇତି ଆଜ୍ଞାନବିମୋହିତାଃ |୧ ୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନୁଁ ଧନକନ୍‌ 6 6ଶଵକୁଳେ ଳଳୁ 6ନେଳଛି; 6ମୋ' ସତ ଥନ# କିଏ ଥଛି ମାନୁ ଯକ୍ଞ 
କଜିକି ନୂଁ ଜାଳ ଦେକି, ନୁଁ ମହଳ କଜିକି/ ଏହି ଯଳାନନର ଥଞ୍ମାନନେ ସେମାନେ କି 
6ନୀଚି ଯୋଜଥାନି //( ୬// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅଜ୍ଞାନ ଓ ସେଥରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବିପରୀତ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ମୋହିତ ତଥା ଗର୍ବ ଓ ମଦରେ ଉନ୍ନତ୍ତ 
ଆସୁରୀ ଗୁଣ ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତ ଜଗତକୁ ଏଭଳି ଭ୍ରାମକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖେ । ଏଭଳି ସ୍ତ୍ରିତିରେ ସ୍ଵୟଂକୁ ତଥା 
ଜଗତ୍‌ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ତୃଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ତାକୁ ତା'ର ଧନ, ବୈଭବ 
ଓ କୁଳର ଏତେ ଅଭିମାନ ହୁଏ କି ସେ ତା” ସମକକ୍ଷ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ତୁଚ୍ଛ ମନେକରେ । ସ୍ଵୟଂ ସମାଜରୁ 
ବହିଷ୍ଣୃତ ହୋଇ ମିଥ୍ୟା ଅଭିମାନର ମହଲରେ ରହେ ଏବଂ ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରକାରର ମାନସିକ ଯାତନାଗୁଡ଼ିକୁ 
ମଧ୍ଯ ଭୋଗିଥାଏ। ତା'ର ମହତ୍ତ୍ଵାକାଙ୍କ୍ଷା ଏହି କି ଯଜ୍ଞାଦି ଦ୍ଵାରା ସେ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଉପରେ ମଧ୍ଯ 
ଶାସନ କରିବ ଏବଂ ଦାନ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ପୂର୍ଣ ଢଗତକୁ କିଣିନେବ । ଏହି ପ୍ରକାର ସମ୍ମାନିତ ଓ ପୂଜିତ ହୋଇ 
' ମୁଁ ମଭଜ କରିବି” | ସେହି ଅଜ୍ଚାନରୂପୀ ଗର୍ଭରେ ପଡ଼ି ଆସୁରୀ ବ୍ଯକ୍ତି କିଛି ଅତ୍ୟନ୍ତ ପରୁଷ ବଚନ 
କହେ। 


ଉପରୋକ୍ତ ଚିନୋଟି ଶ୍ଳଲେକର ସାରାଂଶ ବଣ୍ଟ ନା କରି ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି - 


[ ୧୦୩୬ 1 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୧୬ 


ଅନେକଚିରତ୍ତବିଭ୍ରାନ୍ତା ମୋହଜାଲସମାବୂତାଃ । 
ପ୍ରସକ୍ତାଃ କାମଭୋଗେଷୁ ପତନ୍ତି ନରକେଃଶୁଚୌ ॥୧୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅନେ ବକଚିର୍ତବିଭ୍ରାନ୍ତାଃ - ନାନାପ୍ରକାର ( କାମନାଯୋଗୁଁ ) ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଚିତ୍ତ ଭ୍ରମିତ ହୋଇଛି; 
ମୋହଜାଲସମାବୂତାଃ = ଯେଉଁମାନେ ମୋହଜାଲରେ ଦୃଢ଼ଭାବେ ଆବଦ୍ଧ ପ୍ରସକ୍ତାଃ = ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଆସକ୍ତ: କାମଭୋଗେଷୁ = ପଦାର୍ଥ ଓ ଭୋଗରେ; ପତନ୍ତି = ପଡ଼ନ୍ି)›} ନରକେ = ନରକରେ; 
ଅଶୁଚୌ = ଘୋର ଅପବିତ୍ରରେ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଅନେକଚିଭ୍ତବିଭ୍ରାନ୍ତାଃ ମୋହଜାଲ ସମାବୂତ୍ତାଃ କାମଭୋଗେଷୁ ପ୍ରସକ୍ତାଃ ଅଶୁଚୌ ନରକେ 
ପତନ୍ତି ।୧୬। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଥନେଳ ହଳାନ ଢନିନ ଚିନ୍ଦନୁନ୍ତ, ୫ମୋହ ଲାଳନ କାଣି ହୋଜଥିକ/ ତଥା ବିଷୟ ଜେଗଣନେ 
ଥାସଳ ଏ 6ଳେଳମାଣନ 6ଯୋଜ, ଥଫକିତ ଳଜଳକଣନେ ଯଂଜିନ ଛୁଅଛି // ୧ ୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅନେକଚିତ୍ତବିଭ୍ରାନ୍ତା ମୋହଜାଲସମାବୃତାଃ - ଆଡତ୍ନକେନ୍ଦ୍ରିତ ଓ ବିଷୟାସକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତର 
ମନ ସର୍ବଦା ଅସ୍ତିର ରହେ। ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଭ୍ରାମକ କଳ୍ପନାଗୁଡ଼ିକରେ ସେ ତା'ର ମନର ଏକାଗ୍ରତା 
କ୍ଷମତାକୁ କ୍ଷୀଣ କରିଦିଏ। 


ମୋହଜାଲ ସମାବୂତାଃ : ଯଦି ଏଭଳି ଆସୁରୀ ବ୍ଯକ୍ତିର ମନ ସାରହୀନ ସ୍ବପ୍ନଗୁଡ଼ିକରେ 
ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୁଏ, ତେବେ ତାଂ”ର ବୁଦିର ସ୍ଫ୍ରିତି ମଧ୍ୟ ଦୟନୀୟ ହୋଇଯାଏ। ବିବେକ ଓ ନିଶଣ୍ଣୟଜନିତ 
ତା'ର କ୍ଷମତା ମୋହ ଓ ଅସତ୍‌ ମୂଲ୍ଯଗୁଡ଼ିକରେ ବାନ୍ଧିହୋଇ ଯାଏ | ଆଶ୍ରୟବିହୀନ ବୁଦି କେଉଁପ୍ରକାର 
ଉଚିତ୍‌ ନିର୍ଣୟ ଓ ଜୀବନର ସଠିକ୍‌ ମୁଲ୍ୟାଙ୍କନ କରି ପାରିବ ? ଏଭଳି ଦୋଷପୂର୍ଣ୍ଣ ମନ ଓ ବୁଦଵି ଦ୍ଵାରା 
ଜଗତକୁ ଅବଲୋକନ କରିବା ପରେ ସର୍ବତ୍ର ବିଷମତା ଓ ବିକୃତ ଦର୍ଶନ ହେବ, ସମତା ଓ ସଂସ୍କୃତି 
ନୁହେଁ। 


ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ଆସକ୍ତ : ଯେଉଁ ବ୍ୟକିର ବୁଵି ମୋହରେ ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଥିବ ଏବଂ ମନ 
ବିକ୍ଷେପ ଦ୍ଵାରା ଅଶାନ୍ତ ହୋଇଥିବ, ତେବେ ତାର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ଅସଂଯମିତ ହେବେ। ଯଦି 
ଗାଡ଼ି ଚାଳକ ମଦ୍ୟପାନ କରି ଗାଡ଼ି ଚଳାଏ, ତେବେ ଗାଡ଼ିର ଗତିକୁ ଆୟତ୍ତରେ ରଖିପାରିବ ନାହି | 
ଏଥିଲାଗି ଆସୁରୀ ସ୍ଵଭାବର ବ୍ୟକ୍ତ ବିଷୟଭୋଗରେ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି | 


ପ୍ରସକ୍ତାଃ କାମଭୋଗେଷୁ ପତନ୍ତି ନରକେଏଶୁଚୌ - ଶରୀରରେ କ୍ଲାନ୍ତି ମନ ଭ୍ରମିତ ତଥା 
ବୁଦ୍ଧିରେ ବିଚଳିତ ଏହି ଲୋକମାନେ ଏଠାରେ ସ୍ଵନିର୍ମିତ ନରକରେ ହି ବାସ କରନ୍ତି। ଏହି ତଥ୍ୟକୁ 


॥ ୧୦୩୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ବୁଝିବା ପାଇଁ ଆମକୁ କୌଣସି ମହାନ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ । ବ୍ୟକ୍ତି ଠାରେ ଏହି ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ଅଛି କି ସେ ସମତ୍ଵଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ନରକକୁ ସ୍ଵର୍ଗରେ ପରିବର୍ତନ କରିପାରିବ । ବିଷମ ଦର୍ଶନ ଦ୍ଵାରା 
ସ୍ବର୍ଗକୁ ନରକ ମଧ୍ଯ କରିପାରେ। ଅସଂଯତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍‌ ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେକୌଣସି ସ୍ମ୍ରୁତିରେ ଶାନ୍ତି ଓ 
ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଅନୁଭବ କରେ ନାହିଁ । ଯଦି ସବୁ ବାତାବରଣ ଏବଂ ପରିସ୍ଥିତିଗୁଡ଼ିକ ଅନୁକୂଳ ହୁଏ, ତଥାପି 


୨ ୬୩ ୬୬୮ 


ମଧ୍ଯ ସେ ତା'ର ଆନ୍ତରିକ ପୀଡ଼ା ଓ ଦୁଃଖ ଦ୍ଵାରା ସେହି ପରସ୍ତୃତକୁ ପ୍ରତିକୂଳ କରିଦିଏ। 


ଯଦି ଏହି ଆସୁରୀ ଗୁଣସମ୍ପନ୍ନ କେବଳ ଏକ ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ଯ ସୁଖଦ ପରିସ୍ତ୍ତିତି ଗୁଡ଼ିକୁ ଦୁଃଖଦ, 
କରିପାରେ, ତେବେ ଆମେ ସେହି ଜଗତର ସ୍ତତିକୁ ଭଲଭାବରେ କଳ୍ପନା କରିପାରିବା, ଯେଉଁଠି 
ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଲୋକଙ୍କର ଏହି ଧାରଣା ହୋଇଥୁବ। ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ନରକ, ଆମର ଅନ୍ତଃକରଣ ସମତା ଓ 
ବିଷମତା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। 


ଆତ୍ମସମ୍ଭାବିତାଃ ସ୍ତବ୍‌ଧା ଧନମାନମଦାନ୍ଵିତାଃ । 
ୟଜନ୍ତେ ନାମୟଜ୍ଞୈସ୍ତେ ଦମ୍ଭେନାବିଧ୍ଵପୂର୍ବକମ୍‌ ॥ ୧ ୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଆତ୍ମସମ୍ଭାବିତାଃ - ନିଜକୁ ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ପୂଜ୍ୟ ମନେ କରୁଥିବା; ସ୍ତବ୍ଧାଃ = ଅବିନୟୀ; 
ଧନମାନମଦାନ୍ଵିତାଃ = ଧନ ଓ ମାନରେ ପ୍ରମତ୍ତ; ୟଜନ୍ତେ = ଆହୁତି ଦିଅନି; ନାମୟଜ୍ଞୈଃ = 
ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧି ପାଇଁ ଯଜ୍ଞରେ ତେ = ସେହି; ଦମ୍ଭେନ = ଦମ୍ଭସହକାରେ; ଅବିଧିପୁର୍ବକମ୍‌ 
= ଅବିଧପୂର୍ବକ | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ଆତ୍ମସମ୍ଭାବିତାଃ ସ୍ତବ୍‌ଧାଃ ଧନ- ମାନ-ମଦାନ୍ବିତାଃ ତେ ଦମ୍ଭେନ ଅବିଧ୍ପୂର୍ବକଂ ନାମଯଜ୍ଞୈଃ 
ୟଜନ୍ତେ ।୧୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନିଳକୁ ନିଃଳେ 6୩୩୫ ମାନୁଥିକନ ୭୫ ଓମରଚନୁଲ୍ତ୨ ଧନ ୬ ମାନର ମଦନେ ମଭେଳକୁକ 
6ିଲାକ ଶୀସ୍ତକିଧରୁ ରନିତ ୫ଳକଳ ଲାମଘାଚ ନ୍ନ୍ଞ ଭଜ ଜୟୟମୁକଳ ନୂଳନ କଳି /୧୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆମ୍ମସମ୍ଭାବିତାଃ ସ୍ତବ୍‌ଧା ଧନମାନମଦାନ୍ଧିତାଃ - ଯଜ୍ଞ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ କେବଳ ବେଦୋକ୍ତ 
କର୍ମକାଣ୍ଡ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅନୁଚିତ୍‌ କିନ୍ତୁ ଯେପରିକି ଗୀତାର ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ କୁହାଯାଇଥୁଲା, 
“ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥଭାବରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରି କରାଯାଉଥୁବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସେବାକର୍ମକୁ ' ଯଜ୍ଞ' କୁହାଯାଏ। 
ସଂକ୍ଷେପରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ “କର୍ମ ହି ପୂଜା' | 


ଯଦି କଦାପି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ସମାଜ ସେବା ଅଥବା ରାଷ୍ଟ୍ରର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରେ, 
ତେବେ ଏହା ଆବଶ୍ଯକ ନୁହେଁ କି ସେ ସର୍ବଦା ଶୁଦ୍ଧଭାବନାରେ କର୍ମ କରୁଥିବ ଯଦିଓ ଅନେକ 


॥ ୧୦୩୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୧୮ 


ରାଜନୈତିକ ନେତା ଓ ସମାଜ ସେବକ ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଇଁ ପ୍ରଯତ୍ବଶୀଳ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି, ତଥାପି ବାସ୍ତବରେ 
ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଶାନ୍ତି, ସମୂଦ୍ଧି ଓ ସମ୍ପନ୍ନତାର ଅଭାବ ଅଟେ । ଏହାର କ 'ଣ କାରଣ ହୋଇପାରେ ? ଏହାର 
କାରଣ ହେଉଛି କି ଯେବେ ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତିର ବ୍ୟକ୍ତି ତାଂର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରେ, ତେବେ 
ସେ ତା'ର ସେବାଭାବକୁ ଘୋଷଣା ଓ ପ୍ରଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ କରିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ସେବା 
କରିବା ତା'ର ମୁଳସ୍ଵଭାବର ସର୍ବଦା ବିପରୀତ ହୋଇଥାଏ । ସମାଜର ଏଭଳି ସେବକ ନାମମାତ୍ର 
ପାଇଁ ସେବାରୂପ ଯଜ୍ଞ କରିଥାନ୍ତି । ଅଜାଣତରେ ତାଙ୍କର କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଅଭିମାନର ବିଷାକ୍ତ କାମୁକତାରେ 
ରଂଜିତ, ଗର୍ବରେ ବିକୃତ ତଥା ଏମାନଙ୍କର ମିଥ୍ୟା ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାୟ ଦୂଷିତ ହୋଇଥାଏ। ଏହି 
ପ୍ରକାର ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ଏକ ମାତ୍ର ପରିଣାମ ଦୁଃଖ ହୋଇଥାଏ। 


ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟହ ନିମ୍ବସ୍ତରକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 
ଅହଙ୍କାରଂ ବଲଂ ଦର୍ପଂ କାମଂ କ୍ରୋଧଂ ଚ ସଂଶ୍ରିତାଃ | 
ମାମାମ୍ମପରଦେହେଷ୍‌ୁ ପ୍ରଦ୍ବିଷନ୍ତୋଃଭ୍ୟସୂୟକାଃ ॥୧୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅହଙ୍କାରମ୍‌ = ଅହଂକାର; ବଲମ୍‌ = ବଳ; ଦର୍ପମ୍‌ = ଦର୍ପ; କାମମ୍‌ = କାମ; କ୍ରୋଧମ୍‌ = 
କ୍ରୋଧ: ଚ = ଏବଂ” ସଂଶ୍ରିତାଃ = ଆଶ୍ରିତ ସେହି ମନୁଷ୍ଯଃ ମାମ୍‌ = ମୋ ସହିତ; 
ଆତ୍ମପରଦେହେଷୁ = ସେମାନଙ୍କର ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଶରୀରରେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ରୂପେ ସ୍ଥ୍ରିତ; 
ପ୍ରଦ୍ବିଷନ୍ତଃ = ଦ୍ଵେଷ କରନ୍ତି ଅଭ୍ୟସୂୟକାଃ = ଦୋଷ ଦୃଷ୍ଟି ରଖନ୍ତି । 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅହଙ୍କାରଂ, ବଲଂ, ଦର୍ପଂ, କାମଂ ଚ କ୍ରୋଧଂ ସଂଶ୍ରିତାଃ ଆତ୍ମପରଦେହେଷୁ ମାଂ ପ୍ରଦ୍ବିଷନ୍ତଃ, 
ଅଭ୍ୟସୂୟକାଃ (ୟଜନ୍ତେ) ।୧୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥହନ୍ଧାର, ବଳ, ଦର୍ଫୟ କାନ ¿¢ ଣଲ୍ଲାଧଳର କଣଭୂତ ହୋଳ ଠରନିଦକ କନ୍ଦୁଥିକୀ ଏହି 
6ଲ/କମା6ନ ନିଳନ ¿ ଥଳୟମାନନ' ଶଳ/ରଣ6ନ ଛି ନୋ (ଜମାରୁ 9 ଣି) କଳ 
କଣିଥା@ // // 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଅହଙ୍କାରଂ ବଲଂ ଦର୍ପଂ କାମଂ କ୍ରୋଧଂ ଚ ସଂଶ୍ରିତାଃ - ଥରେ ମାତ୍ର ଅହଂକାରର 
ବଶୀଭୂତ ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ୟ ପଶୁଠାରୁ ମଧ୍ଯ ନିମ୍ନ ସ୍ତରକୁ ପତିତ ହୋଇଯାଏ । କାମନାରେ ଉନ୍ମତ୍ତ 
ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ସୁସଂସ୍କୃତ ମାନବର ପରାକାଷ୍ଠାରୁ ପଦଚ୍ୟୁତ ହୋଇ ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ ଏକ ପଶୁ ସଦୃଶ 
ସମାଜରେ ବିଚରଣ କରେ।। ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି ଶାରୀରିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ମନୁଷ୍ୟ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ମାନସିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ପଶୁ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଆସୁରୀ ଲୋକଙ୍କ ବଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


|॥ ୧୦୩୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଥିବା ଅହଂକାର ଓ ଦୁରୁଁଣଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ଭ୍ରଷ୍ଟତାର ନିମ୍ବସ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପତନ କରାଇବା ପାଇଁ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି କି ଆସୁରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଏସବୁ ଅବଗୁଣ ଯୁକ୍ତ। 
କେବଳ ଏତିକି ନୁହେ, ବରଂ ସେ ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ି କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରି ଅବଲମ୍ବନ କରେ । ଏଗୁଡ଼ିକର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତରେ ହି ସନ୍ତୋଷ ଅନୁଭବ କରେ। 


ପ୍ରାୟ ନବଯୁବକଙ୍କୁ ଏହି ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଏ କି ସେମାନେ ତାଙ୍କର ନିମ୍ନସ୍ତରରେ ହୀନ 
ପ୍ରବୃତ୍ଦିଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ପ୍ଵରଲୋଭନର ଶିକାର ହେବା ଅନୁଚିତ୍‌ । କୌଣସି ସ୍ଵଛନ୍ଦ ପ୍ରବୃଭିଯୁକ୍ତ ଯୁବକ ପ୍ରଶ୍ନ 
ପଚାରିପାରେ କି ଏଥ୍ବରେ କ'ଣ ହାନି ହୁଏ? ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ କହନ୍ତି ସବୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ମୂଲ୍ୟଗୁଡ଼ିକର 
ଅପମାନ କରି ଅହଂକାର, ସ୍ଵାଥି ଓ କାମୁକତାର ଜୀବନ ବ୍ୟତୀତ କରିବାର ପରିଣାମ ହେଉଛି ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ବିନାଶ। 


ଉପରୋକ୍ତ ଆସୁରୀ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ ଯୁକ୍ତ ଲୋକ ଜୀବନର ପବିତ୍ରତାକୁ ଉପେକ୍ଷା କରନ୍ତି ଏବଂ 
କୌଣସି ପଶ୍ଚାତ୍ତାପ ବିନା ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅପବିତ୍ର କରିବାରେ ମଧ୍ଯ ସଂକୋଚ କରନ୍ତି ନାହି । ଏମାନେ 
ସର୍ବଦା ପରନିନ୍ଦାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇ ସମସ୍ତଙ୍କ ଶରୀରରେ ସ୍ମ୍ରିତ “ ମୋତେ ' ( ପରମାତ୍ନାଙ୍କ) ଦ୍େଷ 
କରନ୍ତି । କେବଳ ଶୁଦ୍ଧାନ୍ତକରଣରେ ହି ପରାମାତ୍ଳା ତାଙ୍କର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାନ୍ତି। ବିଷୟ 
ବାସନାରେ ଆଚ୍ଛାଦିତ ଅଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ପ୍ରଭୁ ଗୁପ୍ତ ରହନ୍ତି। ସଦାଚାର ପାଳନ ଦ୍ଵାରା ଚିତ୍ତ 
ଶୁଦ୍ଧହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଅନୈତିକତା ଓ ଦୁରାଚାର, ଜୀବନର ସୁମଧୁର ସଙ୍ଗୀତକୁ ତାଂର ବିକୃତ ସ୍ଵରଦ୍ବାରା 
ନିରର୍ଥକ ଧ୍ବନିରେ ପରିବଭ୍ଭିତ କରିଦିଏ। ଦୁରାଚାରୀ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵୟଂ ଅଶାନ୍ତ ହୋଇ ନିଜର ଆଖପାଖକୁ 
ମଧ୍ଯ ଅଶାନ୍ତିର ବାତାବରଣରେ ଦୂଷିତ କରିଦିଏ। 


ତାନହଂ ଦ୍ବିଷତଃ କ୍ରୁରାନ୍‌ ସଂସାରେଷୁ ନରାଧମାନ୍‌ | 
କ୍ଷିପାମ୍ୟଜସ୍ରମଶୁଭାନାସୁରୀଷ୍େବ ୟୋନିଷୁ ॥୧୯॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତାନ୍‌ = ସେହି; ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଦ୍ବିଷତଃ = ଦ୍ବଵେଷପରାୟଣ; କୁରାନ୍‌ = କୁର ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ; 
ସଂସାରେଷୁ = ସଂସାରରେ; ନରାଧମାନ୍‌ = ଅତିନୀଚଙ୍କ; କ୍ଷିପାମି = ପକାଉଥାଏ; ଅଜସ୍ରମ୍‌ 


= ବାରମ୍ବାର; ଅଶୁଭାନ୍‌ = ଅପବିତ୍ର ମନୁଷ୍ଯଙ୍କ୍‌; ଆସୁରୀଷୁ = ଆସୁରୀ; ଏବ = ହି କେବଳ; 
ୟୋନିଷୁ = ଯୋନିମାନଙ୍କରେ | 

ଦ୍ବିଷତଃ, କୂରାନ୍‌, ନରାଧମାନ୍‌, ତାନ୍‌ ଅଶୁଭାନ୍‌, ସଂସାରେଷୁ ଆସୁରୀଷୁ ଏବ ୟୋନିଷୁ 
ଅହଂ ଅଜସ୍ରଂ କ୍ଷିପାମି ।୧୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏଇଭଳି 6 ଦୃଶ କରୁଥିବା, କୁରକର୍ମୀ ଥ 2 22/40 ର୍ନୁ ସଂସ/ 66 ବ/ଜନ୍/୫) ଅବୁ 
6ଯୀନିମାନନଜେ ଛି ନିଶଶେଫ କଣେ ଥର୍ଥୀତ୍‌ ଜ୍ଞଜଢୁନୁ କଣ/ଏ // 6 ୯୮// 


ଅନ୍ଵୟଃ 


॥ ୧୦୪୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୨୦ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ତାନହଂ ଦ୍ବିଷତଃ କ୍ରୁରାନ୍‌ ସଂସାରେଷୁ ନରାଧମାନ୍‌ - ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
କର୍ମାଧ୍ଧକ୍ଷ ଓ କର୍ମଫଳଦାତା ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ରୂପେ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରି ଏହି ବାକ୍ୟ କହିଛନ୍ତି ଯେ, “ ମୁଁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଆସୁରୀ ଯୋନିମାନଙ୍କରେ ଜନ୍ମ ଦିଏ” | ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ସ୍ଵେଚ୍ଛାରେ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ କରେ 
ଏବଂ ତାକୁ କର୍ମର ନିୟମ ଅନୁସାରେ ଭଶ୍ଵର ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି | ଅତଏବ, ଏହି ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତିରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ପାତର ଆନ୍ତର ଭାବ ଜନିତ ଦୋଷକୁ ଆରୋପ କରାଯାଇ ନପାରେ । ଉଦାହରଣାର୍ଥ, 
ଯଦି ଜଣେ ନ୍ୟାୟାଧୀଶ ଅପରାଧୀମାନଙ୍କୁ କାରାବାସ ଅଥବା ମୃତ୍ୟୁଦଣ୍ଡ ଦିଏ, ତେବେ ତାକୁ ପକ୍ଷପାତୀ 
କୁହାଯାଏ ନାହିଁ । କାରଣ, ସେ କେବଳ ବିଧାନର ନିୟମ ଅନୁସାରେ ହି ତା'ର ନିର୍ଣ୍ଣୟ ଶୁଣାଏ | ଏହି 
ପ୍ରକାର, ଆସୁରୀ ଭାବର ମନୁଷ୍ଯ ତାଂର ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ ଭାବନାଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ 
ଯେତେବେଳେ କୁକର୍ମ କରେ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ, ସେହି ଅନୁରୂପ ବାରମ୍ବାର ଆସୁରୀ 
ଯୋନିଗୁଡ଼ିକରେ ଜନ୍ମ ମିଳେ। ଏଠାରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଥୁବା ପୁନର୍ଜନ୍ମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଏକାଧ୍ଯକ ଥର 
ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇ ସାରିଛି । 


ଆସୁରୀ୧ଂ ୟୋନିମାପାନ୍ନା ମୁଢ଼ା ଜନ୍ମନି ଜନ୍ମନି। 

ମାମପ୍ରାପ୍ୟେବ କୌନ୍ତେୟ ତତୋ ୟାନ୍ତ୍ୟଧମାଂ ଗତିମ୍‌ ॥ ୨ ୦॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଆସୁରୀମ୍‌ = ଆସୁରୀ; ୟୋନିମ୍‌ = ଯୋନି; ଆପନ୍ନାଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି; ମୂଢ଼ାଃ = ମୂଢ଼ 

ମନୁଷ୍ୟ; ଜନ୍ମନି ଜନ୍ମନି = ଜନ୍ମ ଜନ୍ମାନ୍ତରରେ; ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଅପ୍ରାପ୍ୟ = ପ୍ରାପ୍ତ ନ କରି; 


ଏବ = ହି; କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ !/, ତତଃ = (ଏବଂ) ତା'ଠାରୁ ମଧ ଅଧ୍କ,; ୟାନି 
= ଚାଲିଯାଆନ୍ତି ; ଅଧମାମ୍‌ = ଅଧମ; ଗତିମ୍‌ = ଗତିକୁ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ ।! ଆସୁରୀଂ ୟୋନିଂ ଆପନ୍ନାଃ ମୁଢ଼ାଃ ଜନ୍ମନି ଜନ୍ମନି ମାଂ ଅପ୍ରାପ୍ଯ ତତଃ 
ଅଧମାଂ ଏବ ଗତିଂ ୟାନ୍ତ ।୨୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ କୌଣନ୍ତୟ / 6ସେଛି ମୁଢ଼ ମନୁ କଳୁଳନଲୁନନଣନେ ଥସୁର/ 6ପୀଳିନୁ ତା” 6ୋଲଥାଳି/ 
(ଏହ ଟି) 6ମୋଚ ଭୀ9 ନ ଦୋଳ ଥଧମ ରାତିକୁ 99 ଛୁଅଛଳି / ୨ ୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଆସୁରୀଂ ୟୋନିମାପାନ୍ନୋ ମୂଢ଼ା ଜନ୍ମନି ଜନ୍ମନି - ଏହି ଶ୍ଳୋକର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 
କି, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ତାଂର ଆସୁରୀ ପ୍ରବୃଭ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ଅଧୀନରେ ଥୁବ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହିଭଳି 


ସେ ହୀନ ବୀ ନୀଚ ଜନ୍ମକୁ ପାପ୍ତ ହେବ। ସେ ଆତ୍କାର ପରମାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୁପକୁ ଅନୁଭବ କରିପାରିବ 
ନାହିଁ । 


॥ ୧୦୪୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ବର୍ଭମାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୈବୀ ଏବଂ ଆସୁରୀ ସମ୍ପଦଗୁଡ଼ି କୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ତଥା ବିସ୍ତାର ବିବେଚନ କରାଗଲା। 
ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଲୋକଙ୍କୁ ନ୍ୟୁନାଧ୍୍‌କ ମାତ୍ରାରେ ଅସୁରଙ୍କ ଶ୍ରେଣୀରେ ଗଣନା କରାଯାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ଏକ 
ଆଧ୍ୟାବ୍ସ୍ଵିକ ସାଧକକୁ କେବଳ ଏଭଳି ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ସନ୍ତୋଷ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେ ତା'ର ପତିତ ଅବସ୍କାରୁ 
ସ୍ଵୟଂକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ଚାହେଁ। ତେଣୁ ବର୍ଭମାନ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ମାନଚର 
ଆତ୍କବିକାଶ ପଥକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି । ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ନିତ୍ୟ ନିରନ୍ତର ନାରକୀୟ ଯାତନାଗୁଡ଼ିକର 
ଭାଗୀଦାର ହୋଇ ନପାରେ। ନିତ୍ୟ ନରକ ପ୍ରାପ୍ତିର ମତ ଅଯୁକ୍ତିକ ଓ ଅଦାର୍ଶନିକ । 


ତ୍ରିବିଧଂ ନରକସ୍ୟେଦଂ ଦ୍ଵାରଂ ନାଶନମାତ୍ମନଃ । 
କାମଃ କ୍ରୋଧସ୍ତଥା ଲୋଭସ୍ତସ୍ମାଦେତତ୍‌ତ୍ରୟଂ ତ୍ୟଜେତ୍‌ ॥ ୨ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତ୍ରିବିଧମ୍‌ = ତିନି ପ୍ରକାର ନରକସ୍ଯ = ନରକର; ଇଦମ୍‌ = ଏହି; ଦ୍ଵାରମ୍‌ = ଦ୍ଵାର; 
ନାଶନମ୍‌ = ପତନ କରେ; ଆତ୍ନଃ = ଜୀବାତ୍ନାର, କାମଃ = କାମ; କ୍ରୋଧଃ = କୋଧ, 
ତଥା = ଓ; ଲୋଭଃ = ଲୋଭ; ତସ୍ଲାତ୍‌ = ତେଣୁ; ଏତତ୍‌ = ଏହି; ତ୍ୟମ୍‌ = ତିନୋଟିକୁ, 
ତ୍ୟଜେତ୍‌ = ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ | 


ଅନ୍ବୟଃ : କାମଃ କ୍ରୋଧଃ ତଥା ଲୋଭଃ, ଇଦଂ ତ୍ରିବିଧଂ ନରକସ୍ଯ ଦ୍ଵାରଂ ଆତ୍ଲନଃ ନାଶନଂ ତସ୍ମାତ୍‌ 
ଏତତ୍‌ ତ୍ରୟଂ ( ମୁମୁକ୍ଷୁଃ) ତ୍ୟଜେତ୍‌ |୨ ୧| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କଲମ୍‌, ଲଧା ୫ ଲୋକ - ଏସବୁ ଥାଚ଼ନ ଦିଳାଶ ନାଳ ନନଳନ ଜିବିଧ ଦୂର ୧ନୁତୀ 
6ଜଣୁ ଏହ ଚିନୋଟିକୁ ତ/#ଜ କଣିଜେକ/ ଜଚିନ // ୨ ¿// 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : ସ୍ଵର୍ଗ ସୁଖରୂପ ଏବଂ ନରକ ଦୁଃଖରୁପ। ତେଣୁ ଏହି ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ ତା 'ର 
ମନଃସ୍ଥିତିରେ ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ନରକକୁ ଅନୁଭବ କରିପାରିବ। ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରମାଣ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ନରକର ଅସ୍ତିତ୍‌ 
ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟ ହୁଏ। ଏହି ଶ୍ଳଲୋକରେ ନରକର ତ୍ରିବିଧ ଦ୍ଵାରକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି। ଏହି 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅଧ୍ଧାୟର ପ୍ରୟୋଜନ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଆସୁରୀ ଅବସ୍ଫ୍ଵାରୁ ଉଦ୍ଧାର କରି ତାକୁ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ସେବା ପୂର୍ବକ 
ତଥା ଆଡ୍ନାନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରାଇବା। 


“କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭ” - ଯେଉଁଠି କାମ ଅଛି, ସେଠାରେ କ୍ରୋଧ ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ। 
କୌଣସି ବିଷୟକୁ ସୁଖର ସାଧନ ଭାବି ତାକୁ ନିରନ୍ତର ଚିନ୍ତନ କରିବା ଫଳରେ ସେହି ବିଷୟରେ 
“ କାମନା ' ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ | କାମନା ପୁଭାବରେ ଜୀବନ ନୌକା ଇତସ୍ତତଃ ହୋଇ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ଯଦି କାମନା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତା 'ପତି ମନୁଷ୍ଯର “ ଲୋଭ' ବଢ଼ିବାକୁ ଲାଗେ ଏବ. 
ଏହିପରି ବ୍ଯକ୍ତର ଶକ୍ତି ହ୍ରାସ ହୋଇଥାଏ। ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଭାବକୁ ଲୋଭ କୁହାଯାଏ। ଯାହାକି ଆମର 


॥ ୧୦୪୨ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୨୨ 


ବର୍ଭମାନର ସନ୍ତୁଷ୍ଟି ଭାବକୁ ବିଷାକ୍ତ କରିଦିଏ। ଲୋଭୀ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କଦାପି ଶାନ୍ତି ଓ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହି । 
କାରଣ, ଅସନ୍ତୋଷ ହି ଲୋଭର ସ୍ଵାଭାବିକ ଧର୍ମ । 


କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭର ଏହି କ୍ରିୟା ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଆମେ ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ଭଗବାନଙ୍କ କହିବା ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟକୁ ଆମେ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ। “ତେଣୁ ଏହି ତିନୋଟିକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରିଦେବା ଉଚିତ୍‌ | 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଏହି ତିନୋଟିର ତ୍ୟାଗକୁ ସ୍ତୁତି କରି ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି - 


ମ୍‌ ୩ 


ଏତୈର୍ବିମୁକ୍ତଃ କୌନ୍ତେୟ ତମୋଦ୍ଵାରୈସ୍ତଭିର୍ନରଃ । 
ଆଚରତ୍ୟାତ୍ମନଃ ଶ୍ରେୟସ୍ତତୋ ୟାତି ପରାଂ ଗତିମ୍‌ ॥ ୨ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏତୈଃ = ଏହି, ବିମୁକ୍ତଃ = ମୁକ୍ତ ହୋଇ; କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ !1; ତମୋଦ୍ଵାରୈଃ 
= ତମୋଦ୍ଵାରରୁ, ନରକ ଦ୍ଵାରର୍ଛୀ ତ୍ରିଭିଃ - ତିନୋଟି ନରଃ = ମନୁଷ୍ଯଃ। ଆଚରତି = 
ଆଚରଣ କରେ; ଆଡତ୍ଲନଃ = ନିଜର; ଶ୍ରେୟଃ = କଲ୍ଯାଣ; ତତଃ = ତାହାଦ୍‌ାରା; ୟାତି = 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ: ପରାମ୍‌ = ପରମ; ଗତିମ୍‌ = ଗତି | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ତମୋଦ୍ଵାରୈଃ ଏତୈଃ ତ୍ରିଭିଃ ବିମୁକ୍ତଃ ନରଃ ଆତ୍ମନଃ ଶ୍ରେୟଃ ଆଚରତି, 
ତତଃ ପରାଂ ଗତିଂ ୟାତି |୨୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ :  “6£ 6କୌନେଘ / ନଜକନ ଏହି ଚିଲୋଟି ଭୁଜକୁ ବିନୁ ଯୋଜଥିକ/ ବାଛ ୭/!@ କଲ୍ୟାଣ 
ନନ ସାଧନ ଥାଳୟ ଳଣନେ ଏବଂ ଏହି ୂଲଳାନ ଯାନମ ରଠିକୁ ୨୨ ହୁଏ ୨୨୨୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯେଉଁ ସାଧକଗଣ କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାପାଇଁ ପ୍ରଯତ୍ନ କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
ବାସ୍ତବରେ ଅଭିନନ୍ଦନର ପାତ୍ର ଅଟନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସେମାନଙ୍କୁ ଆଶ୍ଵାସନ ଦେଉଛନ୍ତି କି ଏହି 
ଅବଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କୁ ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । ଯେକୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ହେଲେ ମାନସିକ ଓ ବୌଦିକ ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ। ଯାହାକି ପ୍ରାୟ ଏହି 
କାମାଦି ଅବଗୁଣ ଯୋଗୁଁ ହି କ୍ଷୀଣ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ନରକର ଏହି ତ୍ରିବିଧ ଦ୍ଵାରଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରିବାକୁ ଏଠାରେ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । ଏହାହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ଶ୍ରେୟସ୍କର ଅଟେ। 


ଶ୍ରେୟସ୍‌ - ଶବ୍ଦର ଅନୁବାଦ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହି | ସଂସ୍କୃତରେ ଏହି ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଗମ୍ଭୀର ଓ 
ବ୍ୟାପକ । ଶ୍ରେୟମାର୍ଗ ଆଚରଣ ଦ୍ଵାରା କେବଳ ସାଧକର କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ ନାହି, ବରଂ ତା'ର ପାରିପାଶ୍ବିକ 
ସମାଜର କଲ୍ୟାଣରେ ମଧ୍ଯ ତାହା ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ। 


॥ ୧୦୪୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଏହି ପ୍ରକାର ଉଚିତ ମାର୍ଗରେ ଉନ୍ନତି କରି ସାଧକ “ ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ସାଂସ୍କୃତିକ 
ତଥା ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବିକାଶ କଦାପି ଏକ ଦିନରେ ଆକସ୍ଥିକ ଘଟୁଥିବା ଘଟଣା ନୁହେଁ । ଯେଭଳି ଗୋଟିଏ 
ଫୁଲର କଢ଼ି ଧୀରେ ଧୀରେ ପ୍ରଷ୍ଟୁଟିତ ହୋଇ ସୁନ୍ଦର ଫୁଲରୂପ ଧାରଣ କରେ । ସେହିପରି ଅନୁଶାସନ, 
ଅଧ୍ଯୟନ ଏବଂ ସନ୍ଜାର୍ଗର ଅନୁସରଣ ଦ୍ଵାରା ପୂର୍ଣ୍ବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିକାଶ ଧୀରେ ଧୀରେ ହୁଏ | ଫୁଲର 
ବିକାଶ ଅପେକ୍ଷା ଆତ୍ନବିକାଶ ଅଧ୍ଵକ ସୃକ୍ଷ୍ମାତି ସୁକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ ସମୟ ସାପେକ୍ଷ । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଅବଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଦ୍ଵାରା ପରାଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ବୋଲି କୁହାଗଲା। 
କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନଉଠେ କି ତ୍ୟାଗ ଦ୍ଵାରା ଯୋଗ ୯ ପ୍ରାପ୍ତ) କିପରି ହୋଇପାରିବ ? କୁଭୋଜନର 
ତ୍ୟାଗ ମାତ୍ରକେ ପୂର୍ଣ୍ର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କିପରି ସମ୍ଭବ ୨ ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଅବଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରେ, ସେ ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ ତା'ର ଆତ୍ଲକଲ୍ଯାଣ ମାର୍ଗକୁ ମଧ୍ଯ ଅନୁସରଣ କରେ। ଯନଦ୍ଦ୍ଵାରା 
ପୂର୍ଣ୍ତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। 

ଆସୁରୀ ସମ୍ପଦକୁ ତ୍ୟାଗ ତଥା ଶ୍ରେୟ ସାଧନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଉପାୟ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ ହିଁ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି । ତେଣୁ ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ଅଧ୍ୟୟନ କରି ତଦନୁସାର ଆଚରଣ କରିବା ହି ମନୁଷ୍ୟ 
ପାଇଁ ଶ୍ରେୟସ୍କର ହୋଇପାରେ। 


ୟଃ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଵମୁସ୍ୂଜ୍ୟ ବଉ୍ତଚତେ କାମକାରତଃ । 
ନ ସ ସିଦିମବାପ୍ନୋତି ନ ସୁଖଂ ନ ପରାଂ ଗତିମ୍‌ ॥ ୨୩॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଃ = ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ; ଶାସ୍ତ୍ବିଧ୍ମ୍‌ = ଶାସ୍ତ ବିଧୂକୁ; ଭସୁଜ୍ଯ = ଉପେକ୍ଷା କରି; ବର୍ତତେ = 
ଆଚରଣ କରେ; କାମକାରତଃ = ନିଜ ଇଚ୍ଛାରେ ମନୋମୁଖୀ; ନ = ନାହିଁ; ସଃ = ସେ; 


ସିଵିମ୍‌ = ସିଵି; ଅବାପ୍ନୋତି = ପରାପ ହୁଏ ନାହି; ନ = ନୁହେଁ; ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ; ନ = ନୁହେଁ; 
ପରାମ୍‌ = ପରମ, ଗତିମ୍‌ = ଗତି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟଃ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଂ ଉତ୍‌ସୂଜ୍ୟ କାମଚାରତଃ ବର୍ତତେ, ସଃ ସିଛିଂ ନ, ସୁଖଂ ନ, ପରାଂ ଗତିଂ ନ 
ଅବାପ୍ନୋତି ।୨୩ 


ଶ୍ଳଵୋକାର୍ଥ : ନଜ ମନୁଷ୍ୟ ଶାସ୍କକିଧାନକୁ ତୟ କଳି ନିଳନ କାମନା ଚ଼ର/ ୦୭ଜିତ ନୋନ ଲାର୍ଚ୍ୟ 
କଲ: 6ସ ମୁର୍ଵଚାରୁଘ/ ରମ ବିଛିକୁ 99 ହୁଏ ନାଳି ଥଥବ/ ସୁଣି ¿ ଯର/ରାଚିକୁ କି 99 
ହୁଏ ନାନି /?୩/ 


॥୧୦୪୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୨୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ୟଃ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଵମୁସ୍ୂଳ୍ୟ ବର୍ତତେ କାମକାରତଃ - ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ କାମକ୍ରୋଧାଦି ଆତ୍ଲଘାତକ ଅବଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ତ୍ୟାଗ ପରେ ଯେଉଁ ଆନ୍ତରିକ 
ଶକ୍ତି ସଞ୍ଚୟ ହୁଏ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆତ୍ମନୋନ୍ନତି ପାଇଁ ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏଭଳି ନ କଲେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଯେଉଁ ପତନ ହୁଏ, ସେଥୁରୁ ପୁନଃ ଉପରକୁ ଉଠିବା ଅତି କଠିନ ହୋଇଯାଏ । ରାବଣ, 
କୁମ୍ଭକଣ୍ଠ, କଂସ, ଶିଶୁପାଳ ଇତ୍ୟାଦି ଅସୁରମାନଙ୍କ ଚରିତ୍ର ଏହି ତଥ୍ୟର ଜ୍ଵଳନ୍ତ ଉଦାହରଣ | ଏସବୁ 
ଅସୁରଗଣ ତପଶ୍ଚ ୍ଯ୍ୟା ଦ୍ଵାରା ଅସୀମ ଶକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ଦୁରୁପଯୋଗ 
କରି ସେମାନେ ଆତ୍ମନାଶ ହି କରୁଥୁଲେ। ସେମାନଙ୍କର ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଏତେ ଅଦ୍ଭୂତ ଓ ଭୟଙ୍କର ଥୁଲା 
ଯେ, ସେମାନେ ସେତେବେଳେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବକୁ ଦୋହଲାଇ ଦେଉଥିଲେ | ନିଜକୁ ତଥା ଏହି ଜଗତକୁ 
ଅନର୍ଥରୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖିବା ପାଇଁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଗମ୍ଭୀର ଚେତାବନୀର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି |! ଏହି ଅନ୍ତିମ 
ଦୁଇଟି ଶ୍ଲୋକରେ ଏଭଳି ବେତାବନୀ ଦିଆଯାଇଛି । 


ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ୂକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ତା'ର ସ୍ଵେଚ୍ଛାଚାରିତା ଅନୁସାରେ କାମ କରେ, ତାକୁ 
ବାସ୍ତବରେ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଲାଭ ମିଳେ ନାହିଁ । ଏଠାରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ କଠିନ ଓ ବିସ୍ତୃତ 
କର୍ମକାଣ୍ଡକୁ ହି ବୁଝିବା ଅନୁଚିତ୍‌ । ତାହାର ଅନୁଷ୍ଠାନ ଓ ଉପଦେଶ ରୂଢ଼ି ବାଦୀ ପଣ୍ଡିତ ଲୋକମାନେ 
ବିଶେଷ ବଳପୂର୍ବକ କରିଥାନ୍ତି। ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ତତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନଗୁଡ଼ିକର ଉପଦେଶ ଯେଉଁସବୁ 
ଗ୍ରନ୍ଥରେ ଦିଆଯାଇଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଏଠାରେ “ ଶାସ୍ତ୍ରଂ ରୂପେ ଆଖ୍ୟାୟିତ କରାଯାଏ । ଏଭଳି ଗ୍ରନ୍ଛ୍‌ 
ମୁଖ୍ୟରୂପେ “ ଉପନିଷଦ୍‌' | ବେଦାନ୍ତର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ତଥା ପାରିଭାଷିକ ଶବ୍ଦାବଳୀକୁ ବର୍ଡନା 
କରୁଥୁବା ଗ୍ରନ୍ଛ୍‌ଗୁଡ଼ିକୁ “ ପ୍ରକରଣ ଗ୍ରନ୍ଦୁଂ କୁହାଯାଏ । ଗୀତାରେ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ତଥା ତତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନ 
ଉପଦିଷ୍ଟ ହୋଇଛି, ତେଣୁ ଗୀତା ମଧ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରଅଟେ । 


କାମକାରତଃ : ପ୍ରସ୍ତୁତ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ଉପଦେଶ 
ଦିଆଯାଇଛି । ଆମେ ଦେଖିଲେ ଯେ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଉଛି “କାମ” | ତେଣୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ କେବଳ “ କାମ' କୁ କୁ ହି ଉଲ୍ଲେଖ କରି କହିଛନ୍ତି କି କାମ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହି । 


ନ ସ ସିଦି ମବାପ୍ନୋତି ନ ସୁଖଂ ନ ପରାଂ ଗତିମ୍‌ - ସେ ପରମ ସିଵିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ ନାହିଁ 
ଅଥବା ସୁଖ ଓ ପରାଗତିକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହି । ଗୀତାର ଉପଦେଶକୁ ପାଳନ ନ କଲେ କ'ଣ 
ହେବ ? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଉଛି କି କାମନାରେ ପ୍ରେରିତ, ଲୋଭରେ ପ୍ରୋସ୍ସାହିତ ଓ କ୍ରୋଧ ଦ୍ଵାରା 
ବିକ୍ଷିପ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ସର୍ବଦା ଅଶାନ୍ତି ଏବଂ କୂର ଭାବରେ ଜୀବନ ବିତାଏ। ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି ସୁଖ ପାଏ ନାହିଁ 
ଏବଂ ତା'ର ଆତ୍ଜବିକାଶ ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏହି ନିଷ୍କର୍ଷ ମିଳେ ଯେ - 


॥ ୧୦୪୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ତସ୍ମାଳ୍ଲାସ୍ତୀ ପ୍ରମାଣଂ ତେ କାର୍ୟ୍ୟା କାର୍ୟ୍ଯବ୍ୟବସ୍ଥିତୌ । 
ଜ୍ଞାତ୍ଵା ଶାସ୍ତରବିଧାନୋକ୍ତଂ କର୍ମ କର୍ତୁମିହାହଁସି ।॥| ୨ ୪॥ 


ଶଦ୍ଦାର୍ଥ : ଚସ୍ଛାତ୍‌ = ତେଣୁ, ଶାସ୍ତ୍ରମ୍‌ = ଶାସ୍ତ୍ର। ପ୍ରମାଣମ୍‌ = ପ୍ରଣାମ: ତେ = ତଡୁମପାହଁ, 
କାର୍ୟ।କାର୍ୟ ବ୍ୟବମ୍ପୁତୌ = କର୍ଭ ବ୍ୟ ଓ ଅକଉଭ ବ୍ୟର ନି ରୂପଣରେ;, ଛଞାତ୍‌। = ଜାଣ, 
ଶାସ୍ତ୍ରବିଧାନୋକ୍ତମ୍‌ = ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍‌ ସମ୍ମତ; କର୍ମ = କର୍ଇବ୍ଯ କର୍ମ: କର୍ତୁମ୍‌ = କରିବାକୁ; ଇହ = 
ଇହଲୋକରେ  ଅହଁସି = ଉଚିତ | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ତସ୍କାତ୍‌ ତେ କାର୍ୟାକାର୍ୟବ୍ଯବସ୍ଥିତୌ ଶାସ୍ତ୍ରଂ ପ୍ରମାଣଂ ଇହ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧାନୋକ୍ତଂ କର୍ମ ଛ୍ଞାତ୍ଵୀ 
କର୍ତୁଂ ଅହଁସି |୨ ୪। 


୪୮ <“ <" „`“ +< >= „6 
ଶ୍ଭୋକାର୍ଥ : 6ତଜେଣୁ ତୁମ ଯାନ କବ ¿ ଥଳର୍ନବ୍ଜ ବ୍ଯବନ୍ଧ୍ା/ (ଳିର୍ଶଶ) କଳିକଣନେ ଶା £ ଉମଣ/ 
ଶାଣସ୍ତ୍ରନ୍ତ କିଧାନକୁ ଲଣ ଜୁଣନେ ନିଳନ କର୍ମ କଳିକା ନିତ /୮୨୪୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ତସ୍ପାଚ୍ଛାସ୍ତଂ ପ୍ରମାଣଂ ତେ କାର୍ୟ୍ଯା କାର୍ୟ୍ଯବ୍ୟବସ୍ଥିତୌ - ପୂର୍ବର ତିନୋଟି ଶ୍ଲୋକରେ 
ଦିଆଯାଇଥୁବା ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ଏହି ନିଷ୍ପର୍ଷ ମିଳେ ଯେ ସାଧକକୁ ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରମାଣ ଅନୁସାରେ ତାର 
ଜୀବନ ପଦ୍ଧତି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ । କର୍ତବ୍ୟ ଓ ଅକର୍ତବ୍ୟର ନିଶ୍ଚୟ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ଧୟନ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ 
ହୋଇପାରେ। ସତ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିର ମାର୍ଗକୁ ନିଶ୍ଚିତ କରିବାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ନିଜ ନିଜର କହ୍ପନାଗୁଡ଼ିକର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇପାରନ୍ତି ନାହି। ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ଘୋଷଣା ସେହି ରଷିମାନେ କରିଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଏହି 
ମାର୍ଗର ଅନୁଗାମୀ ହୋଇ ପୂର୍ଣ୍ରତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତକରି ଆତ୍ନସାକ୍ଷାକାର କରିଛନ୍ତି । ଅତଏବ, ସେହି ରଷିମାନେ 
ଆମକୁ ସତ୍‌ ମାର୍ଗର ମାନଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଆମ ପାଇଁ ଏହାହିଁ ଉଚିତ୍‌ ଯେ ବିନମ୍ର 
ଭାବରେ ସେହି ମାର୍ଗର ଅନୁସରଣ କରି ସ୍ଵୟଂକୁ କୃତାର୍ଥ କରିବା। 


ଞ୍ଚାତ୍ସା ଶାସ୍ତ୍ରବିଧାନୋକ୍ତଂ କର୍ମ କର୍ତୁମିହାହଁସି - ତେଣୁ ଆତ୍ମଦେବଙ୍କ ଚୀର୍ଥଯାତ୍ରା ପ୍ରାରମ୍ଭ 
କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଆମକୁ ଏହି ଶାସ୍ତ୍ର ଗୁଡ଼ିକୁ ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତାପୂର୍ବକ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ଉଚିତ। ଲକ୍ଷ୍ୟ, ମାଗ, ବିସ୍ୁ 
ଓ ବିଘ୍ନ ନିରାକରଣର ଉପାୟଗୁଡ଼ିକୁ ଜାଣିବା ହିଁ ଯେକୌଣସି ଯାତ୍ରା ପାଇଁ ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ତଥା 
ଲାଭଦାୟକ । 


ଢ଼ୁମକୁ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ : ଅନେକ ଲୋକ ଶାସ୍ତ୍ରକୁ ଜାଣନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏଭଳି ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିରଳ 
ଲୋକ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଜୀବନରେ ଶାସ୍ତ୍ରୋପଦିଷ୍ଟ ଜୀବନଯାପନ ପାଇଁ ସାହସ, ଦୃଢ଼ ସଂକଳ 
ଏବଂ ଆଡ୍ନାନୂଢୂତି ରୂପ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଧାରଣ କରନ୍ତ । ତେଣ୍ଡୁ/ ଭଗବାନ ଶୀକୂ ଷ୍କଙ୍କ 


॥୧୦୪୬1/॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ / ଶ୍ଳୋକ ୨୪ 


ଏହି ଉପଦେଶ ଯଥାର୍ଥ କି କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଶାସ୍ତ୍ରାନୁସାରେ ମନୁଷ୍ଯ ତାଂର 
ଜୀବନଯାପନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହାକୁ ହି ' କର୍ମଯୋଗ 'ର ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଏ | 


ଓ ତସ୍ବଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତା ସୂପନି ଷମ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃ ଷ୍କାର୍ଜୁନସଂବାଦେ ଦୈବାସୁରସମ୍ପଦ୍‌ବିଭାଗୟୋଗୋ ନାମ ଷୋଡ଼ଶୋଃଧ୍ଯାୟଃ । 


ଏହି ପ୍ରକାର, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନ ସମ୍ବାଦ ରୂପରେ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା 
ଉପନିଷଦ୍‌ର ଦୈବାସୁରସମ୍ପଦ୍‌ବିଭାଗୟୋଗୋ ନାମକ ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହୁଏ । 


- ହରି ଓଁ ତତ୍‌ ସତ୍‌ - 


॥ ୧୦୪୭ ॥ 


ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାତ୍ରୟବିଭାଗ ଯୋଗ 


ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟର ଅନ୍ତିମ ଦୁଇଟି ଶ୍ଲୋକରେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରାଯାଇଥିଲା କି ଜୀବନରେ 
ସନ୍ଦେହ ବା ମୋହିତ ହେବା ସମୟରେ, ବୁଵି ଦ୍ଵାରା ଉଚିତ୍‌ ନିର୍ଣ୍ବୟରେ ପହଞ୍ଚୁବା ପାଇଁ ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର 
ପ୍ରମାଣ ସର୍ବୋପରି ଆବଶ୍ୟକ । କିନ୍ତୁ ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଠାରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବିଧ୍ଵବିଧାନକୁ ବୁଝିବା 
ପାଇଁ ସାମର୍ଥ୍ୟ ବା ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ନ ଥାଏ। ଏହିପରି ଆମକୁ ସର୍ବଦା କୌଣସି ଉପଦେଷ୍ଟା ମଧ୍ଯ ମିଳିବ। 
ସହଜ ନୁହେଁ, ଯିଏ କି ଆମର ଜୀବନରେ ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ହୋଇପାରିବ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉପଦେଶ 
ଦ୍ଵାରା ଅଜୁର୍ନଙ୍କ ଆଧ୍ୟାତ୍ଲିକ ଜୀବନଯାପନର ଇଚ୍ଛା ବର୍ଭମାନ ଅଧ୍ଵକ ତୀବ୍ର ଏବଂ ବଳବତୀ ହୋଇଗଲା । 
ଏଭଳି ଜୀବନଯାପନ ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ମାନସିକ ରୂପେ ଯୋଜନା କରୁଥିଲେ। କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କୁ କଠିନ ପ୍ରତୀତ 
ହେଉଥୁଲା। କାରଣ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ “ ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ଜ୍ଞାନକୁ ” ବିଶେଷ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥିଲେ । 
ତଥାପି ତାଙ୍କର ମନରେ ଆଧ୍ୟାଟ୍ଜିକ ଜୀବନ ପଦ୍ଧତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅସୀମ ଶ୍ରଦ୍ଧା ମଧ୍ଯ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥିଲା । 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସନ୍ଦେହ ହେଲା କ'ଣ ସାଧକ ପାଇଁ ଏତିକି ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ 
ଯେ ସେ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ସତ୍‌ କର୍ମରେ ସ୍ଵେଚ୍ଛାକ୍ରମେ ନିୟୋଜିତ ହେବା । ଅଥବା, କ 'ଣ ସାଧକକୁ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ 
ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଓ ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକର ବିଧ୍ଵ୍‌ ନିଷେଧ ଅନୁସାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ପୂର୍ବକ କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ? 


ଏହା ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଗୀତାରେ ଏକାଧ୍ବକ ସ୍ତ୍ରାନରେ ` ଶ୍ରଦ୍ଧାଂ କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ପାଇଁ ସାଧନାଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ଯରେ ମହତ୍ତ୍‌ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି। ଅର୍ଜୁନ ଦେଖିଲେ ଯେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଏବଂ ଜ୍ଞାନ - ଏହି ଉଭୟକୁ 
ସମାନ ମହତ୍ତ୍ବ ଦିଆଗଲା। ତେଣୁ, ତାକୁ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବାକୁ ପୁଣ୍ଟ ଅଧକାର ଥିଲା ଯେ, କ'ଣ 
ଶାସ୍ତ୍ରବିନା ମଧ୍ଯ କେବଳ ଶ୍ରଦ୍ଧାଦ୍ଵାରା ହାଁ ସାଧକକୁ ତାଂର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବା ସାଧ୍ଧ ପ୍ରାପ୍ର ହୋଇପାରିବ ନାହି। 


ଶ୍ରଦ୍ଧା ମନୁଷ୍ୟ ବୁଛିର ଏକ ବିଶେଷ କ୍ଷମତା । ଯେକୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରଯତ୍ନଶୀଳ 
ହେବା ପୂର୍ବରୁ ସେହି ଲକ୍ଷ୍ୟର ଅସ୍ତିତ୍ଵରେ ତଥା ତତ୍‌ପ୍ରାତ୍ତିର ସାଧନରେ ବିଶ୍ଵାସର ନାମ ହି ୯ ଶ୍ରଦ୍ଧାଂ । 
ସେହିପରି ସାଧକକୁ ତା'ର କ୍ଷମତାରେ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵାସ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ତେଣୁ ଯାହାଯୋଗୁଁ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍କୟନରେ 
ଆମର ପ୍ରବୂଭି ହୁଏ ଏବଂ ଆମେ ତାକୁ ପଢ଼ି, ଶୁଣି, ବୁଝି ଆତୁୃସାତ୍‌ କରୁ, ତାହାକୁ “ ଶ୍ଦ୍ଧା' କହନ୍ତି | 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ହିଁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଗନ୍ତବ୍ୟର ନିଣ୍ଢିତ ଦିଗ ତଥା ଉତ୍ସାହ ପ୍ରଦାନ କରେ । 


॥ ୧୦୪୮ |। 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ସିଧା ଉତ୍ତର ନ ଦେଇ ମହାନ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିବେଚନ କରିଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟର ଆଚରଣ, ଯଜ୍ଞାଦି କର୍ମ, ତପ ଓ ଦାନରେ କିପରି ଶ୍ରଦ୍ଧା 
କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି | 


ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର ଉତ୍ତରରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଅନୁରୂପ ମନୁଷ୍ୟର ଶ୍ରଦ୍ଧା ତିନି ପ୍ରକାର 
ହୁଏ ବୋଲି ବିବେଚନା କରିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ତ୍ରିବିଧକ୍ରମରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ 
ହୋଇପାରେ ।। ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏହି ତିନି ଗୁଣର ଲକ୍ଷଣ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ବିସ୍ତୃତ 
ଭାବେ ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଥୁଲା। ତେଣୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ପୁନଃ ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଅଧ୍ୟୟନ ଦ୍ବାରା ଆମେ ଆମର 


ସାଧନାକୁ ଅବାଞ୍ଚନୀୟ ତଥା ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଗୁଡ଼ିକର ଦୁଶ୍ମଭାବରୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖି ନିଶ୍ଚିତ ସଫଳତାର 
ରାଜମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରିବା। 


॥ ୧୦୪୯ | 


ଅଥ ସପ୍ତଦଶୋଃଧାୟଃ 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
ୟେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଵମୁସ୍ପୃଜ୍ୟ ୟଜନ୍ତେ ଶ୍ରଦ୍ଧୟାନ୍ସିତାଃ । 
ତେଷାଂ ନିଷ୍ଠା ତୁ କା କୃଷ୍ଣ ସତ୍ସ୍ଵପମାହୋ ରଜସ୍ତମଃ ॥ ୧॥ 


ଅଜଜୁନ ଉବାଚ = ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; ୟେ = ଯେଉଁଲୋକ, ଶାସ୍ତବିଧ୍ମ୍‌ = ଶାସ୍ତବିଧକୁ ; ଉସ୍ୁଳ୍ଯ 
= ଉପେକ୍ଷା କରି; ୟଜନ୍ତେ = ପୂଜା କରନ୍ତି; ଶ୍ରଦ୍ଧୟାନ୍ଵିତାଃ = ଶ୍ରଦାଭାବରେ; ତେଷାମ୍‌ = 
ସେମାନଙ୍କର, ନିଷ୍ଠା = ନିଷା; ତୁ = ପୁଣି; କା = ଯେଉଁ ପ୍ରକାରର; କୃଷ = ହେ କୃଷ !; 
ସବନ୍ତ୍ଵମ୍‌ = ସାରୁ୍‌କୀ; ଆହୋ = ଅଥବା; ରଜଃ = ରାଜସୀ; ତମଃ = ତାମସୀ | 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ | ହେ କୃଷ୍ଣ । ୟେ ତୁ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ବଂ ଉତ୍ସଜ୍ୟ ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ଅନ୍ବିତାଃ ( ସନ୍ତଃ) ୟଜନ୍ତେ, 
ତେଷାଂ ନିଷ୍ଠା କା, ସତ୍ତ୍ଵ, ରଜଃ ଆହୋ ତମଃ ? |୧।| 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 
ଥଙ୍କୁନ କନିଳେ 
6ହ କୁଷ / ଦେହ 6ଲାକମା6ନ ଶାହକିଧକୁ ଚଳ ଜଳି 6ଳବଳ ଶଵନୁନତ ଯୋନି ଯାନ 
(ମୂଳାଦି) ଜନନ, 6ସେମାନନ ନୁଁଚି (ନିଶା) କିଯଳ ୮ କ'ଣ ରାନାକୁ ସାକୁଳ,  ରଳନଦଳ 
ଥଥବ'/ ଚାମସ2କ କୁନାନିକ ୮ //€// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଠ¿ ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଶେଷରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରାମାଣ୍ଯ ଏବଂ ଅଧ୍ୟୟନ 
ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ବ ଦେଇଥ୍ଲେ। ସେହି ବିନ୍ଦୁରେ ବିଚାରକୁ ଆଗକୁ ବଢ଼ାଇ ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ 
କରିଛନ୍ତି । ସେ ଚାହାନ୍ତି କି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବିସ୍ତୃତରୂପେ ଏହାକୁ ପୁନଃ ବର୍ଣ୍ଣନା କରନ୍ତୁ । ଯାଦ୍ଵାରା କି 
ଆମେ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଏବଂ ଲାଭଦାୟକ ଆଧ୍ୟାଚ୍ଲିକ ଜୀବନଯାପନ କରିପାରିବା । ଏହା ସହିତ ଆଧ୍ୟାତ୍ନ 
ବିଷୟକ ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣାଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ୍‌ ନିରାକରଣ କରିଛନ୍ତି ! 


ୟେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଵମୁସ୍ମୂଜ୍ୟ ୟଜନ୍ତେ ଶ୍ରଦ୍ଧୟାନ୍ଵିତାଃ - ପ୍ରାୟ । ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ଅନଭିଜ୍ଞ ହୋଇଥିବା 
ହେତୁ ସାମାନ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବିଧ୍ବିଧାନର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହି। ଯଦି ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ଉପଲବ୍ଧ କରାଯାଏ, 
ତଥାପି ମଧ୍ଯ ବହୁତ ଲୋକ ଏଭଳି ଅଛନ୍ତି କି ଯେଉଁମାନଙ୍କଠାରେ ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନକୁ ବୁଝିବା 


[୧୦୫୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ପାଇଁ ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷମତା ନାହି । ସାଂସାରିକ ଜୀବନରେ କର୍ମର ଉତ୍ତେଜନା, ମାନସିକ ଚିନ୍ତା ତଥା 
ବ୍ୟାକୁଳତା କାରଣରୁ ଶାସ୍ତ୍ରନି ୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ମାର୍ଗ ଅନୁସାରେ ଆମର ଜୀବନକୁ ସୁନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିବାର ପାତ୍ରତା 
ଆମଠାରେ ନାହି । କିନ୍ତୁ ଏସବୁର ଅଭାବ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଏକ ନିଷ୍ଠାବାନ୍‌ ସାଧକକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜୀବନ ପଦ୍ଧତି ତଥା 
ଧର୍ମର ଆଦର୍ଶରେ ଦୃଢ଼ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଏବଂ ଭକ୍ତି ରଖିବା ଉଚିତ୍‌। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ଚିତ୍ୟ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ । 


ତେଷାଂ ନିଷ୍ଠା ତୁ କା କୃଷ୍ଣ ସତ୍ତ୍ଵମାହୋ ରଜସ୍ତମଃ - ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ' ଯଜ୍ଞ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ 
ବୈଦିକ ପଦ୍ଧତିର ହୋମ ଇତ୍ୟାଦି ରୂପେ ବୁଝିବା ଅନୁଚିତ । ଗୀତା ଏକ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ସେଥୁରେ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ନିଜସ୍ଵ ପରିଭାଷା ମଧ୍ଯ ଦିଆଯାଇଛି । ଯଜ୍ଞ ଶବ୍ଦର ପରିଭାଷାରେ ସେହି ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ସମାବିଷ୍ଟ, ଯେଉଁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ସମାଜର ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କର ଲୌକିକ ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ 
ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ଭାବରେ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିଥାନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଜିଜ୍ଞାସା ଏହି କି ଜଗତରେ ପାରମାର୍ଥିକ ଅଧଷ୍ଠାନକୁ 
ନ ଜାଣି ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ ଯଜ୍ଞଭାବନାରେ କର୍ମକଲେ, କ'ଣ ସେ ପରମ ଶାନ୍ତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରିବ 
ନାହିଁ ? ତେବେ ତା'ର ଏଭଳି ସ୍ତ୍ରିତିକୁ କ'ଣ କୁହାଯିବ ? ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନକୁ ଅଧ୍ଵକ ସ୍ପଷ୍ଟ କରି 
ପଚାରନ୍ତି ଯେ, ଏଭଳି ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ସାଧକର ନିଷ୍ଠା କେଉଁ ଶ୍ରେଣୀର ଅନ୍ତର୍ଗତ - ସାଭ୍ବ୍ରିକ ରାଜସିକ 
ଅଥବା ତାମସିକ ? 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
ତ୍ରିବିଧା ଭବତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଦେହିନାଂ ସା ସ୍ବଭାବଜା । 
ସାତ୍ସ୍ଵିକୀ ରାଜସୀ ଚୈବ ତାମସୀ ଚେତି ତାଂ ଶୃଣୁ ॥୨॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତ୍ରିବିଧା = ତିନିପ୍ରକାରର: ଭବତି = ହୋଇଥାଏ ଶ୍ରଦ୍ଧା = ଶ୍ରଦ୍ଧା, ବିଶ୍ବାସ: ଦେହିନାମ୍‌ = 
ଦେହୀମାନଙ୍କର ( ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର) ; ସା = ସେହି; ସ୍ଵଭାବଜା = ସ୍ଵଭାବଜନିତ; ସାର୍‌କୀ - 


ସାଭ୍‌କ; ରାଜସୀ = ରାଜସିକ; ଚ = ଏବଂ; ଏବ = ହି; ତାମସୀ = ତାମସିକ; ଚ = ଏବଂ; 
ଇତି = ଏପରି; ତାମ୍‌ = ତାହା; ଶୃଣୁ = ଶୁଣ | 

ଅନ୍ବଵୟଃ ଓ ଶ୍ରୀ ଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ । ଦେହିନାଂ ସ୍ଵଭାବଜା ସା ଶ୍ରଦ୍ଧା, ସାଗ୍ଵ୍ରିକୀ, ଚ ରାଜସୀ ଚ ତାମସୀ ଇତି 
ତ୍ରିବିଧା ଏବ ଭବତି ତାଂ ଶୃଣୁ । ୨। 

ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 

ଶ୍ୟଜରକନ କନ୍ଦିଳେ 

6ଦହଥଧୀର/ ମନୁଶ୍ୟନାନନ୍ନ ସନି ସନାଜବିକ କନନନଦିନ ଶଵ/ ଜିନି ୨ଲାଜନ, ଯଥା = 
ସକଳ, ରଳକିଳ ¿© ଜାମନିଳ / 6କେରୁଜିକୁ ନୁଣନମ 6 ମା! ଠକୁ ଵୁଣୀ / ୨/ 


॥ ୧୦୫୧ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ତ୍ରିବିଧା ଭବତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଦେହିନାଂ ସା ସ୍ବଭାବଜା - ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରବଚନ 
ଆରମ୍ଭ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଆମୁଖ ବା ଉପକ୍ରମ ରୂପେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ତିନି ପ୍ରକାରର ଯଥା - 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ | ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅନୁସାରେ ଆମର ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସୁେଗଡ଼ିକ 
ମଧ୍ଯ ଆମର ଜୀବନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣକୁ ନିଣ୍ଢିତ କରେ । ଆମର ସମସ୍ତ ବିଚାର, ଭାବନା ତଥା 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଅନୁରୂପ ହୋଇଥାଏ । ଅତଏବ, ସ୍ଵାଭାବିକ ରୂପେ ବ୍ୟକିର ଶାରୀରିକ କମ, 
ମାନସିକ ଭାବନା ତଥା ବୌଵିକ ବିଚାରଗୁଡ଼ିକ ତା'ର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅନୁରୂପ ସଂଚାଳିତ ହୁଏ। ତେଣୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତ ତା'ର ଶୁଵା ଅନୁରୂପ ହୋଇଥାଏ - ଏହାହି ନିୟମ । ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ତାଂର ଦେହ 
ସହିତ ଯେତେ ଅଧୁକ ତାଦାତ୍ଳ୍ୟ କରିବ, ସେତିକି ଅଧକ ସ୍ମୁଳ ଓ ହେଦ ଅଭିମାନୀ ହେବ । ଏସବୁ 
ତ୍ରିଗୁଣର ଉଣାଧ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। 


ଶ୍ରଦ୍ଦାକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଏହି ତିନି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ସନ୍ଦଭ୍ଭିର କ' ଣ ଣଚିତ୍ୟତା ଅଛି ? ଏହି ବିଷୟରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ କହୁଛନ୍ତି - 


ସତ୍ତ୍ବାନୁରୂପା ସର୍ବସ୍ୟ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଭବତି ଭାରତ। 
ଶ୍ରଦ୍ଧାମୟୋଃୟଂ ପୁରୁଷୋ ୟୋ ୟଜ୍ଧ୍ୁଦ୍ଧଃ ସ ଏବ ସଃ ॥୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସତ୍ତ୍ଵବନୁରୂପା = ଅନ୍ତଃକରଣ ଅନୁରୂପ ( ସେମାନଙ୍କ) ; ସର୍ବସ୍ଯ = ସବୁ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କର; ଶ୍ରଦା = 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଭବତି = ହୋଇଥାଏ; ଭାରତ = ହେ ଭାରତ (ଭରତବଂଶଜ) !; ଶ୍ରଵାମୟଃ = 
ଶୁଦ୍ାଯୁଙ; ଅୟମ୍‌ = ଏହି; ପୁରୁଷଃ = ମନୁଷ୍ଯ; ୟଃ = ଯେ (ତେଣୁ); ୟତ୍ଶ୍ରଦ୍ଧଃ = ଯେପରି 
ଶୁଦ୍ଧାବାନ୍‌; ସଃ = ସେ ତାହା; ଏବ = ହିଁ; ସଃ = ତାହାର ସ୍ବରୂପ, ତାହା ହି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଭାରତ ସବ୍ବସ୍ୟ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସତ୍ତ୍ବାନୁରୁପା ଭବତି, ଅୟଂ ପୁରୁଷଃ ଶ୍ରଦ୍ଧାମୟଃ, ୟଃ ଯତ୍ଶ୍ରଦ୍ଧଃ 
ସଃ ସ ଏବ ।୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଜଜ / ସବୁ ନଳୁଷ୍ୟମାନନ୍' ଶନ/ 6ସମାନଙ ସଜୁ (ନ#ଜ/ବ, ସଂସ/ର)ଜ ଥଳୁରୁଷ 
6ହାଳଥାଏ / ଏହି ଦୁରୁଶ (ଳ/ବ) ଶନ୍ଧାମୟ ଥ6ଟ/ 6ନଣୁ 6 ଦୁଳୁଷ 6ଜଳଳି ଶଵ/ଦୁଇଳ, 
6ସ୍ସ ନ୍ମଫଂ ମୀ 6ଦେଜଳି ଥର୍ଥାଜ୍‌ ୦ଯକଳି ଯାର ଶଵ ୦ସେକଳି ଜଳ ସନ ୮୨୮୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସତ୍ତ୍ବାନୁରୂପା ସର୍ବସ୍ଯ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଭବତି ଭାରତ - ଆମେ ଜଗତରେ ଦେଖୁ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୁଷ୍ୟର ବ୍ୟକ୍ତତ୍ବର ପୋଷକ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଶ୍ରଦ୍ଧା ହୋଇଥାଏ। ଯେତିକି ଅଧ୍ରକ ଭିନ୍ନତା ଏହ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ଦେଖାଯାଏ, ସେହି ହେତୁ ତା'ର କାରଣ ଜାଣିବାକୁ ଆମର ଜିଜ୍ଞାସା ମଧ୍ଯ ସେତିକି ବଢ଼ି ଚାଲେ | 


॥ ୧୦୫୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୩ 


ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶ୍ରଦ୍ଧା ତା'ର ସ୍ଵଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସ୍କାର ଅନୁରୂପ ହୁଏ। 
ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଏହା କହିବା କଠିନ ହେବ ଯେ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଆମର ସ୍ଵଭାବକୁ ନିର୍ଧାରଣ କରେ ଅଥବା ଆମର 
ସ୍ଵଭାବ ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ନିର୍ଵାରଣ କରେ । ଏହି ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ୟୋନ୍ୟ ଆଶ୍ରୟ ଭାବ ରହିଛି । 


ତଥାପି, ଗୀତାରେ ସ୍ଵଭାବକୁ ହିଁ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ନିର୍ଵାରକ ରୂପେ ଘୋଷିତ କରାଯାଇଛି | ଯଦିଓ, 
ଜୀବନରେ ଅନେକ ଅବସରରେ ଦୁଃଖଦାୟକ ଅନୁଭବଗୁଡ଼ିକ କିମ୍ବା ଅନ୍ୟ କାରଣଗୁଡ଼ିକ ଯୋଗୁଁ 
ମନୁଷ୍ୟର ଏକ ପ୍ରକାରର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଖଣ୍ଡିତ ହୋଇ ନୂତନ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଜନ୍ମ ନିଏ। ସେହି ସ୍ଫ୍ରିତିରେ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ସ୍ଵଭାବ ସେହି ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଅନୁକରଣ କରେ। କିନ୍ତୁ ସାମାନ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଗୁଣ ଓ 
ବଣ୍ଠ୍ର ତାଂର ସ୍ଵଭାବ ଅନୁରୂପ ହୋଇଥାଏ। ଶ୍ରଦ୍ଧାର ମୂଳ ଅଥବା ସାରତତ୍ତ୍ଵ ମନୁଷ୍ୟର ସେହି ଗୁଢ଼ 
ଶକ୍ତରେ ନିହିତ ଥାଏ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେ ତାଂର ମନୋନୀତ ଲକ୍ଷ୍ଯକୁ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରେ। 


ମନୁଷ୍ଯର ସାମର୍ଥ୍ଯ ହିଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ତାଂର ବିଶ୍ବାସକୁ ନିଶ୍ଚିତ କରେ। ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ ଏହି 
ବିଶ୍ଵାସ ତାଂର ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ ଦ୍ବିଗୁଣିତ କରି ସେହି ମନୁଷ୍ୟର ଯୋଜନାଗୁଡ଼ିକୁ କାର୍ଯ୍ୟାନ୍ଵିତ କରିବାରେ 
ସହାୟକ ହୁଏ। ଏହିପରି କ୍ଷମତା ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ପରସ୍ସର ପରିପୂରକ ତଥା ସହାୟକ ହୁଏ | ଏହିପରି କ୍ଷମତା 
ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ପରସ୍ପର ପରିପୂରକ ତଥା ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ। ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵଭାବ ଉପରେ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର 
ପ୍ରଭାବକୁ ପୂର୍ବରୁ ବଣ୍ଠ୍ରନା କରାଯାଇଛି। ପୂର୍ବକାଳରେ ଅର୍ଜିତ କୌଣସି ଗୁଣବିଶେଷର ଆଧ୍ଵକ୍ଯତା 
ପ୍ରଭାବ ମନୁଷ୍ୟଠାରେ ତା'ର ବାଲ୍ୟବସ୍ଥ୍ାରୁ ହି ଦେଖାଯାଇଥାଏ। ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ' ସତ୍ତ୍ଵାନୁରୂପୀ” ଶବ୍ଦ 
ଦ୍ଵାରା ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । 


ଶ୍ରିଦ୍ରାମୟୋଃୟଂ ପୁରୁଷୋ ୟୋ ୟଜ୍ଜୁଦ୍ଧଃ ସ ଏବ ସଃ - ' ଶ୍ରଦ୍ଧାମୟୋଃୟଂ ପୁରୁଷଃ” ମନୁଷ୍ୟ 
ଶ୍ରନ୍ଧାମୟ ଅଟେ - ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭକ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଯେଉଁ ଦେବତାଙ୍କ ଉପାସନା ଅଥବା ଆରାଧନା କରେ, 
ସେ ତା'ର ସେହି ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଫଳସ୍ବରୂପ ଉପାସ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


ଏଥରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ କି ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଅନୁରୂପ ହି ହୋଇଥାଏ । ମନୁଷ୍ୟର 
କର୍ମ ଓ ଉପଲବ୍ଧୁ ଗୁଡ଼ିକରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ମହତ୍‌କୁ ସବୁ ବିଚାରକମାନେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି। ଗୀତା ଭାଷାରେ 
ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବିସ୍ତାର ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


॥ ୧୦୫୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ୟଜନ୍ତେ ସାତ୍ତ୍ଵିକା ଦେବାନ୍‌ ୟକ୍ଷରକ୍ଷାଂସି ରାଜସାଃ । 
ପ୍ରେତାନ୍‌ ଭୂତଗଣାଂଶ୍ଚାନ୍ୟେ ୟଜନ୍ତେ ତାମସା ଜନାଃ ॥୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଜନ୍ତେ = ପୂଜା କରନ୍ତି; ସାଟ୍ଚ୍ିକଃ = ସାର୍କ ମନୁଷ୍ୟ; ଦେବାନ୍‌ = ଦେବଗଣଙ୍କୁ ; ୟକ୍ଷରକ୍ଷାଂସି 
= ଯକ୍ଷ ଓ ରାକ୍ଷସମାନଙ୍କୁକ ରାଜସାଃ = ରାଜସିକ ମନୁଷ୍ଯ; ପ୍ରେତାନ୍‌ = ପ୍ରେତମାନଙ୍କୁ; 
ଭୂତଗଣାନ୍‌ = ଭୂତଗଣଙ୍କୁ; ଚ = ଏବଂ; ଅନ୍ୟେ = ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ; ୟଜନ୍ତେ = ପୂଜା କରନ୍ତି; 
ତାମସାଃ = ତାମସିକ ପ୍ରକୃତିର; ଜନାଃ = ମନୁଷ୍ୟମାନେ | 

ଅନ୍ଵୟଃ 


ସାତ୍ତ୍ଵିକାଃ ଦେବାନ୍‌, ରାଜସାଃ ଯକ୍ଷରକ୍ଷାଂସି ୟଜନ୍ତେଥ ଅନ୍ୟେ ତାମସାଃ ଜନାଃ ପ୍ରେତାନ୍‌ ଚ 
ଭୂତଗଣାନ୍‌ ୟଜନ୍ତେ ।୪। 


ଶ୍ଲୋକାର୍ଥ : ସାଢ଼ିଳ ଦୁରୁଷ 6ଜେବଜାମୀନନୁ ଯୁଳନ, ରାଳଦିକ 6ଲୋଳ ଯଶ @ ରାକ୍ଷସମାନଙୁ ଚଥ/ ଅନ 
ଚ/ମନ୍ଦିକ 6ଲୋକମାଳନେ 696 6 ଜୁଜରଣନକୁ ମୁଳନ କଳ //୪/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ¿ ୟଜନ୍ତେ ସାତ୍ଵ୍ରିକା ଦେବାନ୍‌ ୟକ୍ଷରକ୍ଷାଂସି ରାଜସାଃ - ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ତା'ର 
ଜୀବନରେ କୌଣସି ନା କୌଣସି ଆଦର୍ଶ ଅଥବା ପୂଜାବେଦୀକୁ ନିଜର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭକ୍ତି ଅର୍ପଣ କରିଥାଏ। 
ତା' ପରେ ତା'ର ଆଦର୍ଶକୁ ଆବାହନ କରି ଇଚ୍ଛାକୁ ପୂର୍ଭି କରିବାକୁ ଚାହେଁ। ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଭାଷାରେ ଏହାକୁ 
ପୂଜା କହନ୍ତି । ଏହି ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା କେବଳ ଶାସ୍ତ୍ରୋକ୍ତ ବିଧାନକୁ ଷୋଡ଼ଶୋପଚାର ପୂଜାବି ଧ୍ବ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଅନୁଚିତ । ଉପରୋକ୍ତ ଭାଷା ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଆରାଧନା କରେ। କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର 
ଆରାଧ୍ଯ ନାମ, ଧନ, ଯଶ, କୀର୍ଭି, ଦେବତା ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯରୁ ଯେକୌଣସି ଗୋଟିଏ ବା ଏକାଧ୍୍‌କ 
ହୋଇପାରେ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟର ଆରାଧ୍ଯ ତା'ର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅନୁସାରେ ହିଁ ହୋଇଥାଏ । 


ସାତ୍ଟ୍ଵିକ ସ୍ଵଭାବର ଲୋକ ତା'ର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ଦିବ୍ୟ ସଂସ୍କାରଗୁଡ଼ିକ ହେତୁ ସହଜ ଭାବରେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦିବ୍ୟ ଏବଂ ଉଚ୍ଚ ଆଦର୍ଶଗୁଡ଼ିକୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । 


ରଜୋଗୁଣ ସାଧକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ତ୍ଵାକାଙ୍କ୍ଷୀ ଏବଂ କ୍ରିୟାଶୀଳ ସ୍ଵଭାବର ଅଟନ୍ତି । ଏଥଲାଗି, 
ସେମାନେ ଯକ୍ଷ ଓ ରାକ୍ଷସମାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଏହି କି ଆରାଧ୍ୟର ମନୋନୟନ ଉକ୍ତ 
ହୃଦୟର ମୌନ, ଶାନ୍ତି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ବସ୍ତ୍ର କିଣିବାକୁ ଗଲେ, ସେ 
ପୁସ୍ତକାଳୟକୁ ଯାଏ ନାହିଁ। ଏହିପରି ରାଜୋଗୁଣୀ ଲୋକଙ୍କୁ କର୍ମଶୀଳ ଆଦର୍ଶ ହଁ ରୁଚିକର ଜଣାପଡ଼େ । 


ପ୍ରେତାନ୍‌ ଭୂତଗଣାଂଶ୍ଚାନ୍ୟେ ୟଜନ୍ତେ ତୀମସା ଜନାଃ - ତାମସିକ ଲୋକ ତାଙ୍କର ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ 
ବିଷୟ ବାସନାଗୁଡ଼ିକର ପୂର୍ଭି ପାଇଁ ଭୂତ ଓ ପ୍ରେତମାନଙ୍କ ଆରାଧନା କରନ୍ତ । ଜଗତରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ 


॥ ୧୦୫୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୪ 


କି ଅସତ୍‌ ଶିକ୍ଷା ଓ ଅନୈତିକତାରେ ଯୁକ୍ତ ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ତଥା ଅପକାରକ ମହତ୍ତ୍ଵାକାଙ୍ୟ୍ଷାଗୁଡ଼ିକୁ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରାୟ ନିମ୍ନସ୍ତରର, ପ୍ରତିଶୋଧପୂର୍ଣ୍ଚ ଓ ଦୁରାଚାରୀ ଲୋକଙ୍କ ( ଭୂତ, ପ୍ରେତଙ୍କ) 
ସହାୟତା ନେଇଥାନ୍ତି । ଏହି ନୀଚ ଲୋକ ଯଦିଓ ଶରୀରରେ ଜୀବିତ, କିନ୍ତୁ ଜୀବନର ମଧୁରତା ତଥା 
ସୁନ୍ଦରତା ପ୍ରତି ମୂତ ପ୍ରାୟ ଅଚନ୍ତି । 


ଉପରୋକ୍ତ ଅଭିପ୍ରାୟକୁ ଏହାର ପୁର୍ବ ଶ୍ଲୋକଗୁଡ଼ିକରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇ ସାରିଛି । ପ୍ରାୟ ଲୋକଙ୍କଠାରେ 
ଭୂତ-ପ୍ରେତମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଜାଣିବାକୁ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ଉତ୍ସୁକତା ରହେ । କ'ଣ ପ୍ରେତାତ୍ନାଙ୍କର ବାସ୍ତବରେ 
ଅସ୍ତିତ୍ବ ଅଛି ? ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କ ଜିଜ୍ଞାସା, କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ପ୍ରସ୍ତୁତ ପ୍ରକରଣକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ପାଇଁ ଏହି 
ବିଷୟରେ ବିଚାର କରିବା ନିରର୍ଥକ | ଏତିକି ଜାଣିବା ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ହେବ ଯେ, ଭୂତ କିମ୍ବା ପ୍ରେତଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
କିଛି ବିଶେଷ ପ୍ରକାରର ଶକ୍ତି ଆଡ଼କୁ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି, ଯାହାକି ଏହି ଭୌତିକ ଜଗତରେ ମଧ୍ଯ 
ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇପାରେ । 


ଏଠାରେ ଧ୍ଧାନଦେବା ଯୋଗ୍ୟ ଯେ ଯକ୍ଷଗଣ ଧନପତି କୁବେରଙ୍କ ବନ୍ଧୁ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ରାକ୍ଷସଗଣ 
ଶକ୍ତି ତଥା ସାମର୍ଥ୍ୟ ସମ୍ପନ୍ନ ଅଟନ୍ତି । ସବୁ ମହତ୍ତ୍ଵାକାଙ୍କ୍ଷୀ କର୍ମଶୀଳ ଲୋକ ସର୍ବଦା ଧନବାନ୍‌ ଲୋକଙ୍କର 
ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କୁ ତଥା ଶକ୍ତି ସମ୍ପନ୍ନ ଲୋକଙ୍କଠାରୁ ମିତ୍ରତା କାମନା କରନ୍ତି | 


ଶୁଦ୍ଧାନ୍ତଃ ବରଣଯୁକ୍ତ ସାଜ୍ତ୍ରକ, ମହତ୍ତ୍ଵରାକାଙ୍କ୍ଷୀ ରାଜସିକ ଓ ପ୍ରମାଦଶୀଳ ତାମସିକ ବ୍ୟକ୍ତ କ୍ରମଶଃ 
“ ସହୁଦୟ ମିତ୍ରମାନଙ୍କଠାରୁ ସହାୟତା ', ' ଧନବାନ୍‌ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କଠାରୁ ସୁରକ୍ଷାଂ ଏବଂ 
ଅପରାଧୀମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଶକ୍ତି' ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ଦେବତା, ଯକ୍ଷ ଓ ପ୍ରେତାତ୍କାଙ୍କର ପୂଜା 
କରନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ହି ତା'ର ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଜାଣିହୁଏ । 


ସମାଜର ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ପୁରୁଷମାନେ ସର୍ବଦା ବିରଳ ଅଟନ୍ତି । ସାଧାରଣତଃ ସମାଜରେ ରାଜସିକ ଓ 
ତାମସିକ ଲୋକଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଅଧ୍ଯକ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ପୁଜାଦି ଚେଷ୍ଟା ମଧ୍ଯ ଦୋଷପୂର୍ଣ୍ର 
ଅଟେ। ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି - 


॥୧୦୫୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫, ୬ / ଅଧାୟ ୧୭ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟଃ : 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ଅଶାସ୍ତ୍ରବିହିତଂ ଘୋରଂ ତପ୍ୟନ୍ତେ ୟେ ତପୋ ଜନାଃ । 
ଦମ୍ଭାହଂକାରସଂୟୁକ୍ତାଃ କାମରାଗବଲାନ୍ସିତାଃ ॥୫॥ 


କର୍ଶୟନ୍ତଃ ଶରୀରସ୍ମଂ ଭୂତଗ୍ରାମମଚେତସଃ 

ମାଂ ଚୈବାନ୍ତଃଶରୀରସୁଂ ତାନ୍‌ବିଦ୍ଧ୍ୟାସୁରନିଶ୍ଚୟାନ୍‌ ॥ ୬॥ 
ଅଶାସ୍ତ୍ରବିହିତମ୍‌ = ଶାସ୍ତ୍ର ବିଧ ବିହୀନ: ଘୋରମ୍‌ = ଘୋର; ତପ୍ଯନ୍ତେ = କରନ୍ତ; ୟେ = 
ଯେଉଁ; ତପଃ = ତପ; ଜନାଃ = ମନୁଷ୍ଯ; ଦମ୍ଭାହଙ୍କାର ସଂୟୁକ୍ତାଃ = ଦମ୍ଭ ଓ ଅହଂକାର 
ସଂଯୁକ୍ତ କାମରାଗବଲାନ୍ବିତାଃ = ଆସକ୍ତି ଓ ଦୁରାଗ୍ରହରେ ସଂଯୁକ୍ତ, ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ | 


କର୍ଶୟନ୍ତଃ = କଷ୍ଠପ୍ରଦାନ କରୁଥୁବା; ଶରୀରସ୍କମ୍‌ = ଶରୀର ରୂପରେ ରହିଥିବା, ଭୁତ ଗ୍ରାମମ୍‌ 
= ଶରୀର, ମନ ଓ ପଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟକୁ, ଅଚେତସଃ = ଅଜ୍ଞାନୀଜନମାନଙ୍କୁ; ମାମ୍‌ = 
ପରମାତ୍ନାଙ୍କୁ; ଚ = ଏବଂ ; ଏବ = ମଧ୍ଯ; ଅନ୍ତଃଶରୀରସୁମ୍‌ = ଆସୁରସ୍ଵବଭାବଯୁକ୍ତ; ତାନ୍‌ = 
ସେମାନଙ୍କ; ବିବି = ଜାଣ; ଆସୁରନିଶ୍ଚୟାନ୍‌ = ଆସୁର ସ୍ଵଭାବ ଯୁକ୍ତ | 

ୟେ ଜନାଃ ଦମ୍ଭାହଙ୍କାରସଂଯୁକ୍ତା/ କାମରାଗବଲାନ୍ବିତାଃ ( ସନ୍ତଃ) ଅଶାସ୍ତ୍ରବିହିତଂ ଘୋରଂ 
ତପଃ ତପ୍ୟନ୍ତେ, ( ତାନ୍‌ ଆସୁରନିଶ୍ଚୟାନ୍‌ ବିଝଵି) |୫। 


(ୟେ) ଅଚେତସଃ ଶରୀରସ୍ଥଂ ଭୂତଗ୍ରାମଂ ଚ ଅନ୍ତଃଶରୀରସ୍ଥଂ ମାଂ ଏବ କର୍ଶୟନ୍ତଃ ( ତପ୍ୟନ୍ତେ) 
ତାନ୍‌ ଆସୁରନିଶ୍ଚୟାନ୍‌ ବିଦ୍ଧି ।୬। 


6 ଣଲୋକ ଖାସ୍ତକିଧିନନିତ 6ଯୋଜ ନନ୍ଦ କନଛି 6ଦେମାଣନେ ଦନ୍ଦ୍ରଃ ଅନଂକନକ, କାମ 
ଜରନଦୁଁଇ ମଝ୧ 6ଯୋଜଥାନ /୬// 


ଏକଂ ଜୀନ ନୂତସନୁଜାୟକୁ ଜଥା 6ମୀଣଚ (ଥନ୍ତର୍ୟୀନକୁ) ନଷା କଁ ଯକଳ କଳୁଥିବା 
6ନ୍ଦୀହ ଥବିେଳ/ 6ଲୋକ ଥଛନଳି: 6ସନାନଙୁ ତୁମ ଥସୁଜ/ 9ଚୁଳିଜ କୋଳି ଲଣ //୬/ 


ସାଧକର ଅତି ଉତ୍ସାହ କେବଳ ଶାରୀରିକ କ୍ଲାନ୍ତ ଓ ମାନସିକ ଅବସାଦକୁ ଉପ୍ସନ୍କ 


କରିପାରେ । କେବଳ ଧର୍ମ ନାମରେ ଅବିବେକପୂର୍ଣ୍ର ସାଧନା କରିବା ଦ୍ଵାରା କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଆଧ୍ଯାଡ୍ନିକ 
ବିକାଶ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ବହୁ ସଂଖ୍ୟକ ସାଧକଗଣ ନିଜର କ୍ଷମତାର ଦୁରୁପଯୋଗ କରି ବ୍ୟର୍ଥରେ 
କଷ୍ଟ ପାଆନ୍ତି । ଏଥ୍ଲାଗି, ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ଏଭଳି ଅବିବେକୀ ସାଧକମାନଙ୍କର ଚିତ୍ରଣ କରି 
ସେମାନଙ୍କ ମୂର୍ଖତାପୂର୍ଣ୍ଣ ସାଧନାକୁ ଉପହାସ କରିଛନ୍ତି । 


॥ ୧୦୫୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୫, ୬ 


କର୍ଶୟନ୍ତଃ ଶରୀରସ୍ମୁଂ ଭୂତଗ୍ରାମମଚେତସଃ - ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ, ଶାସ୍ତମାନଙ୍କରେ ସ୍ଥୁଳକାୟ 
ଅଥବା ଦେହାସକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପାଇଁ କିଛିକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶାରୀରିକ ତପ ଆଚରଣ ନିମିତ୍ତ ସାଧନାର 
ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ଏଥୁରୁ ଏହି ନିଷ୍କର୍ଷ ବାହାର କରିବା ତୃଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବ ଯେ, ' ଏହି ତପ ହିଁ 
ଏକମାତ୍ର ସାଧନ ତଥା କେବଳ ତାକୁ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଆନ୍ତରିକ ବିକାଶ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ। ' 
ତପଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟା ମଧ୍ଯ ବିବେକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବା ଉଚିତ୍‌ | ତେ ଣୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ବିଧାନବିରୁଦ୍ଧ ଆଚରଣ କରିବା 


ଅନୁଚିତ | 


କେତେକ ଲୋକ କେବଳ ପ୍ରଦର୍ଶନ ପାଇଁ ତପ କରିଥାନ୍ତି। ଦମ୍ଭ ଓ ଅହଂକାରଯୁକ୍ତ ଲୋକ 
ବାସ୍ତବିକ ତପର ଅଧୁକାରୀ ନୁହନ୍ତି । ସେହିପରି ଯେଉଁ ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି କାମନା 
ଓ ଆସକ୍ତି ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ମାନସିକ ରୂପେ ତପଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟାର ଯୋଗ୍ୟ ନୁହନ୍ତି | 


ମାଂ ଚୈବାନ୍ତଃଶରୀରସ୍ପଂ ତାନ୍‌ବିଦ୍ଧ୍ୟାସୁରନିଶ୍ଚୟାନ୍‌ - ଯଦି ଏଭଳି ଲୋକ ତାଙ୍କର ତପର 
ଫଳ ସ୍ଵରୂପ କିଛି ଶକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି, ତଥାପି ଅନ୍ତଃକରଣ ଅଶୁଦ୍ଧ କାରଣରୁ ସେମାନେ ସେହି ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ 
ଦୁରୁପଯୋଗ କରିଥାନ୍ତି । ପୁରାଣଗୁଡ଼ିକରେ `ବର୍ଣ୍ରିତ ହରିଣ୍ୟକଶ୍ୟପାଦିଙ୍କ ଚରିତ୍ର ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ପ୍ରମାଣିତ 
କରେ। ଏହି ପ୍ରକାର ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଵକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ତପ କରୁଥୁବା ତପସ୍ଵୀ ଲୋକ ଆସୁରୀ ଶ୍ରେଣୀରେ ହିଁ 
ଗଣତ ହୁଅଚ୍ତ। 


ଏଭଳି ଅବିବେକୀ ଲୋକ ଘୋର ତପ ଦ୍ଵାରା କେବଳ ନିଜ ଶରୀରକୁ ପୀଡ଼ା ପହୁଁଚାନ୍ତି ନାହି, 
ବରଂ ମୋତେ (୯ ଦିବ୍ୟ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ) ମଧ୍ଯ କଷ୍ଟ ଦିଅନ୍ତି। ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି କି ଏହି ସାଧକମାନଙ୍କ 
ହୃଦୟରେ ଆଡ୍ନଚୈତନ୍ୟ ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବୈଭବ ଏବଂ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇପାରେ ନାହି । 
ଘୋର କଷ୍ଟଦାୟକ ତପ ମୁର୍ଖତାର ଲକ୍ଷଣ, ଯାହାକୁ କି ଏଠାରେ ନିନ୍ଦା କରାଯାଇଛି । ବିବେକପୂର୍ଣ୍ର 
ସଂଯମକୁ ତପ କୁହାଯାଏ, ନିର୍ମମ ଶାରୀରିକ ପୀଡ଼ାକୁ ନୁହେଁ 


॥ ୧୦୫୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଭଗବାନ୍‌ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି - 
ଆହାରସ୍ତ୍ଵପି ସର୍ବସ୍ୟ ତ୍ରିବିଧୋ ଭବତି ପ୍ରିୟଃ । 
ୟଜ୍ଞସ୍ତପସ୍ତଥା ଦାନଂ ତେଷାଂ ଭେଦମିମଂ ଶୂଣୁ ॥୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଆହାରଃ = ଆହାରରେ; ତୁ = ଏବଂ; ଅପି = ମଧ: ସର୍ବସ୍ଯ = ସମସ୍ତଙ୍କର; ତ୍ରିବିଧଃ = 
ତିନିପ୍ରକାରର; ଭବତି = ହୋଇଥାଏ; ପ୍ରିୟଃ = ପ୍ରିୟ; ୟଜ୍ଞଃ = ଯଜ୍ଞ; ତପଃ = ତପ; ତଥା = 
ଏବଂ; ଦାନମ୍‌ = ଦାନ; ତେଷାମ୍‌ = ସେଗୁଡ଼ିକର; ଭେଦମ୍‌ = ପ୍ରଭେଦ; ଇମମ୍‌ = ଏହି; 
ଶୃଣୁ = ଶୁଣ | 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ତୁ ସର୍ବସ୍ଯ ପ୍ରିୟଃ ଆହାରଃ ଅପି ତ୍ରିବିଧଃ ଭବତି, ତଥା ୟଜ୍ଞଃ ତପଃ ଦାନଂ ତେଷାଂ ଇମଂ 
ଭେଦଂ ଶ୍ରଣୁ | ।୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : (କଳ ନିଳନ ନକୂଜି ଥନୁଯାନେ। ସମସ କିୟା ଳନ ଜିନିଠଳାନର ୋଇଥାଏ 
6ସଂନିଯନଳ ଯଜ୍ଛ, ତମ ¢ ଜଳ - ଏଠି ଚିନି 9ଳଲଜନ 6ଜେଦକୁ ତୁଣନ 6 ୦/୭ୁ ଖୁଣ /'୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଆହାରସ୍ତ୍ଵପି ସର୍ବସ୍ୟ ତ୍ରିବିଧୋ ଭବତି ପ୍ରିୟଃ - ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ବଣ୍ଠନା କରିବାକୁ ଥୁବା ବିଷୟକୁ ସବିଶେଷ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵଭାବ ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପଗୁଡ଼ିକରେ 
ହି ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ। ତା'ର ପ୍ରିୟ ଆହାର, ମିତ୍ରଗଣ, ମନର ଭାବନା, ବୁଦିର ବିଚାର, ଶାରୀରିକ ଚେଷ୍ଟା 
ତଥା ଜୀବନ ବିଷୟକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଇତ୍ୟାଦି ତା'ର ସ୍ଵଭାବକୁ ଇଙ୍ଗତ କରନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଯେକୌଣସି 
ଏକ ଗୁଣ ବିଶେଷର ଆଧୁକ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାଏ । 


ମନୁଷ୍ୟର ଆନ୍ତରିକ ସ୍ଵଭାବ ତଥା ବାହ୍ୟାଚରଣରେ କେଉଁ ଗୁଣର ଅଧ୍ଵକତାରେ କି ପ୍ରକାରର 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ - ଏହାର ବିଶ୍ଲେଷଣ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ କରାଯାଇଛି | ଏଠାରେ କେବଳ ଏତିକି 
ଧ୍ଧରାନ ଦେବା ଉଚିତ ଯେ, ଏହି ଶ୍ଲୋକର ପ୍ରୟୋଜନ ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବର୍ଗୀକରଣ କରିବା ପାଇଁ 
ନୁହେଁ। ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଆତ୍ନମବିଦ୍ୟାର ଉପଦେଶ ଦିଏ । ଅତଏବ, ସାଧକର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ବା ପୁରୁଷାର୍ଥ ନିଜର 
ଆତ୍ନ ସ୍ଵରୂପକୁ ପ୍ରକଟ କରିବା ନିମିତ୍ତ ହେବା ଉଚିତ୍‌। ଆତ୍ନାର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା ଏବଂ 
ଆଡ୍ନିକ ଶକ୍ତ କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକମାନଙ୍କୁ ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧି ହେତୁ ପ୍ରଯତ୍ନ କରିବାକୁ ହେବ। 
ଚିତ୍ତ ଶୁଵିର ଅର୍ଥ ହେଉଛି - ରଜୋଗୁଣଜନିତ ବିକ୍ଷେପ ତଥା ତମୋଗୁଣଗଜନିତ ପ୍ରମାଦ ଓ ମୋହକୁ 
ତ୍ୟାଗକରି ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣର ରଚନାତ୍କକ ସଚେତନତା ଏବଂ ଆଧ୍ୟାତ୍ନକିକ ପ୍ରକାଶରେ ମନର ଦୃଢ଼ ସ୍ପିତି ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ॥୭॥ 


॥ ୧୦୫୮ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୮ 


ସର୍ବପ୍ରଥମ ଭଗବାନ୍‌ ତ୍ରି ବିଧ ଆହାର ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହିଛନ୍ତି - 


ଆୟୁଃସତ୍ତ୍ଵବଲାରୋଗ୍ୟସୁଖପ୍ରୀତିବିବର୍ଧନାଃ | 
ରସ୍ୟାଃ ସ୍ନିଗ୍ଧାଃ ସ୍ମ୍ିରା ହୃଦ୍ୟା ଆହାରାଃ ସାତ୍ତ୍ରିକପ୍ରିୟାଃ ॥୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଆୟୁଃସତ୍ତ୍ଵ ବଲାରୋଗ୍ୟସୁଖପ୍ରୀତି ବିବର୍ଧନାଃ = ଆୟୁ, ସତ୍ତୁଗୁଣ, ବଳ, ଆରୋଗ୍ୟ, ସୁଖ ଓ 
ପ୍ରସନ୍ନତା ବଢ଼ାଉଥୁବା; ରସ୍ୟାଃ = ରସଯୁକ୍ତ ସ୍ପିଗ୍ଧାଃ = ସ୍ଵିଗୁ; ସ୍ଥିରାଃ = ଦୀର୍ଘ ସମୟ ରହିବା; 
ହୃଦ୍ୟାଃ = ହୃଦୟରେ ଶକ୍ତି ସଞ୍ଚାର କରୁଥିବା; ଆହାରାଃ = ଆହାର; ସାକ୍‌ କପ୍ରିୟାଃ = ସାଚ୍ଟ୍ଵକ 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ଭଲ ଲାଗେ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଆଯୟୁଃ- ସତ୍ତ-ବଲ-ଆରୋଗ୍ଯ- ସୁଖ-ପରୀତି- ବିବର୍ଧନାଃ, ରସ୍ଯାଃ, ସିଗୁାଃ, ସରାଃ, ( ତଥା) ହୃଦ୍ଯାଃ 
ଆହାରାଃ ସାତ୍ତ୍ଵିକପ୍ରିୟାଃ ( ଭବନ୍ତି) ।୮। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଆମ, ସକୁ, ଚିଜଖୁଳି, କଳ, ଥାଜୋରୀ, ସୁର 6 97ିକୁ ବର୍ଧନ କରୁଥିକ ଜଥା ଜସନୁଳଲ, 
କିଲ୍ଲା ନିଅ ଆଜି ଚିଲ୍କଣନୁଇଲ), ଛି ଥା ମଳକୁ 9ସନୁ କଣଣାରୁଥିକ/ ଥାନାର (6ଜ/ଳ/ 
ଦଦାର୍ଥ) ସାକ଼ିଳ ହୁହୁର୍ଧମାନନ୍ଦୂ କିୟା ଳନ /୮୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆୟୂଃସତ୍ତ୍ଵ ବଲାରୋଗ୍ୟସୁଖପ୍ରୀତିବିବର୍ଧନାଃ - ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ପ୍ରବୃଭିରୁ ସାତ୍ତ୍ଵ କ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵଭାବତଃ ସେହିସବୁ ଆହାର ରୁଚିକର ଲାଗେ, ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ ଆୟୁବର୍ଵକ | ` କେବଳ 
ଶରୀରକୁ ସ୍କୁଳ ବା ମୋଟା କରୁଥିବା ଆହାର ନୁହେଁ। ଆହାର ଏଭଳି ହେବା ଆବଶ୍ଯକ ଯାହାକି 
ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଶକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରେ ତଥା ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଲୋଭନରୁ ଅବିଚଳିତ 
ରହିବା ପାଇଁ ବଳ ବୃଦ୍ଧି କରିବ । ଆୟୁବର୍ଦିକ ଆହାର ସାକ୍ଟ୍ରିକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। ସେହିପରି ପ୍ରୀତି 
ଓ ମନର ପ୍ରସନ୍ନତା ବୃଦ୍ଧି କରୁଥିବା ଆହାରକୁ ମଧ୍ଯ ସାତ୍ତ୍ଵିକ କୁହାଯାଏ । 


ରସ୍ୟାଃ ସ୍ଵିଗ୍ଧାଃ ସ୍ଥିରା ହୃଦ୍ୟା ଆହାରାଃ ସାତ୍ତ୍ଵି କପ୍ରିୟାଃ - ଭୋଜ୍ୟ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ଗୁଣ 
ଅନୁସାରେ ଏଠାରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଚାରୋଟି ବର୍ଗରେ ବର୍ଗୀକରଣ କରାଯାଇଛି, ଯଥା - ରସ୍ଯା ( ରସଯୁକ୍) , 
ସ୍ପିଗ୍‌ଧ (ଚିକ୍‌କଣଯୁକ୍ତ), ସ୍ଥିର ଓ ମନଃ ପ୍ରସାଦ ଅନୁକୂଳ (ହୂୃଦ୍ୟା) । ସାବ୍କ୍ଵିକ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ଏଭଳି 
ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ସ୍ଵଭାବତଃ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥମାନ ଉପରୋକ୍ତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆୟୁବଳାଦି ବିବର୍ଦକ ହୋଇଥାଏ। 


ଏଥୁରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ କି ଭୋକ୍ତା ଉପରେ ଭୋଜନର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ । ସାଧାରଣତଃ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଯେଭଳି ଭୋଜନ କରେ, ସେଭଳି ହି ପ୍ରଭାବ ତା'ର ମନ ଉପରେ ପଡ଼େ | ସେହିପରି ବ୍ୟ ର 


॥ ୧୦୫୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ସ୍ଵଭାବ ତା'ର ଆହାର ପ୍ରତି ରୁଚିକୁ ମଧ୍ଯ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରେ । ଏହା ଦେଖାଯାଏ କି ପ୍ରାଣୀମାତ୍ରର କୌଣସି 
ବିଶେଷ ପରିସ୍ତିତିରେ କିଛି ଆହାର ବିଶେଷ ପ୍ରତି ତୀବ୍ର ଇଚ୍ଛା ହୁଏ। କୁକୁର ଓ ବିଲେଇ ରୋଗାଦି 
କାରଣରୁ ବେଳେ ବେଳେ ଘାସ ଖାଇବାକୁ ଲାଗିନ୍ତି । ଗାଇ ଲୁଣକୁ ଚାଟେ, ଛୋଟ ବାଳକ ମାଟି ଖାଏ 
ଏବଂ ଗର୍ଭବତୀ ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ଖଟା ଇତ୍ୟାଦି ଖାଇବାକୁ ତୀବ୍ର ଇଚ୍ଛା ହୁଏ | 


କଟ୍ବମ୍ଳଲବଣାତ୍ୟୁଷ୍ଠତୀକ୍ଷ୍ଣରୂକ୍ଷବିଦାହିନଃ । 
ଆହାରା ରାଜସସ୍ୟେଷ୍ଟା ଦୁଃଖଶୋକାମୟପ୍ରଦାଃ ।॥୯॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କଟୁଃ = ପିତା; ଅମ୍ଳ - ଖଟା ଲବଣ = ଲୁଣିଆ; ଅତ୍ୟୁଷ୍ଣ - ଅତିଗରମ; ତୀକ୍ଷ୍ଣ = 
ଅତିରାଗ; ରୂକ୍ଷଃ = ଅତିଶୁଷ୍; ବିଦାହିନଃ = ଦାହକାରକ ; ଆହାରାଃ = ଖାଦ୍ୟ; ରାଜସସ୍ୟ = 


ରାଜସ ମନୁଷ୍ୟର; ଇଷ୍ଟାଃ = ପ୍ରିୟ ଦୁଃଖଶୋକାମୟପ୍ରଦାଃ = ଦୁଃଖ, ଶୋକ ଓ ରୋଗ 
ପ୍ରଦାୟକ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : କଟ୍ଟମ୍ଳଲବଣାତ୍ୟୁଷ୍ଣ-ତୀକ୍ଷରୂକ୍ଷ-ବିଦାହିନଃ, ଦୁଃଖଶୋକାମୟପ୍ରଦାଃ ଆହାରାଃ । ରାଜସସ୍ୟ 
ଇଷ୍ଟାଃ ।୯। 


@® @ 


ଶ୍ନୋକାର୍ଥ : ଳଟୁ, ଖଟା, ଲକଣଦୁଇଳ, ଥଚି ଜଷ, ଜାକ୍ଣ (ଲାଗନୁଲ), ରୁଟ (ଦାହ), ଦୁଃ, 6ଶୋଳ 6 


6ଜୋଜ ଛଜ୍ୁନୁ ଲଜଳ ଜୋଳ୍ୟ ଯଦାର୍ଥ ରାଳଦିକ ହୁରୁଝକୁ ଜିତ ଲର ୮୯୮୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କ୍ରିୟାଶୀଳ ତଥା କାମକ୍ରୋଧାଦି ପ୍ରବୃଭ୍ଭିଯୁକ୍ତ ର ଜୋଗୁଣ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
କଥ୍ତ କଟୁ, ଅମ୍ଟ ଆଦି ଆହାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ । ଏଭଳି ଆହାର ଦ୍ଵାରା ସେ ତା'ର ଶରୀରରେ 
ଶକ୍ତିର ଅନୁଭବ କଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତତଃ ଏହି ସବୁର ପରିଣାମ ଦୁଃଖ, ରୋଗ ଓ ଚିନ୍ତା ହିଁ ହୋଇଥାଏ। 
ଏହିପରି ଆହାର ବିଷୟକ ରୁଚି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଗଲା ପରେ ତାକୁ ସଂଯମିତ ରଖିବା ଦୁଷ୍କର ହୋଇଯାଏ। 


ପ୍ରସ୍ତୁତ ପ୍ରକରଣରେ କୌଣସି ପାଠକ ଏଭଳି ବୁଝିବା ଅନୁଚିତ୍‌ କି କେବଳ ଆହାର ପରିବର୍ତନ 
ଓ ସଂଯମ ଫଳରେ ହି ବିଚାରଗୁଡ଼ିକର ପରିବର୍ଭନ ସଂଭବ ହୋଇପାରେ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ କଥନ 
ଏହି କି ରାଜସିକ ବିଚାରର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଉପରୋକ୍ତ ପ୍ରକାରର ପଦାର୍ଥ ରୁଚିକର ଲାଗେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବିଚାରର ପରିବର୍ତନ ଦ୍ଵାରା ଆହାରରେ ପରିବର୍ତନ ଆସେ । 


।॥ ୧୦୬୦ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋଳ ୧୦ 


ୟାତୟାମଂ ଗତରସଂ ପୂତି ପର୍ୟୁଷିତଂ ଚ ୟତ୍‌ | 
ଉଚ୍ଛିଷ୍ଟମପି ଚାମେଧ୍ଯଂ ଭୋଜନଂ ତାମସପ୍ରିୟମ୍‌ ॥୧୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟାତୟାମମ୍‌ = ଗଳିତ; ଗତରସମ୍‌ = ରସବିହୀନ; ପୂତି = ଦୁର୍ଗନ୍ଧମୟ; ପର୍ୟୁଷିତମ୍‌ = ବାସି; 
ଚ = ଏବଂ; ୟତ୍‌ = ଯେଉ; ଉଛିଷ୍ଠମ୍‌ = ଉହଛିଷ; ଅପି = ମଧ୍ଯ; ଚ = ଏବଂ; ଅମେଧ୍ୟମ୍‌ = 
ଅପବିତ୍ର: ଭୋଜନମ୍‌ = ଖାଦ୍ୟ; ତାମସପ୍ରିୟମ୍‌ = ତାମସ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଭଲ ଲାଗେ | 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ୟତ୍‌ ଭୋଜନଂ ୟାତୟାମଂ, ଗତରସଂ, ପୂତି, ପର୍ୟୁଷିତଂ ଚ ଉଚ୍ଛିଷ୍ଟଂ ଅପିଚ ଅମେଧ୍ଯଂ 
( ତତ୍‌) ତାମସପ୍ରିୟଂ ।୧୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥବ୍ଵଦକୁକ ଜସନହ୍ାନ ଦୁର୍ମଵନ୍ଦୁଲ୍ ବଂଦ ଜଳିଶା ଜଥୀ ଥମକିତ୍ର ୯୦ମ୧୬ ଥଳୁ ଚାନ୍ଦ 
6ଲ୍କଳନୀନଙୁ ଜୟ ଲଣ6ନ //¢ ©// 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ୟାତୟାମମ୍‌ - ପ୍ରାଚୀନ କାଳଗଣନା ଅନୁସାରେ ଗୋଟିଏ ଦିନକୁ ଆଠଟି “ଯାମ ବା 
ପ୍ରହରରେ ' ବିଭାଜିତ କରାଯାଏ। ପ୍ରତି ଯାମ ବା ପ୍ରହର ହେଉଛି ତିନି ଘଣ୍ଟା। ଏଣୁ ତିନିଘଣ୍ଟା ପୂର୍ବରୁ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥିବା ଅନ୍ନକୁ “ୟାତୟାମ” କୁହାଯାଏ, ଯାହାକି ଭୋଜନ ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ ବା ଉପଯୁକ୍ତ 
ନୁହେଁ। ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦରେ କହିଲେ ସେହି ଖାଦ୍ୟକୁ ବାସିଖାଦ୍ୟ କହନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ “ ପର୍ୟ୍ୟୁଷିତ ” 
ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ “ ବାସି ଅନ୍ଜ୍‌' ରୂପେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । ଅତଏବ, ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏହାର ଅନ୍ୟ 
ଅର୍ଥ “ ଅର୍ଦ ପକ୍‌ ଅନ୍ନ' ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ | 


ଗତରସ - ଅଧକ ସମୟ ରହିଯିବା ପରେ ଅନ୍ନର “ରସ ବା ସ୍ଵାଦ” ନଷ୍ଠ ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ 
ତାମସୀ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏହି ଅନ୍ନ ରୁଚିକର ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵାଦିଷ୍ଟ ଲାଗେ | ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରେ ଚାଉଳକୁ ରାନ୍ଧି 
ରାତିସାରା ପୁନଃ ସେହି ଭାତକୁ ପାଣିରେ ପକାଇ ରଖନ୍ତି ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟ ଦିନ ତାକୁ ଖାଆନ୍ତି । ଯଦିଓ 
ଅନେକ ଲୋକଙ୍କୁ ଏଭଳି ଅନ୍ନ ରୁଚିକର ଲାଗେ, ତଥାପି ତାହା ବାସି ଓ ରସହୀନ ହୋଇଥିବାରୁ 
ତାମସୀଭୋଜନ କୁହାଯାଏ । ସମ୍ଭବତଃ ଉତ୍ତର ଭାରତରେ ବାସି ରୁଟି ଖିଆଯାଏ। 


ପୂତି - ତମୋଗୁଣୀ ଲୋକଙ୍କୁ ଦୁର୍ଗନ୍ଧଯୁକ୍ତ ଆହାର ସ୍ଵାଦିଷ୍ଟ ଲାଗେ, ଯଦିଓ ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ସେହି ଅନ୍ନର ଦୁର୍ଗନ୍ଧ ଅସହ୍ୟ ବୋଧ ହୁଏ। 


ପର୍ୟୁଷିତ (ବାସି) - ରାତ୍ରିରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥୁବା ଅନ୍ନ ଭୋଜନ ତା'ପର ଦିନକୁ ‹ ବାସି ' 
କୁହାଯାଏ। ଏଥୁରେ ଆମେ ମାଦକ ଦ୍ରବ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ସମାବିଷ୍ଟ କରିପାରିବା। ତାମସୀ ଲୋକଙ୍କୁ 


ମଦ୍ୟପାନ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅଜ୍ଞାନୀ ମୁଢ଼ ତଥା ନିମ୍ନସ୍ତରର ଅସଂସ୍କୃତ ଘୂଣିତ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ଅଶୁଦ୍ଧ, ଅପବିତ୍ର ତଥା ଉଚ୍ଛିଷ୍ଟ ଭୋଜନ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। 


॥ ୧୦୬୧ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ତିନି ପ୍ରକାରର ଯଜ୍ଞକୁ ବର୍ଣ୍ଣନ କରିଛନ୍ତି - 


ଅଫଲାକାଡ୍‌ଧ୍ଷିଭିର୍ୟଜ୍ଞୋ ବିଧ୍ଵଦୂଷ୍ଟୋ ୟ ଇଜ୍ୟତେ । 
ୟଷ୍ଟବ୍ୟମେବେତି ମନଃ ସମାଧାୟ ସ ସାତ୍ତ୍ରିକଃ ॥୧୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଫଲାକାଙ୍କ୍ଷିଭିଃ = ଫଳେଚ୍ଛାରହିତ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା; ୟଜ୍ଞଃ = ଯଜ୍ଞ; ବିଧଦୃଷ୍ଃ = ଶାସ୍ତବିଧୁ 
ଅନୁଯାୟୀ; ୟଃ = ଯେଉଁ; ଇଜ୍ୟତେ = କରାଯାଏ; ୟଷ୍ଟ୍ଯମ୍‌ = ଯଜ୍ଞ କରିବା କଉଁବ୍ଯ; ଏବ 
= କେବଳ; ଇତି = ଏହିପରି; ମନଃ = ମନରେ; ସମାଧାୟ = ନିଶ୍ଚିତ କରି; ସଃ = ତାହା; 
ସାଦ୍ଦ୍ରିକଃ = ସାବ୍ତ୍ଵିକ ଅଟେ | 

ଅନ୍ବୟଃ : ଅଫଲାକାଡ୍‌କ୍ଷିଭିଃ, ୟଷ୍ଟବ୍ୟଂ ଏବ, ଇତି ମନଃ ସମାଧାୟ ବିଧୁଦୂଷ୍ଟଃ ୟଃ ୟଜ୍ଞଃ ଇଜ୍ୟତେ 
ସଃ ସାବ୍ତୁଁକଃ !୧ ୧| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : େ୍ ଯଜ୍ଞ ଶାସ୍କକିଧୂନେ ଅନୁଷ୍କନ ଜରାଯାଇଥାଏ ତଥା ଯାହାକୁ ଏହ ମୋର କର୍ଳକ#! - 
ଏଜଳି ନନଃନେ ନିଦିଚ କଳି ଥଥକ/ ମନ ସମାଧାନମୁର୍ବଳ ଫଳଆଶ/ ନ ଜହୁଥିକ' ଲ/ଳକ 
ଜ଼ଜ/ ଜନ/ଦ/'ଏ, 6ସେନି ଯଜ୍ଞ ସାଳୁଳ ଥେ // ( ୧// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି କି କେଉଁ ପ୍ରକାର ମନୁଷ୍ୟଯମାନଙ୍କ କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ 
ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତା ହେତୁ ନିଜର କ୍ଷମତାଗୁଡ଼ିକୁ କ୍ଷୀଣ କରିବା ହି ଅବିବେକୀ ଲକ୍ଷଣ ଅଟେ । 


ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍‌ରେ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୋଇଥୁବା : ବେଦମାନଙ୍କରେ କର୍ମର ବର୍ଗୀକରଣ ଚାରି ଭାଗରେ 
କରାଯାଇଛି, ଯଥା - ( ୧) କାମ୍ୟ କର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ୟକିଗତ ଲାଭକୁ ଦୃଷ୍ିିରେ ରଖି କାମନାରେ ପ୍ରେରିତ 
ହୋଇ କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ, ( 9 ) ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ, (୩) ନିତ୍ୟକର୍ମ ଏବଂ ( ୪) ନୈମିଭିକ କର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କୌଣସି କାରଣ ବଶତଃ କରିବାର ଯୋଗ୍ୟକର୍ମ । ଏଥୁ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମ ଦୁଇପ୍ରକାର କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରିବା ଯୋଗ୍ୟ ତଥା ଶେଷ ଦୁଇପ୍ରକାର କର୍ମକୁ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ନିତ୍ୟ ଓ ନୈମିଭିକ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ 
ହିଁ ସମ୍ମଳିତ ରୂପେ “ କର୍ଭବ୍ୟକର୍ମ” କହନ୍ତି - ଏହାହି ଶାସ୍ତବିଧାନ । ତମୋଗୁଣୀ ଲୋକ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ବକୁ 


ସର୍ବଦା ଉଲ୍ଲଙ୍ଘନ କରିଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସତ୍ତୁ୍‌ଗୁଣୀ ଲୋକ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ସମ୍ମାନ ପୂର୍ବକ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରନ୍ତି । 


ଏହା ମୋର କର୍ତବ୍ୟ : ସଦାଚାରୀ ବ୍ଯକ୍ତି ସର୍ବଦା ନିଜର କର୍ମକୁ କେବଳ କର୍ଭବ୍ୟ କର୍ମ 
ଭାବନାରେ ହି କରିଥାନ୍ତି। ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଫଳଆଶା ବା ଫଳଚିନ୍ତା କଦାପି ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହିପରି 
ବ୍ୟର୍ଥ ଚିନ୍ତାରେ ସେମାନେ ନିଜର ଶକ୍ତିକୁ ଅପଚୟ କରବାକୁ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନେ ତାଙ୍କର 


॥୧୦୬୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୧୨ 


ସ୍ଵରୂପଶାନ୍ତିରେ ସ୍ଥ୍ରିତ ରହନ୍ତି । ସାକ୍ଚ୍ଵିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହା ଫଳରେ ପ୍ରସନ୍ନତାପୂର୍ବକ ସମାଜ ବା ରାଷ୍ଟ୍ର କଲ୍ୟାଣ, 
ସର୍ବୋପରି ବିଶ୍ଵକଲ୍ୟାଣ ନିମିତ୍ତ କର୍ମ କରିଥାଏ । ତେଣୁ ଏଭଳି କର୍ମକୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ କର୍ମ କୁହାଯାଏ ॥୧ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ଵୟଃ : 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : 


ଅଭିସନ୍ଧାୟ ତୁ ଫଲଂ ଦମ୍ଭାର୍ଥମପି ଚୈବ ୟତ୍‌ | 

ଇଜ୍ୟତେ ଭରଦଶ୍ରେଷ୍ଠ ତଂ ୟଜ୍ଞଂ ବିଦ୍ଧି ରାଜସମ୍‌ ॥୧୨॥ 

ଅଭିସନ୍ଧାୟ = ଇଛା କରିବା; ତୁ = କିନ୍ତୁ; ଫଲମ୍‌ = ଫଳ; ଦମ୍ଭାର୍ଥମ୍‌ = ଦମ ସହକାରେ; 
ଅପି = ବି ମଧ୍ଧ: ଚ = ଏବଂ; ଏବ = ଯଦିବା; ୟତ୍‌ = ଯେଉଁ; ଇଜ୍ୟତେ = କରାଯାଏ; 
ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଠ = ହେ ଭାରତଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନ !; ତମ୍‌ = ତାହାକୁ ; ୟଜ୍ଞମ୍‌ = ଯଜ୍ଞ; ବିଛ୍ = ଜାଣ; 
ରାଜସମ୍‌ = ରାଜସ | 


ହେ ଭାରତଶ୍ରେଷ୍ଠ ! ୟତ୍‌ (ୟଜନଂ) ତୁ ଫଳଂ ଅଭିସନ୍ଧାୟ ଅପି ଚ ଦମ୍ଭାର୍ଥଂ ଏବ ଇଜ୍ୟତେ, 
ତଂ ଯଜ୍ଞଂ ରାଜସଂ ବିଦ୍ଧି ।୧ ୨। 

6ହ ଜଜଜଣଶଷ ଥଙର୍କୁନ / 60 ନଞ#ଳର୍ନ ଦନ୍ଯୁର୍କଳ ଥା ଙଳ ଥାଶୀ ସଛିତ କଲ/ଘା'ଏ; 
6ସନି ନକୁ ତୁମେ ଜାଳନିଳ ଶୁଣେ ଲାଣ //¢ ୨/ 


କାମନା ହେଉଛି ରଜୋଗୁଣର ଲକ୍ଷଣ ବା ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ। ଅତଏବ ରଜୋଗୁଣୀ ଲୋକ 


ଯେଉଁ ସବୁ କର୍ମ କରନ୍ତି ସ୍ଵଭାବତଃ କାମନାରେ ପ୍ରେରିତ ହୋଇ କରିଥାନ୍ତି । ଫଳାସକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସର୍ବଦା 
ଏହି ଚିନ୍ତା ଲାଗି ରହେ କି ତାକୁ ଉଚିତ୍‌ ଫଳ ମିଳିବ କି ନାହି ? ଏହି ପ୍ରକାର ସେ ବିଭିନ୍ନ କଳ୍ପନା କରି 
ଭୟଭୀତ ହେଉଥାଏ। 


ଅନେକ ରଜୋଗୁଣୀ ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଅଥବା ଧନକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ ବଡ଼ 
ବଡ଼ ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନ କରିଥାନ୍ତି । ଏଭଳି ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ସେମାନଙ୍କର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଏ। 
ଦମ୍ଭପୂର୍ବକ କରାଯାଉଥିବା କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ରାଜସିକ କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ମନ ଶାନ୍ତି ତଥା 
ଆନ୍ତରିକ ସୁଖ, ପ୍ରସନ୍ନତାରୂପୀ ପୁରସ୍କାର ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 


॥ ୧୦୬୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୩ / ଅଧ୍ଧାୟ ୧୭ 


ବିଧୁହୀନମସୂଷ୍ଟାନ୍ନଂ ମନ୍ତ୍ରହୀନମଦକ୍ଷିଣମ୍‌ | 
ଶଦ୍ଧାବିରହିତଂ ୟଜ୍ଞଂ ତାମସଂ ପରିଚକ୍ଷତେ ।॥୧୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବିଧ୍ଵହୀନମ୍‌ = ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ରହିତ; ଅସୃଷ୍ଟାନ୍ନମ୍‌ = ଅନ୍ନଦାନବିହୀନ; ମନ୍ତ୍ରହୀନମ୍‌ = ମନ୍ତ୍ରବିହୀନ; 
ଅଦକ୍ଷିଣମ୍‌ = ଦକ୍ଷିଣାବିହୀନ; ଶ୍ରଦ୍ଧାବିରହିତମ୍‌ = ଶ୍ରଦ୍ଧାଶୂନ୍ଯ। ୟଜ୍ଞମ୍‌ = ଯଜ୍ଞକୁ; ତାମସମ୍‌ = 
ତାମସ; ପରିଚକ୍ଷତେ = କହନ୍ତି | 

ଅନ୍ବୟଃ : ବିଧ୍ଵହୀନଂ, ଅସ୍ୃଷ୍ଟାନଂ, ମନ୍ତ୍ରହୀନଂ, ଅଦକ୍ଷିଣଂ, ଶ୍ରଦ୍ଧାବିରହିତଂ, ୟଜ୍ଞଂ ତାମସଂ 
ପରିଚକ୍ଷତେ ।୧୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଶାସ୍କକିଧ୍‌ନଯିତ, ଥଳୁକନ ରହିତ, ଦିନା ମନ୍ତ୍ରରେ ଦିନ କଣିଣାନେ ଜଥା ବିଲ/ ଶେ 
କନ/ଦାଜଣଥିର/ ନ#ଜକୁ ମସ ଯୀ କଛି // (77 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଉପରୋକ୍ତ ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ ବିଧ୍ଵବିନା କରାଯାଉଥିବା ଯଜ୍ଞ ଯଜ୍ଞକର୍ତା ପାଇଁ 
ସୁଖବର୍ଦ କ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହି । ଏହା ମଧ୍ଯ ସମାଜର ଅନ୍ୟ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଲାଭଦାୟକ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଅନ୍ନଦାନ ରହିତ : ଧର୍ମଶାସ୍ତ ଭାଷାରେ ଆମ ଜୀବନର ମୂଳଭୂତ ଆବଶ୍ଯକତାଗୁଡ଼ିକୁ “ ଅନୁ! 
ଶବ୍ଦରେ ସୂଚିତ କରାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ କାଳରେ ଏସବୁକୁ “ଭୋଜନ, ବସ୍ତର ଓ ଗୃହ! ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ 
କରାଯାଏ। ମନୁଷ୍ୟର କର୍ତବ୍ୟ ହେଉଛି କି, “ ସେ ତା'ର ପାଖରେ ଉପଲବୁ ବସୁଗୁଡ଼ିକୁ ସେହି ଲୋକଙ୍କୁ 
ଦାନ ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ, ଯେଉମାନଙ୍କୁ ସେହିସବୁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ଆବଶ୍ଯକ ଥାଏ” - ଏଭଳି ଦାନ 
ଦେବା କଦାପି ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହି । ତମୋଗୁଣୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଯଜ୍ଞ କର୍ମର ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ମଧ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରୋକ୍ତ ଦାନ 
କରେ ନାହିଁ। 


କର୍ମକାଣ୍ଡ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ମନ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ଉଚ୍ଚାରଣ ତଥା ଶିକ୍ଷିତ ପୁରୋହିତଙ୍କୁ ଦକ୍ଷିଣା ଦେବା 
ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼େ। କିନ୍ତୁ ତମୋଗୁଣୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଏସବୁ ନିୟମଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଧ୍ଯାନ ଦିଏ ନାହି । ଅତଏବ, 
ଅଜ୍ଞାନୀ ଦ୍ଵାରା ଅନୁଷ୍ଠିତ ଯଜ୍ଞକୁ ତାମସ କୁହାଯାଏ। 

ପରବର୍ତୀ ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ତପର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପକୁ ଦର୍ଶାଇ ଗୁଣଭୋଜିର ତ୍ରି ବିଧ-ତପକୁ 
ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି । 


॥ ୧୦୬୪॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୧୪ 


ଦେବଦ୍ଵିଜ ଗୁରୁପ୍ରାଞ୍ଚପୁଜନଂ ଶୌଚମାର୍ଜବମ୍‌ | 
ବ୍ରହ୍ମଚର୍ୟ୍ୟମହିଂସା ଚ ଶାରୀରଂ ତପ ଉଚ୍ୟତେ ॥୧୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦେବଦ୍ବିଜଗୁରୁପ୍ରାଞ୍ଚପୁଜନମ୍‌ = ଦେବତା; ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଗୁରୁଜନ ଓ ମହାପୁରୁଷଙ୍କର ଯଥାଯୋଗ୍ୟ 
ପୂଜା କରିବା; ଶୌଚମ୍‌ = ଶୁଦ୍ଧତା ରକ୍ଷା କରିବା ଆର୍ଜବମ୍‌ = ସରଳତା; ବ୍ରହ୍ମଚର୍ୟମ୍‌ = 
ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ପାଳନ; ଅହିଂସା = ଅହିଂସା; ଚ = ଏବଂ; ଶାରୀରମ୍‌ = ଶାରୀରିକ; ତପଃ = 
ତପ; ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ।| 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଦେବ ଦ୍ବିଜ-ଗୁରୁ- ପ୍ରାଞ୍ଚପୂଜନଂ, ଶୌଚଂ , ଆର୍ଜବଂ, ବ୍ରହ୍ମଚର୍ୟଂ ଚ ଅହିଂସା, ଶାରୀରଂ ତପଃ 
ଉଚ୍ୟତେ ।୧୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ଜେକଠ/ ଗୁରୁ ଏବଂ #ନୀଳନନ ଯୁଳନ, ଶୌଚ, ଆର୍ଜକ (ସଜଳ), ଚହୁଚର୍ଯା/ ଜଥା 
ଥନିଂସ/ - ଏସବୁକୁ ଶାଳି ନ କୁର/ଦ/ଏ // ¿ ୪// 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଦେବଦ୍ଧି ଜଗୁରୂପ୍ରାଜଞ୍ଚପୂଳନଂ ଶୌଚମାର୍ଜବମ୍‌ - (ଦେବ, ଦ୍ଵିଜ, ଗୁରୂ ଓ 
ଜ୍ଞାନୀଜନମାନଙ୍କର ପୂଜନ) : ନିଜ ନିଜର ଆରାଧ ଙ୍କ ସହିତ ନିତ୍ଯ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ରଖିବାର ସାଧନା ବା 
ଉପାୟ ହେଉଛି - “ ପୂଜା” | ଏହି ପୂଜାର ଫଳସ୍ବରୂପ ପୂଜକ ତା'ପର ଆରାଧ୍ର ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ ସମନ 
ହୋଇଯାଏ। ନୈତିକ ବିକାଶ ଏବଂ ସାଂସ୍କୃତିକ ଉନ୍ନତିର ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ ହେଉଛି ଏହି ପୂଜନ । 
ଏହା ଏକ ଚୁମ୍ବକୀକରଣର ସ୍ବାର୍ଶବିଧ୍ଵ ସଦୃଶ। 


ଏହି ବିଧ୍ଵରେ ଯେଭଳି ଲୁହାଗୁଣ୍ଡଗୁଡ଼ିକ ଏକ ଚୁମ୍ବକ ସହିତ ସ୍ପର୍ଶ କରାଯାଏ ଏବଂ ଫଳତଃ 
ସେହି ଛୋଟ ଛୋଟ ଲୁହାଗୁଣ୍ଡଗୁଡ଼ିକରେ ବାରମ୍ବାର ସ୍ପର୍ଶଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ଚୁମ୍ବକର ଗୁଣଧର୍ମ ( ଆକର୍ଷଣ) 
ଶକ୍ତି ଆସିଥାଏ। ସେହିପରି ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତ ତାଂର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ବର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଗୁଡ଼ିକରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ 
ଚାହେଁ, ତାକୁ ତା'ର ଆରାଧ୍ଯଙ୍କ (ଦେବଙ୍କ) ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଭକ୍ତି, ଆଦର ଓ ସମ୍ମାନ ଭାବ ରଖିବା 
ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ । ଯେଉଁ ସତ୍ପୁରୁଷମାନେ ଏଭଳି ଆଦଶ୍ଶଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛନ୍ତି, ସେହି ଦ୍ଵିଜ ( ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ) 
ପ୍ରତି ତଥା ଉପଦେଷ୍ଟା ଗୁରୁ ଓ ଏହି ଆଦର୍ଶର ଅନୁମୋଦନକାରୀ ଜ୍ଞାନୀଜନମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ସେହି 
ଭକ୍ତଭାବ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ । 


ଦ୍ଵିଜ : ଏହି ଶବ୍ଦର ବାଚ୍ୟାର୍ଥ ହେଉଛି, ' ସେହି ବ୍ଯଆି ଯିଏ କି ଦୁଇ ବାର ଜନ ହୋଇଥାଏ | 
ଏହି ଶବ୍ଦ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ସୂଚକ ତଥା ବ୍ରହ୍କବିତ୍‌ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷଙ୍କୁ ହ ବ୍ରାହ୍ମଣ କହନ୍ତି । ମାତୃ ଗର୍ଭରୁ ଜନ୍ମ 
ନେବା ପରେ ସବୁ ମନୁଷ୍ୟ ଏକାଭଳି ଶୁଦ୍ର ହୋଇଥାନ୍ତି । ଯଦିଓ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରେ ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷମତା ଓ 


॥ ୧୦୬୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଶାରୀରିକ ସୁନ୍ଦରତା ଥାଏ, ତଥାପି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅନେକ ନୈତିକ ଦୋଷ ମଧ୍ଯ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୁଏ। ଆମେ ଜନ୍ମ ନେବାପରେ ମାତୃ ଗର୍ଭର ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଉ କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିର ଜଡ଼ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ 
ସହିତ ବାନ୍ଧି ହୋଇ ରହୁ । ଏହି ଉପାଧ୍ଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଥବା ତାଦାତ୍ଲ୍ୟରୁ ସ୍ଵୟଂକୁ ମୁକ୍ତ କରି ଆତ୍ନସ୍ଵରୂପର 
ପରମାନନ୍ଦରେ ନିଷ୍ଠା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ହେଉଛି - ଦ୍ବିତୀୟ ଜନ୍ମ' | ତେଣୁ ଆତ୍ନାନୁଭବୀ ପୁରୁଷଙ୍କୁ  ଦ୍ବିଜ! 
ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । 


ଶୌଚ ଓ ସରଳତା : ଶାରୀରିକ ସ୍ଵଚ୍ଛତା ସହିତ ପାରିପାଶ୍ଵ୍ଵବିକ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ବା ବାତାବରଣର 
ସ୍ଵଚ୍ଛତାପ୍ରତି ସାଧକଙ୍କୁ ଧ୍ଯାନ ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉଭୟ ଆନ୍ତରିକ ଓ ବାହି୍କ ସ୍ଵଚ୍ଛତା ( ଶୁଚି) 
ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହି ବାହ୍ୟଶୁଦ୍ଧତାକୁ ହି ଏଠାରେ ଶୌଚ ଶବ୍ଦରେ ଇଙ୍ଗିତ କରାଯାଇଛି । ସେହିପରି 
ସାଧକର ବାହ୍ୟ ଆଚରଣ ବା ବ୍ୟବହାରରେ ମଧ୍ଯ ସରଳତା ( ନିଷ୍ପପଟ ଭାବ) ରହିବା ଉଚିତ୍‌ | କୁଟିଳତା 
ହେତୁ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ବିକୃତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଭାଜିତ ହେବାର ଆଶଂକା ରହେ । ଏଭଳି ବିଭାଜିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ସମ୍ପନ୍ନ 
ପୁରୁଷର ମାନସିକ ସନ୍ତୁଳନ, ସାମର୍ଥ୍ୟ ଏବଂ ଶାନ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ | 


ବ୍ରହ୍ମଚର୍ୟ୍ୟମହିଂସା ଚ ଶାରୀରଂ ତପ ଭଚ୍ୟତେ - ସର୍ବଦା ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପରେ ରମଣ କରିବାର 
ସ୍ଵଭାବକୁ ହି ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ କହନ୍ତି ( ବ୍ରହ୍ମଣି ଚରିତୁଂ ଶୀଲମ୍‌ ବ୍ରହ୍ଲଚର୍ୟମ୍‌ ଇତି) । ଏହି ରମଣ ସେ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂଭବ ନୁହେଁ, ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମର ଶରୀର ଓ ମନ ବିଷୟୋପଭୋଗରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇନାହି । 
ତେଣୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ ଅଥବା ମନର ସଂଯମକୁ ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟର ସଂଜ୍ଞା ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି । ଯେଭଳି, 
ମେଡ଼ିକାଲ କଲେଜ୍‌ରେ ପ୍ରବେଶ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପରେ ହି ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀକୁ “ ଡାକ୍ତର”, ଯାନ୍ତିକ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟରେ 
ପ୍ରବେଶ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପରେ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀକୁ “ ଇଞ୍ଜନିୟର ବା ଯନ୍ତ୍ରୀ/ ରୂପେ ସମ୍ବୋଧନ କରିବା ଆରମ୍ଭ 
ହୁଏ, କାରଣ ସେମାନଙ୍କର ସାକ୍ପ ବା ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦୂର ରହିଯାଏ ନାହି । 


ଅହିଂସା : ଯେକୌଣସି ପ୍ରାଣୀକୁ ପୀଡ଼ା ନ ପହଞ୍ଚାଇବାର ଭାବନାକୁ “ ଅହିଂସା' ନାମ ଦିଆଯାଏ | 
ଜୀବନରେ ଜ୍ଞାତ ଓ ଅଜ୍ଞାତରେ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀକୁ କଦାପି ଶାରୀରିକ ପୀଡ଼ା ନ ପହଞ୍ଚାଇବା ଅସମ୍ଭବ 
ଜଣାପଡ଼େ। କିନ୍ତୁ ନିଜର ମନରେ ହିଂସା ଭାବ କଦାପି ନ ଆସିବା ଉଚିତ୍‌ । ତେବେ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ଶାରୀରିକପୀଡ଼ା ମଧ୍ଯ କଲ୍ୟାଣକାରକ ହୋଇଯାଏ । ଯେଭଳି ଜଣେ ଶଲ୍ୟ-ଚିକିତ୍ସକ ଦ୍ଵାରା ରୋଗୀକୁ 
ଦିଆଯାଉଥବା ଶାରୀରିକ ପୀଡ଼ା ରୋଗୀର ରୋଗ ଉପଶମପୂର୍ବକ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ। ତେଣୁ 
ସେହି ଚିକିତ୍ସକଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏଭଳି କର୍ମ ଅହିଂସା ଅଟେ। 

ଉପରୋକ୍ତ ପୂଜନାଦି ସାଧନଗୁଡ଼ିକରେ ଶରୀରର ପ୍ରଧାନତା ଥିବାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ “ ଶାରୀରିକ 
ତପ” କୁହାଯାଇଛି । ' ତପ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଶରୀର ଉପ୍ପୀଡ଼ନ ନୁହେଁ। ବସ୍ତୁତଃ, ତପ ହେଉଛି ସେହି 
ବିବେକପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ପଦ୍ଧତି, ଯଦ୍ଦାରା ଆମେ ଆମର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ଅପବ୍ୟୟକୁ ଅବରୁଦ୍ଧ କରି 


॥ ୧୦୬୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୧୫ 


ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଞ୍ଚୟ କରିପାରିବା। ନୂତନ ଶକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତକରି ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଞ୍ଚୟ କରିବା ଏବଂ ତା' ପରେ 
ତାକୁ ସୃଜନଶୀଳ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା। ଏହି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଯୋଜନା ହେଉଛି “ ତପ' ଶବ୍ଦର ବ୍ୟାପକ 


ଅର୍ଥରେ ସମାବିଷ୍ଟ । ଏଭଳି ବିବେକପୂର୍ଣ୍ଣ ତପକୁ ଏଠାରେ ବାସ୍ତବିକ “ ଶରୀରିକତପ' ରୂପେ ପ୍ରମାଣିତ 
କରାଯାଇଛି। 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ବାଙ୍ମୟ ତପ ( ବାଣୀ) ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ତପକୁ ବର୍ଣ୍ଚନା କରାଯାଇଛି | 
ଅନୁଦ୍‌ବେଗକରଂ ବାକ୍ୟଂ ସତ୍ୟଂ ପ୍ରିୟହିତଂ ଚ ୟତ୍‌ | 
ସ୍ବାଧ୍ଧାୟାଭ୍ଯସନଂ ଚୈବ ବାଙ୍ମୟଂ ତପ ଉଚ୍ୟତେ ।॥୧୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅନୁଦ୍‌ବେଗକରମ୍‌ = ଅନୁଦ୍୍‌ବେଗକର; ବାକ୍ଯମ୍‌ = ବଚନ; ସତ୍ୟମ୍‌ = ସତ୍ୟ; ପ୍ରିୟହିତମ୍‌ = 
ପ୍ରିୟ ତଥା ହିତକାରକ; ଚ = ଏବଂ; ୟତ୍‌ = ଯେଉଁ; ସ୍ବାଧ୍ଯାୟାଭ୍ୟସନମ୍‌ = ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ ଓ 
ଅଭ୍ୟାସ; ଚ = ଏବଂ; ଏବ = ମଧ୍ଯ; ବାଙ୍ମୟମ୍‌ = ବାଚିକ; ତପଃ = ତପ; ଉଚ୍ଯତେ = 
କୁହାଯାଏ ॥୧୫॥ 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ୟତ୍‌ ବାକ୍ଯଂ ଅନୁଦ୍‌ବେଗକରଂ ସତ୍ଯଂ ଚ ପ୍ରିୟହିତଂ (ତତ୍‌) ଚ ସ୍ବାଧ୍ୟାୟାଭ୍ୟସନଂ ଏବ 
ବାଙ୍ମୟଂ ତପଃ ଉଚ୍ୟତେ ।୧ ୫। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଦହ ରଳ/ (ବାଣୀ) ନଜ୍ଣକର ଜଜୁନୁ କଳେ ନାହି: ଯାହା ଯିୟ କିତଳାଳଳ ଏକଂ ସତୟ 
6କଦମାନଙ୍କନ ସ୍ାଧାଫ ଥକୟସକୁ କଙ୍ମୟ (କଣୀର) ନ କୁନାଯାଏ / ୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : ମନୁଷ୍ଯ ପାଖରେ ନିଜକୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରିବାର ଏକ ସଶକ୍ତ ମାଧ୍ଯମ ବାଗେନ୍ଦ୍ରିୟ ବା ବାଣୀ 
ରହିଛି। ଏହି ବାଣୀ ଦ୍ଵାରା ବକ୍ତାର ବୌଦ୍ଧିକ ପାତ୍ରତା, ମାନସିକ ଶିଷ୍ଟତା ଏବଂ ଶାରୀରିକ ସଂଯମ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାଏ। ଯଦି ବକ୍ତା ତା'ର ବ୍ୟକ୍ତତ୍ବର ଏହି ସବୁ ସ୍ତରଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ସୁଗଠିତ ନ ହେବ, 
ତେବେ ତା'ର ବାଣୀରେ କୌଣସି ଶକ୍ତି, କୌଣସି ଚମତ୍କାରିତା ରହିବ ନାହିଁ। ବାଣୀ ହେଉଛି ଏକ 
କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ, ଯାହାକି ସତତ କ୍ରିୟାଶୀଳ ରହିବା ଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟର ଶକ୍ତି ସର୍ବାଧ୍କ ବ୍ୟୟ ହୋଇଥାଏ। 
ଅତଏବ, ବାଣୀର ସଂଯମ ଦ୍ଵାରା ବହୁତ ବଡ଼ ମାତ୍ରାରେ ଶକ୍ତି ସଂଚୟ କରାଯାଇପାରେ। ସେହି ସଞ୍ଚତ 
ଶଲ୍ତିକୁ ଆମେ ଆମର ସାଧନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଦୁପଯୋଗ କରିପାରିବା। 


ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ଆମେ ଆଡତ୍ନନାଶକ ମୌନ ଧାରଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ବାକ୍‌ଶକ୍ତିର 
ଉପଯୋଗ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବର ସୁଗଠନ ପାଇଁ କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଏହି ଶକ୍ତିର ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଏକ 
କଳା ଅଛି, ଯାହାକି ବକ୍ତା ତଥା ଅନ୍ଯ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ହିତକାରୀ। ବାଣୀର ଏହି ହିତକାରୀ 


॥ ୧୦୬୭ ॥ 


ଶ୍ଲୋକ ୧୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


କଳାର ବର୍ଣ୍ଣନା ଏହି ପଞ୍ଚଦଶ ଶ୍ଲୋକରେ କରାଯାଇଛି । ପୂର୍ବ ଶ୍ଲୋକରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଥିବା ବିଚାରକୁ 
ଏଠାରେ ଅଧ୍ଵକ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଯାଇ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, “ ତପ କୌଣସି ଆତ୍ମପୀଡାଦାୟକ ସାଧନ ନ ହୋଇ 
ଆତ୍ନବିକାଶ ଏବଂ ଆତ୍ନସାକ୍ଷାତ୍‌କାର, କଲ୍ୟାଣକାରୀ ଯୋଜନା ଅଟେ । 


ଅନୁଦ୍‌ବେଗକରଂ ବାକ୍ୟଂ ସତ୍ୟଂ ପ୍ରିୟହିତଂ ଚ ୟତ୍‌ - ବକ୍ତା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଶବ୍ଦ ଏଭଳି 
ହେବା ଅନୁଚିତ, ଯାହାକି ଶ୍ରୋତାର ମନରେ ଉଦ୍‌ବେଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉତ୍ତେଜନା ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ। ବକ୍ତାର 
ଶବ୍ଦ ଉତ୍ତେଜକ ଏବଂ ଅଶ୍ଳୀଳ ହେବା ଅନୁଚିତ୍‌ । ବକ୍ତାର ବାଣୀ ଉପଯୁକ୍ତ କି ନୁହେଁ, ତାହା କେବଳ 
ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରେ ଜଣାପଡ଼େ | କିନ୍ତୁ ଲୋକମାନେ ପ୍ରାୟ ଆଖି ବନ୍ଦ କରି କହିଚାଲନ୍ତି ଏବଂ 
ଯେତେବେଳେ ଆଖି ଖୋଲାଥାଏ, ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ଧଭଳି କହିଥାନ୍ତି । ଅନେକ ଦୁଭ୍ଭାଗ୍ୟଶାଳୀ 
ଲୋକ ତାଙ୍କର ଜୀବନରେ ବିଫଳ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ମିତ୍ର ତଥା ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କୁ ହରାଇଥାନ୍ତି । ତାହାର କାରଣ 
କେବଳ ସେମାନଙ୍କ ବାଣୀର କଟୁତା, ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର କଠୋରତା ଏବଂ ବିବେକଶୁନ୍ଯ ବିଚାର ହୋଇଥାଏ । 


ସତ୍ୟ, ପ୍ରିୟ ଓ ହିତ : ସତ୍ୟ ଭାଷଣ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, କିନ୍ତୁ ସତ୍ୟବଚନ ପ୍ରିୟ ଓ ହିତକାରୀ ମଧ୍ଯ ହେବା 
ଉଚିତ୍‌ । ଏହି ଉପରୋକ୍ତ ତିନୋଟି ଗୁଣ ବାଣୀରେ ରହିଲେ ତାହାକୁ “ ବାଙ୍ମୟ ତପ” କୁହାଯାଏ, 
ଯାହାକି ସାଧକ ପାଇଁ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ହୁଏ । 


ଅସତ୍ୟ କହିବାରେ ଆମର ଶକ୍ତ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ ହ୍ରାସ ଓ ଅପବ୍ୟୟ ହୋଇଥାଏ । ଯଦି ଆମେ ସତ୍ୟ 
କହିବା ପାଇଁ ନୀତି ଅବଲମ୍ବନ କରିବା, ତେବେ ଶକ ଅପବ୍ୟୟକୁ ପ୍ରତିବନ୍ଧ ଲଗାଯାଇପାରେ | ଯେଉଁ 
ବାକ୍ୟ ଆମର ବିଚାରଗୁଡ଼ିକୁ ଯଥାର୍ଥ ରୂପେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ, ତାକୁ “ ସତ୍ୟ ବଚନ” କହନ୍ତି । ଯେଉଁ 
ଶବ୍ଦଦ୍ଵାରା ଆମେ ଜାଣିବୁଝି ନିଜର ବିଚାରକୁ ବିକୃତ ରୂପ ଦେଉ, ତାକୁ “ ଅସତ୍ୟ' କୁହାଯାଏ | ସମାଜରେ 
ଅନେକ ଲୋକ ସତ୍ୟବାଦିତା ନାମରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଟୁଭାଷୀ ହୋଇଯାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ତାହା ବାଙ୍୍‌ମୟ ତପ ନ 
ହୋଇଥୁବା ହେତୁ ଜଣେ ସାଧକ ପାଇଁ ଅନୁପଯୋଗୀ । ଗୀତା ଅନୁସାରେ ଆମର ବାଣୀ ସତ୍ୟ ତଥା 
ପ୍ରିୟ ହେବା ଉଚିତ୍‌। ଏହାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି କି ଯଦି ବାଣୀ ଶ୍ରୋତାକୁ ପ୍ରିୟ ନ ଲାଗେ, ତେବେ 
ବକ୍ତାକୁ ବିବେକପୂର୍ବକ ମୌନ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ | 


କେବଳ ସତ୍ୟ ଓ ପ୍ରିୟ ବଚନ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ହିତକାରକ ମଧ୍ଯ ହେବା ଉଚିତ୍‌। 
ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ଅପବ୍ୟୟ କରିବା ଅନୁଚିତ୍‌। ନିରର୍ଥକ ଭାଷଣ ଦ୍ଵାରା ବକ୍ତାକୁ କେବଳ କ୍ଲାନ୍ତି ଅନୁଭବ 
ହୁଏ| ମନୁଷ୍ଯକୁ କେବଳ ସେତେବେଳେ କହିବା ଆବଶ୍ୟକ, ଯେତେବେଳେ ସେ କୌଣସି ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ସତ୍ୟକୁ ମଧୁର ବାଣୀରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାକୁ ଚାହେଁ, ଯାହାକି ଶ୍ରୋତାର ହିତକାରୀ ହେଉଥିବ | ସତ୍ୟ, 
ପ୍ରିୟ ଓ ହିତକାରୀ ବଚନର ଅଭ୍ୟାସକୁ ହି “ ବାଙ୍ମୟ ତପ' କୁହାଯାଏ | 


॥ ୧୦୬୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୧୬ 


ସ୍ବାଧାାୟାଭ୍ୟସନଂ ଚୈବ ବାଙ୍ମୟଂ ତପ ଉଚ୍ୟତେ - ବାଙ୍ମୟ ତପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାକ୍ସଂଯମର 
ଅର୍ଥ ଚେତନହୀନ ଜଡ଼ ରୂପେ ମୌନ ଧାରଣ କରିବା ନୁହେ । ଆତ୍ଲୋନ୍ନତିର ରଚନାତ୍କକ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ବାକ୍ଶକ୍ତର ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ “ ବାକ୍‌ସଂଯମ ଅଥବା ବାଙ୍ମୟ ତପ' 
ଅଟେ। ସ୍ଵାଧ୍ପାୟର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବେଦ ବେଦାନ୍ତମାନଙ୍କର ପଠନ, ସେଗୁଡ଼ିକର ଅଧ୍ୟୟନ ଦ୍ଵାରା ଅର୍ଥ 
ଗ୍ରହଣ ଓ ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ ତାକୁ ଜୀବନରେ ଅନୁଶୀଳନ କରିବା । ସତ୍ୟ, ପ୍ରିୟ ଓ ହିତକାରକ ଭାଷଣ ଦ୍ଵାରା 
ସୁରକ୍ଷିତ ରଖାଯାଇଥିବା ଶକ୍ତିର ସଦୁପଯୋଗ କରିବା । 


ସାଧନାର ବିସ୍ତୃତ ବିବେଚନ କରିବାରେ ଏହି ଶ୍ଲୋକ ସ୍ଵତଃ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଟେ । ପ୍ରଥମ ପଙ୍କ୍ତିରେ 
ଆମର ଶକ୍ତିର ଦୈନିକ ନିଷ୍ପୟୋଜକ ଅପବ୍ୟୟକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାର ଉପାୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି । 
ଦ୍ବିତୀୟ ପଙ୍ଶକ୍ତିରେ ଏହି ସୁରକ୍ଷିତ ଶକ୍ତିର ସୁଦପଯୋଗ କିପରି କରାଯାଇପାରେ ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ବଣ୍ଠ୍ରନା ହୋଇଛି । ଏହି ପ୍ରକାର ତପ ଦ୍ଵାରା ସାଧକକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରେ । 


ବର୍ତମାନ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକରେ ମାନସିକ ତପ ବା ମନଃସଂଯମ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ମନଃପ୍ରସାଦଃ ସୌମ୍ୟତ୍ଵଂ ମୌନମାତ୍ମବିନିଗ୍ରହଃ | 
ଭାବସଂ ଶୁଝଧିରିତ୍ୟେତତ୍ତପୋ ମାନସମୁଚ୍ୟତେ ॥ ୧୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମନଃପ୍ରସାଦଃ = ମନର ପ୍ରସନ୍ନତା; ସୌମ୍ଯତ୍ବମ୍‌ = ସୌମ୍ୟଭାବ; ମୌନମ୍‌ = ମନନଶୀଳତା; 
ଆତ୍ଲବିନିଗ୍ରହଃ = ମନଃନିଗ୍ରହନ ଭାବସଂଶୁଝିଃ = ଭାବର ସମ୍ୟକ୍‌ ଶୁଝି; ଇତି = ଏହିପରି; 
ଏତତ୍‌ = ଏହାକୁ; ତପଃ = ତପ; ମାନସମ୍‌ = ମାନସିକ; ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ | 

ଅନ୍ବୟଃ : ମନଃପ୍ରସାଦଃ, ସୌମ୍ୟତ୍ବଂ, ମୌନଂ, ଆମବବିନିଗ୍ରହଃ, ଭାବ ସଂଶୁଦ୍ଧିଃ, ଇତି ଏତତ୍‌ ମାନସଂ 
ତପଃ ଉଚ୍ୟତେ ।୧୬। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ନନଜ ସୁନା 6ୌମ୍ୟଜ/କ, ମୌନ, ଥାଚୁଦଂଫମ © ଥନଃଳନଣୀନ ଵୁଵଜ/ - ଏସବୁକୁ 
ନାନକ ନ କୁହା୍/ଏ //6 ୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ମନଃପ୍ରସାଦଃ ସୌମ୍ୟତ୍ଵଂ ମୌନମାତ୍ମବିନିଗ୍ରହଃ - ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଉଲ୍ଲିଖିତ ଜୀବନର 
ପାଞ୍ଚଟି ଆଦର୍ଶ ମୂଲ୍ୟକୁ ଜୀବନରେ ଅବଲମ୍ବନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ତାକୁ “ମାନସ ତପ” କହନ୍ତି। ମନଃ 
ପ୍ରସାଦ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ସେତେବେଳେ ହି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁ, ଯେତେବେଳେ ଜଗତ୍‌ ସହିତ ଆମର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଜ୍ଞାନ, ସହିଷୁତା ଓ ପ୍ରେମର ସୁସ୍ଫ୍୍‌ ମୂଲ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ଆଧାରିତ ହେବ । ଏକ ଅସଂଯମିତ ଓ 
କାମୁକ ବ୍ଯଗ୍ତ ପାଇଁ ମନଃପ୍ରସାଦ ଦୁରଲ୍ଲିଭ ଅଟେ। ତା'ର ମନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡିକ ଦ୍ଵାରା ସର୍ବଦା 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ହି ସୁଖ ଅନ୍ବେଷଣ କରିବାକୁ ଲାଗେ। 


॥ ୧୦୬୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ବିଷୟ ଭୋଗର ଇଚ୍ଛା ହି ମନର ଏହି ଅନ୍ତହୀନ କାମନାର କାରଣ। ବାହ୍ୟ ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ ତଥା 
ଆନ୍ତରିକ ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ମନକୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖିବା ଫଳରେ ହି ମନୁଷ୍ଯକୁ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥାଏ। 
ଯେଉଁ ସାଧକକୁ ଏଭଳି ଦିବ୍ୟ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି, ଯିଏ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ଚଞ୍ଚଳତାକୁ 
ବିସ୍ତୃତ କରି ସମାହିତ ହୋଇଯାଇଛି, ତାକୁ ବାସ୍ତବିକ ମନଃପ୍ରସାଦ ଉପଲବ୍ଧୁ ହୋଇପାରେ | 


ସୌମ୍ୟତ୍ଵ : ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଓ କଲ୍ୟାଣ ଭାବନାକୁ ହି ସୌମ୍ୟତା କହନ୍ତି । ଏଭଳି 
ସହୃଦୟ ସାଧକର ମନରେ କଦାପି ଏହି ଭାବ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହି କି ଲୋକମାନେ ତାକୁ ବଳଚତ୍କାରପୁର୍ବକ 


ଏକ୍‌ ୩୩ ୬୯୭ବ୍‌ ୬ 


ଉତ୍ପୀଡ଼ନ କରୁଛନ୍ତି। ସେ ମଧ୍ଯ ବାହ୍ୟ ପରିସ୍ଥିତିମାନଙ୍କର କଦାପି ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହି । 


ମୌନ : ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ଦେଖି ସାରିଛେ କି କିଛି ନ କହିବା ମୌନ ନୁହେଁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୌନ 
ଢଡ଼ରୂପ ନୁହେଁ | ମୌନ ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, “ ବାକ୍‌ ସଂଯମ” କରିବା | କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ 
ମୌନ ଶବ୍ଦର ଉଲ୍ଲେଖ ମାନସ ତପ ସନ୍ଦର୍ଭରେ କରିଛନ୍ତି। ଏଥୁରେ କୌଣସି ବିରୋଧ ନାହିଁ ଅଥବା 
ଶଙ୍କା ନାହି। କାରଣ ଏହି କି ମନ ଶାନ୍ତ ରହିବା ଦ୍ଵାରା ବାଣୀର ମୌନ ଅଥବା ସଂଯମ ସଂଭବ 
ହୋଇପାରେ। କାମରାଗାଦିର କୋଳାହଳରୁ ରହିତ ମନର ସ୍ପରିତିକୁ ହିଁ ବାସ୍ତବିକ ମୌନ କହନ୍ତି । ମୁନିର 
ସ୍ଵଭାବକୁ ମଧ୍ଯ ' ମୌନ ' କୁହାଯାଏ, ତେଣୁ ମୌନର ଅର୍ଥ ସର୍ବୋପରି “ ମନନଶୀଳତା ' | 


ଆତ୍ସଂଯମ : ଭପରୋକ୍ତ ମନଃ ପ୍ରସାଦ, ସୌମ୍ୟତା ଓ ମୌନ ସିଵି ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଫଳ ହୁଏ 
ନାହି, ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ସାବଧାନ ପୂର୍ବକ ପ୍ରଯତ୍ନଶୀଳ ହୋଇ ଆତ୍ଲସଂଯମ କରିନାହୁଁ। ପ୍ରାୟତଃ 
ଆମର ପାଶବିକ ପ୍ରବୃଭ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରବଳ ହୋଇ ଆମକୁ ନିଜ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ କରିନିଅନ୍ତ । ଅତଏବ, 
ବିବେକ ଓ ସଚେତନାପୂର୍ବକ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆମ ଅଧୀନରେ ରଖିବା ଆବଶ୍ୟକ | 


ଭାବସଂ ଶୁଦ୍ଧି ରି ତ୍ୟେତତ୍ତପୋ ମାନସମୁଚ୍ୟତେ - ଏହି ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଆମର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଗୁଡ଼ିକର ପବିତ୍ରତା ଓ ଶୁଦ୍ଧତା ରକ୍ଷା କରବା । ଭାବସଂଶୁଦଧି ବିନା ଆତ୍ନ ସଂଯମ କରିବା କଠିନ 
ହୁଏ। ଜୀବନରେ କୌଣସି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନ ରହିଲେ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଲୋଭନରେ ଆମେ ଶିକାର 
ହୋଇଯିବାର ଆଶଙ୍କା ରହେ। ତେଣୁ ସାଧକକୁ ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିର୍ଧାରଣ କରି ତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧୈର୍ଯ୍ୟପୂର୍ବକ ନିଜ ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବା ଉଚିତ୍‌ | ଏହି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ତଥା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏଭଳି ଦିବ୍ୟ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ, ଯାହାକି ଆମକୁ ସ୍ୂରଭି ଓ ପ୍ରେରଣା ପ୍ରଦାନ କରିପାରେ 
ଅନ୍ୟଥା ଆମେ ନିଜର କ୍ଷମତାର ମୁଳ ତାଡ଼ିଦେଇ ନିଜର ବିନାଶରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ହେବା ଅବଶ୍ୟାମ୍ଭାବୀ । 


ଏହି ପ୍ରକାର ଉପରୋକ୍ତ ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ' ତପ'ର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଗଲା । 
ବିଭିନ୍ନ ସାଧକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆଦର ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାସହିତ ଏହି ତପକୁ ଆଚରଣ କରାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 


॥ ୧୦୭୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୧୭ 


ବିଭିନ୍ନ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାର ଦେଖାଯାଏ । ଏହା କୌଣସି ବିଡ଼ମ୍ବନା ନୁହେଁ। ତପ କରୁଥିବା ତପସ୍ଵୀ 
ସାଧକ ତିନି ପ୍ରକାରର ଅଟନ୍ତି, ଯଥା - ସାକ୍‌୍‌୍‌କ, ରାଜସିକ ଓ ତମାସିକ | ତେଣୁ ଏହି ଗୁଣ ଭେଦ ହେତୁ 
ସେମାନଙ୍କର ତପ ଆଚରଣରେ ମଧ୍ଯ ବିବିଧତା ଦେଖାଯାଏ। ସ୍ଵାଭାବିକ ଏହି କି ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଉଥିବା ଫଳରେ ମଧ୍ଯ ଭେଦ ଦେଖାଯିବ। 


ବର୍ତମାନ, ପରବର୍ତୀ ତିନୋଟି ଶ୍ଲୋକରେ ତ୍ରିବିଧ ତପର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଉଛି | 


ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ପରୟା ତପ୍ତଂ ତପସ୍ତତ୍ତ୍ରିବିଧଂ ନରୈଃ | 
ଅଫଲାକାଦଡ୍‌୍କ୍ଷିଭିର୍ଯୁକ୍ତୈଃ ସାତ୍ଞ୍ଵିକଂ ପରିଚକ୍ଷତେ ॥୧୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶ୍ରଦ୍ଧୟା = ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ, ପରୟା = ପରମ ଶ୍ରେଷ୍ଠ), ତପ୍ତମ୍‌ = ଆଚରଣ କରାଯାଏ; ତପଃ = 
ତପ; ତତ୍‌ = ତାହାକୁ ତ୍ରି ବିଧମ୍‌ = ତିନିପ୍ରକାର ନରୈଃ = ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା; 
ଅଫଳାକାଙ୍କ୍ଷିଭିଃ = ଫଳେଚ୍ଛାରହିତ ; ଯୁକ୍ୈଃ = ଯୁକ୍ତ; ସାଦ୍ତ୍ରିକମ୍‌ = ସାଜ୍ଞ୍ିକୃ୍‌ ପରିଚକ୍ଷତେ 
= କହନି | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଅଫଳାକାଡ୍କ୍ଷିଭିଃ ୟୁକ୍ତୈଃ ନରୈଃ ପରୟା ଶ୍ରଦ୍ଧ ତପ୍ତଂ ତତ୍‌ ତ୍ରିବିଧଂ ତପଃ, ସାତ୍ତ୍ରିକଂ 
ପରିଚକ୍ଷତେ ।୧୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଙଳ ଥାଳାଜକ୍ଷଧା ନ ଜଣୁଥିକ, ୋରନୁଳ ହୁରୁରମାଳନ୍କ ନୂଳ/ ଯମ ଶନ୍ଧା6ନ ଥଳୁଶିତ 
6ହଜଣିବ/ 6ସେହି ମୁବୋଳ ଢିକିଂ/ ଚନକୁ ସାଳ଼ିଳ କହଳି /¢ ୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ଯେତେବେଳେ ଶାରୀରିକ, ବାଙ୍ମୟ ଓ ମାନସିକ ତପ ଇତ୍ୟାଦିଗୁଡ଼ିକର ଆଚରଣ 
ଫଳାସଲ୍ତ ବିନା କରାଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେହି ତପ ଆଚରଣକୁ ସାଵ୍ଵ୍‌୍‌କ କୁହାଯାଏ। ସେହି 
ଯୋଗଯୁକ୍ତ ଯୋଗୀପୁରୁଷମାନେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଅଟନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଭବିଷ୍ୟତରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାକୁ ଥୁବା 
ଫଳଆଶା ରଖନ୍ତି ନାହି ଅଥବା ସେ ବିଷୟରେ କଦାପି ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି ନାହି। ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ 
ପ୍ରକୃତିରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଓ ନିୟମବଦ୍ଧତା ଅଛି । ଅତଏବ, ବର୍ତମାନ ପରିସ୍ଥିତିରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅତୀତକାଳର ପରିଣାମ ଫଳ ହି ଭବିଷ୍ୟତ ହୋଇଥାଏ” । ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ସେମାନେ ଭଲଭାବେ 
ଜାଣନ୍ତି ବର୍ଭମାନର କର୍ମକୁଶଳତା ଉପରେ ହି ଭାବି ଫଳ ନିର୍ଭର କରେ। ତେଣୁ ଫଳ ବିଷୟକ 
ଚିନ୍ତାକରି ବର୍ତମାନର ସୁଅବସରଗୁଡ଼ିକୁ ହରାଇବା ମୁଢ଼ତାର ଲକ୍ଷଣ। ସାତ୍ଟ୍ଵିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ୟାଗକରି 
ତ୍ରିବିଧ ତପ ଆଚରଣ କରନ୍ତି, ଯଦ୍ଦ୍ାରା ସେମାନଙ୍କୁ ସର୍ବାଧ୍ଵକ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


॥ ୧୦୭୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ସତ୍କାରମାନପୂଜାର୍ଥଂ ତପୋ ଦମ୍ଭେନ ଚୈବ ୟତ୍‌ । 
କ୍ରିୟତେ ତଦିହ ପ୍ରୋକ୍ତଂ ରାଜସଂ ଚଲମଧ୍ରୁବମ୍‌ ॥ ୧୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସତ୍କାରମାନପୂଜାର୍ଥମ୍‌ = ସଳ୍କାର, ସମ୍ମାନ ଓ ପୂଜା ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ; ତପଃ = ତପ; 
ଦମ୍ଭେନ = ଲୋକଦେଖାଣିଆ ଭାବରେ; ଚ = ଏବଂ; ଏବଂ = ମଧ; ୟତ୍‌ = ଯେଉଁ; 
କ୍ରିୟତେ = କରାଯାଏ; ତତ୍‌ = ସେହି ତପକ୍‌; ଇହ = ଇହ ଲୋକରେ] ପ୍ରୋକ୍ତମ୍‌ = 
କୁହାଯାଏ; ରାଜସମ୍‌ = ରାଜସିକ; ଚଲମ୍‌ = ଅନିଶ୍ଚିତ; ଅଧୁବମ୍‌ = ନାଶବାନ୍‌ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ୟତ୍‌ ତପଃ ସତ୍କାର-ମାନ-ପୂଜାର୍ଥଂ ଚ ଦମ୍ଭେନ ଏବ କ୍ରିୟତେ, ଚଲଂ ଅଧ୍ରବଂ ତତ୍‌ ଇହ 
ରାଜସଂ ପ୍ରୋକ୍ତଂ ।୧୮ | 


ଶ୍ନୋକାର୍ଥ : େହଁ ଜନ ସଳାର, ମାଳ ¿ ମୁଳାପୀହଁ ଅଥକ 6ଳକଳ ଦମ, (୦ /୩ ୭୮) ଠୁର୍ବକ କରାଯାଏ, 
6ସହି ଥନିନୂତ © ନ୍୩ଣଳ ଜନଯକୁ ଏଠାନେ ଲାଳଦିକ କୁର/ଯାଳଛି // © / // 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବାସ୍ତବରେ ତପ ଆଚରଣର ପ୍ରୟୋଜନ ନିଜର ଶକ୍ତି ସଂଚୟ କରି ତାହାଦ୍ଵାରା 
ଆତ୍ନବିକାଶ କରିବା। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଲୋକମାନେ ତପର ଅନୁଷ୍ଠାନ କେବଳ ସମାଜରୁ ସକ୍କାର, ସମ୍ମାନ 
ଓ ପୂଜା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରନ୍ତି ଅଥବା ନିଜର ଗୁଣ ପ୍ରଦର୍ଶନମାତ୍ର ପାଇଁ ତପ କରନ୍ତି, 


ସେମାନଙ୍କ ତପକୁ ରାଜସିକ କୁହାଯାଏ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହିପରି ଲୋକ ମାନଙ୍କୁ “ ମିଥ୍ୟାଚାରୀଂ 
ମଧ୍ଯ କହିଥ୍ବଲେ। 


ଏହିପରି ତପ ଆଚରଣ ଦ୍ଵାରା କ”ଣ କ୍ଷତି ହୁଏ ? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଉଛି କି, ଏଭଳି ତପ 
“ ଚଳମ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅମ୍ପିର ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାର ଫଳ ମଧ୍ଯ “' ଅଧୁବମ୍‌ ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନିଶ୍ଚିତ ବା କ୍ଷଣିକ| 
ଯେକୌଣସି କର୍ମର ଫଳ କାଳାନ୍ତରରେ ହି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏଥୁଲାଗି କର୍ମର ଅନୁଷ୍ଠାନ, ସ୍ଥିରତା ଓ 
ସାତତ୍ୟର ଅପେକ୍ଷା ରଖେ। କିନ୍ତୁ ସକ୍କାର ଅଥବା ପ୍ରଦର୍ଶନ ରୂପୀ ହୀନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖି କରାଯାଉଥୁବା 
ତପର ଏହି ଉଭୟ ଗୁଣ ନଥାଏ। ଯଦି ତପ କ୍ଷଣିକ ହୁଏ, ତେବେ ତା'ର ଫଳ ଚିରସ୍ପରାୟୀ କିପରି 
ହୋଇପାରେ ? ରାଜସିକ ତପ “ ଚଳମ୍‌ ଓ ଅଧ୍ଧୁବମ୍‌' ହୋଇଥୁବା କାରଣରୁ ତ୍ୟାଜ୍ୟ | 


॥ ୧୦୭୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୧୯ 


ମୁଢ଼ଗ୍ରାହେଣାତ୍ମନୋ ୟତ୍‌ପୀଡ଼ୟା କ୍ରିୟତେ ତପଃ | 
ପରସ୍ୟୋତ୍ସାଦନାର୍ଥଂ ବା ତତ୍ତାମସମୁଦାହୃତମ୍‌ ॥୧୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମୂଢ଼ଗ୍ରାହେଣ = ମୂଢ଼ ତାପୂର୍ବକ ଦୁରାଗ୍ରହଦ୍ଵାରା ଆତ୍କନଃ = ନିଜକୁ; ୟତ = ଯେଉଁ; ପୀଡ଼ୟା 
= କଷ୍ଟଦ୍ବାରା; କ୍ରିୟତେ = କରାଯାଏ; ତପଃ = ତପ; ପରସ୍ଯ = ଅନ୍ଯମାନଙୁ ; ଉତ୍ସାଦନାର୍ଥମ୍‌ 
= କଷ୍ଟ ଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ; ବା = ଅଥବା; ତତ୍‌ = ତାହାକୁ; ତାମସମ୍‌ = ତାମସ; 


ଉଦାହୂୃତମ୍‌ = କହନ୍ତି। 


ଅନ୍ଵୟଃ ଓ ମୂଢ଼ଗ୍ରାହେଣ ଆତ୍ମନଃ ପୀଡ଼ୟା, ପରସ୍ଯ ଉତ୍ସାଦନାର୍ଥଂ ବା ୟତ୍‌ ତପଃ କ୍ରିୟତେ, ତତ୍‌ ତାମସଂ 
ଉଦାହୃତଂ ।୧୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦନ୍ଞ ଜନ ନୂ଼ନା୍ୁର୍କନ ନିଳକୂ ଯୀମ଼ିତ ଜନି ଥଥକା ଥନାଲୋକନ୍କ ଥଳିତ୍ର କଳିଚା 
ଜଣଦ୍ଦେଶଣନକ କଲ/ଦ/ଏ, ସେନି ନଳୁ ଜାନକିଳ ଜନ ଳହନ /(( ୯// 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା ଓ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ। ଜଣେ ତପସ୍ଵୀ ସାଧକକୁ ତପର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପ, 
ତା'ର ପ୍ରୟୋଜନ ତଥା ବିଧ୍‌ ବିଷୟକ ସମ୍ଯକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ରହିବା ଉଚିତ୍‌ | ଏହି ଜ୍ଞାନର ଅଭାବରେ ସାଧକ 
ତା'ର ବ୍ଯଲିତ୍‌ର ସୁଗଠନ ତଥା ଆଡ୍ଲସାକ୍ଷାକାର ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରେ ନାହିଁ| 


ବେଦୋପଦିଷ୍ଟ ତପର ବିପରୀତ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟ କେବଳ ସ୍ଵୟଂକୁ ହି 
ପୀଡ଼ିତ କରିପାରେ | ଏଭଳି ଆତ୍ନପୀଡ଼ନ ଦ୍ଵାରା ଶୁଦ୍ଧ ଆତ୍ଲାର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ନପାରେ । 
ତାହା ହେଉଛି ଆମର ପୂର୍ଣ୍ରସ୍ବରୂପର କେବଳ ଉପହାସାସ୍ପଦ ବ୍ୟଙ୍ଗଟିତ୍ରକୁ ଚିତ୍ରିତ କରିବାର ଏକ 


ମାଧ୍ଯମ ମାତ୍ର। ମୂଢ଼ ତାମସ ତପର ଫଳ କୁରୂପ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ, ବିକୃତ ଭାବନା ତଥା ହୀନ ଆଦର୍ଶ ହି 
ହୋଇପାରେ। 


ଦାନ ମଧ୍ଯ ତିନି ପ୍ରକାରର, ଯାହାକୁ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ବଣ୍ଠନା କରାଯାଇଛି | 


॥ ୧୦୭୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଦାତବ୍ୟମିତି ୟଦ୍ଦାନଂ ଦୀୟତେଃନୁପକାରିଣେ । 
ଦେଶେ କାଲେ ଚ ପାତ୍ରେ ଚ ତଦ୍ଦାନଂ ସାତ୍ତ୍ରିକଂ ସ୍ମୃତମ୍‌ ॥ ୨ ୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦାତବ୍ୟମ୍‌ = ଦାନ କରିବା କର୍ତବ୍ୟ ଇତି = ଏପରି ଭାବନା ରଖୁ; ୟତ୍‌ = ଯେଉଁ, ଦାନମ୍‌ 
= ଦାନ; ଦୀୟତେ = ଦିଆଯାଏ; ଅନୁପକାରିଣେ = ଅନୁପକାରୀଙ୍କୁ ( ନିଷ୍ଠାମ ଭାବରେ) ; 
ଦେଶେ = (ଉପଯୁକ୍ତ) ଦେଶ; କାଳେ = କାଳ; ଚ = ଏବଂ; ପାତ୍ରେ = ପାତ୍ରରେ ( ଉପଯୁକ୍ତ 
ବ୍ୟକି); ଚ = ଏବଂ; ତତ୍‌ = ତାହାକୁ; ଦାନମ୍‌ = ଦାନ; ସାଜ୍‌୍‌କମ୍‌ = ସାକ୍‌କ; ସ୍ତମ୍‌ = 
କହନ୍ତି । 

ଅନ୍ଵୟଃ : ୟତ୍‌ ଦାନଂ ଦାତବ୍ୟଂ ଇତି ଦେଶେ, କାଳେ ଚ ଅନୁପକାରିଣେ, ଚ ପାତ୍ରେ ଦୀୟତେ ତତ୍‌ 
ଦାନଂ ସାତ୍ତ୍ରିକଂ ସ୍କୃତଂ ।୨ ୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : “ଭଳ 6ଜେକ! କ କର୍ଚ୍ଚବ/ ଥମେଂ - ଏହି ଜବଳ6ଳକେ 6ଯେଜ ଦନ 6ଜେଣ, କାଳକୁ ଦେଖି 
6 ଘଦର ମାଚ (ବଲ) କୁ କିଆଫ'ଏ: ଯାଯଠାରୁ 0ଚୁ#ଯଳାଳ ଥାଶା/ କଳାଯ/ଏ ନାନି: ସେନ 
ଜଳୁ ସାକ଼ିଳ କୁଯାଯାନଛି /୨୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଦାନକୁ କର୍ଭବ୍ୟ ଭାବନାରେ ଦିଆଗଲେ ତାହାକୁ ସାକ୍ଵି୍‌କ ଦାନ କୁହାଯାଏ। ଦାନ 
ଗ୍ରହଣକର୍ତା ଏଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି ହେବା ଉଟିତ୍‌ ଯିଏ କି ପ୍ରତ୍ୟୁପକାର କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ ହୋଇଥିବ । ଏହି 
ପ୍ରକାର ଦାନ ଦେଲାବେଳେ ଦେଶ, କାଳ ଓ ପାତ୍ରର ଯୋଗ୍ୟତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ବିଚାର କରିବା 
ଉଚିତ୍‌ | ଯେଉଁ ଦେଶକାଳରେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର ଅଭାବ ଥୁବ, ସେହି ଦେଶକାଳରେ ସେହି ବସୁ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସେବା କରିବା ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ ବିବେଚିତ ହୁଏ। ଯେପରିକି ଅକାଳଗ୍ରସ୍ତ ସ୍ଥାନରେ 
ଅନ୍ନଦାନ ଓ ଯୋଗ୍ୟ ପାତ୍ରରେ ଦାନ ଦେବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଅନାଥ, ଦୁଃଖୀ, ଶାରୀରିକ ଅସମର୍ଥ 
ତଥା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଚାରଠଯୁକ୍ତ ବିଦ୍ଵାନ୍‌ଙ୍କୁ ଦାନ ଦେବା । 


କେତେକ ବିଦ୍ଵାନ୍‌ଙ୍କ ଏହି ମତ ଯେ, ଦାନ ଦେବାରେ ଦେଶକାଳାଦିର ବିଚାର କରିବା କୌଣସି 
ଆବଶ୍ଯକ ନାହି। ଯେଭଳି ଗୋଟିଏ ବୃକ୍ଷ ତାଂର ଫଳକୁ ସବୁ ବର୍ଗର ଲୋକଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରେ, 
ସେହିପ୍ରକାର ମନୁଷ୍ୟ ତା' ପାଖରେ ଉପଲବ୍‌ଧ ବସତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଦାନ କରିବା ଉଚିତ | 


ଅନେକ ଲୋକଙ୍କୁ ଉପରୋକ୍ତ ମତରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖି  ତଦନୁସାର ଦାନ କରିବାରେ କଠିନତା 
ଅନୁଭବ ହୁଏ। ଅତଏବ, ଗୀତାର ଏହି କଥନ ଉଚିତ୍‌ କି ନାହି ମନୁଷ୍ୟକୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ବିଚାର କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ | ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ତା'ର ଦାନ ସମାଜର ଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ନ ହେଉଛି ଅଥବା ନାହି ଏହା ମଧ୍ଯ 


ବିଚାର ଯୋଗ୍ୟ। 


॥ ୧୦୭୪ ॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ବୟଃ : 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୨୧, ୨୨ 


ୟତ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟୁପକାରାର୍ଥଂ ଫଲମୁଦ୍ଦିଶ୍ୟ ବା ପୁନଃ । 

ଦୀୟତେ ଚ ପରିକ୍ଲିଷ୍ଟଂ ତଦ୍ଦାନଂ ରାଜସଂ ସ୍ମୃତମ୍‌ ॥୨୧॥ 

ୟତ୍‌ = ଯେଉ; ତୁ = କିନ୍ତୁ; ପରତ୍ୟୁପକାରାର୍ଥମ୍‌ = ପ୍ରତ୍ୟୁପକାର ଆଶାରେ, ଫଲମ୍‌ = ଫଳ; 
ଉଦ୍ଦିଶ୍ୟ = ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖି; ବା = କିମା; ପୁନଃ = ତାପରେ ପୁଣି; ଦୀୟତେ = ଦିଆଯାଏ; ଚ 
= ଏବଂ; ପରିକ୍ଳିଷ୍ଠମ୍‌ = କ୍ଲେଶପୂର୍ବକୃଚ ତତ୍‌ = ସେହି; ଦାନମ୍‌ = ଦାନ; ରାଜସମ୍‌ = 
ରାଜସମ୍‌ = ରାଜସ,; ସ୍ତମ୍‌ = କହନ୍ତି | 


ତୁ ୟତ୍‌ ( ଦାନଂ) ପୁନଃ ପରତ୍ୟୁପକାରାର୍ଥ,, ବା ଫଲଂ ଉଦ୍ଦିଶ୍ଯ, ଚ ପରିକ୍ଳିଷଠଂ ଦୀୟତେ, ତତ୍‌ 
ରାଜସଂ ଉଦାହୂତଂ |୨ ୧| 


ଏବଂ ୧୭ ଭନ ଣକ୍ଲେଶଭୁର୍ବଳନ ଥର୍ଥତ୍‌ ଥଳିଛାସନ୍୍ୁ ଜଥୀ ଠନ୍ୟୁଘଳାନ କଣଦଦେଶୟନେ 
ଥଥକ, ଫଳ ଥାଶ/ ନଖି କିଆଦ/ଏ: ସନ୍ଦି ଜନକୁ ରଳଦିକ କୁନଯାନଛି //୨ ©// 


କ୍ଲେଶପୂର୍ବକ ଦାନ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଯାହାକି ଆମେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ଚାନ୍ଦା ରୂପେ 


ଅନିଚ୍ଛାପୂର୍ବକ ଦେଇଥାଉ । 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : 


ଅନ୍ବୟଃ : 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ୨ 


ଅଦେଶକାଲେ ୟନ୍ଦାନମପାତ୍ରେଭ୍ୟଶ୍ଚ ଦୀୟତେ । 
ଅସତ୍କୂତମବସଜ୍ଞାତଂ ତତ୍ତାମସମୁଦାହୁତମ୍‌ ।୨୨॥ 


ଅଦେଶକାଲେ = ଅନୁପଯୁକ୍ତ ଦେଶ ଓ କାଳରେ; ୟତ୍‌ = ଯେଉ, ଦାନମ୍‌ = ଦାନ; 
ଅପାତ୍ରେଭ୍ଯଃ = କୁପାତ୍ରରେ। ଚ = ଏବଂ; ଦୀୟତେ = ଦିଆଯାଏ; ଅସତ୍‌କୃତମ୍‌ = 
ସତ୍କାରବିହୀନ; ଅବଜ୍ଞାତମ୍‌ = ଅବଜ୍ଞା ସହକାରେ; ତତ୍‌ = ତାହାକୁ; ତାମସମ୍‌ = ତାମସିକ; 
ଉଦାହୃତମ୍‌ = କହନ୍ତି। 

ୟତ୍‌ ଦାନଂ ଅଦେଶକାଳେ, ଅପାତ୍ରେଭ୍ୟଃ ଦୀୟତେ, ଚ ଅସତ୍କୃତଂ ଅବଜ୍ଞାତଂ ତତ୍‌ ତାମସଂ 
ଉଦାହୃତଂ !୨୨।| 


6 ଦନ କିନ/ ସଳାରସୁର୍କନ ଥଥବ। ଚିଜସ୍ତଃଜମୂର୍କଳ ଥଃେଘୋରୟ ଜଣଳାଳଣନେ 
କୁଠ୍ାତନୀନଙନ୍କୁ କିଆଦ/ଏ: 6ସେନି ଜଳକୁ ଜମକିଳ ଜନ କୁହନୀ/ଏ /'୨ ୨/ 


ସଂକ୍ଷେପରେ, ସାଜ୍‌କ ଦାନର ବିପରୀତ ହେଉଛି ସେହି ତାମସିକ ଦାନ | ' କୁପାତ୍ର'ର 


ଅର୍ଥ ମୂର୍ଖ, ଚୋର, ମଦ୍ୟପାନାଦି କରୁଥିବା ଲୋକ | ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ସୁସଂସ୍କୃତ ଓ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଭଳି ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି | 


॥ ୧୦୭୫ ॥ 


ଞ୍ଡୋେଳ ୨୩ / ଅଞ୍ଚୟ ୧୭ 


= ୬୭ ୨୭୭ ୬୯ <© ୬ ୨୭ 
ଓଁ ତତ୍‌ସଦିତି ନିଦେଶୋ ବ୍ରହ୍ମଣସ୍ତବିଧଃ ସ୍ମୃତଃ । 
ବ୍ରାହ୍ମଣାସ୍ତେନ ବେଦାଶ୍ଚ ୟଜ୍ଞାଶ୍ଚ ବିହିତାଃ ପୁରା || ୨୩॥ 

ଖବ୍ଦାର୍ଥ : ଓ ତତ୍‌ସତ୍‌ = ଓଁ ତତ୍‌ସତ୍‌: ଇତି = ଏହି; ନିର୍ଦେଶଃ = ସୂଚିତ; ବ୍ରହ୍ମଣଃ = ପରମାତ୍ାଙ୍କୁ; 
ତ୍ରିବିଧଃ = ତିନୋଟି ନାମରେ; ସ୍ତଃ = ବର୍ଣିତ; ବ୍ରାହ୍ମଣାଃ = ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କର: ତେନ = 
ସେହି ପରମାତ୍ନାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା: ବେଦାଃ = ବେଦମାନଙ୍କର; ଚ = ଏବଂ ; ୟଜ୍ଞାଃ = ଯଜ୍ଞମାନଙ୍କର; 
ଚ = ଏବଂ; ବିହିତାଃ = ସୃଷି ହୋଇଛି; ପୁରା = ସୃଷ୍ଟ ଆରମ୍ଭରେ | 

ଅନ୍ବୟଃ : ଓଁ ତତ୍‌, ସତ୍‌, ଇତି ବ୍ରହ୍ମଣଃ ନିର୍ଦେଶଃ ତ୍ରିବିଧଃ ସ୍ବତଃ ତେନ, ବ୍ରାହ୍ମଣାଃ ଚ ବେଦାଃ, ଚ 
ଯଜ୍ଚାଃ, ପୁରା ବିହିତାଃ ।୨୩। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ:: ୭6 ୧୫ ' - ଏହ/ 6ହହଛି ଚହୁନ ଢିକିଥା ନାମ/ ସଵୟ/ଜୟନକୁ କ କ/ନୁଣ, 
6ଚଢ ଓ ନ୍ୟକ୍ଷନ୍ ଜମ ଘୋକଳଛି //୮୨୩7୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : “ଓ ତତ୍‌ ସତ୍‌ ' - ଯେଉଁ ଶହ୍ଦଦ୍ଵାରା କୌଣସି ବସକୁ ସୂଚିତ କରାଯାଏ, ତାକୁ ‹ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ” 
କହନ୍ତି । ଏହିଠାରେ “ଓଁ ତତ୍‌ସତ୍‌କୁ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ତ୍ରିବିଧ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏଥରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ହିଁ ସୂଚକ ଅଟେ। ପ୍ରାୟତଃ କର୍ମକାଣ୍ଡ ବିଧାନରେ କର୍ମ କରିବା 
ସମୟରେ ଏହି ପ୍ରକାରର ‹ ନିର୍ଦ୍ଦେଶଂକୁ ସ୍ମରଣ ଓ ଉଚ୍ଚାରଣ ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଥାଏ । ଯାହାର 
ଫଳସ୍ବରୂପ କର୍ମାନୁଷ୍ଠାନରେ ରହିଯାଉଥୁବା ଅପୂର୍ଣ୍ଚତା ଅଥବା ଦୋଷଗୁଡ଼ିକର ନିବୃତ୍ତି ହୋଇଯାଏ। 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ ତାଂର ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରେ, କିନ୍ତୁ ସେହି ଫଳ କେବଳ କର୍ମ ଉପରେ ହି ନିର୍ଭର ନ କରି 
କରାଁର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧତା ( ଭାବ ଶୁଦି) କୁ ମଧ୍ଯ ଅପେକ୍ଷା ରଖେ । କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେ ପରିଶ୍ରମ 
ପୂର୍ବକ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଧାର୍ମିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ କଲେ ମଧ୍ଯ, ଯଦି ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୀନ ବା ନିମ୍ନସ୍ତରର 
ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ସେହି ଅନୁଷ୍ଠାନ ସେହି କର୍ତାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ ହୁଏ। 
ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ କର୍ମ ଏକାଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୋଇପାରେ ତଥାପି ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପାପ୍ତ ଫଳ ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରୁ 


ଭିନ୍ନ ହୁଏ। ଏହାର କାରଣ, କର୍ତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଗୁଣ ଧର୍ମ ହିଁ ହୋଇପାରେ | 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ମରଣ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ନିଜର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ଅଧ୍ଵକ ତେଜସ୍ଵୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୁଦ୍ଧ କରିପାରିବା । 
ଅନାତ୍ନ ଉପାଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକର ତାଦାତ୍କ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପରେ ହି ଆମେ ଆମର ପରମାତ୍ନ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ର୍ରିତ 


ହୋଇପାରିବା । ଯେତିକି ମାତ୍ରାରେ ଆମର କର୍ମ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ହେବ, ସେତିକି ମାତ୍ରାରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଫଳ ମଧ୍ଯ 
ଶୁଦ୍ଧ ହେବ | ଅହଂକାର ନାଶ ପାଇଁ ସାଧକକୁ ତା'ର ଆଧ୍ଞାତ୍ମିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ବୋଧ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | 


॥ ୧୦୭୬॥[॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୨୪ 


“ଓ? ସେହି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରତୀକ ବା ଚିହ୍ନ, ଯାହାକି ଅଜନ୍ମା, ଅବିନାଶୀ, ସର୍ବ ଉପାଧୃଶୂନ୍ୟ ଏବଂ 
ଶରୀରାଦି ଉପାଧଗୁଡ଼ିକର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନ ବା ମୁଳ କାରଣ “ ତତ୍‌' ଶବ୍ଦ ପରବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ସୂଚକ । ଉପନିଷଦ୍‌ଗୁଡ଼ିକର 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ ମହାବାକ୍ୟ “ ତତ୍ତ୍ଵମସିଂ ରେ ତତ୍ଶବ୍ଦ ସେହି ପରମ ସତ୍ୟକୁ ସୂଚିତ କରେ, ଯିଏକି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ବର 
ଉତ୍ପତ୍ତି, ସ୍ଥ୍ରିତି ଓ ଲୟର ସ୍ଥାନ ଅର୍ଥାତ୍‌, ଜଗତ୍କାରଣ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ ତତ୍‌ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି। 

“ ସତ୍‌ ” ଅର୍ଥ ଚ୍ରିକାଳ ଅବାଧ୍ତ ସତ୍ତା। ଏହି ସତ୍ସ୍ଵରୂପ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ । ଏହି ପ୍ରକାର ଓ ତତ୍‌ ସତ୍‌ - 
ଏହି ତିନୋଟି ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ବିଶ୍ଵାତୀତ, ବିଶ୍ଵକାରଣ ଓ .ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପକ ପରମାତ୍ନାଙ୍କ ସ୍କରଣ କରିବା ହି ତାଙ୍କ 
ସହିତ ତାଦାତ୍ଳ୍ୟ କରିବା। ଇଶ୍ଵର ଦ୍ଵାରା ଆମର କର୍ମ ଓ ଭାବନା, ବିଚାର ଇତ୍ୟାଦି ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ । 


ଓଁ ତତ୍‌ ସତ୍‌” ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ସମସ୍ତ ବର୍ଣ୍ଟ ଧର୍ମ, ବେଦ ଓ ଯଜ୍ଞ ଇତ୍ୟାଦି 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି । ସୃଷ୍ଟିର ଏହାହିଁ ଅଧୃଷ୍ଠାନ । ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଏହି ତିନୋଟି ଶବ୍ଦ 
ପ୍ରୟୋଗର ବିଧାନକୁ ବଣ୍ଣ୍ରନା କରିଛନ୍ତି। 


ତସ୍ପାଦୋମିତ୍ୟୁଦାହୃତ୍ୟ ୟଜ୍ଞଦାନତପଃକ୍ରିୟାଃ । 
ପ୍ରବର୍ତନ୍ତେ ବିଧାନୋକ୍ତାଃ ସତତଂ ବ୍ରହ୍ମବାଦିନାମ୍‌ ॥ ୨ ୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତସ୍କାତ୍‌ = ତେଣ୍ଡ ଓମ୍‌ = ୪; ଇତି = ବୋଲି; ଉଦାହୃତ୍ଯ = ଉଚ୍ଚାରଣ କରି; 
ଯଜ୍ଞଦାନତପଃକ୍ରିୟାଃ = ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଓ ତପ ରୂପକ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା; ପ୍ରବର୍ତନ୍ତେ = ଆରମ୍ଭ ହୁଏ; 
ବିଧାନୋକ୍ତାଃ = ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୃୱ ସତତମ୍‌ = ସର୍ବଦା; ବ୍ରହ୍ମବାଦିନାମ୍‌ = ବୈଦିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଅନୁସରଣକାରୀଙ୍କର | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ତସ୍କାତ୍‌ ଓ ଇତି ସତତଂ ଉଦାହୂତ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମବାଦିନଂ ବିଧାନୋକ୍ତାଃ ଯଜ୍ଞ-ଦାନ- ତପଃ- କ୍ରିୟାଃ 
ପ୍ରବର୍ତନ୍ତେ ।୨୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଣୁ ବଢୁକ/ଦ/ମୀନନ୍କ ଶାଙ୍କ ୨ିମାକିତ ଯଜ୍ଞ, ଜନ ¿ ଜନ ନନ୍ଯାକି କିୟାରୁଜ଼ିଳ ସଙ୍କର 
ଓଳାଜ ଜନାଜଣ ସନ୍ଦିତ ଠୀଜୟ- 6 ୋଳଥା'ଏ // ୨ ୪୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : ବ୍ରହ୍ମବାଦୀ କହିଲେ ସାତ୍ତ୍ବିକ ଜିଜ୍ଞାସୁମାନଙ୍କୁ ବୁଝାଏ । ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ପରମାତ୍ନାଙ୍କୁ ସ୍କୃରଣ ରଖିବା ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତା, ଶୁଦ୍ଧତା ଓ ଦିବ୍ୟତା ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୋଇଥାଏ। ପରମାତ୍ନାଙ୍କ ସ୍କରଣରେ ହି ଅହଂକାର ଏବଂ ତାଂ ର ବନ୍ଧନଗୁଡ଼ିକ ବିସ୍ବତି ହୋଇଯାଏ। 
ଅହଂକାର ଅଭାବରେ ସାଧକ ତା'ର ତପ ଆଚରଣରେ ଅଧ୍କ କୁଶଳ, ଯଜ୍ଞ କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ନିଃସ୍ବାର୍ଥ 
ଏବଂ ଦାନରେ ଅଧକ ଉଦାର ହୋଇଯାଏ। 


॥ ୧୦୭୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ତଦିତ୍ୟନଭିସନ୍ଧାୟ ଫଲଂ ୟଜ୍ଞତପଃକ୍ରିୟାଃ | 
ଦାନକ୍ରିୟାଶ୍ଚ ବିବିଧାଃ କ୍ରିୟନ୍ତେ ମୋକ୍ଷକାଙ୍କ୍ଷିଭିଃ ॥ ୨ ୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତତ୍‌ = ପରମାତ୍ନାଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ସବୁକିଛି ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ) ଇତି = ଏପରି ମନେକରି; ଅନଭିସନ୍ଧାୟ = 
ଇଚ୍ଛାବିହୀନ: ଫଲମ୍‌ = ଫଳ; ୟଜ୍ଞତପଃକ୍ରିୟାଃ = ଯଜ୍ଞ ଓ ତପୋରୁପକ କର୍ମ; ଦାନକ୍ିୟାଃ = 
ଦାନରୂପକ କ୍ରିୟା ଚ = ଏବଂ; ବିବିଧାଃ = ଅନେକ ପ୍ରକାର; କ୍ରିୟତେ = କରାଯାଏ; 
ମୋକ୍ଷକାଙ୍ୟ୍ଷିଭିଃ = ମୁକ୍ତ କାମୀ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା । 

ଅନ୍ଵୟଃ : ମୋକ୍ଷକାଙ୍କ୍ଷିଭିଃ ଫଳଂ ଅନଭିସନ୍ଧାୟ, ତତ୍‌ ଇତି (ଉଦାହୁତ୍ୟ) ବିବିଧାଃ ଯଜ୍ଞ-ତପଃ-କ୍ରିୟା 
ଚ ଦାନକ୍ରିୟାଃ କ୍ରିୟନ୍ତେ ।୨୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : %6 ' ନକୁ ଜଲାଜଣ ଜଳି ଙଳ ଜଛ/ ନା ଳଵି ମୁନୁଖୁମାନେ ଯାନ୍ଞ ଚନ, ଜନ ନ୍କ 
କିକିଅ କର୍ନ କଳଳି //୨ ୫/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଯେଉ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜକୁ ତାଂର ଆସକ୍ତିଗୁଡ଼ିକରୁ, ସ୍ଵାର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ ଇଚ୍ଛାଗୁଡ଼ିକରୁ¿ ଅହଂକାର ଓ 
ସେଥୁରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥ୍ବା ବିକ୍ଷେପଗୁଡ଼ିକର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ରଖିବାକୁ ଚାହେଁ, ତାକୁ “ ମୁମୁକ୍ଷୁ ' କହନ୍ତି | 
ଏଭଳି ମୁମୁକ୍ଷୁମାନଙ୍କୁ ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଏକ ଉପାୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି । ଯାହା ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ସାଧକ 
ନିଜକୁ ସେମାନଙ୍କର ସଞ୍ଚୁତ ବାସନାରୂପ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରିବେ। 


ମୁମୁକ୍ଷୁମାନଙ୍କୁ ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ୟାଗକରି ଏବଂ “ ତତ୍‌' ଶବ୍ଦର ଉଚ୍ଚାରଣପୂର୍ବକ ପରମାତ୍କାଙ୍କୁ ସ୍କରଣ 
କରି ନିଜ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ପାଳନ କରିବା ବିଧେୟ “ ତତ୍‌ ' ଶବ୍ଦ ଜଗତ୍‌କାରଣ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ବାଚକ, 
ଯେଉଁଠାରୁ ସମ୍ପୂଣ୍ଠ ସୃଷ୍ଟି ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉତ୍ପଭି ହୁଏ। ଏହି ପ୍ରକାର ତତ୍‌ ଶବ୍ଦ “ ଭୁତମାତ୍ରଙ୍କ 
ଆତ୍ଛୈକତ୍ବ' ର ମଧ୍ଯ ସୂଚକ | ପରିବାରର କଲ୍ୟାଣ କାମନା କରିବା ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତ ଗତ ସୁଖଶାନ୍ତି ବା ଲାଭ 
ହାନିଜନ୍ୟ ବିସ୍କରଣ ହେବା ସମାଜରେ ଦେଖାଯାଏ। ସମାଜ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାବେଳେ ପରିବାରର 
ଲାଭ ବିସ୍କରଣ ତଥା ରାଷ୍ଟ୍ରର କଲ୍ୟାଣ ଭାବନା ଉଦୟ ହେଲା ପରେ ନିଜ ସମାଜର ଲାଭଜନ୍ୟ କାମନା 
ରହେ ନାହିଁ। ସେହିପରି ସାରା ବିଶ୍ଵ ତଥା ମାନବ ସମାଜ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବାରେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟତା ସୀମା ଦୂର 
ହୋଇଯାଏ। ଏହି ପ୍ରକାର ଆଡ୍ଶୈକତ୍ ଭାବରେ ଚିତ୍ତକୁ ସମାହିତ କଲେ ଯଜ୍ଞଦାନାଦି କାମଗୁଡ଼ିକର 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ଦ୍ଵାରା ଅହଂକାର ଅଭାବରେ ଅନ୍ତଃକରଣର ପୂର୍ବାଜ୍ଜିତ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ନୂଆ ବାସନା ମଧ୍ଯ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହି - ଏହା ଏହି ମୁକ୍ତିର ଉପାୟ | 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ “ ସତ୍‌' ଶବ୍ଦର ବିନିଯୋଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୁହାଯାଇଛି - 


॥ ୧୦୭୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୨୬, ୨୭ 


ସଦ୍ଭାବେ ସାଧୁଭାବେ ଟ ସଦିତ୍ୟେତତ୍‌ପ୍ରୟୁଜ୍ୟତେ । 
ପ୍ରଶସ୍ତେ କର୍ମଣି ତଥା ସଚ୍ଛବ୍ଦଃ ପାର୍ଥ ୟୁଜ୍ୟତେ ॥୨ ୬॥ 


: ` ସତ୍‌ = ସତ୍‌; ଇତି = ଏହିପ୍ରକାର; ଏତତ୍‌ = ଏହି ପରମାତ୍ନାଙ୍କର ନାମ; ସଦ୍ଭାବେ 


= ନିଷ୍ଠାଭାବରେ; ଚ = ଏବଂ; ସାଧୁଭାବେ = ଶ୍ରେଷ ଭାବରେ; ପରୟୁଜ୍ୟତେ = 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ; ପ୍ରଶସ୍ତେ = ପ୍ରଶଂସନୀୟ ପୁଣ୍ଯ; କର୍ମଣି = କର୍ମରେ; ତଥା = 
ତଥା; ସତ୍‌ = ସତ୍‌; ଶବ୍ଦଃ = ଶବ୍ଦ: ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ; ୟୁଜ୍ୟତେ = ବ୍ଯବହାର 
କରାଯାଏ। 


ତ: ହେ ପାର୍ଥ ! ସତ୍‌! ଇତି ଏତତ୍‌, ସଭାବେ ଚ ସାଧୁଭାବେ ପ୍ରୟୁଜ୍ଯତେ, ତଥା “ ସତ୍‌' ଶବ୍ଦଃ 


ପ୍ରଶସ୍ତେ କର୍ମଣି ଯୁଜ୍ୟତେ ।୨ ୬ 


6ହ ନୀର୍ଥ/ ସଚ୍ୟଜବ ଥଥର। ସାଧୁଜାବଣନ ସନ” ଶୀନ୍ଦନ ୨୦/୮୭ କନାଦାଂଏ ଏବଂ 
ହସ (6 ଵଷ, ଵୁଜ) କର୍ନକେ ନା ସନ୍‌ ' ଵନ ଠନୁଛ ହୁଏ /୨.୬/ 


ସତ୍ୟତା ଓ ସାଧୁତା ତଥା କର୍ମର ପ୍ରଶସ୍ତତାକୁ “ ସତ୍‌” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଲକ୍ଷିତ କରାଯାଏ । 


ଆମେ ସବୁ ଆପେକ୍ଷିକ ସତ୍ୟତାପୂର୍ଣ୍ର ଜଗତରେ ରହିଛୁ । ଆମ ପାଇଁ ଏହା ସ୍ଵାଭାବିକ କି ଆମେ ଆମର 
ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ଅନୁଭୁ୍‌ୟମାନ ଏହି ଜଗତ୍କୁ ହିଁ ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରୁ । 
ଅତଏବ, “ ସତ୍‌” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଆମକୁ ସ୍କରଣ କରାଯାଏ କି ପାରମାର୍ଥିକ ସତ୍ୟ ଏହି ଆପେକ୍ଷିକ ସତ୍ୟ 
ରୂପ ଜଗତର ଅଧୂପଷ୍ଠାନ ବା ମୁଳକାରଣ ॥୨୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 


ୟଜ୍ଞେ ତପସି ଦାନେ ଚ ସ୍ଫ୍ମତିଃ ସଦିତି ଚୋଚ୍ୟତେ। 
କର୍ମ ଚୈବ ତଦର୍ଥୀୟଂ ସଦିତ୍ୟେବାଭିଧୀୟତେ ॥୨୭॥ 


: ` ୟଜ୍ଞେ = ଯଜ୍ଞ; ତପସି = ତପ; ଦାନେ = ଦାନ ରୂପକ କ୍ରିୟାପରତି; ଚ = ଏବଂ ; ସତି = ସୁତି 


ବା ନିଷ୍ଠା ସତ୍‌ = ସତ୍‌: ଇତି = ବୋଲି; ଚ = ଏବ; ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ; କର୍ମ = 
କର୍ମକୁ; ଚ = ଏବଂ; ଏବ = ମଧ୍ଯ; ତଦର୍ଥୀୟମ୍‌ = ସେହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ନିମନ୍ତେ କୃତ; ସତ୍‌ 
= ସତ୍‌; ଇତି = ବୋଲି; ଏବ = ମଧ୍ଯ; ଅଭିଧୀୟତେ = କୁହାଯାଏ | 


; ` ଯଜ୍ଞେ ଚ ତପସି ଚ ଦାନେ ସ୍ପରିତିଃ ସତ୍‌ ଇତି ଉଚ୍ୟତେ, ଚ ତଦର୍ଥୀୟଂ କର୍ମ ଏବ ସତ୍‌ ଇତି 


ଏବ ଅଭିଧୀୟତେ ।୨୭। 


ଯାଜ୍ହ, ଚନ © ଜଳଣନେ ଚୂଜ଼ ଛିଜିକୁ ନ ସତ୍‌ କୁଯାପୀଏ ଏବଂ ଯନମାନ୍ତ୍ରାଟ ଯାନ କରାଯାଇଥିବା 
କର୍ନଳୁ ମଧ ସନ୍‌ କୁଯାଦା'ଏ /୨୭/ 


॥ ୧୦୭୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଓ ତତ୍ସତ୍ରୁ ପ୍ରାରମ୍ଭ କରାଯାଇଥ୍ବବା ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି କି ଯଦି ସାଧକର 
ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଓ ତପ - ଏସବୁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ପୁର୍ଣ୍ତତଃ ଶାସ୍ତବିଧ୍‌ରେ ସମ୍ପାଦିତ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ପରମାତ୍ାଙ୍କ 


ସ୍କରଣ ତଥା ପରମ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସହିତ ଯଥାଶକ୍ତି ସେଗୁଡ଼ିକର ଆଚରଣ କରିବା ଫଳରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ବ୍ୟକ୍ତ କୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି । 


ଏହାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଉଛି ଯେ, ମନୁଷ୍ୟ ଜଗତରେ ଅହଂକାର ଓ ସ୍ବାର୍ଥରେ ପ୍ରେରିତ ହୋଇ 
ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ କରେ । ଏହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ଫଳସ୍ଵରୂପ ତାଂ ର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ସଂଗ୍ଧହିତ 
ହେବାକୁ ଲାଗେ। ଯାହାକି ତାକୁ ବାରମ୍ବାର କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରି କର୍ମବନ୍ଧନକୁ ଦୃଢ଼ କରିଥାଏ । ଏହି 
କର୍ମବନ୍ଧନଗୁଡ଼ିକରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଉପାୟ ହେଉଛି ସତ୍‌କର୍ମ | କିନ୍ତୁ ସେହି କର୍ମ କେବଳ କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ 
ହୋଇପାରେ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକର ଆଚରଣ ଶଶ୍ଵରାର୍ପଣ ବୁଝିରେ କରାଯିବା ଉଚିତ | ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍କରଣ 
ଦ୍ଵାରା ଅହଂକାର ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହିପରି ବାସନାଗୁଡ଼ିକର ନିବୃଭି ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ଏହି 
ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମକୁ ' ସତ୍‌ କୁହାଯାଏ, କାରଣ ତାହା ମୋକ୍ଷର ସାଧନ | 


ଯଜ୍ଞଦାନାଦି କର୍ମ ପରମ ଶ୍ରଦ୍ଧାଯୁକ୍ତ ହେବା ଫଳରେ ହି ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ରୂପେ ତାକୁ “ ସତ୍‌ ' କୁହାଯାଏ। 
ଥଶ୍ରଦ୍ଧୟା ହୁତଂ ଦତ୍ତଂ ତପସ୍ତପ୍ତଂ କୃତଂ ଚ ୟତ୍‌ | 
ଅସଦିତ୍ୟୁଚ୍ୟତେ ପାର୍ଥ ନ ଚ ତତ୍‌ ପ୍ରେତ୍ୟ ନୋ ଇହ ॥୨୮॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଶ୍ରଦ୍ଧୟା = ଅଶ୍ରଦ୍ଧାରେ; ହୃତମ୍‌ = କୃତହୋମ; ଦଭମ୍‌ = ପ୍ରଦତ୍ତଦାନ; ତପଃ = ତପ; ତପ୍ତମ୍‌ 
= ଆଚରିତ; କୃତମ୍‌ = କରାଯାଏ; ଚ = ଏବଂ; ୟତ୍‌ = ଯାହାକିଛି; ଅସତ୍‌ = ଅସତ୍‌; ଇତି 


= ବୋଲି; ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ; ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ !; ନ = ନାହି; ଚ = ମଧ; ତତ୍‌ = 
ତାହାର; ପ୍ରେତ୍ୟ = ମୃତ୍ୟୁପରେ; ନୋ = ନୁହେଁ; ଇହ = ଏଠାରେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ! ଅଶ୍ରଦ୍ଧାୟା ୟତ୍‌, ହୁତଂ, ଦତ୍ତଂଃ ତପଃ ତପ୍ତଂ ଚ କୃତଂ (ତତ୍‌) ଅସତ୍‌ ଇତି 
ଉଚ୍ୟତେ ଚ ତତ୍‌ ନ ପ୍ରେତ୍ୟ ନୋ ଇହ ।୨୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହେ ଯାର୍ଥ / 60ହଁ ଯଜ୍ଞ, ଜନ, ଜ୍‌ ଏବଂ କର୍ମ ଥଶଵ/(ମୁର୍କନ କଳାଯ'ଏ; ରାମକୁ ଅସତ 
କୁଯଂଫ୍ାଏ/ ତାହା ଏହି ୦ଲେଳଣେ (କନ୍ଦ) ଏବଂ ମୁତୁୟଯଣନ ମଧ ୯ନ୭6ଲଳଣେ) 
ଳ/ଜଦ/ଜକ ହୁଏ ନାହି /୨/୮/ 


॥ ୧୦୮୦ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ / ଶ୍ଳୋକ ୨୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ନିଷେଧ ଶୈଳୀରେ ନିଶ୍ଚୟାତ୍କକ ରୂପେ ଭଗବାନ୍‌ କହନ୍ତି ଯେ, 
' ଶ୍ରଦ୍ଧାରହିତ ଯେକୌଣସି କର୍ମ କେବଳ ଏହି ଲୋକରେ ନୁହେଁ, ପରଲୋକରେ ( ମୃତ୍ୟୁପରେ) ମଧ୍ଯ 
ଲାଭଦାୟକ ବା ଶୁଭଫଳ ପ୍ରଦାନ କରେ ନାହି ।” କର୍ମର ଫଳ କର୍ଭାର ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଉତ୍ସାହ ଓ ସଂକଳ୍ପ 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ମନୁଷ୍ୟର ଶ୍ରଦ୍ଧା ହି ତାଂର କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଦିଗ ପ୍ରଦାନ କରେ | ସୁତରାଂ, କର୍ମର 
ଫଳ ବହୁତ ଅଧୁକ ମାତ୍ରାରେ କର୍ତାର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। 


ଏଠାରେ ନିଶ୍ଚ ୟାତ୍ନକରୂପେ କୁହାଯାଇଛି କି ଶ୍ରଦ୍ଧାରହିତ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ ଓ ଅନ୍ୟ ସବୁ କର୍ମ 
' ଅସତ୍‌! ହୁଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁଣ୍ଯଫଳ ରହିତ ହୋଇଥାଏ | ଅସତ୍ରୁ ସତ୍ର ଭପ୍ଭି ହୋଇ ନପାରେ | 
ତେଣୁ ଏଭଳି ଅସତ୍‌ କର୍ମଗୁଡ଼ିକରୁ କୌଣସି ବାସ୍ତବିକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇ ନ ପାରେ । 
ଭଗବାନଙ୍କ ଏହି କଥନରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ କି ସବୁ କର୍ମରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ପ୍ରମୁଖତା ରହିଛି ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧା ବିନା 
କର୍ମ ନିସ୍ତଳ ହୋଇଥାଏ। 


ଶ୍ରଜ୍ଧାର ଏହି ନିୟମ କେବଳ ଆଧ୍ଞାତ୍କିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଲୌକିକ 
ଫଳପ୍ରାପ୍ତରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। କର୍ତାକୁ ନିଜେ ନିଜ ଭିତରେ, କର୍ମରେ ତଥା ପ୍ରାପ୍ତ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖିବା ଆବଶ୍ୟକ । ତେବେ ସେ ତା! ର ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ କ୍ଷମତା ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ସହିତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରିପାରିବ; 
ଅନ୍ୟଥା ନୁହେଁ। 


ଅତଏବ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି କି ଅଶ୍ରଦ୍ଧାରେ କରାଯାଉଥୁବା ଯଜ୍ଚ, ଦାନ, ତପ ଓ 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଅସତ୍‌ ଅଟେ। 


ଓ ଡସ୍ଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତାସୂପନି ଷସ୍ଥୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୁ ଷ୍ପାର୍ଜୁ ନସଂବାଦେ ଶ୍ରଦ୍ଧାତ୍ରୟବିଭାଗୟୋଗୋ ନାମ ସପ୍ତଦଶୋଃଧ୍ୟାୟଃ | 


ଏହି ପ୍ରକାର, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନ ସମ୍ବାଦ ରୂପରେ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା 
ଉପନିଷଦ୍୍‌ର ଶ୍ରଦ୍ଧାତ୍ରୟବିଭାଗଯୋଗୋ ନାମକ ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ସମାପ୍ତ ହୁଏ । 


- ହରି ଓ' ତତ୍‌ ସତ୍‌ - 


॥ ୧୦୮୧ ॥ 


ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
ମୋକ୍ଷସନ୍ନ୍ୟାସ ଯୋଗ 


ଗୀତା ଏକ ଅଭୁତ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟୀ କଳାକୃତି । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ଏହା ଅନୁପମ ତଥା ଅନୁପମେୟ 
ମଧ୍ଯ। ଏହି ଏକମେବ ଅଦ୍ବିତୀୟ ରଚନାର ସମକକ୍ଷ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ରଚନା ନାହି। ଏହି ପ୍ରବହମାନ 
କାବ୍ୟରେ ସତ୍ୟ ଏବଂ ସାରଗର୍ଭକ ଦର୍ଶନର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ନିଜସ୍ଵ ଛନ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ନମନୀୟତାରେ 
ସେ ନୈତିକତା ଓ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତାର ବିରଳତମ ରତ୍ନ ତଥା ମଣିଗୁଡ଼ିକୁ ମନୋମୁଗ୍ଧକର ରୂପରେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ। ମନ୍ଦ ସମୀର ସଦୃଶ ପ୍ରବାହିତ ଏହାର ପ୍ରବଚନ ଧାରାର ସୁସ୍ତ୍ରିର ଶୈଳୀ ରହିଛି । 
ଏହାର ବକୃତାର ପରମ ଦୟାର୍ଦ୍ର ବୃଷ୍ଟି ବିଘଟିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍‌ ସମ୍ପନ୍ନ ଜୀବମାନଙ୍କୁ ତା' ର ଚମକ୍କାରୀ ସ୍ବର୍ଶ ଦ୍ଵାରା 
ସଂପୁର୍ଣ୍ଣ ଓ ସୁଗଠିତ କରିଦିଏ। ଏହା କୌଣସି ବିଜ୍ଞାନ ଗ୍ରନ୍ଦ୍‌ ନୁହେଁ, ତଥାପି ଏହାର ବିଷୟ ବସ୍ତୁର ବିବେଚନ 
ଶୈଳୀକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ କୁହାଯାଇପାରେ। ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରବଚନଗୁଡ଼ିକରେ ଅସମ୍ଭବ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥିବା କଳ୍ପନା 
ଅଥବା ଶୁନ୍ୟତା ଏଥ୍ବରେ ଦେଖାଯାଏ ନାହି, ତଥାପି ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ ଦାର୍ଶନିକ ମତ ଏହାର ବିଶାଳତାରେ 


ସଂଯୋଜିତ ହୋଇଅଛି | 


ଜଗତର ‹ ବର୍ଣ୍ଣନା' କରିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ବା ବିଜ୍ଞାନର ଧର୍ମ, କିନ୍ତୁ ଜୀବନର ‹ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବା 
ହେଉଛି ଦର୍ଶନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବା ପ୍ରୟୋଜନ। ବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରକୃତିର ଆକୃତିଗୁଡ଼ିକୁ ଏବଂ ପ୍ରକ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ବଣ୍ଠନା 
କରେ।। କିନ୍ତୁ ଦର୍ଶନ ସେଗୁଡ଼ିକର ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 
ଆକର୍ଷକ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ଏହା ହେଉଛି ଯୁଗୋପଯୋଗୀ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ | ପୁନଶ୍ଚ ଏହା ବିସ୍ଲୟକର 
ଯେ, ଏହା କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦର୍ଶନ ନୁହେଁ ଅଥବା ଦାର୍ଶନିକ ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ। ଗୀତା ଏହାର 
ଅଷ୍ଟାଦଶଟି ଅଧ୍ୟାୟଗୁଡ଼ିକରେ ଜୀବନର ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରେ ଏବଂ ଏହା ସହିତ ମଧ୍ୟ ଜୀବନର 
ବିଜ୍ଞାନକୁ ବିବେଚନ କରି ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ | 


ବସ୍ତୁତଃ, ଏହି ଅନ୍ତିମ ଅଧ୍ୟାୟ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାର ସାରାଂଶ କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହି। 
ଯଦି ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ ଗୀତାର ଉପକ୍ରମ ହୁଏ, ତେବେ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ଗୀତାର ସିଂହାବଲୋକନ 
କରେ। ଗୀତାକୁ ସାବଧାନତା ପୂର୍ବକ ଅଧ୍ୟୟନ କରୁଥିବା ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କୁ ଆବଶ୍ୟକ କି ସେମାନେ 
ପୁର୍ବର ସତରଟି ଅଧ୍ଯାୟରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଥିବା “ ପ୍ରସ୍ତାବନା' କୁ ବାରମ୍ବାର 
ପଢନ୍ତୁ ! ଏହା ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଲାଭଦାୟକ ହେବ। ଏହା ପ୍ରଥମରୁ ସିଦ୍ଧ କରାଯାଇଛି ଯେ ସର୍ବତ୍ର ଏକ 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମା ପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇ ସ୍ଵୟଂ ଏହି ନାନାତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସୃଷ୍ଟିର ରୂପଧାରଣ 


॥୧୦୮୨॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୮ 
୦ ଖଖଖ  ୫ସସସଚଚଚଠଚଠଚେ୍‌୍‌ରର୍ର୍କୂୂତ୍‌୍‌ “° 
କରନ୍ତି । ଏହି ନାମ-ରୂପମୟ ସୃଷ୍ଟ ବିବିଧତାରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ । ଏଠାରେ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର 
ଗୁଣ-ଧମ, ସ୍ବଭାବ ଓ ବ୍ୟବହାରରେ ଅସଂଖ୍ୟ ବିବିଧତା ଦେଖାଯାଏ | 


ପ୍ରକୃତିର ତିନିଗୁଣକୁ ଆଧାର କରି ଗୀତାରେ ତିନି ପ୍ରକାରର ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସିକ ଏବଂ ତାମସିକ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ବଣ୍ଢିନା କରାଯାଇଛି । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବିଶଦ ବିବେଚନ କରାଯାଇଛି କି କେଉଁପ୍ରକାର ଏହି 
ତିନି ଗୁଣର ବିବିଧତା ଦ୍ଵାରା ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ତ୍ୟାଗ, ବୁଦି, କର୍ମ, ଧୃତି ଏବଂ ସୁଖରେ ତାରତମ୍ୟ 
ହୋଇଥାଏ। 


ସେହି ପ୍ରକାର ଗୀତାରେ ଅନେକ ସ୍ଥଳରେ “ ସନ୍ନ୍ୟାସ” ଓ “ ତ୍ୟାଗ” ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ବିଭିନ୍ନ ସନ୍ଦର୍ଭରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି, ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ | ଏଥୁରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥିବା ଭ୍ରମର ନିବୃତ୍ତି 
ପାଇଁ ଏହି ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦକୁ ପୁନଃ ପରିଭାଷିତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । କାରଣ, ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ଅସ୍ପଷ୍ଟତା 
ଅଥବା ଅନେକାଧୀିତା ଗ୍ରନ୍ଛୁର ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇବାରେ ବାଧକ ହୁଏ । 


ଏହି ଅନ୍ତିମ ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଏକ ସିଧା ପ୍ରଶ୍ନ କରି ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ଜିଜ୍ଞାସା ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି । 
ସେ “ ସନ୍ନ୍ୟାସ” ଓ “ ତ୍ୟାଗ'ର ତାଦ୍ତ୍ବିକ ସ୍ଵବରୂପକୁ ଜାଣିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରିଛନ୍ତି। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ଜିଜ୍ଞାସାକୁ ପୂଣ୍ଟର କରିବା ନିମନ୍ତେ ଉତ୍ତର ଦେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁଥ ଗୀତାର କେତେକ ଅଧ୍ଷେତା 
ତାଙ୍କର ଅସନ୍ତୋଷ ପ୍ରକଟ କରି କହନ୍ତି କି ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇ ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ମୁଖ୍ୟ ବିଷୟରୁ ଅଲଗା ହୋଇ ଅବାନ୍ତର ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ବିବେଚନା କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ଆଲୋଚନା 
ସମୀଚୀନ ନୁହେଁ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଉଭୟ ଶବ୍ଦର ପରିଭାଷା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଂ ପରେ 
କହିଛନ୍ତି କି କିପରି ତ୍ୟାଗ ଦ୍ଵାରା ସନ୍ନ୍ୟାସକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇପାରେ | କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଏହି କି, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆମେ ଆମର ମନର ବିଷୟାସକ୍ତି ତଥା ଜଗତ୍‌ ସହିତ ଆମର ଦୋଷପୁର୍ଣ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକୁ “ ତ୍ୟାଗ” କରିବା 
ଶିଖିନାହୁଁ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଜାଗତାପୂର୍ଣ୍ବ ବିଗ୍ର ଦ୍ଵାରା ଅହଂକାର ନାଶରୂପ “ ସନ୍ନ୍ୟାସ” ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇପାରିବ 
ନାହି। ସନ୍ନ୍ୟାସର ମୂଳ ହେଉଛି ତ୍ୟାଗ । ବିନା ତ୍ୟାଗରେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ହେଉଛି କେବଳ ପ୍ରଦର୍ଶନ ମାତ୍ର। ତ୍ୟାଗ 
( ବୈରାଗ୍ୟ) ରହିତ ସନ୍ନ୍ୟାସରେ କୌଣସି ଆନନ୍ଦ ନ ଥାଏ। ତ୍ୟାଗ ରହିତ ସନ୍ନ୍ୟାସ ରାଜ୍ୟ ରହିତ ମୁକୁଟଧାରୀ 
ରାଜା ସଦୃଶ ନିରର୍ଥକ । 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆମର ବାସନା ( ସଂସ୍କାର), ପ୍ରବୂଭି, ଭାବନା ଏବଂ କର୍ମ ଇତ୍ୟାଦିର ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅଧ୍ଧୟନ 
ତଥା ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବର୍ଗୀକରଣ କରାଯାଇଛି । ଜୀବନର ବାସ୍ତବିକତାକୁ ନିର୍ଦେଶ କରୁଥୁବା 
ଏଗୁଡ଼ିକ ସଂକେତ ମାତ୍ର। ତେଣୁ ଏଗୁଡ଼ିକର ଜ୍ଞାନ ହେବା ପରେ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ଵତଃ ତାଂର ସୁକ୍ଷ୍ମ ଅଧ୍ଧୟନ 
କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରେ । ଗୋଟିଏ ମୋଟର କାରରେ ତାର ବିଭିନ୍ନ ଯନ୍ତ୍ରସ୍ଥିତିକୁ ଦର୍ଶାଇବା ନିମିତ୍ତ 


॥ ୧୦୮୩ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଅନେକ ସଂକେତ କରାଯାଇଥାଏ, ଯାହାଦ୍ଵାରା କାର୍ଚାଳକ ଗାଡିର ଇନ୍ଧନ, ବାୟୁ-ଚାପ, ବେଗ ଇତ୍ୟାଦି 
ସ୍ତ୍ରିତିକୁ ଜାଣିପାରେ। ଏହି ପ୍ରକାର ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ସଙ୍କେତଗୁଡ଼ିକ ଆମର ଅନ୍ତନିହିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର 
ସଂରଚନାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ ବୋଧ କରାଇଥାନ୍ତି। ସାଧକକୁ ଆବଶ୍ୟକ ଯେ ସେ ବେଳେବେଳେ ଏହି 
ସୂଚୀଗୁଡ଼ିକର ସହାୟତା ଦ୍ଵାରା ତା'ର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଅବଲୋକନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ଯଦି ସବୁ ସଙ୍କେତଗୁଡ଼ିକ 
ସାତ୍ଟ୍ରିକ ସ୍ତ୍ରିତିକୁ ସୂଚିତ କରୁଥାଏ, ତେବେ ସର୍ବାଧ୍ଲକ କୁଶଳତାର ଜୀବନ ତଥା ଆମ୍ମବିକାଶରେ ଉନ୍ନତି 
ନିଶ୍ଚିତ ବୋଲି ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ। 


ଯଦି ଆମର ବିଚାର ଏବଂ କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ରଜୋଗୁଣର ଆଧ୍କ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ, ତେବେ ଆମକୁ 
ତକ୍କାଳ ସାବଧାନ ହୋଇଯିବା ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି ଯଦି ସବୁ ସଙ୍କେତ ତାମସିକ ସ୍ତ୍ରତିକୁ ଦର୍ଶାଉଥାଏ, 
ତେବେ ବାହନକୁ ତକ୍ଵାଳ ପ୍ରତିରୋଧ ପୁର୍ବକ ଇଞ୍ଜିନ୍‌ରେ ସୁଧାର କରିବା ଉଚିତ୍‌। ଏହା ହିଁ ଅନ୍ତିମ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ଉପଦେଶ କରାଯାଇଛି। 


ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷଣରେ ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ପ୍ରବୃତ୍ତିଗୁଡିକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ 
“ ତ୍ୟାଗ” କହନ୍ତି। ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମକୁ ନିଜ ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ବା ସ୍ଵାମୀତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। ଆମେ ସେହି 
ଅହଂକାରରୂପୀ ମହାରାକ୍ଷସକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବା, ଯାହାକି ଏସବୁ ଅନର୍ଥଗୁଡିକର 
ମୁଳ କାରଣ ଅଟେ। ନିଜର ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର କରିବା ଦ୍ଵାରା ଏହି ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ଅହଂକାର 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଏଥ୍ବରେ ହିଁ ଆମ ଜୀବନର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ନିହିତ, ଯାହାକୁ ଏଠାରେ “ ସନ୍ନ୍ୟାସ” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା 
ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି। 


॥ ୧୦୮୪॥ 


ଅଥ ଅଷ୍ଟ୍ୟଯଦଶୋଧ୍ଯାୟଃ 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
ସନ୍ନ୍ୟାସସ୍ୟ ମହାବାହୋ ତତ୍ମ୍ମମିଚ୍ଛାମି ବେଦିତୁମ୍‌ | 
ତ୍ୟାଗସ୍ୟ ଚ ହୃଷୀକେଶ ପୂଥକ୍କେଶିନିଷୂଦନ ॥ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସନ୍ନ୍ୟାସସ୍ଯ = ସନ୍ନ୍ୟାସର, ମହାବାହୋ = ହେ ମହାବାହୁ, ତତ୍ତ୍ଵମ୍‌ = ତତ୍ତ୍‌, ଇଛ୍ଛାମି = ( ମୁଁ) 
ଇଚ୍ଛା କରୁଛି, ବେଦିତୁମ୍‌ = ଜାଣିବା ପାଇଁ, ତ୍ୟାଗସ୍ଯ = ତ୍ୟାଗର, ଚ = ଏବଂ, ହୃଷୀକେଶ 
= ହେ ହୁଷୀକେଶ, ପୁଥକ୍‌ = ପୁଥକ୍‌ ଭାବରେ, କେଶିନିଷୂଦନ = ହେ କେଶି (ନାମକ 
ରାକ୍ଷସ) ର ସଂହାରକାରୀ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ। ହେ ମହାବାହୋ ! ହେ ହୃଷୀକେଶ ! ହେ କେଖିନିସୁଦନ ! ସନ୍ୟଯାସସ୍ଯ ଚ 
ତ୍ୟାଗସ୍ୟ ତତ୍ତ୍ବଂ ପୂଥକ୍‌ ବେଦିତୁଂ ଇଚ୍ଛାମି ।୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଥର୍କ୍ୁନ କନ୍ଦିଳଳେ 
6 ମହାଚାହୁ / 6ହ ଚୁଷୀଣକେଶ / 6£ 6କେଣିନିଜୁଜନ / ନୁଁ ସଳୁ#ସ ଏକଂ ରର ଚକୁଳୁ 
ହୁଥଳ୍‌ ମୁଥଳ୍‌ ଜ/ବନେ ଲଣିକକୁ ଚାହୁଁଛି /¿/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା ଓ ସନ୍ଧ୍ୟାସସ୍ଯ ମହାବାହୋ ତତ୍ତ୍ଵମିଚ୍ଛାମି ବେଦିତୁମ୍‌ - ଗୀତାରେ ଯତ୍ର ତତ୍ର ବାରମ୍ବାର 
ଉଲ୍ଲେଖ କରା ଯାଇଥିବା ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦ “ ସନ୍ଲ୍ୟାସଂ ଏବଂ “ ତ୍ୟାଗଂର ବିଶଦ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଜାଣିବା ପାଇଁ 
ଅର୍ଜୁନ ଚାହିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ଜିଜ୍ଞାସାରୁ ହିଁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି । ଅର୍ଚ୍ଚନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନରେ 
ତାତ୍ତ୍ରିକ ଆଗ୍ରହ ଥୁଲେ ହେଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହିତ ଏହାର ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି । ଜଣେ 
ଶିଷ୍ଯ ନିଜର ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କରିବା ସମୟରେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ସେ ନିଜର ଅସୁବିଧା ଜାଣି 
ପାରେନାହି । ତେଣୁ ଶିଷ୍ୟର ଅସୁବିଧା ବୁଝିପାରି ତା'ର ସମାଧାନ କରିବା ହେଉଛି ଗୁରୁଙ୍କର କର୍ଭବ୍ୟ । 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ତାହା ହି କରିଛନ୍ତି । 


“ ସନ୍ନ୍ୟାସ” ଏବଂ “ ତ୍ୟାଗ” ଏ ଦୁଇ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଏହି ସମଗ୍ର ଅଧ୍ୟାୟରେ ତର୍କର ଧାରା 
ଘୁରି ବୁଲିଛି। ତ୍ୟାଗ ବିନା ସନ୍ନ୍ୟାସ ଚିନ୍ତା କରି ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଏହା କରିବାର 


॥ ୧୦୮୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, ତେବେ ଏହା କେବଳ ଛଳନା ହି ହେବ। ଯେଉଁ ସବୁ ବାସନା, ପ୍ରବୂୃଭି, ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, 
ଅଭିପ୍ରାୟ ଏବଂ ଆବେଗକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ, ଏଠାରେ ସେ ସବୁର ବଣ୍ତନା କରା ଯାଇଛି। ଏହା 
ଜାଣି ପାରିଲେ ଅବାଂଛନୀୟ ଗୁଣ ତ୍ୟାଗ କରି ପାରିବା ସମ୍ଭବପର ହେବ । ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ଧ୍ୟାନରେ ରଖୁ ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାକୁ ହେବ, ଅନ୍ଯଥା, ଏହା ଆମକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି ପାରିବ ନାହି | 


କେଶିନିଷୂଦନ- କେଶି ନାମକ ଗୋଟିଏ ଅସୁର ଘୋଡା ରୂପରେ ବାଳକୂଷ୍ଣଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରିବାକୁ 


ଆସିଥିଲା। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତା'କୁ ଦୁଇଫାଳ କରି ଚିରି ମାରି ଦେଇଥୁଲେ। ତେଣୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଏହି ନାମ 
ଦିଆ ଯାଇଛି। 


ସନ୍ନ୍ୟାସ ଏବଂ ତ୍ୟାଗର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 
ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ 
କାମ୍ୟାନାଂ କର୍ମଣାଂ ନ୍ୟାସଂ ସନ୍ନ୍ୟାସଂ କବୟୋ ବିଦୁଃ | 
ସର୍ବକର୍ମଫଲତ୍ୟାଗଂ ପ୍ରାହଲସ୍ତ୍ୟାଗଂ ବିଚକ୍ଷଣାଃ ॥ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କାମ୍ୟାନାମ୍‌ = କାମ୍ଯ, କର୍ମଣାମ୍‌ = କର୍ମର, ନ୍ୟାସମ୍‌ = ତ୍ୟାଗକୁ, ସନ୍ନ୍ଯାସମ୍‌ = ସନ୍ନ୍ୟାସ, 
କବୟଃ = ସାଧୁମାନେ, ବିଦୁଃ = ବୁଝନ୍ତି, ସର୍ବକର୍ମଫଲତ୍ୟାଗମ୍‌ = ସମସ୍ତ କର୍ମର ଫଳ 
ତ୍ୟାଗକୁ , ପ୍ରାହୁଃ = କହନ୍ତି, ତ୍ୟାଗମ୍‌ = ତ୍ୟାଗ, ବିଚକ୍ଷଣାଃ = ପଣିତମାନେ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଶ୍ରୀଭଗବାନ୍‌ ଉବାଚ । ବିଚକ୍ଷଣାଃ କବୟଃ କାମ୍ୟାନାଂ କର୍ମଣାଂ ନ୍ୟାସଂ ସନ୍ନ୍ଯାସଂ ବିଦୁଃ 
ସର୍ବକର୍ମଫଳତ୍ୟାଗଂ ତ୍ୟାଗଂ ପ୍ରାହୁଃ ।୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ଖଁ/ ଜଗବନ୍‌ କନ୍ଦିଛଲେ 
ସାଧୁମାନେ କାମ କର୍ମଜ ଚ୍ୟାଜକୁ 'ସନୁ#ସ ' କୋଳି ବୁଝଳି ଏବଂ ଦଣଜମା6ନ ସମନ 
କର୍ମର ଫଳ ଜକୁ ତର ' କହଳି / ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା ଓ କାମ୍ଯାନାଂ କର୍ମଣାଂ ନ୍ୟାସଂ ସନ୍ନ୍ଯାସଂ କବୟୋ ବିଦ୍ୁଃ - କାମ୍ଯ କର୍ମର ତ୍ୟାଗକୁ 
“ସନ୍ନ୍ୟାସଂ କୁହାଯାଏ ଏବଂ ସମସ୍ତ କର୍ମର ଫଳ ତ୍ୟାଗକୂୁ “ ତ୍ୟାଗ” କୁହାଯାଏ। ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନଭିଜ୍ଞ- ଏ ଦୁଇ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ଜଣା ପଡିବ ନାହି, କାରଣ 


ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ହି ସର୍ବଦା କାମନା ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ କାମନା- ପ୍ରଣୋଦିତ କର୍ମର ତ୍ୟାଗ ଏବଂ 
“ କର୍ମଫଳ ଆସକ୍ତିର ତ୍ୟାଗ” - ଏ ଉଭୟ ସମାନ ପ୍ରତୀତ ହୁ ଅନ୍ତି । ଶାସ୍ତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନଭିଜ୍ଞତା ବା 


॥ ୧୦୮୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୨ 


ଅଗଭୀର ଅଧ୍ଯୟନ ହି ଏହାର କାରଣ ହୋଇପାରେ । ଉଭୟର ଅର୍ଥ ହେଉଛି କାମନା ତ୍ୟାଗ କରିବା - 
ଏଥୁରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହି, କିନ୍ତୁ ତ୍ୟାଗ ଏବଂ ସନ୍ନ୍ୟାସ ମଧ୍ଯରେ ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି। 
ପୁନଶ୍ଚ ତ୍ୟାଗ ହେଉଛି ସନ୍ନ୍ୟାସର ଅବିଭାଜ୍ୟ ଅଙ୍ଗ | ମନୁଷ୍ୟ ବର୍ଭମାନ ସମୟରେ କର୍ମ କରିଥାଏ ଏବଂ 
ଆଶା କରିଥାଏ ଯେ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଇଷ୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । ଭାବୀ ଫଳ ହେଉଛି ବର୍ଭମାନ କର୍ମର ପରିଣାମ | 
କାମନା-ପ୍ରଣୋଦିତ କର୍ମ ହେଉଛି “ ବର୍ଭମାନ ସମୟର, ଅଥଚ ଏହାର ଫଳଲାଭର ଉକୁଣ୍ଠା ହେଉଛି 
“ଭବିଷ୍ୟତ” ସମୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମନର ବ୍ୟାକୁଳତା | କର୍ମ ପରେ ହିଁ ଫଳଲାଭ ହୋଇଥାଏ, ବର୍ଭମାନ 
କରା ଯାଇଥୁବା କର୍ମର ପରିସମାପ୍ତି ଭବିଷ୍ୟତ ଫଳରେ ହୋଇଥାଏ। 


କାମନା ଏବଂ ବିକ୍ଷେପ ମନରେ ଅଶାନ୍ତି ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । କାମନା ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ତୀବ୍ର ହେବ, 
ସେତେ ଅଧ୍ବକ ପରିମାଣରେ ଆମର ଆନ୍ତରିକ ଶକ୍ତିର ହ୍ରାସ ହେବ । ଏପରି ଶକ୍ତିହୀନ ବ୍ୟକ୍ତି କୁଶଳତା 
ଏବଂ ଉତ୍ସାହ ପୂର୍ବକ କୌଣସି କାମ କରି ପାରିବ ନାହି। ଏହା ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର କଥା ଯେ ଅହଂକାର 
ବା ଜୀବ ହି କାମନା ବା ଇଚ୍ଛା କରିଥାଏ । ତେଣୁ, ଅହଂକାରର ନିବୃଭି ହେଲେ ବ୍ୟଷ୍ଠି ଜୀବର ବିଲୟ ହେବ 
ଏବଂ ନିମ୍ନସ୍ତରରୁ ଜୀବର ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସ୍ତରକୁ ଆରୋହଣ ହେବ। ଏହି ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସ୍ତର ହି ହେଉଛି ବିଶ୍ଵ 
ଚେତନା, ଶାଶ୍ବତ ପରମପଦ | 


କାମନା ଜଡିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଫଳଲାଭ ଆଶାରେ ଉତ୍କଣ୍ଠାର ବଶବର୍ତୀ ହେଲେ ଜୀବନର ଦୁଭୌଗ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ 
ହୋଇଥାଏ। ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ଭବିଷ୍ୟତର ପରିସରଭୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ବର୍ତମାନ କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମର ଗୁଣ 
ଏବଂ ପରିମାଣ ଏବଂ କର୍ମର ନିଵିଷ୍ଟ କ୍ଷେତ୍ରର ପରିସ୍ଥିତି ଉପରେ ହି କର୍ମଫଳ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ । ଯେଉଁ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତିର ଚିନ୍ତା କରେ, ସେ ବର୍ତମାନ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର କ୍ଷମତା ହରାଇ ବସେ । ତେଣୁ ଇପ୍‌ସିତ 
ଫଳ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ତ୍ଯାଗ ନ କଲେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର କ୍ଷମତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପଯୋଗ ହୋଇ ନ ପାରିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ। ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଆମେ କୁଶଳତା ପୂର୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ପାରିବା ନାହି ଏବଂ ଅକୁଶଳୀ କାର୍ଯ୍ୟ 


ଇପ୍‌ସିତ ଫଳ ଦେଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 


ସଂକ୍ଷେପରେ କୁହା ଯାଇ ପାରିବ ଯେ ସନ୍ନ୍ୟାସ ହେଉଛି ସାଧ୍ଯ ଏବଂ ଫଳଲାଭ ଉଜଚ୍କଣ୍ଠାର ତ୍ୟାଗ 
ରୂପକ ସାଧନ ଦ୍ଵାରା ଏହା ଲାଭ କରାଯାଇ ପାରିବ । 


ଉଭୟ ତ୍ୟାଗ ଏବଂ ସନ୍ନ୍ୟାସ ହେଉଛି ଆମ କର୍ମର ଅନୁଶାସନ ବା ନୈତିକ ଶିକ୍ଷା। କିନ୍ତୁ କର୍ମର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଉପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୁରୁତ୍ବ ଦେଇଛନ୍ତି । କାରଣ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ଏ ଉଭୟ ଶବ୍ଦରୁ 
(ତ୍ୟାଗ ଏବଂ ସନ୍ନ୍ୟାସ) ସୂଚନା ମିଳେ ନାହିଁ, ବରଂ କର୍ମ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ ଏ ଦୁଇ ଶବ୍ଦ ଜୋର 
ଦେଇଛନ୍ତି । ଆମର କର୍ମ କରିବା ଦରକାର । କିନ୍ତୁ ଏହି କର୍ମ, ଅହଂକାର ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥ ବା ଫଳାସକ୍ତି ରହିତ 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଫଳାସକ୍ତି ହିଁ ଆମର କର୍ମ କୁଶଳତାରେ ବାଧା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ। ଫଳାସକ୍ତିର ଅଭାବରେ 


॥ ୧୦୮୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଆମର କର୍ମ ଆମକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ। ଆମେ ଏ କଥା କହି ପାରିବା ଯେ ବେଦରେ ବ୍ୟବହୃତ ଏ 
ଦୁଇ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଅପେକ୍ଷା ଗୀତାରେ ଦିଆ ଯାଇଥ୍ବବା ପରିଭାଷା ଅଧ୍ଵକ ଉଦାର ଏବଂ ସହିଷ୍ଣୁ | 


ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ ନା ନାହିଁ ? 


ତ୍ୟାଜ୍ୟଂ ଦୋଷବଦିତ୍ୟେକେ କର୍ମ ପ୍ରାହୁର୍ମନୀଷିଣଃ | 
ୟଜ୍ଞଦାନତପଃକର୍ମ ନ ତ୍ୟାଜ୍ୟମିତି ଚାପରେ ॥୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତ୍ୟାଜ୍ୟମ୍‌ = ତ୍ଯାଳ୍ୟକ ଦୋଷବତ୍‌ = ଦୋଷଯୁକ୍ତ, ଇତି = ଏହିପରି, ଏକେ = କେହି କେହି, 
କର୍ମ = କର୍ମ, ପରାହୁଃ = କହନ୍ତି, ମନୀଷିଣଃ = ମନୀଷୀ, ୟଜ୍ଞଦାନତପଃକର୍ମ = ଯଜ୍ଞ, ଦାନ 
ଏବଂ ତପ ରୂପକ କର୍ମ, ନ ତ୍ୟାଳ୍ଯମ୍‌ = ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ଇତି = ଏହିପରି, ଚ 
= ଏବଂ, ଅପରେ = ଅନ୍ୟମାନେ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଏକେ ମନୀଷିଣଃ ଦୋଷବତ୍‌ କର୍ମ ତ୍ୟାଜ୍ୟଂ ଇତି, ଅପରେ ଚ ୟଜ୍ଞ-ଦାନ-ତପଃ-କର୍ମ ନ 
ତ୍ୟାଜ୍ୟଂ ଇତି ପ୍ରାହୁଃ ।୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ଳଃଜେଳ ନଳାଶ/ କନଳି ଘେ 6ଦୋଷନୁଲ 6ନଯୋଳଥିବାକୁ ସମସ କର୍ନ ଚୟନ କଳିକା କରିଚ 
ଏବଂ ଥଳ/ 6କନ୍ଦି 6ଳେନ୍ଦି କହଳି 6% ଯଞ୍, ଦଳ, ଜଣ ଜୁଯୀଳ କର୍ନ ଜଜ କଳିକ/ ଜଚିତ 
ଲୁଛେ /୩7/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ନିଶ୍ଚୟାମ୍ବକ ରୂପେ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ତ୍ୟାଗ ହେଉଛି ସାଧନ ଏବଂ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ହେଉଛି ସାଧ୍ଯ। ସାଂଖ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସମର୍ଥକମାନେ ଏହି ତ୍ୟାଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମତ ଦିଅନ୍ତି ଯେ 
ଦୋଷଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ ସମସ୍ତ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ । ସେମାନଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ବାସନା ଉତ୍ପନ୍ନ କରନ୍ତି। ଏହି ବାସନା ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ଆବୃତ କରି ଦିଏ। ତେଣୁ ସମସ୍ତ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ଉଚିତ। କିନ୍ତୁ ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନର କେତେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର କହନ୍ତି ଯେ କେବଳ କାମନା, ସ୍ଵାର୍ଥ ଏବଂ 
ଲୋଭ ପ୍ରଣୋଦିତ କର୍ମକୁ ହି ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ । 


ତତ୍ତ୍ଵଚିନ୍ତକ ମନୀଷୀଗଣ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ସାଧକ “ କାମ୍ୟ ଏବଂ ନିଷିଦ୍ଧ ' କର୍ମକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରିବା ଏବଂ କରଉଁବ୍ୟ କର୍ମକୁ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ । ଏହି ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରଙ୍କର ମତାନୁସାରେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ 
ଏବଂ ତପ ରୂପକ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 


ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁମାନେ କର୍ମଯୋଗର ସାଧନା କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ କର୍ଭବ୍ୟ 
କର୍ମର ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ । କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସମସ୍ତ କର୍ମ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଏକାନ୍ତ 


॥ ୧୦୮୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୪ 


ଆବଶ୍ୟକ । ଗୀତାର ଅଧ୍ଷେତା ଭାବରେ ଆମର ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
କେବଳ ଦୋଷଯୁକ୍ତ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଏବଂ ସମର୍ପିତ ଭାବରେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ କର୍ମ ପାଳନ କରିବାକୁ 
ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ମାନବ ସମାଜକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୀତାରେ କହିଛନ୍ତି, “ କର୍ମ ହଁ 
ହେଉଛି ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ପାଇଁ ମହାନ୍‌ ଶ୍ରଦ୍ଧା ” | 


ଅଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ; ଏହା ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ନିଷ୍ପତ୍ତି । ଉପରୋକ୍ତ ବିଭିନ୍ନାଭିମୁଖୀ 
ମତ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ନିଶ୍ଚୟଂ ଶୃଣୁ ମେ ତତ୍ର ତ୍ୟାଗେ ଭରତସତ୍ତମ। 


ତ୍ୟାଗୋ ହି ପୁରୁଷବ୍ୟାଘ୍ର ତ୍ରିବିଧଃ ସମ୍ପ୍ରକୀ୍ରିତଃ ॥୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନିଶ୍ଚୟମ୍‌ = ନିଷ୍ପଭି, ଶୃଣୁ = ଶୁଣ, ମେ = ମୋର, ତତ୍ର = ସେଠାରେ, ତ୍ୟାଗେ = ତ୍ଯାଗ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ, ଭରତସତ୍ତମ = ହେ ଭରତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ତ୍ୟାଗଃ = ତ୍ୟାଗ, ହି = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, 
ପୁରୁଷବ୍ୟାଘ୍ର = ହେ ପୁରୁଷ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ତ୍ରିବିଧଃ = ତିନି ପ୍ରକାରର, ସଂପରକୀର୍ତିତ = କୁହାଯାଇଛି | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଭରତସତ୍ତମ ! ତତ୍ର ତ୍ୟାଗେ ମେ ନିଶ୍ଚୟଂ ଶ୍ଣୁ। ହେ ପୁରୁଷବ୍ୟାଘ୍ର ! ହି ତ୍ୟାଗଃ ତ୍ରିବିଧଃ 
ସଂପ୍ରକୀତିତଃ ।୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଜନଜଜଶଶ / ଜୟ କିଶୟଣନ 6ନାଜ ନିଵଳ ଝୁଣ/ 6 ଦୁହୁଖଶେଶ / ଏଠି ଚର 
ତଳି ଲର ବୋଳି କୁଛ/ ନ୍ଦୀଳଛି //୪7/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରତିଶୃତି ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ ତ୍ୟାଗର ସ୍ଵରୂପ 
ବିଷୟରେ ଏବଂ ଏହାର ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ ବିଷୟରେ ସେ ବଣ୍ଣଠ୍ନନା କରିବେ । ତାହା କେବଳ ସାହିତ୍ୟିକ 
ଅନୁସନ୍ଧି ସ୍ରା ନୁହେଁ। ଅଭ୍ୟାସ କରି ଅନୁସରଣ କରିବାର ଏହା ଏକ ନିଛଵିଷ୍ଟ ବିଧ୍୍‌। ସାଧାରଣ ଲୋକ 
ପାଇଁ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ତ୍ୟାଗ କରିବା ସହଜ କାମ ନୁହେଁ, ଅଧ୍ଗ୍ରହଣ କରି ମାଡ଼ି ଚାଲିବା ମନୁଷ୍ୟର 
ସହଜାତ ପ୍ରବୃଭି। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମହତ ଗୁଣକୁ ଜାଗ୍ମତ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କୁ “ ଭରତ 
ସତ୍ତମ ' ଏବଂ “ ପୁରୁଷବ୍ଯାଘ” ଭାବରେ ସମ୍ବୋଧନ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ | 


ଅଧ୍ଯୟନ ଏବଂ ସାଧାରଣବୋଧଗମ୍ୟତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତ୍ୟାଗ ହେଉଛି ତିନି ପ୍ରକାରର । ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ 
ଏ ତିନି ପ୍ରକାରର ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ ଦେଖାଯାଇଥାଏ। ଏହି ତିନି ଶ୍ରେଣୀ ହେଲା ସାବଦ୍ବ୍ଵିକ୍‌ ରାଜସିକ ଏବଂ 
ତାମସିକ | ରାମାନୁଜାଚାର୍ଯ୍ୟ ତ୍ୟାଗକୁ ଯେଉଁ ତିନି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ହେଲା କର୍ମଫଳର 
ତ୍ୟାଗ, ଭୋକ୍ତୃତ୍ବ ଭାବର ତ୍ୟାଗ ଏବଂ କର୍ତୃତ୍ବ ଭାବର ତ୍ୟାଗ | ଆଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ ତାଙ୍କ ନିଜ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଦୃଢ 


ରହି ସରଳ କଥାକୁ କିପରି ଜଟିଳ କରି ଦିଅନ୍ତି, ଏହା ତାଂର ଏକ ଉଦାହରଣ | 


॥୧୦୮୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ସେହି ନିଷ୍ପତ୍ତି କ'ଣ ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 
ୟଜ୍ଞଦାନତପଃକର୍ମ ନ ତ୍ୟାଜ୍ୟଂ କାର୍ୟମେବ ତତ୍‌ | 
ୟଜ୍ଞୋ ଦାନଂ ତପସ୍ଚୈବ ପାବନାନି ମନୀଷିଣାମ୍‌ ॥୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟଜ୍ଞ ଦାନ ତପଃ କର୍ମ = ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଏବଂ ତପ ରୂପକ କର୍ମ, ନ ତ୍ୟାଜ୍ଯମ୍‌ = ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ, କାର୍ୟମ୍‌ = ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ, ଏବ = ବାସ୍ତବରେ, ତତ୍‌ = ତାହା, ୟଜ୍ଞଃ 
= ଯଜ୍ଞ, ଦାନମ୍‌ = ଦାନ, ତପଃ = ତପ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ବାସ୍ତବରେ, ପାବନାନି = 
ପବିତ୍ର କରେ, ମନୀଷିଣାମ୍‌ = ମନୀଷୀ ( ଜ୍ଞାନୀ) ମାନଙ୍ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ୟଜ୍ଞ-ଦାନ-ତପଃ-କର୍ମ ନ ତ୍ଯାଜ୍ଯଂ, ତତ୍‌ କାର୍ୟଂ ଏବ, ୟଜ୍ଞଃଃ ଦାନଂ ଚ ତପଃ ଏବ 
ମନୀଷିଣାଂ ପାବନାନି ।୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ୟଞ୍, ଭନ ଏକଂ ନଦ ରୁଦୀଳ କର୍ମ ତଟ କଳିବ/ ଜଜିଜ ନୁଣରଜ/ ଏହା (ଳନଜଣୀୟ) କନିକା! 
ଜିନ / ନ#, ଜଳ ଏବଂ ଜ ନଳାରୀମାନନକୁ ଯକିଛ କନିଥାଏ /୬// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଠ ପୂର୍ବରୁ କୁହା ଯାଇଥୁବା କଥା ଏଠାରେ ସ୍ଵୀକାର କରା ଯାଇଛି ଏବଂ ଏହା ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଆ ଯାଇଛି । ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଏବଂ ତପ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ଆମେ ଜାଣି ସାରିଛୁ ଯେ ଉପଯୁକ୍ତ ଭାବରେ ଏହି କର୍ମର ଆଚରଣ କଲେ ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଝି 
ହୋଇଥାଏ । ଆତ୍ମୋନ୍ନତି ଏବଂ ଆତ୍ମସାକ୍ଷାତ୍‌କାର ନିମିତ୍ତ ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଦ୍ଧି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 
ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, “ ଏହା ମନୀଷୀମାନଙ୍କୁ ପବିତ୍ର କରେ। ” ଅବିଦ୍ୟା ଜନିତ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 
ପାଇବାକୁ ଇଛ୍ଥୁକ ସାଧକଗଣ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଭକ୍ତି ପୂର୍ବକ ଯଜ୍ଚ ଦାନ ଏବଂ ତପ ଆଚରଣ କରିବା ଉଚିତ । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ସନ୍ତୁଳନ (ସଂହତି) ଲାଭ କରି ପାରନ୍ତ | 


ନିରାସକ୍ତ ହୋଇ କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମର ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ । 


॥ ୧୦୯୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୬ 


ଏତାନ୍ୟପି ତୁ କର୍ମାଣି ସଙ୍ଗଂ ତ୍ୟଲ୍ତ୍ତା ଫଲାନି ଚ । 
କଉଁବ୍ୟାନୀତି ମେ ପାର୍ଥ ନିଶ୍ଚିତଂ ମତମୁତ୍ତମମ୍‌ ॥୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଏତାନି = ଏ ସବୁ, ଅପି = ଏପରିକି, ତୁ = କିନ୍ତୁ, କର୍ମାଣି = କର୍ମ, ସଙ୍ଗମ୍‌ =ଆସକ୍ତି, ତ୍ବକ୍କରା 
= ତ୍ୟାଗ କରି, ଫଲାନି = ଫଳ, ଚ = ଏବଂ, କର୍ତବ୍ୟାନି = କଉଁବ୍ୟ, ଇତି = ଏହିପରି, ମେ 
= ମୋର, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ନିଜଦ୍ଧିତମ୍‌ = ନିଶିତ, ମତମ୍‌ = ମତ, ଉତ୍ତମମ୍‌ = ଉତ୍ତମ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ ! ତୁ ଏତାନି ଅପି କର୍ମାଣି ସଙ୍ଗଂ ଚ ଫଳାନି ତ୍ୟକ୍ତ୍ଵା କର୍ତବ୍ୟାନି, ଇତି ମେ ନିଶ୍ଚିତଂ 
ଉତ୍ତମଂ ମତଂ | 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6£ ନାର୍ଥ/ ଙଳ ଏକଂ ଥ/୧ଳ ଚୟ କଳି ଏହି ସକୁ କର୍ନ କଳିକ/ ଜଚିଜା/ ଏହ/ ହେଛି 
6ମାଜ ନିତ ଏବଂ ନଳନମ' ନଜ /'୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : “ଫଳ ଏବଂ ଆସକ୍ତି ' ତ୍ୟାଗ କରି ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଏବଂ ତପ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ | ସମଗ୍ର 
ଗୀତାରେ, ଅନେକ ସ୍ାନରେ “ ସଙ୍ଗ' ବା ଆସକି ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରା ଯାଇଛି | ଏହାର ଏକ ନିଜସ୍ବ, 
ବିଶେଷ ଅର୍ଥ ରହିଛି । ଏହି ଶବ୍ଦ କର୍ଭ୍ତ୍ବାଭିମାନୀ ଜୀବର ନିଜ କର୍ମଫଳ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦର୍ଶାଇଥାଏ | 
ଗଣିତର ଭାଷା ଅନୁସାରେ ଏହା ହେଉଛି; ଅହଂକାର + ଅହଂକାର ପ୍ରଣୋଦିତ କାମନା = ସଂଗ ବା 
ଆସକ୍ତ। ନିଜର ପ୍ରବଳ କାମନା ପୂରଣ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ସମୟରେ ବାହ୍ୟଜଗତ ଏବଂ 
ବସ୍ତୁ ସହିତ ଜୀବର ଯେଉଁ ସଂପର୍କ, ତାହା ହି ହେଉଛି ଆସକ୍ତି। ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ, ନବଦଂପର୍ି 
ସନ୍ତାନ କାମନା କରିବା ସାଧାରଣ ଇଛା। କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ଯଦି ଚାହିବେ ଯେ ସେମାନଙ୍କର ପୁଅ 
ଦରକାର, ଝିଅ ନୁହଁ - ତେବେ ସେହି ଆଗ୍ରହ ହେଉଛି ସଂଗ ବା ଆସକ୍୍୍‌ | 


ଆସକ୍ତି ଦୋଷରେ ଦୂଷିତ ହେଲେ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଇଷ୍ଟଫଳ ଲାଭ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଅବିବେକପୁର୍ଣ୍ତ ଆତ୍ମଘାତୀ 
ଚିନ୍ତାରେ ଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତିର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ହଁ ଏହି ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା ଏବଂ ଉତ୍କଣ୍ଠା ହେଉଥବାରୁ 
ମନୁଷ୍ୟର କାର୍ଯ୍ୟକୁଶଳତା ପ୍ରାୟ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଉପଦେଶ ହେଲା ଫଳାସକ୍ତି ନ ରଖୁ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ ଆଦି କର୍ମ କରିବା 
ଉଚିତ | ଏହା ତାଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ମତ । ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଏହା ତାଙ୍କର ମୌଳିକ ମତ । ବେଦରେ ମଧ୍ୟ ନିଷ୍କାମ 
କର୍ମର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତିପାଦନ କରାଯାଇଛି । ହୁଏତ ଭଗବାନଙ୍କର ହୃଦ୍‌ବୋଧ ହୋଇଥଲା ଯେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ 
ରଷିମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି ଅଧ୍ଵକତର ନିର୍ଭର ଯୋଗ୍ୟ। ତେଣୁ ଭକ୍ତଙ୍କର ମଂଗଳ ନିମିତ୍ତ ସେ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ ଏହା ହେଉଛି ତାଙ୍କର ମତ। 


॥ ୧୦୯୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବର୍ଭମାନ କରା ଯାଇଥ୍ବବା କର୍ମର ଭବିଷ୍ୟତ ଫଳ ପାଇଁ ଆସକ୍ତି ଏବଂ ଉତ୍କଣ୍ଠା ତ୍ୟାଗ କରିବା ହିଁ ହେଉଛି 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ମୁଖ୍ୟ ଅଂଗ। ଏହି କର୍ମଯୋଗର ଜୀବନ ଯାପନ କଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଝି ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜର ନିତ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ-ବୁଦ୍ଧ-ମୁକ୍ତ ସ୍ଵରୂପର ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର କରି ପାରିବ | ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ନେହପୁର୍ବକ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
“ ପାର୍ଥ ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରିଛନ୍ତି। ଏହା ଆମ୍ବୀୟତାର ସମ୍ବୋଧନ । ଅର୍ଜୁନ ଏହି ପ୍ରକାର ଜୀବନ ଯାପନ କରନ୍ତୁ 
ବୋଲି ଭଗବାନ୍‌ ଚାହିଛନ୍ତି। 

ତେଣୁ ମୋକ୍ଷକାମୀ ସାଧକ ପାଇଁ କର୍ମ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଯଥାର୍ଥ ତ୍ୟାଗ ଭାବରେ କର୍ମ ସଂପାଦନ କଲେ 
ଏହା ମୋକ୍ଷଲାଭ ପାଇଁ ସାହାଯ୍ୟକାରୀ ହେବ । ତାମସିକ ତ୍ୟାଗ ହେଉଛି- 


ନିୟତସ୍ୟ ତୁ ସନ୍ନ୍ୟାସଃ କର୍ମଣୋ ନୋପପଦ୍ୟତେ | 
ମୋହାତ୍ତସ୍ୟ ପରିତ୍ୟାଗସ୍ତାମସଃ ପରିକୀର୍ରିତଃ ॥ ୭।॥। 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନିୟତସ୍ଯ = ନିୟତ କର୍ମର, ତୁ = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ସନ୍ନ୍ୟାସଃ = ସନ୍ନ୍ୟାସ, କର୍ମଣଃ = 
କର୍ମର, ନ ଭପପଦ୍ୟତେ = ଉଚିତ ନୁହେଁ, ମୋହାତ୍‌ = ମୋହବଶତଃ, ତସ୍ଯ = ତାହାର, 
ପରିତ୍ୟାଗଃ = ପରିତ୍ୟାଗ, ତାମସଃ = ତାମସିକ, ପରିକୀତିତଃ = କୁହାଯାଇଛି | 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ତୁ ନିୟତସ୍ଯ କର୍ମଣଃ ସନ୍ନ୍ୟାସଃ ନ ଉପପଦ୍ଯତେ, ତସ୍ୟ ମୋହାତ୍‌ ପରିତ୍ୟାଗଃ ତାମସଃ 
ପରିକୀତିତଃ ।୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନିୟତ କର୍ମନୁ ଚାଟ କଳିକା ଜଚିତ କୁଣନ୍/ ୦ମାନକଶଜଃ ଏହାର ନାରକୁ ରାମନିନ 
ଚ୍ୟର କୁହାଯାଳଛି /୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନିୟତସ୍ୟ ତୁ ସନ୍ନ୍ୟାସଃ କର୍ମଣୋ ନୋପପଦ୍ୟତେ - ନିୟତ ଅର୍ଥାତ୍‌ କଉଁବ୍ୟ କର୍ମର 
ତ୍ୟାଗକୁ ଭଗବାନ୍‌ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିମ୍ବସ୍ତରର ତ୍ୟାଗ ବୋଲି ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ନିଜ ପ୍ରତି 
ଏବଂ ସମାଜ ପ୍ରତି କିଛି କଉଭବ୍ୟ ରହିଛି। ଏହି ସବୁ କର୍ମ ହେଲା ସମ୍ମିଳିତ ରୂପେ ନିତ୍ଯ ଏବଂ 
ନୈମିଭିକ କର୍ମ। ତେଣୁ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜର ସଦସ୍ୟ ଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ ସମାଜରୁ ସୁରକ୍ଷା ଏବଂ 
ଉପକାର ଲାଭ କରୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ହିନ୍ଦୁନୀତି ଅନୁସାରେ, କରଉଁବ୍ଯ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବାରେ ତା'ର 
କୌଣସି ଅଧ୍ରକାର ନାହିଁ। 

ମୋହାଉସ୍ୟ ପରିତ୍ୟାଗସ୍ତାମସଃ ପରିକୀର୍ତିତଃ - ଅଜ୍ଞାନତାବଶତଃ ନୈତିକ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାକୁ କ୍ଷମା କରା ଯାଇପାରିବ ନାହିଁ। ଆଧୁନିକ ଜଗତର ସାମ୍ବିଧାନିକ ଆଇନ ଏବଂ ଭୌତିକ ଜଗତର 
ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମର ଅଜ୍ଞାନତା ଯେପରି କ୍ଷମଣୀୟ ନୁହେଁ, ସେହିପରି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ “ ନିୟମର 
ଅଜ୍ଞାନତା କ୍ଷମଣୀୟ ନୁହେଁ ।” ଅଜ୍ଞାନତାବଶତଃ ଏବଂ ଅବିବେକତା ହେତୁ ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର 


॥୧୦୯୨॥ 


ଅଧ୍ଯାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୮ 


କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ଦ୍ଵାରା ସମାଜର ସେବା କରେ ନାହି, ତେବେ ସେହି ପ୍ରକାର ତ୍ୟାଗକୁ ତାମସିକ ତ୍ୟାଗ 
କୁହାଯାଏ। 


ରାଜସିକ ତ୍ୟାଗ ହେଲା- 


ଦୁଃଖମିତ୍ୟେବ ୟଲ୍କର୍ମ କାୟକ୍ଲେଶଭୟାତ୍‌ ତ୍ୟଜେତ୍‌ | 
ସ କୃତ୍ଵା ରାଜସଂ ତ୍ୟାଗଂ ନୈବ ତ୍ୟାଗଫଲଂ ଲଭେତ୍‌ ॥୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଦୁଃଖମ୍‌ = ଦୁଃଖଦାୟକ, ଇତି = ଏହିପରି, ଏବ = ଏପରିକି, ୟତ୍କର୍ମ = ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ, 
କାୟକ୍େଶଭୟାତ୍‌ = ଶାରୀରିକ କଷ୍ଟର ଭୟରୁ, ତ୍ଯଜେତ୍‌ = ତ୍ୟାଗ କରେ, ସଃ = ସେ, 
କୃତ୍ବା = କରି, ରାଜସମ୍‌ = ରାଜସିକ, ତ୍ୟାଗମ୍‌ = ତ୍ୟାଗ, ନ = ନୁହଁ, ଏବ = ଏପରିକି, 
ତ୍ୟାଗଫଲମ୍‌ = ତ୍ୟାଗର ଫଳ, ଲଭେତ୍‌ = ଲାଭ କରେ | 

ଅନ୍ବୟଃ : (ୟଃ୫) ଦୁଖଂ ଏବ ଇତି, କାୟକ୍କେଶଭୟାତ୍‌ ୟତ୍‌ କର୍ମ ତ୍ୟଜେତ୍‌ ସଃ ରାଜସଂ ତ୍ୟାଗଂ କୃତ୍ଵା 
ତ୍ୟାଗଫଳଂ ନ ଏବ ଲଭେତ୍‌ ।୮। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଦୁଃଖ୍ଖଜାୟଳ ବିଚାନ କଳି ନୀ ବଢି ଶାଜ୍କିଳ କଣ୍ଣନ ଜଣକୁ କର୍ନ ଚୟ କଣରେ 6ଦଦ 
ରାଳବିଳ ଜର କଣନେ / ଏହାଳ ଚ#ଜ ଭୂଜ/ ସେ ଜରଜ ଘଂଳ ଲଳ କଣନେ ନାହିଁ //¬/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : ଦୁଃଖମିତ୍ୟେବ ୟଲ୍ରର୍ମ କାୟକ୍ଲେଶଭୟାତ୍‌ ତ୍ଯଜେତ୍‌ - ଅନେକ ବ୍ଯକ୍ତି କଉଁବ୍ୟ କର୍ମ 
ସଂପାଦନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏପରି କର୍ମତ୍ୟାଗକୁ ରାଜସିକ ତ୍ୟାଗ କୁହାଯାଏ । ଏହାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା 
ଯେ ଯଦି କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ ଦୁଃଖଦାୟକ ଏବଂ କ୍ଳଲାନ୍ତିକର ନ ହୁଏ, ତେବେ ରଜୋଗୁଣୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହା 
ସଂପନ୍ନ କରିବେ। ବ୍ୟକ୍ତ ଗତ ସ୍ଵାଚ୍ଛନ୍ଦ୍ୟକୁ ତ୍ୟାଗ ନ କରି ଯେଉଁ କର୍ମଶୀଳ ପୁରୁଷ କଉଁବ୍ୟ କର୍ମ ସଂପାଦନ 
କରେ, ତାକୁ କଦାପି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ସାହସୀ ପୁରୁଷ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏପରି କର୍ମ କୌଣସି 
ବିଶେଷ ପୁରସ୍କାର ଲାଭ କରେ ନାହିଁ । ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ନିଜ ତ୍ୟାଗ ପାଇଁ କୌଣସି ଫଳ 
ପାଏ ନାହ। 


ସ କୃତ୍ଵା ରାଜସଂ ତ୍ୟାଗଂ ନୈବ ତ୍ୟାଗଫଲଂ ଲଭେତ୍‌ - ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ ପାଳନ 
କରିବା ହି ହେଉଛି ମହାନ୍‌ ତ୍ୟାଗ ଏବଂ ବିଶେଷତଃ, କିଛି ମାତ୍ରାରେ ନିଜର ଶାରୀରିକ ସୁଖ ସ୍ଵାଚ୍ଛନ୍ଦକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରି ଏହି କର୍ମ ପାଳନ କଲେ ଏହାର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଵ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଥାଏ। ସ୍ଵୟଂ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବାକୁ ଦ୍ବିଧା କରି ନିଜର କରଉଁବ୍ୟ କର୍ମ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହେଉଥଲେ। ତାଙ୍କର ଏହି ତ୍ୟାଗକୁ ରାଜସିକ 
ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ କରାଯାଇ ପାରେ। 


॥ ୧୦୯୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୯ / ଅସଧ୍ପାୟ ୧୮ 


ବାସ୍ତବ ତ୍ୟାଗ ଆମକୁ ସର୍ବଦା ଆତ୍ମାଭିବ୍ୟକତ୍ତିର ବିଶାଳତାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ପହଞ୍ଚାଇ ଥାଏ । ସେଠାରେ 
ଆମେ ଶ୍ରେଷ୍ଠତର ଦିବ୍ୟ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରି ପାରୁ | “ ତ୍ୟାଗ” ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଗୋଟିଏ କଢ଼ି ଫୁଟି “ ଫୁଲ” 
ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଫଳର ମହତ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଫୁଲଟିକୁ ନିଜର କୋମଳ ପାଖୁଡା ଏବଂ ମନମୋହକ 
ସୁଗନ୍ଧ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ପଡିଥାଏ | 


ତେବେ ସାବ୍ତ୍ଵରିକ ତ୍ୟାଗ କ'ଣ ? 
କାର୍ୟମିତ୍ୟେବ ୟକୁର୍ମ ନିୟତଂ କ୍ରିୟତେଏର୍ଜୁନ । 
ସଙ୍ଗଂ ତ୍ୟଲ୍ସ୍ଵା ଫଲଂ ଚୈବ ସ ତ୍ୟାଗଃ ସାତ୍ସ୍ଵିକୋ ମତଃ ॥ ୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କାର୍ୟ = କର୍ଭବ୍ଯଃ ଇତି = ଏହିପରି, ଏବ = ଏପରିକି, ୟତ୍‌ = ଯାହା, କର୍ମ = କର୍ମ, 
ନିୟତମ୍‌ = ନିୟତ, କ୍ରିୟତେ = କରାଯାଏ, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ, ସଂଗମ୍‌ = ଆସକ୍ତ, ତ୍କ୍ଲା 
= ତ୍ୟାଗ କରି, ଫଲମ୍‌ = ଫଳ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ଏପରିକି, ସ = ତାହା, ତ୍ୟାଗ = 
ତ୍ୟାଗ, ସାଜ୍ତ୍କଃ = ସାବ୍ବ୍ିକ, ମତଃ = ମତ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ ! କାର୍ୟଂ ଏବ ଇତି ୟତ୍‌ ନିୟତଂ କର୍ମ, ସଙ୍ଗଂ ଚ ଫଳଂ ଏବ ତ୍ଯକ୍ଟ୍ରା, କ୍ରିୟତେ 
ସଃ ତ୍ୟାଗଃ ସାତ୍ଵ୍ଵିକଃ ମତଃ ।୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଥର୍କୁନ / ଏଳର୍ନ ଜଳିବ 6ହଛଛି କର୍ଜ୍କ/¿ ଏହି ଜ/ବନେ ଥ/ସଳି ଏବଂ ଫଳ ଜ/#ର 
କଜି 6 କର୍ନ କର/ପ'ଏ, ଜଯକୁ 'ଯାକୁଳ ଜଜ କଳି ବକିଚଳ ଳଲଳ/୍ୀଳଛି /୯/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କାର୍ୟମିତ୍ୟେବ ୟତୂର୍ମ ନିୟତଂ କ୍ରିୟତେବର୍ଜୁନ - ନିୟତ କର୍ମ ପାଳନ କରିବା ହେଉଛି 
କର୍ତବ୍ୟ ଏବଂ ଏହା ନ କରି ପାରିବା ମୃତ୍ୟୁ ସହିତ ସମାନ - ଏହି ଭାବରେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ, 
ତାହା ହେଉଛି ସାବଵ୍ବ୍ଵରିକ କର୍ମ। ସେମାନଙ୍କ ମତରେ କର୍ମ ପାଳନ କରିବା ସମୟରେ କିଛି ତ୍ୟାଗ 
କରିବାକୁ ହେବ, ନଚେତ୍‌ ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅସମୀଚୀନ ହେବ | ଏପରି ଅନୁପ୍ରାଣିତ ଚିନ୍ତାଧାରା ନେଇ 
ଯେଉଁମାନେ ସମାଜର ସେବା କରିବାକୁ ବା ଯେ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଯାଆନ୍ତି, 
ସେମାନେ ସାବ୍ଟ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି । 

ସଙ୍ଗଂ ତ୍ୟକ୍ତ୍ଵା ଫଲଂ ଚୈବ ସ ତ୍ୟାଗଃ ସାତ୍ତ୍ଵିକୋ ମତଃ - ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମରେ କେତେକ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧ ରହିଛି । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କେବଳ ଏତିକି ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ଆମର କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର 
ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ରୀକୁ ଏହି ପ୍ରତିବନ୍ଧ ଯେପରି ସୀମିତ ବା ସଂକୁଚିତ ନ କରେ, ଏହା ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟି ରଖ ଆମକୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାକୁ ହେବ। ତେଣୁ ସାକ୍କ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗର ଅର୍ଥ ହେଲା ଉପଯୁକ୍ତ ମାନସିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ନେଇ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନ 


॥ ୧୦୯୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


କରିବା। ଏହା ବିଚିତ୍ର ମନେ ହୋଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ତ୍ୟାଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥୁବା ଏ ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକକୁ 
ଯେଉଁମାନେ ସାବଧାନତାର ସହିତ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଭଲ ଭାବେ ବୁଝି ପାରିଥୁବେ ଯେ କ'ଣ 
ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ। ଏଠାରେ ସେ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା କରା ନ ଯାଇ ବରଂ କିପରି ଏବଂ କେଉଁ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ହେବ, ସେ ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । ସଂକ୍ଷେପରେ, ଭଗବାନଙ୍କର 
ତ୍ୟାଗ ବିଷୟକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଜଗତକୁ ବା ଆମର କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମର ତ୍ୟାଗକୁ ନିନ୍ଦା କରେ । ଭଗବାନଙ୍କ ଉପଦେଶ 
ଅନୁସାରେ ନିଜ ମନରେ ଥୁବା ସ୍ଵାର୍ଥ, କାମନା, ଆସକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ତ୍ୟାଗ ହଁ ହେଉଛି ଯଥାର୍ଥ ତ୍ୟାଗ ଏବଂ 
ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମେ ପରମାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥାଉ । ଅନ୍ନ ଗ୍ରହଣ କରି ଆମେ କ୍ଷୁଧା ତ୍ୟାଗ କରିଥାଉ | 
ଏହି ତ୍ୟାଗ ସେହିପରି ତ୍ୟାଗ | 


ଏପରି କେତୋଟି ସଂବେଦନଶୀଳ ସ୍ପର୍ଶ ଦ୍ଵାରା ଗୀତା ଏକ ଦାର୍ଶନିକ କଳାକୃତି ହୋଇ ପାରିଛି । 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମୟରେ ବୁଝି ପାରିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ଉପନିଷଦ-ଦର୍ଶନର ଉକ୍କର୍ଷ ସାଧନ 
କରାଯାଇଛି। ଗୀତାରେ କୌଣସି ନୂତନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ମତ ନାହି, କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ ସମାଜର ଉପଯୁକ୍ତ ହେବା 
ପାଇଁ ପୁରାତନ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ନୂତନ ରୂପ ଦେଇ ଏଠାରେ ତା'ର ବ୍ୟାବହାରିକ ଅଲୋଚନା କରା ଯାଇଛି । 


ଏହି ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ ତ୍ୟାଗ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କରା ଯାଇଛି, ତାହା କର୍ମର ତ୍ୟାଗ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଆମର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଅବରୁଦ୍ଧ କରି ଦେଉଥିବା ବିଷୟର ତ୍ୟାଗ। ତ୍ୟାଗ ଦ୍ଵାରା 
କାର୍ଯ୍ୟଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ଅଧ୍ୟକତର କାର୍ଯ୍ୟ କୁଶଳ ହୋଇ ପାରିଥାଏ । ଅହଂକାର ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥପ୍ରଣୋଦିତ କାମନା 
ତ୍ୟାଗ କରି କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ବାସନାର କ୍ଷୟ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଆନ୍ତରିକ ଶୁଦ୍ଧତା ଲାଭ ହୋଇଥାଏ । 


ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗ ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ କିପରି ଭାବରେ ଆମ୍ମାନୁଭବ କରିଥାଏ ? 


ନ ଦ୍ଵେଷ୍ଟ୍ୟକୁଶଲଂ କର୍ମ କୁଶଲେ ନାନୁଷଜତେ। 
ତ୍ୟାଗୀ ସତ୍ତ୍ବସମାବିଷ୍ଟୋ ମେଧାବୀ ଛିନ୍ନସଂଶୟଃ ||୧୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ ଦ୍ଵେଷ୍ଟି ଦ୍ଵେଷ କରେ ନାହିଁ, ଅକୁଶଲମ୍‌ = ଅକୂଶଳ (ଅଶୁଭ), କର୍ମ = କାମ, କୁଶଲେ 
= କୁଶଳରେ (ଶୁଭରେ), ନ ଅନୁଷଜନତେ = ଆସକ୍ ହୁଏ ନାହି, ତ୍ଯାଗୀ = ତ୍ଯାଗୀ, 
ସତ୍ତ୍ଵସମାବିଷ୍ଟଃ = ସତ୍ତ୍‌ଗୁଣସଂପନ୍ନ, ମେଧାବୀ = ମେଧାବୀ, ଛିନ୍ନସଂଶୟଃ = ସଂଶୟହୀନ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ସନ୍ତ୍ଵସମାବିଷ୍ଟଃ ତ୍ୟାଗୀ ମେଧାବୀ ଛିନ୍ନସଂଶୟଃ (ସନ୍‌) ଅକୁଶଲଂ କର୍ମ ନ ଦ୍ଵେଷ୍ଟି କୁଶଲେ ନ 
ଅନୁଷଜ୍ଜତେ ।୧୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଯେନ ବଳି ଥକୁଶଳ କର୍ମକୁ ଢ଼ କେ ନାହିଁ ଳିୟ। କୁଶଳ କର୍ମନେ ଥାସଳତ ହୁଏ ନାନି 
6ସି କଲି ନଳଛି ସକୁରୁଣ ସଂମନୁ ସଂଶୟ ଜନିତ, ୬ମ୪/କ୮ ଏକଂ ଜ/ରୀ/ //6 ୦/ 


॥ ୧୦୯୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଥ୍‌ଲେ ଯେ ସାତ୍ଚ୍ଵରିକ ପୁରୁଷ ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି 
କେବଳ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ଭାବି ନିୟତ କର୍ମ ସଂପନ୍ନ କରିଥାଏ । ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟିରେ, ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ତ୍ୟାଗର ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅସମ୍ଭବ ପ୍ରତୀତ ହେବ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମୁହଁରେ ସମ୍ଭବତଃ ଏ ପ୍ରକାର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଭାବ 
ଦେଖ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ସାଦ୍ଧ୍ରିକ ପୁରୁଷର ଅଧ୍ଵକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ରଣ କରୁଛନ୍ତି | 


ନ ଦ୍ଵେଷ୍ଟ୍ୟକୁଶଲଂ କର୍ମ ଜୁଶଲେ ନାନୁଷଜତେ ¬ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଗୁଣ ସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି କଦାପି କାହାରିକୁ 
ଦ୍ଵେଷ କରେ ନାହିଁ କିମ୍ବା କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୁଏନାହି। ସେ କେବଳ ଅମାଜିତ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଦ୍ଵେଷ 
କରେ ଏବଂ _ ଅନୁକୂଳ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସେ ଦୀନତା ଅନୁଭବ 
କରେ ନାହିଁ କିମ୍ବା ନିଜର ରୁଚି ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ବା ଘଟଣା ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୋଇ ପଡେ ନାହି। ଶୁଭାଶୁଭ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସେ ନିଜର କରଉଁବ୍ୟ କର୍ମ ପାଳନ କରିଥାଏ। ଇଷ୍ଟପ୍ରାପ୍ର ତାହାକୁ ହଷୌତ୍ଫୁଲ୍ଲିତ 
କରେ ନାହିଁ ବା ଅନିଷ୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ନିରାଶ ହୋଇ ସେ ଭାଙ୍ଗି ପଡେ ନାହ । 


ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁଖ ବା ଦୁଃଖରେ ସେ ବିହ୍ଵଳ ହୋଇ ପଡେ ନାହିଁ । ସମଭାବାପନ୍ନ ରହିବା ହେଉଛି ତା'ର 
ସ୍ଵଭାବ । ପଥର ପରି ଦୃଢ ଭାବରେ ରହି ସେ ତା'ର ଚତୁଙ୍ଦିଗରେ ଘଟୁଥୁବା ଘଟଣାର ଉତ୍ତାଳ ତରଙ୍ଗକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରୁଥାଏ । ସଂକ୍ଷେପରେ ସେ ବାହ୍ୟଜଗତର ଘଟଣା ପ୍ରବାହରୁ ମୁକ୍ତ ଥାଏ। 


ତ୍ୟାଗୀ ସତ୍ତ୍ଵସମାବିଷ୍ଟୋ ମେଧାବୀ ଛିନ୍ନସଂଶୟଃ - ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଇର୍ଷା, କ୍ରୋଧ, କାମ, 
ଲୋଭ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରବୃତ୍ତି ପ୍ରତି ଯେପରି ଆସକ୍ତ ହୋଇ ପଡନ୍ତି, ସାବ୍ଟ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗ-ଭାବାପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ସେପରି 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ତ୍ୟାଗୀ ପୁରୁଷ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ନୀଚ ପ୍ରବୃଭି ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଏକ 
ଗୁପ୍ତ ଗୁଣ ତାଙ୍କଠାରେ ରହିଛି । ସେ ତାଙ୍କ ବାସନାର ଶିକାର ହୁଅନ୍ତି ନାହି, ମନର ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ବିକ୍ଷେପରୁ 
ସେ ଦୂରରେ ରହନ୍ତି 

ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଏବଂ ସଂସ୍କୃତି ସଂପନ୍ନ କୁହାଯାଇ ଥାଏ । ଅସଂସ୍କୃତ ବ୍ୟକ୍ତି ଶୁଖ୍ଲା ପତ୍ର ପରି; 
ସାମାନ୍ୟ ଟିକେ ପବନ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଉଡାଇ ନିଏ, ସମୁଦ୍ର ବକ୍ଷରେ ତୃଣ ଖଶ୍ଡେ ପରି ସେ ଲହରୀର ତାଳରେ 
ନାଚୁଥାଏ। ପଶୁମାନେ ହିଁ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାନ୍ତି । ବିବେକୀ ପୁରୁଷ ନିଜ ମନର ସାକ୍ଷୀ 
ହୋଇ ରହିଥାଏ। 


ସାଧାରଣତଃ, ପ୍ରବୃତ୍ତିରୁ ଦୂରରେ ରହି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଅସମ୍ଭବ ମନେ ହୋଇଥାଏ। 
ଗୀତା ଅନୁସାରେ ତ୍ୟାଗ ଗୁଣର ଅଭାବରେ ଏପରି ହୋଇଥାଏ। ପାଶବିକ ପ୍ରବୂଭି ତ୍ୟାଗ କରି ଆତ୍ମାର 
ରାଗିଣୀର ଅନୁସରଣ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ହି ହେଉଛି ତ୍ୟାଗୀ । ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିର ତ୍ୟାଗ ହେଉଛି ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗ । 
କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଵରୂପ ବୁଝିବା ଏବଂ ମିଥ୍ୟାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ନିମିତ୍ତ ନିଜର ନିତ୍ୟ ଏବଂ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ବରୁପର ବୋଧ ଆବଶ୍ୟକ । କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଭାବରେ ବୁଝିବାର ଶକ୍ତିକୁ ବୁଛିର ମେଧାଶକ୍ତି 


॥ ୧୦୯୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୧ 


କୁହାଯାଏ ନାହି । ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଭାବେ ବୁଝି ସ୍ବୃତିରେ ଧାରଣ କରିବା ହି ହେଉଛି ମେଧାଶକ୍ତି। ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ନିମ୍ନ ଲିଖୂତ ତତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ହୋଇଥାଏ: ( ୧) ନିଜର କର୍ମକ୍ଷେତ୍ର, ( ୨) ଯେଉଁ ଉପାଧ୍ମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ସେ ଜଗତ୍‌ ସହିତ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରେ, (୩) ନିଜର ଶୁଦ ଆନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ ( ୪) ଜଗତ୍‌ 
ସହିତ ନିଜର ସଂବନ୍ଧ। ଏପରି ଶକ୍ତି ସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ମେଧାବୀ କୁହାଯାଏ। ଏପରି ମେଧାବୀ ବ୍ଯକ୍ତି 
ସଂଶୟ ରହିତ ହୋଇଥାଏ, କାରଣ ବସୁର ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ହି ସଂଶୟ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, ଅନ୍ୟଥା 
ନୁହ | 


ଜଗତରେ ଏପରି ତ୍ୟାଗୀ ପୁରୁଷଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ବିରଳ - ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ | ବହୁ ସଂଖ୍ୟକ 
ଲୋକ ଦେହ ଇତ୍ୟାଦି ଉପାଧ୍ର ସହିତ ତାଦାମ୍ବ କରି ନିଜକୁ କର୍ମର କର୍ତା ବୋଲି ଭାବନ୍ତି ଏବଂ ସେଥ୍ଵପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କୁ କର୍ମଫଳ ଭୋଗିବାକୁ ପଡିଥାଏ। ଯେଉଁ ଅଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ତ୍ଵତ୍ବର ଅଭିମାନ ତଥା ଦେହାସକ୍ତି 
ତ୍ୟାଗ କରି ପାରେ ନାହିଁ, ସେ ଅନ୍ତତଃ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ | ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ନ ହି ଦେହଭୁତା ଶକ୍ଯଂ ତ୍ୟଲ୍ତୁଂ କର୍ମାଣ୍ୟଶେଷତଃ | 
ୟସ୍ତୁ କର୍ମଫଲତ୍ୟାଗୀ ସ ତ୍ୟାଗୀତ୍ୟଭିଧୀୟତେ ॥୧୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନୁହଁ, ହି = ନିଶିତ ଭାବରେ, ଦେହଭୂତା = ଦେହଧାରୀ ପୁରୁଷ ଦ୍ଵାରା, ଶକ୍ଯମ୍‌ = 
ସମ୍ଭବ, ତ୍ୟଲୁମ୍‌ = ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ, କର୍ମାଣି = କର୍ମ, ଅଶେଷତଃ = ଅଶେଷ, ୟ8ଃ = 
ଯିଏ, ତୁ = କିନ୍ତୁ, କର୍ମଫଲତ୍ୟାଗୀ = କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗୀ, ସଃ = ସେ, ତ୍ୟାଗୀ = ତ୍ୟାଗୀ, ଇତି 
= ଏହିପରି, ଅଭିଧୀୟତେ = କୁହାଯାଏ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ନ ହି ଦେହଭୁୂତା କର୍ମାଣି ଅଶେଷତଃ ତ୍ଯଲ୍ତୁଂ ଶକ୍ଯଂ ତୁ ୟଃ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗୀ ସଃ ତ୍ୟାଗୀ 
ଇତି ଅଭିଧୀୟତେ ।୧୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ` ଜେହଥ/୫/ ଦୁଇୁଵ ତୁ/ଜ/) ¿6 ଖୀ କର୍ନ ଜଜ କଳିକ/ ସବ ଲଳୁଛେ/ 6୭67 କର୍ମଫଳ 
ର//ର କଜୁଥବ/ ରକୁ ନ ୭//ରୀ କୁସ/ଯ/ଏ୪ // 6 6// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ନ ହି ଦେହଭୂତା ଶକ୍ଯଂ ତ୍ଯକ୍ତୁଂ କର୍ମାଣ୍ଯଶେଷତଃ - ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ସ୍ଥୁଳ ବୁବିରେ 
ଭାବିଲେ ଯେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର କର୍ମର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ, ସଂସାର ତ୍ୟାଗ କରି ଜଙ୍ଗଲରେ ସମାହିତ 
ଅବସ୍ଫାରେ ରହିବା ହେଉଛି ସହଜ ଉପାୟ | ବର୍ତମାନର ଶ୍ଳୋକରେ ଏପରି ମିଥ୍ୟା ଧାରଣା ସଂପର୍କରେ 
ସାବଧାନ ବାଣୀ ଶୁଣାଇ ଦିଆ ଯାଇଛି, + କର୍ମ କରିବାକୁ ହି ହେବ, କର୍ମ ବିନା କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ଜୀବନ 
ଧାରଣ କରି ପାରିବ ନାହିଁ।” ସତ୍ତା ହି ଜୀବନରେ କର୍ମସମୂହର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି। କିଛି ନ କରିବା ଏକ 


॥ ୧୦୯୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


“ କର୍ମ” ଏବଂ ମ୍ପତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ଶାରୀରିକ ଏବଂ ମାନସିକ କର୍ମ କରୁଥାଏ । କୌଣସି ଦେହଧାରୀ 
ଜୀବିତ ପ୍ରାଣୀ, ସେ ଏକକୋଷୀ ଜୀବ ହେଉ ବରଂ, କଦାପି କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରି ପାରିବ ନାହିଁ କର୍ମ 
ହେଉଛି ଜୀବନର ପ୍ରତୀକ ବା ଲକ୍ଷଣ, ଏହା ହେଉଛି ଜୀବନରୂପୀ ଫୁଲର ମହକ । ଯେଉଁଠି କର୍ମ 
ନାହି, ସେଠି ଜୀବନର ସମାପ୍ତି ହୋଇ ଯାଇଥାଏ - ମରଣ ଆସି ଯାଇଥାଏ | 


ଆମେ ସମସ୍ତେ ଦେହଧାରୀ ହୋଇଥିବାରୁ, ଶରୀର ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରି ପାରିବା 
ନାହି। କିନ୍ତୁ କେଉଁ କର୍ମ ଏବଂ କିପରି ଭାବରେ ଏହା କରାଯିବା ଆବଶ୍ୟକ, ଏ ବିଷୟରେ ବିକଳ୍ପ ଅବଶ୍ୟ 
ସମ୍ଭବପର | 


ୟସ୍ତୁ କର୍ମଫଲତ୍ୟାଗୀ ସ ତ୍ୟାଗୀତ୍ୟଭିଧୀୟତେ - ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗ ସମ୍ଭବପର 
ନୁହେଁ, କାରଣ ଦେହ ଇତ୍ୟାଦି ଅନାମ୍ବ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଆମର ଆସକ୍ତି ରହିଛି। କିନ୍ତୁ କର୍ମଫଳ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି 
ଆମେ ତ୍ୟାଗ କରି ପାରିବା । ସ୍ଥୁଳ, ସ୍କ୍ଷ୍ୁ, କାରଣ ଶରୀର ଦ୍ଵାରା ପରିଛିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ 
କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ଆମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଏହି ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ । ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଆମମାନଙ୍କୁ 
ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଲାଭ କରିବାକୁ ଥ୍ବବା କର୍ମଫଳ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି ଉତ୍ସାହର 
ସହିତ, ନିଷ୍ଠାର ସହିତ ସଂପୂଣ୍ଣ୍ର ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ହେବ । କର୍ମଫଳର ତୃଷ୍ଣା ତ୍ୟାଗ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି 
ହିଁ ବାସ୍ତବରେ ତ୍ୟାଗୀ 


ଏ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗର ଲାଭ କ'ଣ ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି: 
ଅନିଷ୍ଟମିଷ୍ଟଂ ମିଶ୍ରଂ ଚ ତ୍ରିବିଧଂ କର୍ମଣଃ ଫଲମ୍‌ | 
ଭବତ୍ୟତ୍ୟାଗିନାଂ ପ୍ରେତ୍ୟ ନ ତୁ ସନ୍ନ୍ୟାସିନାଂ କ୍ଵଚିତ୍‌ ॥୧୨॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅନିଷ୍ଟମ୍‌ = ଅଶୁଭ, ଇଷ୍ଟମ୍‌ = ଶୁଭ, ମିଶ୍ରମ୍‌ = ମିଶ୍ିତ, ଚ = ଏବଂ, ତ୍ରିବିଧମ୍‌ = ତ୍ରିବିଧ, 
କର୍ମଣଃ = କର୍ମର, ଫଲମ୍‌ = ଫଳ, ଭବତି = ହୋଇଥାଏ , ଅତ୍ୟାଗିନାମ୍‌ = ଅତ୍ଯାଗୀ 


ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରେତ୍ୟ - ମରଣ ପରେ, ନ = ନୁହଁ, ତୁ = କିନ୍ତୁ, ସନ୍ନ୍ୟାସିନାମ୍‌ = ସନ୍ନ୍ୟାସୀ 
ପୁରୁଷଙ୍କୁ, କ୍ଚିତ୍‌ = କଦାପି | 


ଅନ୍ନୟଃ : ଅତ୍ୟାଗିନାଂ କର୍ମଣଃ ଫଳଂ ପ୍ରେତ୍ୟଂ ଅନିଷ୍ଟଂ, ଇଷ୍ଟଂ ଚ ମିଶ୍ରଂ ତ୍ରିବିଧଂ ଭବତି, ତୁ ସନ୍ନ୍ୟାସିନାଂ 
କ୍ଚିତ୍‌ ନ ।୧୨। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ମଜଣ ଯଣଜ ଥଚତ୍ରୀ ଲୋକମାନଙୁ ଵୁଜ, ଅଵୁଜ ଏବଂ ନିଖ - ଏହି ଳି ଜିନି 9ଳାଜନ 
କର୍ନଙ୍କଳ ଲାଜ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ସନ୍ୟାସୀ ଯୁରୁଣଙ୍କ୍ୁ କକାଠି କୁହ / ¢ ୨/ 


॥ ୧୦୯୮ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କର୍ମଫଳ କର୍ମର ଗୁଣ ଅନୁସାରେ ହୋଇଥାଏ। ଏହା ପୂର୍ବରୁ ତିନି ପ୍ରକାରର ତ୍ୟାଗ 
ବିଷୟରେ କୁହା ଯାଇଛି । ବର୍ତମାନ ଏଠାରେ ସେମାନଙ୍କର ତିନି ପ୍ରକାରର ଫଳ ବିଷୟରେ କୁହା 
ଯାଇଛି। 


ଅନିଷ୍ଟମିଷ୍ଟଂ ମିଶ୍ରଂ ଚ ତ୍ରିବିଧଂ କର୍ମଣଃ ଫଲମ୍‌ - ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ମନୁଷ୍ଯର ଇଚ୍ଛା ଯେଉଁ 
ରୂପରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ ( ପ୍ରକ୍ଷେପଣ ହୁଏ) ତାକୁ କର୍ମ କୁହା ଯାଏ ଏବଂ କଉଁର ଅଭିପ୍ରାୟର ଶୁଦ୍ଧତା ଏବଂ 
ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ କର୍ତାର ଅନ୍ତଃକରଣରେ କିଛି ସଂସ୍କାର ରଖ୍ୁଯାଏ । ମନର 
ଅଭ୍ୟାସ ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ଚିନ୍ତାକୁ ବାରମ୍ବାର ଦୋହରାଇବା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନରେ ଗୋଟିଏ ଚିନ୍ତାର ଉଦୟ 
ହେଲେ ତାହା ବାରମ୍ବାର ଦେଖା ଦେଇଥାଏ। ଭବିଷ୍ୟତର ଚିନ୍ତା ଅତୀତ ଚିନ୍ତାର ପଦଟିହ୍ନ ଅନୁସରଣ 
କରିଥାଏ। ଏହିପରି ଭାବରେ କର୍ମରୁ ବାସନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏହି ବାସନା ଅନୁସାରେ ଜଗତର 
ଘଟଣା ସହିତ ଆମର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହୋଇଥାଏ । ବୈଷୟିକ ଜଗତରେ କର୍ମର ଯେଉଁ ଫଳ ଲାଭ ହୋଇଥାଏ, 
ଦର୍ଶନରେ ତାହା କର୍ମଫଳ ନୁହେଁ, କୌଣସି କର୍ମ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ତରରେ ଯେଉଁ ସଂସ୍କାର ଅଙ୍କିତ ହୁଏ, 
ତାହା ମଧ୍ଯ କର୍ମଫଳ । 


ଏହି କର୍ମଫଳ ତିନି ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ, ( ୧) ଇଷ୍ଂ - ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୁଭ ଏବଂ କଲ୍ଯାଣକାରୀ, ( ୨ ) 
ଅନିଷ୍ଠଂ - ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଶୁଭ, ଅନର୍ଥକାରୀ ଏବଂ (୩) ମିଶ୍ରଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୁଭାଶୁଭର ମିଶ୍ରିତରୂପ। 


କାଳର ନିରନ୍ତର ପ୍ରବାହରେ ବର୍ତମାନ ଅବିଳମ୍ବେ ଭବିଷ୍ୟତର ନିର୍ଵାରଣ କରିଥାଏ। ତେଣୁ ଏହା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଏହି ବାସନା ନିକଟ ଭବିଷ୍ୟତର ଘଟଣା ପ୍ରତି ଆମର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ନିର୍ଵାରଣ 
କରିବ। ଯଦି ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଆମର ବର୍ଭମାନ ଶରୀରର ମରଣ ମୁହୂର୍ତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଢେଇ ନିଆଯାଏ, 
ତେବେ ଏ କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ ଯେ ଆମର ସେହି ସମୟର ବାସନା ଅନୁସାରେ ଆମର ମରଣୋପରାନ୍ତ 
ଶରୀର ତଥା ପରିବେଶ ନିର୍ଵାରିତ ହେବ। ସନାତନ ଧର୍ମରେ ଏହାକୁ ହିଁ ' ପୁନର୍ଜନ୍ନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ' କୁହାଯାଏ | 


ବାସନା ସାତ୍ତ୍ଵିକ ହେଲେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୁଭ କର୍ମର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସୁଖସମ୍ପଦ୍ଦିର ଆନନ୍ଦମୟ 
କ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ। ଯେଉଁମାନେ ଅଶୁଭ କର୍ମ କରନ୍ତି ପାଶବିକ ବାସନାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ସେମାନେ ଅଶୁଭ, 
ଅଥାତ୍‌ ନିମ୍ନସ୍ତରର ଦୁଃଖପୁର୍ଣ୍ଣ ପଶୁଜୀବନ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି । “ ଶୁଭାଶୁଭ” ମିଶ୍ରଣର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ “ ମନୁଷ୍ଯ 
ଶରୀର ' ଲାଭ ହୋଇଥାଏ ଏହି ଶରୀରରେ ରହି ଆମେ ନିଜର ବନ୍ଧନକୁ ଅଧ୍କତର ଦୂଢ କରି ପାରିବା 
ଏବଂ ଏହି ବନ୍ଧନରୁ ପୁଣ୍ଣ ମୁକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଲାଭ କରି ପାରିବା । ତେଣୁ ଆମକୁ ୯ ଲକ୍ଷ୍ୟଂ ନିର୍ଵାରଣ କରିବାକୁ 
ହେବ। ସବୁ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ହୃଦୟରେ “ ସବବୋଚ୍ଚ” ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିର ଆହ୍ଵାନ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ସେହି ହୃଦୟରେ 
ବାସ କରୁଥିବା ପଶୁମାନେ ମଧ୍ଯ ଚିତ୍କାର କରୁଥାନ୍ତି ଏବଂ ଗର୍ଜନ କରୁଥାନ୍ତି। ଏସବୁ ଆମକୁ ଭ୍ରମିତ କରି ନିଜ 
ଲକ୍ଷ୍ୟରୁ ଦୂରକୁ ନେଇଯାନ୍ତି । 


॥ ୧୦୯୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଭବତ୍ୟତ୍ୟାଗିନାଂ ପ୍ରେତ୍ୟ ନ ତୁ ସନ୍ନ୍ୟାସିନାଂ କ୍ଵଚିତ୍‌ - ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ନିଜର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଦର୍ଶ 
ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରେ, ତେବେ ଧୀରେ ଧୀରେ ଅବଗୁଣର ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ | ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ, ସେ ଯଦି 
ଉପାଧ୍ମାନଙ୍କ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରେ ଏବଂ ବିଷୟାସକ୍ତ ହୁଏ, ତେବେ ଅବଗୁଣର ନିରନ୍ତର ବୃଦ୍ଧି ହୋଇ 
ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଯାଏ। ସଂକ୍ଷେପରେ ମନୁଷ୍ୟର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ହିଁ ଏହି ‹ ଉଚ୍ଚ' ଏବଂ “ ନୀଚ 'ର ଶକ୍ତି 
ପରୀକ୍ଷଣର ନିଣ୍ଠାୟକ ତତ୍ତ୍ଵ ହୋଇଥାଏ। 


ବାସନା ଶୁଭ ହେଉ ବା ଅଶୁଭ ହେଉ, ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହାର ବୃଦ୍ଧି ଘଟିଥାଏ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣାର ଜଗତରେ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ହୋଇଥାଏ। ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଉପାଧମୁକ୍ତ ହେଲେ ହି 
ଭୋକ୍ତୃତ୍ବ ଭାବ ରହିବ ନାହି ଏବଂ ବାସନାର ପ୍ରଭାବ ରହିବ ନାହି । 


ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି ଏଠାରେ ତ୍ୟାଗ ଏବଂ ସନ୍ନ୍ୟାସର ସୁକ୍ଷ୍ମ ପ୍ରଭେଦ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି । ତ୍ୟାଗୀ ପୁରୁଷ 
ଅତୀତରେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରିଛି ବା ବର୍ଭମାନ ଯେଉଁ କର୍ମ କରୁଛି, ତାଂର ଫଳ ଭୋଗ କରେ ନାହିଁ ପୂର୍ବରୁ 
ଆମେ ଦେଖୁଛୁ ଯେ ତ୍ୟାଗର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ମନର ବୁଭି ସହିତ ହେଉଥିବା ତାଦାମ୍ମ୍ୟକୁ ଯନ୍ଵପୂର୍ବକ ତ୍ୟାଗ 
କରିବାର କ୍ଷମତା ଏବଂ ସନ୍ନ୍ୟାସର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମର କର୍ତା ତଥା ଇଷ୍ଟାନିଷ୍ଟ ଫଳର ଭୋକ୍ତା 
ଭାବର ତ୍ୟାଗ | 


ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ ମନୁଷ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ପୁନର୍ଗଠନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏବଂ ସାଧନାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଏବଂ 
ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରା ଯାଇଛି । ଏହାର ସାରାଂଶ ହେଲା ( ୧) ପ୍ରଥମେ ଅହଂକାର ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରି ଛଶ୍ଵରାପିଣ ଭାବନାରେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା, ( ୨) ଏପରି ଅନତଃକରଣର ଶୁଝି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ 
ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରମାଣ ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମ-ସ୍ବରୂପଙ୍କର ଶ୍ରବଣ ଏବଂ ମନନ କରିବା, (୩) ତପ୍ରରେ ଆତମ୍ମାଙ୍କର 
ନିଦିଧ୍ଯାସନ ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମସାକ୍ଷାତ୍‌ କରି ଏହି ତତ୍‌-ସ୍ଵରୂପରେ ନିଷ୍ଠା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା। ବାସନା ଆତ୍ମ-ସ୍ଵରୂପଙ୍କୁ 
ବନ୍ଧନରେ ପକାଇ ପାରିବ ନାହି। ଆତ୍ମା ଅନନ୍ତ ଏବଂ ଏହି ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଅଦ୍ଵୈତଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତି ସର୍ବଦା ଶୁଦ୍ଧ 
ଏବଂ ଅପରିଛ୍ଛିନ୍ନ। 


କର୍ମଫଳରେ ଆସକ୍ତ ଅହଂକାରୀ ପୁରୁଷ ହିଁ ଇଷ୍ଟ, ଅନିଷ୍ଟ ଏବଂ ମିଶ୍ରଫଳ ଭୋଗ କରିଥାଏ କର୍ଭୁତ୍‌, 
ଭୋକ୍ତୁତ୍ବ ଭାବ ତ୍ୟାଗ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମଫଳର ବନ୍ଧନରେ ପଡନ୍ତି ନାହିଁ। ଅତୀତର ସ୍ଵୃତିରେ ହି କାମନା 
ଜନ୍ମ ନେଇଥାଏ ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଏହା କର୍ମଫଳ ଦେଇଥାଏ। ଅତୀତର କର୍ମ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଏବଂ 
ଭବିଷ୍ୟତର ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତିର ଉତ୍କଣ୍ଠା ତ୍ୟାଗ କରି ଭଶ୍ଵରାର୍ଘଣ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ହି ହେଉଛି ବାସ୍ତବ 
ତ୍ୟାଗ । 


॥୧୧୦୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୩ 


ତ୍ୟାଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସାଧାରଣ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ କର୍ମର ସ୍ଵରୂପ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା କରୁଛନ୍ତି- 


ପଞ୍ଚୈତାନି ମହାବାହୋ କାରଣାନି ନିବୋଧ ମେ। 
ସାଂଖ୍ୟେ କୃତାନ୍ତେ ପ୍ରୋକ୍ତାନି ସିଦ୍ଧୟେ ସର୍ବକର୍ମଣାମ୍‌ || ୧୩ ॥| 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପଞ୍ଚ - ପାଞ୍ଚ ଏତାନି = ଏହି, ମହାବାହୋ = ହେ ମହାବାହୁ, କାରଣାନି = କାରଣ, 
ନିବୋଧ = ଜାଣ, ମେ = ମୋଠାରୁ, ସାଂଖ୍ଯେ = ସାଂଖ୍ୟରେ, କୃତାନ୍ତେ = ସମସ୍ତ କର୍ମର 
ପରିଶେଷରେ, ପ୍ରୋକ୍ତାନି = କୁହା ଯାଇଛି, ସିଦ୍ଧୟେ = ସିଵି ନିମନ୍ତେ, ସର୍ବକର୍ମଣାମ୍‌ = 
ସମସ୍ତ କର୍ମର | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ମହାବାହେ ! ସର୍ବକର୍ମଣାଂ ସିଦ୍ଧୟେ ସାଂଖ୍ୟେ କୃତାନ୍ତେ ପ୍ରୋକ୍ତାନି ଏତାନି ପଞ୍ଚ କାରଣାନି 
ମେ ନିବୋଧ ।୧୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ନହଚାହୁ/ ସମସ କର୍ନନ ବିନି ଲିନିକ ସାଂଖ୍ୟ ଦିଛନ୍ତନନେ ଏହି ପାଟି କାରଣ କୁଲା 
ନ୍ଦାଳଛି / ଚୁଣମୀ 6ନା/ ୦କୁ ଜ/ହ/ ଇହଣୀ କଳ // 0 77/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନିରହଙ୍କାର ଏବଂ ନିରାସକ୍ତ ଭାବରେ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କୁହାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ 
କର୍ମର ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ ? ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ଏହି ଜିଜ୍ଞାସା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ | ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବଉ୍ଉମାନ କର୍ମର ସ୍ତୁଳରୂପ, ପ୍ରେରଣା, ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଇତ୍ୟାଦିର ସ୍ଵରୂପ ଯଥା ବଣ୍ଠନା କରୁଛନ୍ତି । 


ପଞ୍ଚୈତାନି ମହାବାହୋ କାରଣାନି ନିବୋଧ ମେ - କୌଣସି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବା ଲୌକିକ କର୍ମ 
ସଂପାଦନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ପାଞ୍ଚଟି କାରଣର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ । ଏମାନେ ହେଉଛନ୍ତି କର୍ମର ଅଙ୍ଗ 
ସ୍ଵରୂପ, ଯାହା ବ୍ୟତୀତ କର୍ମର ସିଦ୍ଧି ହୋଇପାରେ ନାହି । ଯଦି ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର କର୍ମକୁ ଅନୁଶାସିତ ଏବଂ 
ସୁନିୟୋଜିତ କରି ସାଂସ୍କୃତିକ ବିକାଶ କରିବାକୁ ଚାହେଁ, ତେବେ ତାକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାହସ, ପ୍ରୟୋଜନର 
ସମତା, ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷମତାର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଏଠାରେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ “ ମହାବାହୁ” ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରି ତାଙ୍କର ବୀରତ୍ବକୁ ଆବାହନ କରିଛନ୍ତି । 


କର୍ମ- ସଂପାଦନ ନିମିତ ଆବଶ୍ଯକ ପାଞ୍ଚ କାରଣର ବଣ୍ଠନା ସାଂଖ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ କରାଯାଇଛି | ଏଠାରେ 
ଯେଉଁ ସାଂଖ୍ୟ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି, ତାହା କପିଳମୁନିଙ୍କର ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ ନୁହେଁ, କାରଣ ଏଠାରେ ତାହା 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ ନାହି । ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ୟବହୃତ “ କୃତାନ୍ତ' ଶବ୍ଦ ହେଉଛି ସାଂଖ୍ୟର ବିଶେଷଣ। ‹ କୃତାନ୍ତ 'ର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି “ କର୍ମର ଅନ୍ତ ' | ବେଦାନ୍ତରେ ଦିଆ ଯାଇଥିବା ଉପଦେଶର '“ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ” ହେଲେ ' ଅହଂକାର 'ର 


॥ ୧୧୦୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଅନ୍ତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏହା ସହିତ କର୍ମର ମଧ୍ଯ ସମାପ୍ତି ଘଟିଥାଏ । ତେଣୁ ବେଦାନ୍ତ ହେଉଛି “ ସମସ୍ତ 
କର୍ମର ଅନ୍ତ! | 
ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଏହି ପାଞ୍ଚ କାରଣ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି- 
ଚି ୬୧ 
ଅଧୃଷ୍କାନଂ ତଥା କର୍ତା କରଣଂ ଚ ପୁଥଗ୍‌ବିଧମ୍‌। 
ବିବିଧାଶ୍ଚ ପୂଥକ୍‌ଚେଷ୍ଟା ଦୈବଂ ଟୈବାତ୍ର ପଞ୍ଚମମ୍‌ ॥୧୪॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଧୃଷ୍ାନମ୍‌ = ଅଧ୍ୂଷାନ, ତଥା = ତଥା, କର୍ତା = କର୍ଭା , କରଣମ୍‌ = କରଣ ( ଇନ୍ଦିିୟ ଆଦି) , 
ଚ = ଏବଂ, ପୁଥଗ୍ବିଧମ୍‌ = ବିଭିନ ପ୍ରକାରର, ବିବିଧାଃ = ବିବିଧ, ଚ = ଏବଂ, ପୁଥକ୍‌ = 
ପୂଥକ୍‌, ଚେଷ୍ଃ = ଚେଷ୍ା ( କାର୍ଯ୍) , ଦୈବମ୍‌ = ଦୈବ, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ଏପରିକି, 
ଅତ୍ର = ଏଠାରେ, ପଞ୍ଚମମ୍‌ = ପଞ୍ଚମ | 
ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅଧଵଷ୍ଠାନଂ, କରା, ଚ ପୂଥଗ୍‌ବିଧଂ କରଣଂ, ତଥା ଚ ବିବିଧାଃ ପୂଥକ୍‌ ଚେଷ୍ଟାଃ, ଅତ୍ର ଚ 
ଦୈବଂ ଏବ ପଞ୍ଚମଂ ।୧ ୪ 
ଥଠନୁ/ଶ/ଳ (୩ଳ/ଜଳ), କଳ/ (ଥହନାଜ), କିକିଥାୀ କଳଣୀ (ନନ୍ଦିୟ ନଜନ/କ), କିକିଧ 
କଣମନ୍ଦ୍ରୟନ କ୍ରିମ ଏକଂ ମୂଥକ୍‌ ମୂଥକ୍‌ ଚଖ୍କୁ ଥଯ ଜିକ ନେନଛନ୍ତି ଦମ 
6£ଜୁ / // ¿ ¿⁄/ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଯେଉଁ ପ୍ରତି ଶ୍ରୁତି ଦେଇଥିଲେ, ଏଠାରେ ତାହା ପୂରଣ କରି 
କର୍ମସିଵିିର ପାଞ୍ଚଗୋଟି କାରଣର ନାମୋଲ୍ଲେଖ କରୁଛନ୍ତି । ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଏହି ଗଣନା 
ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ ହୋଇ ନାହି । ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୃତ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ କରିବାରେ ଗୀତାର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କେତେକାଂଶରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖା ଯାଇଥାଏ । ତଥାପି ଏହି ପାର୍ଥକ୍ୟ ବିଶେଷ 
ମହତ୍ତ୍ବ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ । 


ଅଧ ଶ୍ଠାନଂ ତଥା କର୍ତା କରଣଂ ଚ ପୂଥଗ୍ବିଧମ୍‌ - ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ ରୀର ( ଅଧଷାନ) 
ସହାୟତାରେ କରାଯାଇଥାଏ, କାରଣ ଓ ହି ହେଉଛି ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟର ନିବାସ 
ସ୍ଥାନ। ଏହି ଶରୀର ସ୍ଵତଃ କିଛି କରି ପାରିବ ନାହି । ଏହି ଶରୀରକୁ ଧାରଣ କରିଥଵବା ଜୀବ ( କଉାଁ) ହାଁ 
ବିଷୟର ଇଚ୍ଛା କରିଥାଏ ଏବଂ ଏହାର ପୁରଣ ନିମିତ୍ତ କର୍ମ କରିଥାଏ। ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ ନିମିତ୍ତ ଏହାକୁ 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡିଥାଏ। ଏହାକୁ ଏଠାରେ କରଣ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସୁଚିତ କରାଯାଇଛି। ଏହି 
' କରଣ' ବିନା “ କର୍ତା' ଜୀବ ଏ ଜଗତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରି ପାରିବ ନାହି ବା ଜଗତକୁ ଭୋଗ କରି 
ପାରିବ ନାହି। 


॥୧୧୦୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୫ 


ବିବିଧାଶ୍ଚ ପୂଥକ୍ଚେଷ୍ଟା। ଦୈବଂ ଚୈବାତ୍ର ପଞ୍ଚମମ୍‌ - ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କ ଭାଷ୍ୟରେ “ ପୂଥକ 
ଚେଷ୍ଟାଂର ଅର୍ଥ “ ପ୍ରାଣାପାନ' ଇତ୍ୟାଦି ଶାରୀରିକ କର୍ମ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ବେଦାନ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହିତ ପରିଚିତ 
ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀଙ୍କ ପାଇଁ ଏଇ ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଯଥେଷ୍ଟ । କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଏହାର ଅର୍ଥ ବୁଝିବା କଷ୍ଟକର 
ହୋଇଥାଏ ।। ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟା ( ପ୍ରାଣ, ଅପାନ ଇତ୍ୟାଦି) ର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ହିଁ ଶରୀରର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଠିକ୍‌ ରହିଥାଏ, 
ଯାହା ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ କର୍ମ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ଏ ଶ୍ଳଵୋକକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ “ ଚେଷ୍ଟାଂ 
ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥକୁ ଆମେ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବା। 


ଗୀତାର ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ଯାହାର ଅନୁଗ୍ରହ ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରୋତ୍ର, ନେତ୍ର ଆଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ସ୍ଵବବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇ ପାରନ୍ତି, ତାହାଙ୍କୁ ହି ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଅଧ୍ବଷ୍ଠାତା ଦେବତା 
କୁହାଯାଏ। ଏହି ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ “ ଦୈବ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । 


ସଂକ୍ଷେପରେ କର୍ମ ସଂପାଦନର ପାଞ୍ଚଟି କାରଣ ହେଲା - (|) ଶରୀର, ( ୨) କଉାଁ ଜୀବ, (୩) 


ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ, ( ୪ ) କର୍ମେନ୍ଦ୍ିୟ, ( ୫) ଦୈବ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଧଷଠାତା ଦେବତା | ଏହାଙ୍କ ବିନା କୌଣସି କର୍ମ 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 


ଏମାନେ କିପରି ଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାକଳାପର ଅଂଶ- ବିଶେଷ ହୋଇ ପାରିବେ ? 


ଶରୀରବାଙ୍ମନୋଭିର୍ୟତ୍‌ କର୍ମ ପ୍ରାରଭତେ ନରଃ | 
ନ୍ୟାୟ୍ଯଂ ବା ବିପରୀତଂ ବା ପଞ୍ଚେତେ ତସ୍ୟ ହେତବଃ ॥୧୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶରୀରବାଙ୍ମନୋଭିଃ = ଶରୀର, ମନ, ବଚନ ଦ୍ବାରା, ୟତ୍‌ = ଯାହା, କର୍ମ = କର୍ମ, 
ପ୍ରାରଭତେ = କରେ, ନରଃ = ମନୁଷ୍ଯ, ନ୍ଯାୟମ୍‌ = ନ୍ଯାୟ (ଉଚିତ), ବା = କିମ୍ବା, 
ବିପରୀତମ୍‌ = ବିପରୀତ ( ଅନୁଚିତ), ବା = କିମା, ପଞ୍ଚ = ପାଞ୍ଚ} ଏତେ = ଏହି, ତସ୍ୟ = 
ତାହାର, ହେତବଃ = କାରଣ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ନରଃ ଶରୀରବାଙ୍କନୋଭିଃ ନ୍ୟାୟଂ ବା ବିପରୀତଂ ବା ୟତ୍‌ କର୍ମ ପ୍ରାରଭତେ, ଏତେ ପଞ୍ଚ 
ତସ୍ୟ ହେତବଃ | (ସ୍ୟୁଃ) ।୧୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଶଜ/ଜ, ମନ କ/ ବଚଳ ଦ଼ାଜ/ ନନୁଶୀ/ ଯାହା ବି ଜଜିଜ କା ଥଳୁଚିନ ଲାର୍ଦ/ ଳେ ଏହି 
ଘାଣଞ୍ଚଟି 6ନନଛନି ଜ/ଂଜ ଳାଜଣ //€ &// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଶରୀରବାଙ୍ମନୋଭିର୍ୟତ୍‌ କର୍ମ ପ୍ରାରଭତେ ନରଃ - ଯେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ 
ହେଲେ ଶରୀର ଇତ୍ୟାଦି ପାଞ୍ଚୋଟି କାରଣ ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ଏମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 


॥ ୧୧୦୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ କୁହାଯାଇଥାଏ । ଏହାର ବ୍ୟତିକ୍ରମ ନାହିଁ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ଶରୀର, ମନ, ବଚନ ଦ୍‌ାରା ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁ ଶୁଭ ବା ଅଶୁଭ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ଏହି ପାଞ୍ଚୋଟି ହେଉଛନ୍ତି 
ତା'ର କାରଣ | 


ନ୍ୟାୟ୍ୟଯଂ ବା ବିପରୀତଂ ବା ପଞ୍ଚୈତେ ତସ୍ୟ ହେତବଃ - ଏଠାରେ ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନ ଦେବାର 
ବିଷୟ ଯେ କର୍ମର ପଞ୍ଚବିଧ କାରଣର ବର୍ଣ୍ଣନା ହେଉଛି, ' ବୋନେଟ୍‌ ତଳେ ଥବା ଇଞ୍ଜନର', ' ପେଟ୍ରୋଲ'ର 
ନୁହେଁ। “ ପେଟ୍ରୋଲ” ବିନା ଇଞ୍ଜନ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ କେବଳ “ ପେଟ୍ରୋଲ” ଦ୍ଵାରା ହି ଯାତ୍ରା 
ସଫଳ ଏବଂ ସୁଖଦ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି । ଇଞ୍ଜିନ ଏବଂ ପେଟ୍ରୋଲର ସଂଯୋଗରେ ହି ଗାଡିରେ ଗତି 
ଆସିଥାଏ ଏବଂ ତେବେ ଯାଇ ଗାଡିର ମାଲିକଙ୍କ ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ଚାଳକ ତାଙ୍କୁ ଗନ୍ତବ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚାଇ 
ଥାଏ। ଏ ଉଦାହରଣ ବୁଝି ପାରିଲେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉକ୍ତିର ଅଭିପ୍ରାୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । 


ଅକର୍ମା ଚୈତନ୍ୟ-ସ୍ଵରୂପ ଆମ୍ବା ଦେହାଦି ଉପାଧ୍ଵ ସହିତ ତାଦାତ୍୍ୟ କରି ଜୀବ ରୂପରେ ଅନେକ 
ପ୍ରକାର ଇଚ୍ଛା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ଉଚିତ ଅନୁଚିତ କର୍ମ କରେ ଏବଂ ନିଜର ପୁର୍ଣ୍ଣ ସ୍ବରୂପ ଭୁଲି ଯାଇ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସନ୍ତୋଷର ଅନ୍ଵେଷଣ କରେ। 
ପୁର୍ବୋକ୍ତ ଦୁଇ ଶ୍ଳୋକର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଲା ଯେ ମନୁଷ୍ୟର କର୍ଭୂୂତ୍ବାଭିମାନ ହେଉଛି ମିଥ୍ୟା । ଭଗବାନ୍‌ 
କହୁଛନ୍ତି- 
ମ୍‌ ` ¿ € 
ତତ୍ରରେବଂ ସତ କତ୍ତାରମାତ୍ମାନଂ କେବଲଂ ତୁ ୟଃ । 
¦ ¿ <€ ¿ _ 
ପଶ୍ୟତ୍ୟକୃତବୁଦ୍ଧିତ୍ସାନ୍ନ ସ ପଶ୍ୟତି ଦୁର୍ମତିଃ ॥୧୬॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତତ୍ର ଏବମ୍‌ ସତି = ଏପରି ହୋଇଥିବାରୁ, କର୍ତରମ୍‌ = କର୍ଭାପରି, ଆତ୍ମାନମ୍‌ = ଆମ, 
କେବଲମ୍‌ = କେବଳ, ତୁ = ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ, ୟଃ = ଯିଏ, ପଶ୍ଯତି = ଦେଖେ, 
ଅକୃତବୁଵିତ୍ବାତ୍‌ - ଅସଂସ୍କୃତ ବୁଛି ହୋଇଥିବାରୁ, ନ = ନୁହ, ସଃ = ସେ, ପଶ୍ଯତ = 
ଦେଖେ, ଦୁମ୍ମତିଃ = ଦୁର୍ମତି ପୁରୁଷ | 
ଅନ୍ଵୟଃ : ଏବଂ ସତି ତତ୍ର ୟଃ କେବଳଂ ଆତ୍ମାନଂ କର୍ତାରଂ ପଶ୍ୟତି, ଅକୃତବୁଦ୍ିତ୍ଵାତ୍‌ ସଃ ଦୁମତିଃ ନ 
ପଶ୍ୟତି ।୧୬ 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଏନି ହୋଇଥିବାରୁ, ଥସଂସତ ବୁଝି 6ଯୋଗୁଁ ନିଳ ଥାନାକୁ ନିଏ (ନ ଜ଼ାଳ/ ଯରିନିନ 
ହୋଜ ନ ଥୁବା) ଏକମାତ୍ର କର୍ଜା ଭାବେ ୧ଦେଣୈ ୦୧ନହି କୁର୍ନନି ନୁବୁଷ ଯଥାର୍ଥ ୦ଣର୍ଜେ 
ନାହି /¢ ୬/ 


॥୧୧୦୪॥ 


ଅଧଞ୍ଚାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୬ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ଆମେ ଦେଖୁୂଲେ ଯେ ଆତମ୍ମାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତିରେ ଶରୀର ଇତ୍ୟାଦି ଜଡ 
ଉପାଧ୍ମାନେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଆତ୍ମା ଅକର୍ତା ରହନ୍ତି । ଆମ୍ବା ଏବଂ ଅନାମ୍ବାର ଏହି “ ବିବେକ 'ର 
ଅଭାବରେ ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ନିଜକୁ କର୍ତା ଏବଂ ଭୋକ୍ତା ରୂପକ ଜୀବ ବୋଲି ଭାବେ । ଜୀବଦଶାରେ 
ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ, ପ୍ରବୃରି-ନିବୃଭି, ଲାଭ-କ୍ଷତି ଏବଂ ସୁଖ-ଦୁଃଖ ହେଉଛି ଅବଶ୍ଯମ୍ାବୀ | ଆତ୍ମା ଏବଂ 
ଅନାତ୍ମାର ଭେଦ ତଥା ଅବିଦ୍ୟାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ମିଥ୍ୟା ଅହଂକାରକୁ ବୁଝି ପାରିବା କ୍ଷଣି ମିଥ୍ୟା ଜୀବର ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ଦିବା ସ୍ବପ୍ନର ଭୂତ ପରି ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ଏହା ଖୁବ୍‌ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 

ତତ୍ରୈବଂ ସତି କରଉ୍ତୟାରମାମ୍ବାନଂ କେବଲଂ ତୁ ୟଃ - ଏପରି ହୋଇଥୁବାରୁ ( ତତ୍ର ଏବଂ ସତି) 
ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବଚନ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଉଥୁବା ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଶୁଭ ଏବଂ ଅଶୁଭ (ଉଚିତ ଏବଂ 
ଅନୁଚିତ) କର୍ମ, ଶରୀର, କଉଁାଁ, ଦଶ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ଦୈବ ସହାୟତାରେ ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଏମାନଙ୍କୁ 
ଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରୁଥିବା ଆମ୍ମା ନିତ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଅକର୍ତତା ରହନ୍ତି । ଅଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ଆତ୍ମାଙ୍କୁ ହିଁ କର୍ତା 
ବୋଲି ଭାବନ୍ତି। 


ପଶ୍ୟତ୍ୟକୃତବୁଦ୍ଧିତ୍ଵାନ୍ନ ସ ପଶ୍ଯତି ଦୁର୍ମତିଃ - ଅକୃତବୁଦ୍ଧି ଏବଂ ଦୁର୍ମତି ଏହି ଦୁଇ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଏ 
ପ୍ରକାର ବିପରୀତ ଜ୍ଞାନର କାରଣ ନିଦୈଶ କରାଯାଇଛି ।। “ ଅକୃତବୁଦ୍ଧି' ର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଶାସ୍ତ୍ର, 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉପଦେଶ ତଥା ନ୍ୟାୟ ( ତର୍କ) ଦ୍ଵାରା ନିଜର ବୁଦିକୁ ସୁସଂସ୍କୃତ କରିନାହ | ' ଦୁର୍ମତି'ର ଅର୍ଥ 
ହେଲା ଦୃଷ୍ଟ ରାଗଦ୍ଵେଷାଦିଯୁକ୍ତ ବୁଝଛି-ସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି। ଏହି ଉକ୍ତିର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା ଯେ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ନିଜର ଚିତ୍ତକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି ଆମ୍ନର- ବିଚାର କରେ, ସେ ନିଜ ଭିତରେ ସାକ୍ଷାତ ଅନୁଭବ କରେ ଯେ ଶରୀରାଦି 
ଜଡ ଉପାଧ୍ଵମାନେ ହି କାର୍ଯ୍ୟ କରି କ୍ଳାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରନ୍ତି, ଅକର୍ତା ଆତ୍ମା ନୁହେଁ। ହର୍ଷୋନ୍ନତ୍ତ ଏବଂ 
ନୃତ୍ୟନିମଗ୍ନା ଗୋପୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରିବେଷ୍ଟିତ ହୋଇଥିବା ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ, (ପରମ ସତ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ) ସେମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ସର୍ବଥା ଅସଂସ୍ପର୍ଶିତ ରହନ୍ତି। ଅଲୌକିକ ସୈୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟୀ ତଥା ଦିବ୍ୟ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟମୟୀ ବ୍ରଜବାଳାମାନେ 
ମୁରଲୀଧରଙ୍କର ଉନ୍ମାଦକାରିଣୀ ବଂଶୀଧ୍ଵନିରେ ଆନନ୍ଦୋନ୍ନତ୍ତ ହୋଇ ନୃତ୍ୟ କରନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ତାଙ୍କର ନିଃଶ୍ବାସ ଦ୍ଵାରା ଜୀବନଧ୍ଵନୀ ନିଃସୃତ କରନ୍ତି । କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁର ଏହି ପରମତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ପରିଚୟ ହିଁ 
ଆମକୁ ପରିସ୍ତ୍ତିର ସ୍ଵାମୀ କରି ଦିଏ। ନୃତ୍ୟରତା ବ୍ରଜବାଳାଙ୍କର କ୍ରୀଡାଚକ୍ରରେ ସମ୍ମିଳିତ ହେଲେ ସେମାନଙ୍କର 
ଉଲ୍ଲାସ ସନ୍ତାପରେ ପରିବଭ୍ଭିତ ହୋଇ କ୍ଲାନ୍ତି ଏବଂ ଅବସନ୍ନତା ଆସିବ। 


ବିପରୀତ ଜ୍ଞାନ ବଣ୍ଣ୍ରନା କରିବା ପରେ ବର୍ତମାନ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଉଛି । 


॥୧୧୦୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ୟସ୍ୟ ନାହଂକୃତୋ ଭାବୋ ବୁଦିର୍ୟସ୍ୟ ନ ଲିପ୍ୟତେ । 
ହତ୍ଵାପି ସ ଇମୀଲ୍ଲୋକାନ୍‌ ନ ହନ୍ତି ନ ନିବଧ୍ୟତେ ॥୧୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟସ୍ଯ = ଯାହାର, ନ ଅହଂକୃତଃ = ଅହଂକାର ଭାବ ନାହି, ଭାବଃ = ଭାବ, ବୁଵିଃ = ବୁଵି, 
ୟସ୍ୟ = ଯାହାର, ନ ଲିପ୍ୟତେ = ଲିପି ହୁଏ ନାହି, ହତ୍ବା = ହତ୍ଯାକରି, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ସଃ 
= ସେ, ଇମାନ୍‌ = ଏହି, ଲୋକାନ୍‌ = ଲୋକଙ୍କୁ, ନ ହନ୍ତି = ମାରେ ନାହିଁ, ନ ନିବଧ୍ୟତେ = 
ବନ୍ଧନରେ ପଡେ ନାହିଁ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟସ୍ଯ ଅହଂକୃତଃ ଭାବଃ ନ, ୟସ୍ଯ ବୁଝିଃ ନ ଲିପ୍ୟତେ, ସଃ ଇମାନ୍‌ ଲୋକାନ୍‌ ହତ୍ବତା ଅପି ନ 
ହନ୍ତି, ନ ନିବଧ୍ୟତେ ।୧୭। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6ନହ ବାଳି ଥହଂଳାର ଜାକଳକୁ ମୁଳ ଏବଂ ଯାହାର ବୁଝି କୌଣସି (ଗୁଣ, 6ଜା ଦ଼ାର/ 
କିଙ୍ଗ ୁଏନାନି, ନି ଦା ଏ ସକ ଲୋକଙ୍କୁ ମାଜିଳଳେ ମା କାସ୍ତବଣନେ ମାରେ ନାହିଁ 
ଏବଂ (କର୍ନ) କଜଳଣେ ଯଣଜ ନାହି / ୧ ୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଠ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମକୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଜଗତ୍‌ ହେଉଛି କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର କ୍ଷେତ୍ର । ଦୁଃଖ, 
ବିକ୍ଷେପ ରୂପକ ଆବର୍ଜନା ଏହିଠାରେ ହିଁ ଜାତ ହୋଇଥାଏ। ଆତ୍ମା ରୂପକ କୃଷକର ସ୍ପ୍ିିତି କ୍ଷେତ୍ରଠାରୁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କିନ୍ତୁ ତଥାପି କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି କ୍ଷେତ୍ରର ଅବସ୍ଥା ଅନୁସାରେ ସେ ସୁଖ ବା ଦୁଃଖ 
ଭୋଗ କରେ। 


ୟସ୍ୟ ନାହଂକୃତୋ ଭାବୋ ବୁଦିର୍ୟସ୍ୟ ନ ଲିପ୍ୟତେ - ସେହିପରି ଜଡ ଉପାଧ୍ ସହିତ ସଂଯୋଗ 
ହେତୁ ହି ଜୀବ ଭାବର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏହି ଜୀବ ହିଁ ଜୀବନର ଦୁର୍ଭୋଗ୍ୟ ଭୋଗ କରିଥାଏ । ତେଣୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଯାହାର ଅହଂକାର ଭାବ ନାହି ଏବଂ ଧନଲାଭ ବା ସଂଚୟର ମିଥ୍ୟା 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଦ୍ଵାରା ଯାହାର ବୁଦ୍ଧି ଲିପ୍ତ ହୋଇନାହିଁ, ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ଘେରି ହୋଇ ରହିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେ କିଛି କରେ ନାହିଁ। 
ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହଁ ଯେ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଜଗତରେ କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ନାହି । ସେ ପଥର ମୁର୍ଭି ହୋଇ 
ରହନ୍ତି ନାହିଁ। ଜଗତରେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ କରୁଥୁବା ସମୟରେ ଆତମ୍ମକ୍ରୀଡାରେ ମଗ୍ନ ହୋଇଥୁବା ପରି 
ତାଙ୍କୁ ମନେ ହୁଏ। ସ୍ଵାର୍ଥ ପ୍ରଣୋଦିତ କର୍ମ ହି ବାସନା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ ଏବଂ ଅତୀତର କର୍ମ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଆମେ 
ଅଧ୍ଵକରୁ ଅଧ୍ବକ କର୍ମ କରିଥାଉ। ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ନିଲିପ୍ତ ଭାବରେ କର୍ମ କରନ୍ତି, ତେଣୁ ଅତୀତର କର୍ମ ତାଙ୍କ 
ମନରେ କିଛି ଛାପ ରଖୁପାରେ ନାହି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କ ମନରେ ବାସନା ରହେ ନାହିଁ। 


॥ ୧୧୦୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୮ 


ଗ୍ରାମ୍‌ଫୋନରେ ରେକର୍ଡ ଛୁଞ୍ଚୁ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଲେ ହିଁ ସଂଗୀତ ଧ୍ଵନି ସ୍ପଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ସେହିପରି 
ଅହଂକାର ପ୍ରଣୋଦିତ କର୍ମ ହି ମନରେ ବାସନାର ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ । ନିରହଂକାରୀ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ଯେଉଁ କର୍ମ 
କରନ୍ତି, ତାହା କେବଳ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଇଚ୍ଛାର ପରିପ୍ରକାଶ ମାତ୍ର। ତେଣୁ ସେପରି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସମର୍ପଣ ଏବଂ 
ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ ଭାବରେ କର୍ମ କଲେ କୌଣସି ବାସନା ରହେ ନାହିଁ। 


ହତ୍ଵାପି ସ ଇମାଲ୍ଲୋକାନ୍‌ ନ ହନ୍ତି ନ ନିବଧ୍ୟତେ - ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି “ ସେ ହତ୍ୟା 
କଲେ ମଧ୍ଯ ମାରେ ନାହି, କିମ୍ବା ବନ୍ଧନରେ ପଡେ ନାହିଁ।” ଶ୍ରୀ ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କର କାବ୍ୟିକ ପ୍ରତିଭା 
ଗୀତାଧ୍ୟାୟୀମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ ସହସା ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ତ୍ଵ ଆଲୋଚନାରୁ ସାଧାରଣ ସମସ୍ୟା - ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ 
ଅନିଚ୍ଛୁକ ଏବଂ ନିର୍ଦେଶ ପାଳନରେ ଇଛୁକ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସମସ୍ୟାକୁ ନେଇ ଆସେ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ 
ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ଜଡ଼ ଉପାଧ୍ଵ ଏବଂ ବିଷୟ ଜଗତ୍‌ ସହିତ ତାଦାମତ୍ମ୍ୟ ନ କରି ଭଶ୍ଵରାର୍ପିତ କାର୍ଯ୍ୟ କରି 
ପାରିବେ। ଏପରି ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ସେ ଭାଇ ବିରାଦର, ଗୁରୁ, ଗୁରୁଜନମାନଙ୍କର ହତ୍ଯା କଲେ 
ମଧ୍ଯ ଦୋଷଲିପ୍ତ ହେବେ ନାହିଁ। 


କୌଣସି ସ୍ବାର୍ଥପର, କାମୁକ, ହତ୍ୟାକାରୀ ଏବଂ ଦେଶ ପାଇଁ ପ୍ରାଣୋତ୍ସର୍ଗ କରି ସାହସର ସହିତ 
ଯୁଦ୍ଧ କରୁଥିବା ବୀର ସୈନିକର କାର୍ଯ୍ୟର ପରିଣାମ ତୁଳନା କଲେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଉପରୋକ୍ତ 
ପ୍ରତିପାଦନ ସହଜରେ ବୁଝି ହେବ । ହତ୍ୟାକାରୀର ମନରେ ବାସନାର ସୂଷ୍ଟି ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରବୃତ୍ତି ପ୍ରଣୋଦିତ 
ହୋଇ ସେ ବାରମ୍ବାର ଜଘନ୍ୟ ହତ୍ୟାକାଣ୍ଡ ଘଟାଇ ସମାଜରେ ବିଶ୍ୂଙ୍ଖଳା ସୃଷ୍ଟି କରେ । ଅଥଚ, ଯୁଦ୍ଧ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୀର ସୈନିକ ଅନେକ ଜୀବନ ନାଶ କଲେ ମଧ୍ଯ ଅଧୁକ ଶିକ୍ଷିତ, ମହତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ନେଇ ଯୁଦ୍ଧ 
କ୍ଷେତ୍ରରୁ ଲେଉଟି ଆସେ । ହତ୍ୟାକାରୀ ଅହଂକାରର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ କର୍ମ କରୁଥୁବାରୁ ତାଂର ମନରେ 
ବାସନାର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ। ଅଥଚ ବୀର ସୈନିକ ନିରହଂକାର ଭାବେ ଦେଶପ୍ରେମରେ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ହୋଇ 
ସେହି କର୍ମ କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ମନରେ ବାସନା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏନାହି । ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଅହଂ ଭାବର 
ସମର୍ପଣ କଲେ ବାସନାର ବନ୍ଧନରେ ସେ ବାନ୍ଧି ହେବନାହି। 


କର୍ମର କାରଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ପରେ ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନ୍‌, କର୍ମର ପ୍ରବର୍ଭକ ବା ପ୍ରେରକ ଏବଂ 
କର୍ମସଂଗ୍ରହର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି | 


॥୧୧୦୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଜ୍ଞାନଂ ଞ୍ଞେୟଂ ପରିଜ୍ଞାତା ତ୍ରିବିଧା କର୍ମଚୋଦନା । 
କରଣଂ କର୍ମ କର୍ତେତି ତ୍ରିବିଧଃ କର୍ମସଂଗ୍ରହଃ ॥ ୧୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ଞେୟଂ = ଜ୍ଞେୟ, ପରିଜ୍ଞାତା = ପରିଜ୍ଞାତା, ତ୍ରିବିଧା = ତ୍ରିବିଧ, କର୍ମଚୋଦନା 
= କର୍ମର ପ୍ରେରକ, କରଣମ୍‌ = କରଣ, କର୍ମ = କର୍ମ, କର୍ତା = କଉା, ଇତି = ଏହିପରି, 
ତ୍ରିବିଧଃ = ତ୍ରିବିଧ, କର୍ମସଂଗ୍ରହଃ = କର୍ମର ଆଧାର | 

ଅନ୍ନୟଃ : କର୍ମଚୋଦନା = ଜ୍ଞାନଂ, ଜ୍ଞେୟଂ, ପରିଜ୍ଞାତା, (ଇତି) ତ୍ରିବିଧା| କର୍ମସଂଗ୍ରହଃ କରଣଂ, କର୍ମ, 


ମୟ ଅଧ କାଧ୍‌” 


କର୍ତା ଇତି ତ୍ରିବିଧଃ ।୧୮। 


ଜଜ: ୬୯ ଵେ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଜ୍ଞଳ, ୦୩୩ ଏବଂ ଯଣିଜ୍ଞାଜ/ - ଏମାନେ 6ହେନଛନି ଢିକିଧା କର୍ନ- ଜକ, କାଜଣ, କର୍ନ 
ଏକଂ କଳ 6ହେଣଳ ଚିକିଧା କର୍ନ ଥଧାଳ /¢/୮”/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କର୍ମ ସ୍ଵରୂପର ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଆଲୋଚନା କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କର୍ମ ସଂପାଦନର ପାଞ୍ଚଟି 
କାରଣର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏମାନଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅକର୍ତା ଆତ୍ମାଙ୍କର ମଧ୍ଯ ନିଦେଶ କରିଛନ୍ତି । 
ସେହି ବିଷୟର ଅଧକ ଆଲୋଚନା କରି ବର୍ଭମାନ ସେ କର୍ମର ତ୍ରିବିଧ କର୍ମ-ପ୍ରେରକ ଏବଂ ଯାହା 
ଦ୍ଵାରା କର୍ମ ସମ୍ଭବ ହୁଏ-ସେହି ତ୍ରିବିଧ କର୍ମ ଆଧାର ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି । 


ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞେୟଂ ପରିଜ୍ଞାତା ତ୍ରିବିଧା କର୍ମଚୋଦନା - ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ପ୍ରେରକ ହେଉଛି ବିଷୟ 
ଜ୍ଞାନ। ଏହି ଜ୍ଞାନର ସିଦି ନିମିତ୍ତ ଯେଉଁ ତିନି ତତ୍ତ୍ବର ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ, ତାହା ହେଲା “ଜ୍ଞାତା”, 
“ ଜ୍ଞେୟ'( ଜ୍ଞାନର ବିଷୟ) ଏବଂ ' ଜ୍ଞାନ” ( ଜାଣିବା କ୍ରିୟାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥିବା ଜ୍ଞାନ) | ବେଦାନ୍ତ ଭାଷାରେ 
ଏଇ ତିନିଙ୍କୁ ( ତ୍ରିପୁଟିଂ କୁହାଯାଏ । ଏମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବପର ନୁହଁ । ଏମାନଙ୍କର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଦ୍ଵାରା ହିଁ କର୍ମର ପ୍ରବର୍ଚକ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ହୋଇଥାଏ। 


କରଣଂ କର୍ମ କର୍ତ୍େତି ତ୍ରିବିଧଃ କର୍ମସଂଗ୍ରହଃ - କର୍ମର ପ୍ରେରଣା ତିନି ପ୍ରକାରର ହୋଇପାରେ, 
( ୧) “ଜ୍ଞାତା'ର ମନରେ ଉପୁନ୍‌ ହେଉଥିବା ' ଇଚା' ରୂପରେ, ( ୨ ) ' ଜ୍ଞେୟ' ବସ୍ତୁର ପ୍ଲୋଭନରୁ କିମ୍ବା 
(୩) ପୁର୍ବାନୁଭୂତି ଭୋଗର ' ସୃତି'ରୁ | ଏମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ କର୍ମଚୋଦନା (କର୍ମ କରିବାର ପ୍ରରୋଚନା)ର 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାରଣ ନାହି । 


ଅନ୍ତଃକରଣରେ କର୍ମର ପ୍ରେରଣା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲେ ଏହା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ନିମିତ୍ତ କର୍ତା କରଣ ଏବଂ 


କ୍ରିୟା ନାମକ ତ୍ରିପୁଟିର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ । ଏମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ “ ତ୍ରିବିଧ କର୍ମ-ସଂଗ୍ରହ” କୁହାଯାଇଛି | 
କାମନା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ଜୀବ କର୍ତ୍ତତ୍ଵାଭିମାନ ( ମୁଁ କର୍ତା ଭାବ) ସହିତ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରେ | ଏହି 


॥୧୧୦୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୧୯ 


ଜୀବକୁ ‹ କର୍ଭା' କୁହାଯାଏ | କ୍ରିୟା ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ଫଳ ଲାଭର କାମନା କରାଯାଏ, ଏଠାରେ ତାକୁ “ କର୍ମ” 
ନାମରେ ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି । ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତରେ କର୍ମର ଅର୍ଥ ଏଠାରେ ହେଉଛି “ ପରିଣାମ” * | 
କର୍ତା ଦ୍ଵାରା ଯାହା କାମନା କରାଯାଇ କ୍ରିୟା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


କର୍ାଁ ଜୀବକୁ ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ କ୍ରିୟା କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ଏହି କ୍ରିୟାର ସାଧନକୁ “ କରଣ' 
କୁହାଯାଏ। ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ, କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ଏହି କରଣର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଏହିପରି ଭାବରେ କର୍ତା, 
କର୍ମ ଏବଂ କରଣକୁ କର୍ମର ତ୍ରିପୁଟି ବା କର୍ମସଂଗ୍ରହ କୁହାଯାଏ । ଏହି ତିନୋଟିରୁ ଗୋଟିକର ଅଭାବରେ 
କର୍ମ କରିବା ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହି । 


ସମସ୍ତ ଜଗତ୍‌ ହେଉଛି ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ବିକା ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ । ତେଣୁ ଜ୍ଞାନ କର୍ତା ଏବଂ କର୍ମରେ ମଧ୍ଯ 
ତ୍ରିଗୁଣ ହେତୁ ତ୍ରିବିଧ ଭେଦ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ବର୍ଭମାନ ସେମାନଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯିବ । ଭଗବାନ୍‌ 
କହୁଛନ୍ତି- 
ଜ୍ଞାନଂ କର୍ମ ଚ କର୍ତା ଚ ତ୍ରିଧୈବ ଗୁଣଭେଦତଃ | 
ପ୍ରୋଚ୍ୟତେ ଗୁଣସଂଖ୍ୟାନେ ୟଥାବହ୍ଛୁଣୁ ତାନ୍ୟପି ॥୧୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ = କର୍ମ, ଚ = ଏବଂ, କର୍ତା = କଉାଁ, ଚ = ଏବଂ, ତ୍ରିଧା = ତ୍ରିବିଧ, 
ଏବ = କେବଳ, ଗୁଣଭେଦତଃ = ଗୁଣ ଭେଦ ଅନୁସାରେ, ପ୍ରୋଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ, 
ଗୁଣସଂଖ୍ୟାନେ = ଗୁଣର ଶାସ୍ତ୍ରରେ, ୟଥାବତ୍‌ = ଯଥାବତ୍‌, ଶୁଣୁ = ଶୁଣ, ତାନି = ସେମାନଙ୍ୁ , 
ଅପି = ମଧ୍ଯ। 


ଅନ୍ବୟଃ : ଜ୍ଞାନଂ ଚ କର୍ମ ଚ କର୍ତା ଗୁଣଭେଦତଃ ଗୁଣସଂଖ୍ୟାନେ ତ୍ରିବିଧା ଏବ ଉଚ୍ୟତେ, ତାନି ଅପି 
ୟଥାବତ୍‌ ଶ୍ରଣୁ ।୧୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜ୍ଞଳ, କର୍ମ ଏକଂ କର୍ଳ୍ଯକୁ ମଧ ଗୁଣକେଦ ଥଳୁଦ୍ଯେ ରୁଣ ଶୀସ୍ତଣନ ସ୮୩୮ 
ଖ୍ଯସ୍ତଃଜ) ଚିବି୪୯ 6ବେଯଳି କୂନ୍ାନଳଛି/ ସେମନଙ୍କ ୮୧ ଜୂଠମ ନେ୦/୭ୁ ନଥଯବନ 
ଖବଣ କଲ // ¢ ୯// 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଜ୍ଞାନଂ କର୍ମ ଚ କର୍ତା ଚ ତ୍ରିଧୈବ ଗୁଣଭେଦତଃ - ଆଗାମୀ ଶ୍ଳୋକର ଆଲୋଚ୍ୟ 
ବିଷୟକୁ ଏଠାରେ କେବଳ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ଚତୁର୍ଦ୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରକୃତିର ସତ୍ତ୍‌, ରଜ ଏବଂ ତମ 
ଗୁଣର ଲକ୍ଷଣ, ବ୍ଯାପାର ଏବଂ ପ୍ରଭାବର ବିସ୍ତୃତ ବଣ୍ଠ୍ରନା କରାଯାଇଛି । ଏହି ତି ନିଗୁଣମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 


* ଏହି କଳାଜ/ବ ନଳି ଫଳ ବ', ଲନ୍ଷ୍ୟଯଜ ଜାନନା ଥିବ ପର୍ଦ/ଢ କଲା ଜଣହ ା/ 


॥୧୧୦୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦ / ଅଧାୟ ୧୮ 


କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଗୁଣର ଆଧୁକ୍ୟ ହେତୁ କିମ୍ବା ଏମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ଅନୁପାତର ସଂଯୋଗ ଯୋଗୁଁ 


® 
୬ . ଏ 


କିମ୍ବା ଏମାନଙ୍କର ପ୍ରାଧାନ୍ୟର କ୍ରମ ପରିବର୍ଭନ ହେତୁ ହି ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ସ୍ଵଭାବରେ ତଥା କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଏତେ ପ୍ରକାରର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଦେଖାଯାଇଥାଏ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହଁ, କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନରେ 
ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଏହି ଗୁଣର ଭେଦ ହେତୁ ବିଭିନ୍ନ ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥାଏ। 

ପ୍ରୋଚ୍ୟତେ ଗୁଣସଂଖ୍ୟାନେ ୟଥାବଚ୍ଛୁଣୁ ତାନ୍ୟପି - ଏଠାରେ “ ଗୁଣସଂଖ୍ୟାନେ” ଶବ୍ଦ ଦ୍ରା 
କପିଳ ମୁନିଙ୍କର ସାଂଖ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ରର ଅଭିପ୍ରାୟ କରାଯାଇଛି । ସାଂଖ୍ୟଦର୍ଶନରେ ତ୍ରିଗୁଣ ବ୍ୟାପାରର ବିଶେଷ 
ବଣ୍ଣ୍ରନା କରାଯାଇଛି । “ ୟଥାବତ୍‌' ର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯୁକ୍ତି- ଯୁକ୍ତ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ର ସମ୍ମତ । ଅର୍ଜୁନ ତ ଉପଦେଶ 
ବରାବର ଶ୍ରବଣ କରୁଥୁଲେ, ତଥାପି ଶୃଣୁ କହିବାର ଅର୍ଥ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ଚାହୁଁଛନ୍ତି, 
ପରବର୍ତୀ ବିଷୟକୁ ଅର୍ଜୁନ ଧ୍ୟାନର ସହ ଶୁଣନ୍ତୁ। ଆଲୋଚ୍ୟ ବିଷୟ ବିଶେଷ ମହତ୍ଵଵପୂର୍ଣ୍ର । 


ପ୍ରଥମେ ତ୍ରିବିଧ ଜ୍ଞାନ ସଂପର୍କରେ କହୁଛନ୍ତି- 


"ଏଁ =¬ 

ସବଦଭୂତେଷୁ ୟେନେକଂ ଭାବମବ୍ୟୟମୀକ୍ଷତେ | 
ଅବିଭକ୍ତଂ ବିଭକ୍ତେଷୁ ତଜ୍‌ଜ୍ଞାନଂ ବିଦ୍ଧି ସାନ୍ଛ୍ଵିକମ୍‌ ॥ ୨ ୦॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବଭୂତେଷୁ = ସମସ୍ତ ଭୂତ (ସତ୍ତାଧଙ୍କ ପରେ, ୟେନ = ଯାହା ଦ୍ଵାରା, ଏକମ୍‌ = ଏକ, 
ଭାବମ୍‌ = ସ୍ଵରୂପ, ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବ୍ୟୟ, ଭକ୍ଷତେ = ଦେଖେ, ଅବିଭକମ୍‌ = ଅବିଭକ, 
ବିଭକ୍ତେଷୁ = ବିଭକ୍ତ ରୂପରେ ଥୁବା, ତତ୍‌ = ତାହା, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ବିଦି = ଜାଣ, 
ସାକ୍ଵ୍‌ କମ୍‌ = ସାକ୍‌୍‌କ | 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ଯେନ ବିଭକ୍ତେଷୁ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଏବଂ ଅବ୍ଯୟଂ ଅବିଭକ୍ତଂ ଭାବଂ ଭକ୍ଷତେ, ତତ୍‌ ଜ୍ଞାନଂ 
ସାତ୍ତ୍ଵକଂ ବିଦ୍ଧି ।୨୦। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ଦେହଁ ଜନ ଭ଼ଳ/ ମନୁଖ/ କିଭାଳିତ ରୁଜ ଥକ/ ସନସ ଜୁତ (ବକ/) ୦6 ଏକ 
ଥବିକଳ ଏଚଂ ଥବିଲାଶ/ (ଆଦୟ) ସୂନୂଯକୁ ଜକେ୍୍ପାପାଣନ, ଦେନଧି #/ନକୁ ତୁମ ସାନ୍ଧୂକ ! 
6 କାଳି ଲଣ //୨୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବର୍ତମାନ ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ ଏବଂ କଉଁର ତ୍ରିବିଧ ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ କରାଯାଉଛି | ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର 
ଗୁଣ-ଦୋଷ ଦେଖୁ ସେମାନଙ୍କର ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗ କରିବା ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ। ଏହା ସାଧକର 
ନିଜର ଆତ୍ମ-ନିରୀକ୍ଷଣ ପାଇଁ | ଆମ୍ନ- ବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ଇଚ୍ଛୁକ ସାଧକ ଯଥାସମ୍ଭବ ସତ୍ତ୍‌ ଗୁଣରେ ନିଷ୍ଠା 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଯନ୍ନ କରିବା ଉଚିତ | ଆତ୍ମନିରୀକ୍ଷଣ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ନିଜର ଅବଗୁଣ ବୁଝି ପାରି ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ 
ଏହାର ନିରାକରଣ କରିପାରିବା । 


॥ ୧୧୧୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ରଳଵୋଳ ୨୧ 


ସର୍ବଭୂତେଷୁ ୟେନୈକଂ ଭାବମବ୍ୟୟମୀକ୍ଷତେ - ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସାତ୍ଚ୍ରିକ ଜ୍ଞାନର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି । ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ତାଠାରେ ଥ୍ଵବା ଏକ ଅବ୍ୟୟ ସତ୍ୟକୁ ଦେଖ ହୁଏ ( ଜାଣି 
ହୁଏ) ତାହା ହେଉଛି ସାକ୍ବ୍ଵିକ ଜ୍ଞାନ । ବିଭିନ୍ନ ଜୀବର ଉପାଧ୍ଵ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର 
ସାରଭୂତ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି ଏକ । ସାତ୍ଟ୍ରିକ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟର ପରିପ୍ରକାଶକୁ ଜାଣି ହୁଏ । 


ଜଣେ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଯନ୍ତ୍ରୀ ସମସ୍ତ ବଲ୍‌ବ ଭିତରେ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥିବା ସେହି ଏକ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଶକ୍ତିକୁ ଚିହ୍ନି 
ପାରେ। ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣକାର ସମସ୍ତ ଅଳଙ୍କାରରେ ଏକ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣକୁ ହିଁ ଦେଖ୍ପପାରେ । ଆମେ ସମସ୍ତେ ସବୁ ପୋଷାକରେ 
ଥିବା ଏକ ତୁଳାକୁ ଜାଣିପାରୁ । ସେହିପରି ଜୀବନର ଲୀଳା ଖେଳା ହେଉଥିବା ଏକ ପଟ୍ଟଭୂମିକୁ ଯେଉଁ ବୁଝି 
ଚିହ୍ନି ପାରେ ତା'ର ଜ୍ଞାନ ହି ହେଉଛି “ ସାକ୍୍ଵିକ ଜ୍ଞାନ” । 


ଅବିଭକ୍ତମ୍‌ ବିଭକ୍ତେଷୁ - ବିଭିନ୍ନ ରଂଗ, ଆକାର-ପ୍ରକାରର ଶହ ଶହ ଘଟ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ସର୍ବଗତ ଆକାଶ ଏକ ଏବଂ ଅବିଭକ୍ତ। ବଲ୍‌ବ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ହୋଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ 
ସେଥୁରେ ପ୍ରକାଶିତ ବିଜୁଳୀଶକ୍ତି ହେଉଛି ଏକ । ତରଙ୍ଗ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ହୋଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ସେହି ଏକ 
ସମୁଦ୍ର ହେଉଛି ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ। ସେହିପରି, ବିଭିନ୍ନ ଏବଂ ବିଭକ୍ତ ଉପାଧ୍ଵ ହେତୁ ପ୍ରତି ଦେହର 
ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ଭିନ୍ନ ପ୍ରତୀତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ଏକ, ଅଖଣ୍ଡ ଏବଂ ଅବିଭକ୍ତ | ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା 
ଆମେ ଏହି ଏକମେବ ଅଦ୍ଵିତୀୟ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଏହି ବିଳାସ ବୁଝିପାରୁ, ତାହା ହି ହେଉଛି ସାବ୍ତ୍ଵିକ ଜ୍ଞାନ । 


ରାଜସିକ ବ୍ୟକ୍ତିର ବୁଦ୍ଧି କିପରି ? 
ପୂଥକ୍ତ୍ଵେନ ତୁ ୟଜ୍ଜ୍ଞାନଂ ନାନାଭାବାନ୍‌ ପୂଥଗ୍ବିଧାନ୍‌। 
ବେଉ ସବେଷୁ ଭୂତେଷୁ ତଜ୍୍‌ଜ୍ଞାନଂ ବଦ୍ଧ ରାଜସମ୍‌ ।୨୧॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପ୍ଥକ୍ତ୍େନ = ପୁଥକ୍‌ ଭାବରେ, ତୁ = କିନ୍ତୁ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ନାନାଭାବାନ୍‌ 
= ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ, ପୂଥଗ୍‌ ବିଧାନ୍‌ = ପୂଥକ୍‌ ପ୍ରକାରର, ବେଭି = ଜାଣେ, ସର୍ବେଷୁ = 


ସମସ୍ତଙ୍କଠାରେ, ଭୂତେଷୁ = ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କଠାରେ, ତତ୍‌ = ତାହା, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ବିଵି = 
ଜାଣ, ରାଜସମ୍‌ = ରାଜସିକ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ତୁ ୟତ୍‌ ଜ୍ଞାନଂ ସବୈଷୁ ପୂଥଗ୍‌ବିଧାନ୍‌ ନାନା ଭାବାନ୍‌ ପୂଥକ୍ତ୍ବେନ ବେଭି, ତତ୍‌ ଜ୍ଞାନଂ 
ରାଜସଂ ବିଦ୍ଧି ।୨୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦହ ଜ୍ଞାନ ଦୂର ମଳୁଷ୍ଯ ସମସ ଠ୍ରାଣୀଳଠାନେ କିଜିନ଼ ଭାବକୁ ମୂଥଳ୍‌ ମୂଥଳ୍‌ ଜଳେ 
ଜାଣ, ବେନି ଜ୍ଞାନକୁ ତୁମ ରାଳଦିକ 6ବୋଳି ଲଣ' / ୨ €/ 


॥୧୧୧୧॥ 


ଶ୍ଲୋକ ୨୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସାଦ୍ତ୍ଵରିକ ଜ୍ଞାନର ବର୍ଣ୍ଚନା ପରେ ଏଠାରେ ରାଜସିକ ଜ୍ଞାନର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବଣ୍ଠ୍ରନା କରାଯାଇଛି । 


ପୂଥକ୍ତ୍ଵେନ ତୁ ୟଜ୍‌ଜ୍ଞାନଂ ନାନାଭାବାନ୍‌ ପୂଥଗ୍‌ବିଧାନ୍‌ - ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଏବଂ ବୁଝି ମାଧ୍ଯମରେ 
ଜଗତକୁ ଅବଲୋକନ କଲେ ଏଠାରେ ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରକାରର ପ୍ରଭେଦ ଦେଖାଯିବ - ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି | 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଯେପରି ରୂପରେ ଦେଖାଦିଏ, ତା'ର ସେହି ରୂପକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ଭାବିବା ଅବିବେକର 
ଲକ୍ଷଣ। ରାଜସିକ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନ ସର୍ବଦା ଚଂଚଳ ଏବଂ ଅସ୍ତ୍ର ରହୁଥିବା ହେତୁ ସେ କେବେହେଲେ ଶାନ୍ତ 
ମନରେ ବିଚାର କରିପାରେ ନାହି ଜୀବନ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନେ ତାକୁ ପୃଥକ ପୂଥକ ଭାବରେ ଦେଖା ଯାଇଥାନ୍ତି 
ଏବଂ ସେ ସେମାନଙ୍କୁ ପଶୁ, ବନସ୍ପତି ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ଜଗତରେ ବିଭକ୍ତ କରିଥାଏ | 


ବେଭି ସର୍ବେଷୁ ଭୂତେଷୁ ତଜ୍ଜ୍ଞାନଂ ବିଦ୍ଧି ରାଜସମ୍‌ - ଜୀବଜଗତର ସମସ୍ତ ସତ୍ତାମାନଙ୍କର 
ଏକତ୍ଵ ଚିହ୍ନି ପାରିବା ହିଁ ହେଉଛି ହୁନ୍ଦୁ- -ସଂସ୍କୃତିର ମୁଳତତ୍ତ୍ଵ। ବିଭିନ୍ନତାର କଳ୍ପନା ହି ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର କାମନାର 


ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ। ଜୀବଭାବ ହିଁ ବିଭିନ୍ନତା ଦେଖୁଥାଏ । କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଏବଂ ପୂଥକ୍‌ ବୋଲି 
ନ ଭାବିଲେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜୀବ ଓ ଦ୍ରବ୍ୟର ଜଗତ୍‌ ଦେଖୁପାରିବ ନାହି। 


ତାମସିକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜ୍ଞାନର ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ ? 
ୟତ୍ତୁ କୃସ୍ମବଦେକସ୍ପିନ୍‌ କାର୍ୟ୍ୟେ ସନ୍ତମହୈତୁକମ୍‌ | 
ଅତତ୍ତ୍ଵାର୍ଥବଦଳ୍ପଂ ଚ ତତ୍ତାମସମୁଦାହୃତମ୍‌ ॥ ୨ ୨॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତ୍‌ = ଯାହା, ତୁ = କିନ୍ତୁ, କୃସ୍ମବତ୍‌ = ପୂର୍ଣ୍ବବସ୍ତୁ ପରିଥ ଏକସ୍କିନ୍‌ - ଏକ, କାର୍ୟେ = 
କାର୍ଯ୍ୟରେ, ସକ୍ତମ୍‌ = ଆସକ୍, ଅହୈତୁକମ୍‌ = ବିନା କାରଣ (ହେତୁ ) ରେ, ଅତତ୍ତ୍ଵାର୍ଥବତ୍‌ = 


ତତତାର୍ଥରହିତ, ଅଳମ୍‌ = ଅଳ, ସଂକୁଚିତ, ଚ = ଏବଂ, ତତ୍‌ = ତାହା, ତାମସମ୍‌ = ତାମସିକ, 
ଉଦାହୁତମ୍‌ = କୁହାଯାଏ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟତ୍‌ ତୁ ଏକସ୍କିନ୍‌ କାର୍ୟେ କୃସ୍ସବତ୍‌ ସକ୍ତଂ ଅହୈତୁକଂ, ଅତତ୍ତ୍ଵାର୍ଥବତ୍‌ ଚ ଅଳ୍ପଂ, ତତ୍‌ ତାମସଂ 
ଉଦାହୁତଂ !|୨ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ୍ଞନ ଝୃଜ/ ୮ ମନୁଷ୍ୟ ଏକ ଲାର୍ଦ୍/ (ଜନନ) ଜାନି । ଆସ୍ତ ହୋଜନୀାଏ, ଦେନା 
ଏହ/ (କାର୍ଦୀ/) ନ 6ହେଛି ୍ର୍ଵ ଚ୍ଛ, ୪୧୬ 6 ୬୮ନ ଥଣହନୁକ ( ଥଣପୌଇକ), 
ଜକ୍ମର୍ଥନନ୍ଦିନ ଏବଂ ଥଛ, ଜନ/ 6ହନଛି ମିକ #/ନୀ //୨ ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟରୁ କୃସ୍ସବଦେକସ୍ମିନ୍‌ କାର୍ୟ୍ୟେ ସନ୍ତମହୈତୁକମ୍‌ - ତମୋଗୁଣର ଅଧ୍ରକତର ଦ୍ରବୀଭୂତ 
ବୁଵି କୌଣସି ଏକ ପରିଛିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଏପରି ଭାବରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇପଡେ, ଯେପରିକି ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ 


॥୧୧୧୨॥ 


ଅଧ୍ପାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୨୨ 


ହି ହେଉଛି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ୟ। ସେ କଦାପି “ କାରଣ'ର ବିଚାର କରେ ନାହିଁ। ତାମସିକ ଲୋକଙ୍କର ଏହି 
ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ । ଏପରି ଲୋକମାନେ ନିଜର ଧର୍ମ, ଭକ୍ତି ଏବଂ ଜୀବନ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଏବଂ ଜୀବନର ମୁଲ୍ୟବୋଧ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଧର୍ମାନ୍ଦ୍ଧ ମତ ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି । ଏମାନେ 
ଜଗତର ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଘଟଣାର କାରଣ ଅନୁସନ୍ଧାନ କେବେ ବି କରନ୍ତି ନାହିଁ ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ 
କହିଛନ୍ତ ଯେ ଏମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଅଯୌକ୍ତିକ ହୋଇଥାଏ । 


ଅତତ୍ତ୍ଵାର୍ଥବଦଳ୍ପଂ ଚ ତତ୍ତାମସମୁଦାହୃତମ୍‌ - ଏପରି ଭ୍ରମିତ ବୁଛି ଏବଂ ବଦ୍ଧମୂଳ ଧାରଣା ଦ୍ଵାରା 
ଜଗତକୁ ଅବଲୋକନ କରିଥିବାରୁ ତାମସିକ ବ୍ଯକ୍ତି ଜଗତକୁ କଦାପି ଯଥାର୍ଥ ରୂପରେ ଦେଖୁ ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଜଗତ୍‌ ଉପରେ ନିଜର କଳ୍ପନା ଆରୋପ କରି ଏହାକୁ ସର୍ବଥା ବିପରୀତ ରୂପରେ ଦେଖନ୍ତି । ବାସ୍ତବରେ, 
ତମୋଗୁଣୀ ବ୍ୟଲ୍ତି ଜଗତକୁ ନିଜର ଭୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁ ଭାବେ ବିଚାର କରେ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ 


ସାରଣୀ - ୧ 
ତିନି ପ୍ରକାର ଜ୍ଞାନ 


ସାତ୍ଧ୍ରିକ ରାଜସିକ ତାମସିକ 


ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ସତ୍ୟକୁ ଜାଣିହୁଏ । ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ସତ୍ତାମାନଙ୍କ । ସେହି ଜ୍ଞାନ, ଯାହା ସଠିକ୍‌ ଭାବେ 
ଓ ନିରନ୍ତର ତାଂର ମନନ ହୁଏ । ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର । ହୃଦୟଙ୍ଗମ ହୁଏନା, ଅଯୌକ୍ତିକ 
ତାହା ସାଭ୍‌ କ ଜ୍ଞାନ ଅଟେ। |} ହୁଏ, ତାହା ରାଜସିକ ଜ୍ଞାନ ଅଟେ। | ଭାବରେ ଉତେଜନାର ସହିତ ଏକ 
ଜଗତର ଆଧାର ଓ ସଂହତିକୁ । ଯାହାକୁ ଜଗତ୍‌ ଭିନ୍ନତାର ଏକ । ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟ ପନ୍ଥା ବା ମତକୁ 
ଚିହ୍ନିବା, ରୂପ ଓ ବ୍ୟବହାରର । ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଭାବେ ଦେଖାଯାଏ, । ଏକମାତ୍ର ଉପସଂହାର ଭାବେ 
ବିବିଧତାରେ ଏକ୍ଯକୁ ଦେଖୁବା, । ଯେଉଁଠି ବିଭନ୍ମ୍‌ ପ୍ରକାର । ଗ୍ରହଣ କରେ ଏବଂ ଚରମ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ତାରେ ସ୍ବନ୍ଦି ତ । ମନୋଭାବରେ ପୂଥକ୍‌ ପ୍ର ଥକ୍‌ । ଅହଙ୍କାରରେ ନିମଗ୍ନ ରହେ, ସେହି 
ହେଉଥୁବୀା ସେହି ଏକ ପ୍ରାଣ । ବ୍ଯବହାର ହୁଏ, ଅସୀମ ଓ । ଜ୍ଞାନ ଯାହା ସମଗ୍ର ଜଗତର ସେ 
ବିଷୟରେ ଅବଗତ ରହିବା ଆଦି । ଅବୋଧ ଭିନ୍ନତା ରୂପେ ଜଗତକୁ ହି ମାଲିକ ଓ ତାଂର ଉପଭୋଗ 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଜ୍ଞାନୀର ବିଶୁଦ୍ଧ କୃତି। ଯିଏ ଜାଣେ, ସେହି ବୁଦ୍ଧିମାନ । ନିମନ୍ତେ ଏହା ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି 
ରାଜସିକ ଜ୍ଞାନର ଅଧ୍ଵକାରୀ ଅଟେ। । ବିଚାର କରେ, ଅହଙ୍କାର ଠାରୁ 
ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ରେ ଥୁବା ଆଉ ଯାହା କିଛିକୁ 
ବି ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦେଖୁବାରେ ବିଫଳ 
ହୁଏ, ତାହା ତାମସିକ ଜ୍ଞାନ ଅଟେ | 


॥ ୧୧୧୩1॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ହୋଇ ସତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ଦୃଢ ଧାରଣା ପୋଷଣ ନ କରି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅହଂକାରୀ ହୋଇ ଶରୀରର 
ସନ୍ତୋଷ ବିଧାନ ନିମିତ୍ତ ସେ ଜୀବନ ଯାପନ କରେ। ବିଶ୍ଵର ଅଧ୍ରଷ୍ଠାନ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ସେ ଉପେକ୍ଷା କରେ । 
ମାନ ଏବଂ ଦମ୍ଭ ହେତୁ ତା'ର ଜ୍ଞାନ ସଂକୁଚିତ ( ଅନୁ) ହୋଇଥାଏ | 


ସଂକ୍ଷେପରେ, ସାବ୍ତ୍ଵିକ ଜ୍ଞାନ ଜଗତରେ ଅଦ୍ଵୈତ ସ୍ଵରୂପଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିପାରେ । ରାଜସ ଜ୍ଞାନ ନାମରୂପମୟ 
ସ୍ପଷ୍ଚିରେ ଭେଦ ଦେଖ ପାରି ଏହାକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରେ ଏବଂ ଅପୂର୍ଣ୍ଣକୁ ପୂଣ୍ଠଚ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ 
କରିବା ହେଉଛି ତାମସିକ ଜ୍ଞାନ । ଜଗତରେ ଭେଦ ଦେଖୁଁ ପାରୁଥିଲେ, ତଥା ନୈରାଶ୍ଯ, ବିକ୍ଷୋଭ ଅନୁଭବ 
କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ରାଜସିକ ଜ୍ଞାନ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଭଲ। ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ । ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବୁଦ୍ଧି 
ସଂପନ୍ନ ଲୋକମାନେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶାନ୍ତ ଏବଂ ସମାହିତ ଜୀବନ ଯାପନ କରନ୍ତି | 


ଆମକୁ ଏ କଥା ମନେ ରଖୁବାକୁ ହେବ ଯେ ପୂର୍ବରୁ ଏବଂ ପରେ କୁହା ଯାଇଥିବା ତ୍ରିବିଧ ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ 
ଅନ୍ୟ ଲୋକଙ୍କର ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ। ଆତ୍ମ ନିରୀକ୍ଷଣ କରିବା ପାଇଁ ଏହାର ପ୍ରୟୋଜନ । 
ମଝିରେ ମଝିରେ ସାଧକ ନିଜର ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବା ଦରକାର । 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ କର୍ମର ତ୍ରିବିଧତା ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଉଛି- 
ନିୟତଂ ସଙ୍ଗରହିତମରାଗଦ୍ଵେଷତଃ କୃତମ୍‌ | 
ଅଫଲପ୍ରେପ୍‌ସୁନା କର୍ମ ୟତ୍ତତ୍‌ସାତ୍ତ୍ଵିକମୁଚ୍ୟତେ ॥ ୨ ୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନିୟତମ୍‌ = ନିୟତ, ସଂଗରହିତମ୍‌ = ନିରାସକ, ଅରାଗ-ଦ୍ଵେଷତଃ = ରାଗଦ୍ଵେଷରହିତ, 
କୃତମ୍‌ = କରାଯାଏ, ଅଫଲ-ପ୍ରେପ୍ସୁନା = ଫଳ କାମନା କରୁ ନ ଥିବା ବ୍ୟକୁି ଦ୍ଵାରା, କର୍ମ 
= କର୍ମ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ତତ୍‌ = ତାହା, ସାକ୍‌ କମ୍‌ = ସାଚ୍୍‌୍‌କ, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟତ୍‌ ସଙ୍ଗରହିତଂ ନିୟତଂ କର୍ମ ଅଫଳପ୍ରେପ୍‌ସୁନା ଅରାଗଦ୍ଵେଷତଃ କୃତଂ, ତତ୍‌ ସାକ୍ତ୍ଵିକଂ 
ଉଚ୍ୟତେ ।୨୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ନ୍ଦ କାନକୁ ନିୟତ କର୍ନ ଜାକି ନିନାସକ୍ତ ଜବର ଜାଗଣଠକୁର ନାଳନ୍ତ୍ତୀ ହଳ କାମନାଳ 
କଳି କନାନାଏ, ଚାମ/' ନେଳି ସାକୁକ କର୍ନ /' ୨୩ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ନିୟତଂ ସଙ୍ଗରହିତମରାଗଦ୍ଵେଷତଃ କୂତମ୍‌ - ତିନି ପ୍ରକାରର ଜ୍ଞାନ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି 
ସାରିବା ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତିନି ପ୍ରକାରର କର୍ମର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । ତିନି ପ୍ରକାରର କର୍ମ ମଧ୍ଯରୁ 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ କର୍ମ ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ। ଏହା କର୍ତାର ମନରେ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ତାହାର କର୍ମକ୍ଷତ୍ରରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 


॥ ୧୧୧୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮/ ଶ୍ଳୋକ ୨୩ 


ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ। ପ୍ରାୟତଃ ମନୁଷ୍ଯ ଫଳାସକ୍ତ ହୋଇ ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତଗତ ରାଗ ଏବଂ ଦ୍ଵେଷ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରଣୋଦିତ ହୋଇ କର୍ମ କରିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ନିୟତ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମକୁ 
ନିରାସକ୍ତ ଭାବରେ ଏବଂ ରାଗ ଦ୍ଵେଷ ରହିତ ହୋଇ କଲେ ଏହାକୁ ସାକ୍କି୍‌କ କର୍ମ କୁହାଯାଏ । ନିୟତ 
କର୍ମ ହେଉଛି କର୍ତବ୍ୟ ଏବଂ ଏହା ହିଁ ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ଉପାସନା - ଏ ଭାବନାରେ ସାଦ୍ତ୍ଵିକ ପୁରୁଷ କର୍ମ 
କରିଥାଏ। ଏପରି ଭାବନାଯୁକ୍ତ ଏବଂ ପ୍ରେରଣା ପ୍ରଣୋଦିତ ହେଲେ ହି ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର ସାଧାରଣ 
କାର୍ଯ୍ୟକୁଶଳତା ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠତାରୁ ଉପରକୁ ଉଠିଥାଏ । ସମର୍ପଣ ଭାବରେ କରାଯାଉଥିବା କର୍ମରେ 


ରାଗ ଏବଂ ଦ୍ଵେଷର ପ୍ରଶ୍ନ ହିଁ ଉଠେ ନାହିଁ। 


ସବୁ ସାଧୁସନ୍ଥଙ୍କର ସେବାକାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଏହାର ଉଦାହରଣ | କେତେକ ବିରଳ ଘଟଣାରେ ମଧ୍ଯ 
ଆମେ ଏ ଭାବନାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଉ । ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ତାର ଆଘାତ ପ୍ରାପ୍ତ ଅଙ୍ଗକୁ ସେବା କରିବା 
ହେଉଛି ଏହାର ଏକ ବିଶେଷ ଉଦାହରଣ । ଗୋଡ ଆଙ୍ଗୁଳିରେ କିଛି ରକମର ଆଘାତ ଲାଗିଲେ ସାରା 
ଶରୀର ନଇଁ ପଡ଼ି ଏହାର ଶୁଶ୍ରୁଷା କରିଥାଏ। ଏ ସେବା କାର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵାରା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଯେ ଗୋଡ 
ପ୍ରତି ଆମର ସ୍ଵେହ ବା ଆସକ୍ତି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଵକ ରହିଛି । ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଶରୀରରେ ନିବାସ କରେ। ତା ପାଇଁ ଶରୀରର ସମସ୍ତ ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗ ସମାନ ଭାବରେ ପ୍ରିୟ | 


ଅଫଲପ୍ରେପ୍‌ସୁନା କର୍ମ ୟତ୍ତତ୍‌ସାତ୍ସ୍ରିକମୁଚ୍ୟତେ - ସେହିପରି, ଯେଉଁ ସାର୍ଵିକ ପୁରୁଷ ଏକମେବ 
ଅଦ୍ବିତୀୟ, ସଚ୍ଚିତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ଆତ୍ମାରୂପେ ଚିହ୍ନି ପାରେ, ତା ପାଇଁ କୁଷ୍ଠରୋଗୀ ଏବଂ 
ରାଜକୁମାର, ସୁସ୍ତ ଏବଂ ଅସୁସ୍ତ, ଦରିଦ୍ର ଏବଂ ଧନୀ-ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ନିଜ ଆଧ୍ଞାମ୍ିିକ ଶରୀରର ବିଭିନ୍ନ 
ଅଙ୍ଗ ପରି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଅନ୍ତି। ଏପରି ଆଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଆନନ୍ଦ ଏବଂ କୃତାର୍ଥତାର ଭାବନାରେ 
ଜଗତର ସେବା କରିଥାଏ। 


ସଂକ୍ଷେପରେ, ନିରାସକୁ, ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ ରହିତ ହୋଇ ଫଳଲାଭର ଆଶା ନ ରଖୁ ଯେଉଁ ମାନବୀୟ 
କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହା ହି ହେଉଛି ସାଭ୍ବ୍ିକ କର୍ମ। କର୍ମର ପୂର୍ଣ୍ତା ଏହାକୁ ସମ୍ପାଦନ କରିବାରେ ହିଁ ନିହିତ । 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ପୁରୁଷ କର୍ମ କରିଥାଏ, କାରଣ କର୍ମ ନ କରି ବଞ୍ଚୁବା ତା ପାଇଁ ମୃତ୍ୟୁ ସମାନ ହୋଇଥାଏ । ଏପରି 
ବ୍ୟକ୍ତି ହି ପ୍ରକୃତରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ। 


ରାଜସିକ କର୍ମ କ”ଣ ? 


॥୧୧୧୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪ / ଅଧ୍ାୟ ୧୮ 


ୟତ୍ତୁ କାମେପ୍‌ସୁନା କର୍ମ ସାହଂକାରେଣ ବା ପୁନଃ । 
କ୍ରିୟତେ ବହୁଲାୟାସଂ ତଦ୍ରାଜସମୁଦାହୃତମ୍‌ ॥ ୨ ୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତ୍‌ = ଯାହା, ତୁ = କିନ୍ତୁ, କାମେପ୍୍‌ସୁନା = ଫଳ କାମନା କରୁଥିବା ବ୍ୟଲ୍ ଦ୍ଵାରା, କର୍ମ = 
କର୍ମ, ସାହଂକାରେଣ = ଅହଂକାର ସହିତ, ବା = କିମା, ପୁନଃ = ପୁଣି, କ୍ରିୟତେ = କରାଯାଏ, 
ବହୁଲାୟାସମ୍‌ = ବହୁ ପରିଶ୍ରମର ସହିତ, ତତ୍‌ = ତାହା, ରାଜସମ୍‌ = ରାଜସିକ, ଉଦାହୁତମ୍‌ 
= କୁହାଯାଏ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : କାମେପ୍‌ସୁନା ବା ସାହଙ୍କାରେଣ ପୁନଃ ବହୁଲାୟାସଂ ୟତ୍‌ କର୍ମ କ୍ରିୟତେ, ତତ୍‌ ତୁ ରାଜସଂ 
ଉଦାହୁତଂ ।୨ ୪ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ବନ୍ଧ ଦନଶବମୀନ ସନ୍ଦିତ ଙଘଳନ କାମନା ନନ୍ଧ୍ଧା ଅନଂଳନର ସଂନିତ ଦୋଳ କର୍ନ କଲାଫୀାଏକ 
ଚ/'କୁ ଜାଳଦିଳ କର୍ନ କୁଯାଯାଏ / ? ୪// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ୟତ୍ତୁ କାମେପ୍‌ସୁନା କର୍ମ ସାହଂକାରେଣ ବା ପୁନଃ - ' ମୁଁ ହେଉଛି କଉଁ'- ଏହି 
ଭାବନା ଦ୍ଵାରା ରାଜସିକ କର୍ମ କରାଯାଇଥାଏ । ଏପରି କର୍ମ ବହୁ ପରିଶ୍ରମ ସାପେକ୍ଷ, ଏହା ଶାରୀରିକ 
କ୍ଳାନ୍ତି ଏବଂ ମାନସିକ ଅବସାଦ ଆଣିଥାଏ । ରାଜସିକ କର୍ମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ସାଧାରଣତଃ ମାନସିକ 
ଚାପ ଅନୁଭବ କରିଥାଏ, କାରଣ ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ଯେ ତାକୁ ଏକାକୀ ହି ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ 
ହେବ, ଅନ୍ୟ କେହି ସାହାଯ୍ୟ କରିବେ ନାହିଁ। ଫଳଲାଭ ହେବ କି ନାହିଁ ସେହି ଭୟରେ ଏବଂ 
ଉତ୍କଣ୍ଠାରେ ତାର ସମସ୍ତ ସମୟର ଅପଚୟ ହୋଇଥାଏ । ଏପରି ଅହଂକାରୀ ଏବଂ ଆତ୍ମକୈନ୍ଦ୍ରିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ଅସ୍ତିର ହୋଇ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଅବସନ୍ନ ହୋଇ ପଡେ । ଏପରି କର୍ମକୁ 
ରାଜସିକ କର୍ମ କୁହାଯାଏ। 


କ୍ରିୟତେ ବହୁଲାୟାସଂ ତଦ୍ରାଜସମୁଦାହୃତମ୍‌ - ରାଜନୈତିକ ନେତା, ସାମାଜିକ କର୍ମକର୍ତା, ବଡ 
ବଡ ଶିଳ୍ପପତି, ଅତ୍ଯଧକ ଚିନ୍ତିତ ପିତାମାତା, ଧର୍ମାନ୍ଧ ଧର୍ମପୂଚାରକ, ଧର୍ମ ପରିବର୍ଭନକାରୀ ମିଶନାରୀ ଏବଂ 
ଅନ୍ଧ ଭାବରେ ଧନାଉ୍ଜନ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଏହି ରାଜସିକ ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ । କେବେ କେବେ ଏମାନେ 
ତମୋଗୁଣ ସ୍ତରକୁ ମଧ୍ଯ ଓହ୍ଲାଇ ଯାଂ ନ୍ତି 


ବର୍ତମାନ ତମୋଗୁଣୀମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଉଛି- 


॥୧୧୧୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୨୫ 


ଅନୁବନ୍ଧଂ କ୍ଷୟଂ ହିଂସାମନବେକ୍ଷ୍ୟ ଚ ପୌରୁଷମ୍‌ | 
ମୋହାଦାରଭ୍ୟତେ କର୍ମ ୟତ୍ତତ୍ତାମସମୁଚ୍ୟତେ ॥୨୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅନୁବନ୍ଧମ୍‌ = ପରିଣାମ, କ୍ଷୟମ୍‌ = ହାନି, ହିଂସାମ୍‌ = ହିଂସା, ଅନବେକ୍ଷ୍ୟ = ବିବେଚନା ନ 
କରି, ଚ = ଏବଂ, ପୌରୁଷମ୍‌ = ସାମର୍ଥ୍ୟ ମୋହାତ୍‌ = ମୋହବଶତଃ, ଆରଭ୍ୟତେ = 
ଆରମ୍ଭ କରାଯାଏ, କର୍ମ = କର୍ମ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ତତ୍‌ = ତାହା, ତାମସମ୍‌ = ତାମସିକ, 
ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ। 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅନୁବନ୍ଧଂ, କ୍ଷୟଂ, ହିଂସାଂ ଚ ପୌରୁଷଂ ଅନପେକ୍ଷ୍ୟ ମୋହାତ୍‌ ୟତ୍‌ କର୍ମ ଆରଭ୍ୟତେ, ତତ୍‌ 
ତାମସଂ ଉଚ୍ୟତେ ।୨୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 କର୍ନ ଯିଣାମ, ନାଳି, ନିଂସ/ ଏବଂ ସାମର୍ଥ୍ୟଜ ଚିରା ନ ଳଜି 6ଳକଳ ଣମାହବଶତଃ 
ଥାରନ୍ଦ୍ର ଜନାଦାଏ, ଜଳୁ ନାମଦିନ କର୍ନ କୁଯାଂପାଂଏ /୨୫/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅନୁବନ୍ଧଂ କ୍ଷୟଂ ହିଂସାମନବେକ୍ଷ୍ୟ ଚ ପୌରୁଷମ୍‌ - ତମୋଗୁଣୀ ବ୍ଯକ୍ତି କର୍ମ ଆରମ୍ଭ 
କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି ନାହି ଯେ ସେ କର୍ମର ପରିଣାମ କ'ଣ ହେବ ଏବଂ ଏହା କରିବାରେ 
କେତେ ଶାରୀରିକ, ଆର୍ଥ୍ରକ ଇତ୍ୟାଦି ଶକ୍ତିର କ୍ଷୟ ବା ହ୍ରାସ ହେବ । ସେମାନେ ଏ କଥା ମଧ୍ଯ ଚିନ୍ତା 
କରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ତାଙ୍କ କର୍ମ ଯୋଗୁଁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର କେତେ କ୍ଷତି ହେଉଛି। ନିଜର କ୍ଷମତା ବା 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଦୃଷ୍ଣ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଏପରି ପ୍ରମାଦପୂର୍ଣ୍ଚ ଏବଂ ଦାୟି ତ୍ବହୀନ 
ଲୋକମାନଙ୍କର କର୍ମ ମୋହବଶତଃ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଭ୍ରାନ୍ତଧାରଣା ବା ହୀନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପ୍ରଣୋଦିତ 
ହୋଇଥାଏ। ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ମଦ୍ୟପାନ, ଦ୍ୟୁତକ୍ରୀଡା, ଭ୍ରଷ୍ଟାଚାର ଇତ୍ୟାଦି ହେଉଛି ତାମସିକ କର୍ମ | 


ମୋହାଦାରଭ୍ୟତେ କର୍ମ ୟତ୍ତତ୍ତାମସମୁଚ୍ୟତେ - ଏପରି ଲୋକମାନେ କର୍ମର ପରିଣାମ ବିଷୟରେ 
ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି ନାହି। ଅଚିରେ ସେମାନଙ୍କର ଶକ୍ତି କ୍ଷୟ ହୁଏ ଏବଂ ସେମାନେ ତାଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ 
ଲୋକମାନଙ୍କର କ୍ଷତି କରିଥାନ୍ତି। ଜୀବନରେ ଭ୍ରମିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଲାଭ କରିବା ଆଶାରେ ସେମାନେ ନିଜର 
ମାନସଂମ୍ତ୍ରମ, ପଦମର୍ଯ୍ୟାଦା, କ୍ଷମତା ଏବଂ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଶକ୍ତିକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରି ଦେଇଥାନ୍ତି। ସେମାନେ କେବଳ 
କ୍ଷଣିକ ବିଷୟ ସମ୍ଭୋଗର ଆଶା କରିଥାନ୍ତି । 


ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟର ସମର୍ଥନ କରି ଜଣେ ରେସ୍‌ ଖେଳାଳୀ ଥରେ କହିଥିଲେ, “ ସମସ୍ତେ ଜାଣି ପାରିବେ 
ନାହ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରତିଦିନ କେହି ନା କେହି ଜଣେ ଜିତିବ। ତେବେ ଆଜି ହୁଏତ ମୁଁ କାହିକି ନ ଜିତିବି ?” 
ଏପରି ଚିନ୍ତା- ବିବର୍ଜିତ ଯୁକ୍ତି ବିଷୟରେ ଆମର କିଛି କହିବାର ନାହି । 


॥ ୧୧୧୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫ / ଅଧ୍ାୟ ୧୮ 


ରାଜସିକ କର୍ମର ନିରାଶା ଏବଂ ଦୁଃଖରୂପକ ଫଳ ଲାଭ ହେବାରେ କିଛି ସମୟର ଆବଶ୍ୟକତା 


ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ତାମସିକ କର୍ମର ଦୁଃଖରୁପକ ଫଳ ତତ୍‌କାଳ ହୁଁ ମିଳିଥାଏ। ଅଥଚ ସାକ୍କ୍ଵିକ କର୍ମର ଫଳ 
ସର୍ବଦା ଆନନ୍ଦ ହି ହୋଇଥାଏ। 


ସାରଣୀ - ୨ 
ତିନି ପ୍ରକାର କର୍ମ 


ସାର୍ଧିକ ରାଜସିକ ତାମସିକ 


ସାତ୍ତ୍ରିକ କର୍ମ ହେଉଛି ସେହି । ରାଜସିକ କର୍ମ ସେହି କର୍ମ ଅଟେ, । ପରିଣାମକୁ ତିଳେ ମାତ୍ର ଅନୁଧ୍ୟାନ 
କର୍ତବ୍ୟ, ଯାହା ସମାଜରେ ବିଧ୍ଵବଦ୍ଧ। ଯାହା କୌଣସି କାମନାର ପୂରଣ ନ କରି କରାଯାଉଥୁବା, କରା ତଥା 
ଭାବେ ପାଳନୀୟ ଏବଂ ଫଳାଫଳ । ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଏ, ' ମୁଁ ହିଁ | ପରିବେଶରେ ଦୁଃଖ ଓ ବିପଭିକୁ 
ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ବିହୀନ ହୋଇ, ଇଚ୍ଛା । କର୍ତାଂର ଅଭିମାନରେ ଯେଉଁ କର୍ମ । ଆଣୁଥିବା ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ କର୍ତାର ଶାନ୍ତି 
ଅନିଚ୍ଛା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରରୋଟଚିତ ନ ହୋଇ ଅହଂ କୈନ୍ଦ୍ରିକ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ । ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ହରଣ କରି 
ଯାହା ସଂପାଦନ କରାଯାଏ। ସେ । ମାନସିକତାରେ ସଂପାଦନ । ନେଉଥୁବା କର୍ମ ହେଉଛି ତାମସିକ 
ଏହି ସବୁ କର୍ତବ୍ଯକୁ ସ୍ଵତଃକ୍କୂର୍ଭ । କରାଯାଏ ଏବଂ ଯାହା ଅତିଶୟ । କର୍ମ। ବ୍ଯକ୍ତ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଭାବେ କରେ। କେବଳ କର୍ମରେ ` ଚେଷ୍ଟା ଓ ପରିଶ୍ରମ ସହ କର୍ତ୍ତା ଦ୍ଵାରା । ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଭ୍ରାନ୍ତି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଧାରଣାରୁ 
ହି ସେ ସନ୍ତୋଷ ଓ ଆନନ୍ଦର । ସଂପାଦିତ ହୁଏ। ଏପରି କର୍ମ ଏପରି କର୍ମର ସୃଷ୍ଟ। ଏପରି 
ଅନ୍ବେଷଣ କରେ। ଏପରି କର୍ମ } ରାଜସିକ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପନ୍ନ ଭାବପ୍ରବଣ ।} ନି ବେ।ଧ କର୍ମ ସାଧାରଣତଃ 


କେବଳ ସାବ୍ଟ୍ଵିକ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି । ବ୍ୟକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସଂପାଦିତ ହୁଏ। ତାମସିକ ଜ୍ଞାନ ଥିବା ବ୍ୟଣ୍ତିଙ୍କଠାରେ 
ହି ସମ୍ପାଦନ କରେ। ଦେଖାଯାଏ। 


॥ ୧୧୧୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୨୬ 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତିନିପ୍ରକାର “ କର୍ତାଂର ବର୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି- 


ମୁକ୍ତସଙ୍ଗୋଃନହଂ ବାଦୀ ଧୃତ୍ୟୁସ୍ସାହସମନ୍ବିତଃ | 
ସିଦ୍ଧ୍ୟସିଦ୍ଧ୍ୟୋର୍ନିର୍ବିକାରଃ କର୍ତା ସାଗ୍ଛ୍ଵିକ ଉଚ୍ୟତେ ॥ ୨ ୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମୁକ୍ତସଙ୍ଗଃ = ସଙ୍ଗରହିତ, ଅନହଂବାଦୀ = ଅହଂକାର ରହିତ, ଧୃତି-ଉସ୍ସାହ-ସମନ୍ିତଃ = 
ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଉତ୍ସାହ ଯୁକ୍ତ, ସିଵି ଅସିଦ୍ଧ୍ୟୋଃ = ସଫଳତା ବିଫଳତାରେ, ନିର୍ବିକାରଃ = 
ନିବିକାର, କର୍ତା = କର୍ତା, ସାକିକ = ସା୍ଵିକ, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ ଓ ମୁକ୍ତସଙ୍ଗଃ, ଅନହଂବାଦୀ ଧୁତ୍ୟୁସ୍ସାହସମନ୍ଵିତଃ, ସିଦ୍ଧ୍ୟସଦ୍ଧ୍ୟୋଃ ନିର୍ବିକାରଃ କର୍ତା ସାଭ୍ଳ୍ରିକଃ 
ଉଚ୍ୟତେ ।୨୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନ କ୍କ ସନଂଳନ୍ିୟ, ଅନନଂକାଳ/ 6&ର୍ଦା/ ଏବଂ ଜସାଛନୁଳ ଏବଂ କାର୍ଦଜ ସଘଂଳର/ 
ଏବଂ କିଙଳନ6ନେ ନିକିଳାର ଜଣନ, ସନି କର୍ଜକୁ 'ସାକୁଳ ' (ଖୁ) କୁନା/'ଏ / ୨୬/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ ତିନି ପ୍ରକାରର ଜ୍ଞାନ ଏବଂ କର୍ମର ବଣ୍ତନା କରିଛନ୍ତି। କର୍ମର 
ସଂଘଟକ ତୃତୀୟ ଅଙ୍ଗ ହେଉଛି କର୍ତା ଜୀବ, କାମନା ପ୍ରଣୋଦିତ ହୋଇ ଯିଏ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ। ପ୍ରକୃତିର 
ତିନିଗୁଣ ଆମର ମାନସିକ ଜୀବନ ଏବଂ ବୌଵିକ କ୍ଷମତାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରନ୍ତି । ତେଣୁ କୌଣସି ଏକ 
ଗୁଣର ଆଧୁକ୍ୟ ବା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଆମର କଉ୍ଭୁ ତ୍‌ରେ ମଧ୍ଯ ସମୟ ସମୟରେ ପରିବର୍ତନ ହେବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ପରିଣାମତଃ, ଏଠାରେ କରାକୁ ମଧ୍ଯ ତିନିଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି | ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
ତିନି ପ୍ରକାର କର୍ତାଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ପ୍ରଥମେ ସାକ୍କ୍ଵିକ କର୍ତାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


ମୁକ୍ତସଙ୍ଗୋଃନହଂ ବାଦୀ ଧୃତ୍ୟୁସ୍ପାହସମନ୍ଵିତଃ - ସାଜ୍ତ୍ଵିକ କତ୍ତା ହେଉଛି ସଙ୍ଗରହିତ ଏବଂ ଅହଂକାର 
ରହିତ । ଜଗତର ଜୀବ ଏବଂ ଦ୍ରବ୍ୟ ପ୍ରତି ତାର ଆସକ୍ତି ନ ଥାଏ। ବାହ୍ୟ ଜଗତର ବସ୍ତୁବାଦୀ ଜୀବନ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ବା କୃତାର୍ଥ କରିବ ବୋଲି ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ନାହିଁ । ଅହଂବାଦୀର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜକୁ 
ନିଜର ଉପଲବ୍ଧି ଏବଂ ସଫଳତାର କର୍ତା ବିଚାର କରି ଗର୍ବ ଅନୁଭବ କରେ। ସାଦ୍ତ୍ରିକ ପୁରୁଷଠାରେ ଏହି 
ଭାବ ହୁଏ ନାହି, କାରଣ ସେ ଦୃଢ ଭାବରେ ଏବଂ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଜାଣିଥାଏ ଯେ କୌଣସି ସଫଳତା 
ଏକାକୀ ହାସଲ କରାଯାଇପାରେ ନାହି। ଭଶ୍ଵର ପ୍ରଦତ୍ତ କ୍ଷମତା, ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ତଥା ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ସହଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ହି ସଫଳତା ମିଳିଥାଏ। ଏହି ଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ ସେ କେବେ ଗର୍ବ କରେ ନାହିଁ ଯେ ସେ 
କୌଣସି ଅଭୂତପୂର୍ବ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛି । ସେ ନିଜର ଅହଂକାରକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଚରଣରେ ସମର୍ପଣ କରିଦିଏ। 


॥୧୧୧୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୬ / ଅଧାୟ ୧୮ 


ଏପରି ମୁକ୍ତ ସଙ୍ଗ ଏବଂ ଅନହଂବାଦୀ ପୁରୁଷଙ୍କଠାରେ ଅସୀମ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଉତ୍ସାହ 
ଥାଏ। କାର୍ଯ୍ୟରେ ଯେତେ ବିଘ୍ନ ଏବଂ ଅସୁବିଧା ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ସାହସର ସହିତ ଏହାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଜୁବାର କ୍ଷମତାକୁ “ଧୃତି” କୁହାଯାଏ। ଏପରି ଯନ୍ରଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ସଫଳତାର ମାର୍ଗରେ 
ଉତ୍ସାହର ସହିତ ପ୍ରଗତି କରିଥାଏ । ସଫଳତାର ମାର୍ଗରେ ଆଗ୍ରହର ସହିତ ଅକ୍ଳାନ୍ତ ଭାବେ ନିଜକୁ ନିୟୋଜିତ 
କରିବା ହି ହେଉଛି ଉତ୍ସାହ। 


ସିଦ୍ଧ୍ୟସିଦ୍ଧ୍ୟୋର୍ନିର୍ବିକାରଃ କର୍ତା ସାଲ୍ସ୍ଵିକ ଉଚ୍ୟତେ - ପରିଶେଷରେ ସାତଜ୍‌କ କରଉଁଁର ଏକ ବିଶେଷ 
ଗୁଣ ହେଉଛି କାର୍ଯ୍ୟର ସଫଳତା-ବିଫଳତା ବା ହର୍ଷ-ଶୋକରେ ସେ ବିଚଳିତ ହୁଏନାହି | ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଡାକ୍ତରଖାନାରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ପରିଚାରିକାର ଉଦାହରଣ ଦିଆଯାଇପାରେ । ରୋଗୀ ପ୍ରତି ତା'ର କୌଣସି 
ଆସକ୍ତି ନ ଥାଏ, ସେ ରୋଗୀକୁ ଭଲ କରୁଛି ବୋଲି କୌଣସି ଅଭିମାନ ନ ଥାଏ, କାରଣ ସେ ଜାଣେ ଯେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଫଳ ଉପଚାର ପଛରେ ଟିକିତ୍ସକଙ୍କର ଦକ୍ଷତା ହି ରହିଛି। ଧୂତି ଏବଂ ଉତ୍ସାହ ନ ଥୁଲେ 
ଦକ୍ଷତାର ସହିତ ସେ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ପାରନ୍ତା ନାହି। ପରିଶେଷରେ ରୋଗ ଉପଚାରର ସଫଳତା- ବିଫଳତା 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ସେ ଉଦାସୀନ ରହେ, ସୁସ୍ଥ ହୋଇ ରୋଗୀ ଫେରିଗଲେ ସେ ଖୁସି ହୁଏ ନାହି କିମ୍ବା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ରୋଗୀର ମୃତ୍ୟୁରେ ଦୁଃଖ କରେ ନାହି । ସେ ଜାଣେ ଯେ ଡାକ୍ତରଖାନା ହେଉଛି ସଫଳତା- 
ବିଫଳତା ଏବଂ ଜନ୍ମ-ମ୍ୃତ୍ୟୁର ଏକ କ୍ଷେତ୍ର। ତଟସ୍ (ସାକ୍ଷୀ) ଭାବରେ ସେ ନିଜର ସେବା କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଲାଗିଥାଏ। 


ଉପରୋକ୍ତ ଗୁଣ-ସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସାଭ୍ଞ୍ରିକ କତ୍ତା କୁହାଯାଏ । ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର କାର୍ଯକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ତାର ସମସ୍ତ କ୍ଷମତାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସଦୁପଯୋଗ କରିଥାଏ, କାରଣ ଆସକ୍ତି ଅଭାବରେ ତା'ର ଶକ୍ତିର ବୃଥା 
ଅପଚୟ ହୁଏ ନାହାଁ। ଏପରି ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ସଫଳତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଏବଂ 
ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଜଗତର କଲ୍ୟାଣ ହିଁ ହୋଇଥାଏ । 


ସାତ୍ତ୍ଵିକ କର୍ତାକୁ ଘରର ଝାଡ଼ୁ ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇପାରେ । ଝାଡ଼ୁ ଘର ଓଳେଇ ପରିଷ୍କାର 
କରିଥାଏ, ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ସେ ନିଜେ ହେଉଛି ନିଃସହାୟ, ଘରର ଗୋଟିଏ କଣରେ 
ଅବହେଳାର ସହିତ ପଡିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଘର ସଫା କରିବା ସମୟରେ ତାର ମନେ ରଖୁବା ଉଚିତ ଯେ ତାର 
ନରମ ଅଗ୍ରଭାଗ ବଡ ସୁନ୍ଦର ଭାବରେ ଘର ସଫା କରି ପାରୁଛି, କାରଣ, ତା'ର ଅନ୍ଯ ପାଖଟି ଘରର 
ମା'ଙ୍କର ନରମ ହାତ ମୁଠାରେ ରହିଛି। 


ସାତ୍କ୍ରିକ କତ୍ତୀ ବୁଝି ପାରିଥାଏ ଯେ ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁଦି ରୂପକ ଉପାଧ୍ମାନେ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ 
ଆତ୍ମାଙ୍କର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇ ଜଗତର ସେବା କରି ପାରିଥାଏ। 
ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ବିନା ସେ ଘରକୋଣରେ ରଖା ହୋଇଥିବା ଝାଡୁ ପରି ଅସହାୟ ହୋଇଥାଏ। 


।୧୧୨୦॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୨୭ 


ନିଜର ବୋକାମିରେ ଝାଡ଼ୁ ଯଦି “ମା'ଙ୍କର ଇଚ୍ଛା' ଭୁଲିଯାଇ ନିଜକୁ ତାଙ୍କ ହାତରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ର 
ଭାବରେ ସମର୍ପଣ ନ କରେ ଏବଂ ନିଜ ଇଚ୍ଛାରେ କାମ କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରେ, ତେବେ ଏହା ତା' ପାଇଁ 
କ୍ଷତିକାରକ ହୋଇଥାଏ । ସାଧାରଣତଃ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଥାଏ ଯେ ମା'ଙ୍କ ହାତରେ ଝାଡ଼ୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ 
କାମ ନ କଲେ, ସେ ତାର ମୁଣ୍ତକୁ ଧରି ଜୋରରେ ବାଡେଇ ଦେଇଥାନ୍ତି (ତା ହେଲେ ଝାଡୁର କାଠି ଗୁଡ଼ିକ 
ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ରହିଥାଏ) | ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ପାବନ ସଂକଳ୍ପର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ନିମିତ୍ତ ବୁନ୍ଧିର କ୍ଷମତା, ହୃଦୟର 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଶରୀରର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ହେଉଛନ୍ତି ମାଧ୍ଯମ ମାତ୍ର। ତେଣୁ ଯଦି ଏହି ଉପାଧ୍ଵମାନଙ୍କ 


ମଧ୍ଯରେ ଶୃଙ୍ଖଳା ନ ରହେ, ତେବେ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପରେ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇପାରିବ ନାହି । 
ସାକ୍କ୍ରିକ କର୍ତାର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ପରମାଗ୍ବାଙ୍କର ସ୍ପର୍ଶ ରହିଥୁବାର ସେ ଅବଗତ ହୋଇଥାଏ । 
ରାଜସିକ କଉା କିଏ ? 
ରାଗୀ କର୍ମଫଲପ୍ରେପ୍‌ସୁର୍ଲୁବ୍‌ଧୋ ହିଂ ସାମ୍ରକୋଃଶୁଚିଃ | 
ହର୍ଷଶୋକାନ୍ବିତଃ କଉଁଁ ରାଜସଃ ପରିକୀର୍ତିତଃ ॥୨୭॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ରାଗୀ = ଅନୁରକ୍ତ, କର୍ମଫଲପ୍ରେପ୍ସୁଃ = କର୍ମଫଳ ଇଛୁକ, ଲୁଭୁଃ = ଲୋଭୀ, ହିଂସାମ୍ବକଃ = 


ହିଂସା ପରାୟଣ, ଅଶୁଚିଃ = ଅଶୁଚି, ହର୍ଷଶୋକାନ୍ିତଃ = ହର୍ଷଶୋକଯୁକ, କର୍ତା = କରାଁ, 
ରାଜସଃ = ରାଜସିକ, ପରିକୀତିତଃ = କୁହାଯାଏ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ରାଗୀ, କର୍ମଫଳପ୍ରେପ୍‌ସୁଃ, ଲୁବ୍ଧଃ, ହିଂସାମ୍କଃ, ଅଶୁଚିଃ, ହର୍ଷଶୋକାନ୍ିତଃ, କର୍ତା ରାଜସଃ 
ପରିକୀତିତଃ ।୨୭। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ 


ଥ/ଦଳ, କର୍ନଫଲାକାଜନ୍ଷ, ୭ଲ/ଜ/, ଛିଂସ/ଯଲଳାଯଣ, ଥଖୁଵ ଏବଂ ନର୍ଷଶୋକନୁକ କାଳୁ 
ଜ/ଳବିକ କକ କୁହାଯାଏ //୨୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ରାଗୀ କର୍ମଫଲପ୍ରେପ୍‌ ସୁର୍ଲୁବ୍‌ଧୋ ହିଂସାମ୍ବକୋଃଶୁଟିଃ - ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ରାଜସିକ 
କଉଁାଁର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଚିତ୍ର ଦିଆଯାଇଛି । ସେ କାମନା, ଅନୁରାଗ ଏବଂ ଆସକ୍ତିରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ଇପ୍‌ସିତ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ । ସେ ଆସକ୍ତ ଏବଂ କର୍ମଫଳାକାଙ୍କ୍ଷୀ। ସେ ସର୍ବଦା ଲୋଭୀ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଜସିକ 
କର୍ତା ଯାହା ଲାଭ କଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ନ ହୋଇ ଅଧ୍ଧକରୁ ଅଧ୍ଵକ ପାଇବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା 
କରିଥାଏ। ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ତରେ ତା'ର କାମନା ବୃଵି ପାଉଥବାରୁ ସେ ସର୍ବଦା ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହିଥାଏ । 


କାମନା ପରିପୁଣ୍ଣ୍ଣ ଲୋଭୀ ପୁରୁଷ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ ହିଂସାପରାୟଣ ହୋଇଯିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ନିଜର ଲାଭ ପାଇଁ ଅନ୍ୟର କ୍ଷତି କରିବାକୁ ସେ ପଶ୍ଚାଦ୍‌ପଦ ହୁଏ ନାହି । ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ମନରେ 


॥୧୧୨୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


କେତେ ଦୁଃଖ ହେବ ସେ ବିଷୟ ପ୍ରତି ସେ ଅନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ନିଜର ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ( ଲୁକ୍କାୟିତ) ଅଭିପ୍ରାୟର 
ପୁରଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କେବଳ ସେ ଚିନ୍ତା କରିଥାଏ। ଏପରି ଗୁଣସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥ ସାଧନ କରିବାକୁ 
ଦୂଢ ପରିକର ହେଲେ ଅଶୁଚି ବା ଅନୈତିକ ହୋଇଯିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ହର୍ଷଶୋକାନ୍ସିତଃ କର୍ତା ରାଜସଃ ପରିକୀର୍ତିତଃ - ଏପରି କର୍ତା ଯେନ-ତେନ ପ୍ରକାରେଣ ନିଜର 
ସ୍ଵାର୍ଥ ସିଛ୍ଧି କରିବାକୁ ଚାହେଁ। ସାଧାରଣତଃ ସେ ଜଣେ ନୈତିକ ଏବଂ ଧାମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଥୁବ, କିନ୍ତୁ 
ଲୋଭ ଏବଂ କାମନାର ବଶବର୍ତୀ ହେଲେ ଏ ନୈତିକତା ଏବଂ ଧର୍ମପରାୟଣତା କୁଆଡେ ହଜିଯାଏ। 


ଏପରି ରାଜସିକ କର୍ତା କାମନାରେ ଅନ୍ଧ ହେଲେ ହର୍ଷଶୋକଯୁକ୍ତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ରାଜସିକ 
କରଉ୍ତାର ଏହା ହି ସଂପୂର୍ଣ୍ର ଚିତ୍ର। 
ତାମସିକ କଉ୍ତାାଁ କିପରି ଭାବରେ ଜୀବନ ଯାପନ କରେ ? 
ଅୟୁକ୍ତଃ ପ୍ରାକୃତଃ ସ୍ତବ୍ପଃ ଶଠୋ ନୈଷ୍ଣତିକୋଃଲସଃ | 
ବିଷାଦୀ ଦୀର୍ଘସୂତ୍ରୀ ଚ କର୍ତା ତାମସ ଉଚ୍ୟତେ ॥ ୨ ୮॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅୟୁକ୍ତଃ = ଅଯୁକ୍ତ, ପ୍ରାକୃତଃ = ପ୍ରାକୃତ ଇତର, ସ୍ତବ୍ଧଃ ଇ ଅନମନୀୟ, ଶଠଃ = ଶ୦, 


ନୈଷ୍ପତିକଃ = ଭର୍ଷା ପରାୟଣ, ଅଲସଃ = ଅଳସୁଆ, ବିଷାଦୀ = ବିଷାଦୀ, ଦୀର୍ଘସୂତ୍ରୀ = 
ଦୀର୍ଘସୂତ୍ରୀ, ଚ = ଏବଂ, କର୍ତା = କର୍ତା, ତାମସଃ = ତାମସିକ, ଉଚ୍ୟତେ = କୁହାଯାଏ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଅଯୁକ୍ତଃ, ପ୍ରାକୃତଃ ସ୍ତବ୍ଧଥଃ ଶଠଃ, ନୈଷ୍ପତିକଃ ଅଲସଃ ବିଷାଦୀ ଚ ଦୀର୍ଘସୂତ୍ରୀ କର୍ତା ତାମସ 
ଉଚ୍ୟତେ ।୨୮। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥଲିୟକିଜ, ନଜନ, ଅଳନମଳାୟ, ଶ୦, କର୍ଷାଯଳାୟଣ, ଥଳସୁଆ, ବିଜାଜ/ ଏବଂ ଦାର୍ସୁଛ/ 
କର୍ଵ୍ାକୁ ଚାନଦିକ କୁହାଦାଏ /୨/୮/ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା : “ ତାମସିକ ଜ୍ଞାନ” ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ “ ତାମସିକ କାର୍ଯ୍ୟ' କରୁଥୁବା “ ତାମସିକ କଉଁଁ'ର 
ବିସ୍ତୃତ ବଣ୍ଠନା ଏଠାରେ କରାଯାଇଛି। 
ଅୟୁକ୍ତଃ ପ୍ରାକୃତଃ ସ୍ତବ୍ଧଃ ଶଠୋ ନୈଷ୍ଣତିକୋଃଲସଃ - ଯେଉଁ କଉାଁର ନିଜ ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନ 
ଥାଏ, ସର୍ବଦା ଅସୁର ଚିତ, ସେ ହେଉଛି, ତାମସିକ କରା ବୁଝି ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ତା'ର ମନ, 
କାର୍ଯ୍ୟ ନ କରୁଥିବାରୁ ତା' କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ରହେ ନାହି । ଯେଉଁ ମନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ବୁଝିର 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣାଧୀନ, ତାହା ହି ହେଉଛି ' ଯୁଲ୍ତମନ' । ତାମସିକ ବ୍ୟକ୍ତି ହେଉଛି ଅସଂସ୍କୃତ, ପ୍ରବୃତ୍ତି ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ 


॥୧୧୨୨॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୨୮ 


ହୋଇ ସେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ମନର ପ୍ରବୃଭ୍ତିକୁ ବୁଛିର ମାର୍ଗଦର୍ଶନାଧୀନ କରି ପାରିବା ହି ହେଉଛି ସୁସଂସ୍କୃତ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଗୌରବ । ଅଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ପାଶବିକ ପ୍ରବୃଭରି ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନ ଥାଏ। ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଇତର ହିଁ ହେବ। 


ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ବେଳେ ତାର ଅବଗୁଣ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ତାକୁ ଦୁଦିର ଦର୍ପଣ 
ଦେଖାଇଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ସ୍ଵୀକାର କରିବ ନାହିଁ ଯେ ଦର୍ପଣରେ ପ୍ରତିବିମ୍ମିତ ଅସଭ୍ୟତା ଇତ୍ୟାଦି ଅବଗୁଣ ତା'ର 
ନିଜର । ସେ ବଡ ଅନମନୀୟ ଏବଂ ଜିଦ୍‌ଖୋର | ତାର ଅବାଧ୍ୟ ଗୁଣ ଯୋଗୁଁ ସେ ସମ୍ମାନଜନକ ଭାବେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ରାଜି ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଶଠ : ଶଠର ଅର୍ଥ ଅସାଧୁ। ଶଠ ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ ଅସାଧୁତା ଦେଖା ଦେଇଥାଏ, କାରଣ ନିଜର 
ବିପରୀତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ରଖୂବାର କ୍ଷମତା ତା ଠାରେ ନ ଥାଏ। ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
କଦାପି ବିଶ୍ଵାସ କରା ଯାଇପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ସେ ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ଗୁପ୍ତ ରଖୁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରବଂଚନା କରିବା ନିମିତ୍ତ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ କରେ | ପ୍ରବଞ୍ଚନାର ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ସମାଜର ଲୋକଙ୍କୁ 
ଦୁଃଖ ଏବଂ କଷ୍ଟ ଭୋଗିବାକୁ ପଡିଥାଏ | 


ଇର୍ଷା- ପରାୟଣ ( ନୈଷ୍ଣତିକ) : ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଏହାର ଅର୍ଥ ନିର୍ଦେଶ କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ 
ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କଳହ ଏବଂ ମନାନ୍ତର ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପ୍ରବୃତ୍ତିର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇଥାଏ, 
ସେ ହେଉଛି ନୈଷ୍ଣତିକ | ପ୍ରତିହିଂସାପରାୟଣ ହୋଇ ସେ ନିଜ ଶତ୍ଦୂର ବିନାଶ ସାଧନ କରିଥାଏ, ପାରିବାରିକ 
କଳହ ଇତ୍ୟାଦି ଏହାର ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ । 


ଅଲସଃ ( ଅଳସୁଆ) : ତାମସିକ କଉଁ ସହଜରେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ହୁଏ ନାହି । ଏପରିକି 
କଉଁବ୍ୟ କର୍ମରେ ମଧ୍ଯ। ଅନୈତିକ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରିବାରେ ସେ କୁଣ୍ଠିତ ହୁଏ ନାହ । ସେ ଗୋଟିଏ 
ସାମାଜିକ କଳଙ୍କ, ବିନା ପରିଶ୍ରମରେ ଫଳ ଉପଭୋଗ କରେ।| ତା'ର ବୁଦି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇ ନ ଥ୍ରବାରୁ ସେ 
ଯଥାର୍ଥ ଚିନ୍ତନ କରିପାରେ ନାହି । ଲଙ୍କାର ତିନି ଭାଇ ତିନି ପ୍ରକାର କର୍ତାର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ । ରାବଣ: ରାଜସିକ 
କର୍ତା, ବିଭୀଷଣ: ସାତ୍ତ୍ଵିକ କର୍ତା ଏବଂ ଛ ମାସ ଶୋଇ ଛ ମାସ ଜାଗ୍ରତ ରହୁଥିବା କୁମ୍ଭକର୍ଣ୍ଣ ହେଉଛି 
ତାମସିକ କର୍ଭା। 


ବିଷାଦୀ ଦୀର୍ଘସୂତ୍ରୀ ଚ କର୍ତା ତାମସ ଉଚ୍ୟତେ : ସେ ସର୍ବଦା ଉଦାସ ରହେ | କୌଣସି ବସ୍ତୁ ବା 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ବିଷୟରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହି। ଜୀବନର ଆହ୍ଵାନର ସମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ ତାଂଠାରେ କ୍ଷମତା ବା 
ଦୃଢତା ନ ଥାଏ। ତେଣୁ ସେ କୌଣସି ଏକ ସୁରକ୍ଷିତ ସ୍ଥାନରେ ନିବାସ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରେ। ଏପରି ସ୍ଫ୍ରାନ 
ଯେଉଁଠାରେ ଜଗତର କୌଣସି ସମସ୍ୟା ନ ଥୁବ ଏବଂ ନିର୍ବିଘ୍ନ ଭାବେ ସେ ବିଷୟ ଉପଭୋଗ କରି 
ପାରିବ। 


॥୧୧୨୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଦୀର୍ଘସୂତ୍ରୀ : ଦୀର୍ଘସୂତ୍ରୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବ ଏପରି ଜଡ଼ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ ଯେ ଦୂଢ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେବା 
ପାଇଁ ସେ ଅକ୍ଷମ ହୋଇଥାଏ। କୌଣସି ପ୍ରକାରର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ 
ତା”ଠାରେ ଯଥେଷ୍ଟ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ନ ଥାଏ। ଯେଉଁ କାମ ଯେଉଁ ସମୟରେ କରିବା କଥା, ସେ ତାହା ନ କରି 
ପରେ କରିବାକୁ ପକେଇ ରଖେ। 


ଏହିପରି ଭାବରେ, ଏ ତିନି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତ୍ରିବିଧ କର୍ତାଙ୍କର ଅନ୍ତନିହିତ ସ୍ଵଭାବର 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁନ୍ଦର ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସର୍ବଦା ଏହା ମନେ ରଖୁବା କଥା ଯେ ଉପରୋକ୍ତ ଚିତ୍ରଣ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ ନିମିତ୍ତ ନୁହେଁ। ଏହା ହେଉଛି ଆମ୍ମନିରୀକ୍ଷଣ ଏବଂ ଆମ୍ମସୁଧାର ନିମିତ୍ତ । 


ସାରଣୀ ¬ ୩ 
ତିନି ପ୍ରକାର କର୍ତା 


ସାତ୍ସ୍ରିକ ରାଜସିକ ତାମସିକ 


ନିଜର କର୍ମ କରୁଥିବା କ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରତି । ଯେଉଁ କର୍ଭ। ଆସସ୍ତି ଦ୍।ରା । ଯେଉଁ କର୍ତ୍ତାଙ୍କ ନିଜର ମାନସିକ 
ନିରାସକ୍ତ, ଅହଙ୍କାର ଶୂନ୍ଯ, ଧୃତି । ପରିଚାଳିତ, ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର । ଆବେଗ ଓ ସହଜାତ ପ୍ରବୂଭି 
ଓ ଉତ୍ସାହରେ ଭରପୂର, ସଫଳ । ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଫଳପ୍ରତି ଉତ୍ସୁକ, ପ୍ରବଳ । ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନ ଥାଏ, 
ହେଉ କି ବିଫଳ- ନିଜ କର୍ମର । ମାତ୍ରାରେ ଲୋଭୀ, ଯାହାର କର୍ମ । ଯେକୌଣସି ଅସଶିଷ୍ଟତାକୂ ଯେ 
ଫଳାଫଳ ଦ୍ଵାରା ଅବିଚଳିତ; । ପ୍ରାୟତଃ ଅନ୍ୟର କ୍ଷତି ପହଞ୍ଚାଥ । ସହଜରେ ବରଣ କରନ୍ତି, ଯେ 
ଏପରି କଉ୍ତାଙ୍କୁ ସାଗ୍ତ୍ରିକ କର୍ତା ବୋଲି । ଯିଏ ଅଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଯାହାର ସାଧନ । ଉଦ୍ଧତ ଓ ନିଜର ଭୁଲ୍‌ ନିଷ୍ପଭିରେ 
ବିବେଚନା କରାଯାଏ। ଅନୈତିକ, ଜୀବନର ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ | ଜିଦ୍ଖୋର, ଯିଏ କପଟୀ ଓ 
ଦ୍ଵାରା ଯେ ସର୍ବଦା ବିଚଳିତ, । ବିଦ୍ଵେଷ ପରାୟଣ, ନିଜର କର୍ଭବ୍ୟ 
ସେପରି କର୍ଭାଙ୍କୁ ରାଜସିକ କର୍ତା ପ୍ରତି ଯିଏ ସର୍ବଦା ବିବ୍ରତ, ସେହି 
ରୂପେ ବିବେଚନା କରାଯାଏ। କତ୍ତାଙ୍କୁ ତାମସିକ କର୍ତା ରୂପେ 
ବିବେଚନା କରାଯାଏ। 


॥ ୧୧୨୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୨୯ 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଗୁଣର ଆଧ୍ବକ୍ୟ ଅନୁସାରେ ବୁଦ୍ଧି ଏବଂ ଧୃତି ମଧ୍ଯ ତିନି ପ୍ରକାରର 
ହୋଇଥାଏ। 


ବୁଦ୍ଧେଭେଦଂ ଧୂତେଷ୍ଚୈବ ଗୁଣତସ୍ତିବିଧଂ ଶୃଣୁ | 
ପ୍ରୋଚ୍ୟମାନମଶେଷେଣ ପୂଥକ୍‌ତ୍ଵେନ ଧନଞ୍ଜୟ ॥୨ ୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବୁଦେଃ = ବୁଵିର, ଭେଦମ୍‌ = ପ୍ରଭେଦ, ଧୃତେଃ = ଧୃତିର, ଚ = ଏବଂ, ଏବ = ଏପରିକି, 
ଗୁଣତଃ = ଗୁଣ ଅନୁସାରେ, ତ୍ରିବିଧମ୍‌ = ତିନି ପ୍ରକାରର, ଶୃଣୁ = ଶୁଣ, ପ୍ରୋଚ୍ୟମାନମ୍‌ = 
( ମୁଁ) ଯେପରି କହୁଛି, ଅଶେଷେଣ = ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ, ପୁଥକ୍ତ୍ତେନ = ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ, 
ଧନଞ୍ଜୟ = ହେ ଧନଞ୍ଜୟ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଧନଞ୍ଜୟ ! ପୂଥକ୍ତ୍ଵେନ ଅଶେଷେଣ ପ୍ରୋଚ୍ୟମାନଂ ବୁଦ୍ଧେଃ ଚ ଧୂତେଃ ଏବ ଗୁଣତଃ 
ତ୍ରିବିଧଂ ଭେଦଂ ଶୁଣୁ ।୨ ୯। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 6ହ ¿/ଳଞ୍ଚୟ / ରୁଣ ଥଳୁଦାନେ ଜିନି 9ଳାରନ ବୁଝି ଏବଂ ¿6 ଛନୁ 6ନୋଇଲଥାଏ/ ସନ୍ରା 
ଏବଂ ସୃତନ୍ତ୍ର ନ/ବନେ ନୁଁ 6ସୌ କିଷୟଣନ ନେମାନ କହୁଛି ହା ଖୁଣ ୨୯୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ କର୍ମ ସଂପାଦନର ତିନୋଟି ଅଙ୍ଗ ହେଲା ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ ଏବଂ କରଁଁ। ପୂର୍ବବର୍ତୀ ନଟି 
ଶ୍ଳୋକରେ ଏହି ତିନି ଅଙ୍ଗର ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ 
କୌଣସି କର୍ତା ଜଗତରେ କର୍ମ କଲେ ଏକ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ। କାର୍ଯ୍ୟ ସଂପାଦନର ତିନୋଟି 
ଅଙ୍ଗ- ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ ଏବଂ କରଉାଁର ପଶ୍ଚାଦ୍ଦେଶରେ ଦୁଇଟି ତତ୍ତ୍ଵ ରହି ବାସ୍ତବ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇ ଥାଏ। 
ଏହି ଦୁଇଟି ତତ୍ତ୍ଵ ହେଲା ବୁଦ୍ଧି ଏବଂ ଧୂତି । 

ଯେଉଁ କ୍ଷମତା ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମର କର୍ଭତବ୍ୟବୋଧ ଏବଂ ବାହ୍ୟ ଘଟଣାର ଅର୍ଥ ବୁଝିପାରେ, ତାହା 
ହି ତା'ର “ ବୁଝି” | ଧୃତିର ଅର୍ଥ ହେଲା “ ଧାରଣ ଶକ ' | ଲକ୍ଷ୍ୟପାପ୍ତି ନିମିଭ ଅନେକ ବିଘ୍ ଆସିଥାଏ | ସେ 
ସବୁକୁ ପାର କରି ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଧୂତିର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ। ବୁଝି ଏବଂ ଧୃତି ବିନା 
ମନୁଷ୍ୟ ଶୁଖ୍ବଲା ପତ୍ର ପରି ଇତସ୍ତତଃ ଘୁରି ବୁଲୁଥାଏ | 


ପ୍ରଥମେ ବୁଦ୍ଧିର ତ୍ରିବିଧ ଭେଦ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି- 


॥୧୧୨୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ପ୍ରବୂତ୍ତିଂ ଚ ନିବୁତ୍ତିଂ ଚ କାର୍ୟ୍ୟାକାୟ୍ୟୈେ ଭୟାଭୟେ । 
ବନ୍ଧଂ ମୋକ୍ଷଂ ଚ ୟା ବେଭି ବୁଦ୍ଧିଃ ସା ପାର୍ଥ ସାତ୍ସ୍ଵିକୀ ॥୩୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ପବୃଭିମ୍‌ = ପବୃଭି, ଚ = ମଧ, ନିବୃଭିମ୍‌ = ନିବୃଭ୍ି, ଚ = ମଧ, କାର୍ୟ ଅକାର୍ୟେ = କାର୍ଯ୍ୟ 
ଏବଂ ଅକାର୍ଯ୍ୟ, ଭୟ-ଅଭୟେ = ଭୟ ଏବଂ ଅଭୟରେ, ବନ୍ଧମ୍‌ = ବନ୍ଧନ, ମୋକ୍ଷମ୍‌ = 
ମୋକ୍ଷ, ଚ = ଏବଂ, ୟା = ଯାହା, ବେଭି = ଜାଣେ, ବୁଵିଃ = ବୁଵି, ସା = ତାହା, ପାର୍ଥ = 
ହେ ପାର୍ଥ, ସାଭ୍‌କୀ = ସାଵ୍‌୍‌କ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ ! ୟା (ବୁଵିଃ) ପ୍ରବୃଭ୍ିଂ, ଚ ନିବୃଭ୍ରି,, ଚ କାର୍ୟାକାର୍ୟେ ଭୟାଭୟେ ବନ୍ଧଂ ଚ 
ମୋକ୍ଷଂ ବେଉି, ସା ବୁଦିଃ ସାତ୍ତ୍ଵିକ |୩୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6£ ଘାର୍ଥ / 6ନହଁ ବୁଜି 9ଟୁଛି ଏବଂ ନିଚ଼ଳି, କାର୍ଘ/ ଏବଂ ଥଳାର୍ଯ, ଜୟ ଏବଂ ଥଭୟ 
ଜଥ/ ରନ ଏବଂ 6ମୋଷକୁ ଜକୁତଃ ଲଣଣ, ଚନ/ 6ନହେନଛି ସାକଳୁଳ ଚୁବି /77୦// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ ଘଟଣାକୁ ଯଥାର୍ଥ ରୂପେ ତଘ୍ପୂରତାର ସହିତ 
ବୁଝି ପାରୁଥୁବା ବୁଝଧିକୁ ସର୍ବୋଭମ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ। ବୁଦ୍ଧି ଅନେକ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ଯଥା - 
ନିରୀକ୍ଷଣ, ବିଶ୍ଳେଷଣ, ବର୍ଗୀକରଣ ( ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ) , ସଂକଳ, କାମନା, ସରଣ କରିବା ଇତ୍ୟାଦି | ତଥାପି 
ଏ ସମସ୍ତ କର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ କ୍ଷମତା ସାଧାରଣ ଭାବେ ଦେଖାଦିଏ, ତାହା ହେଉଛି ବିବେକର 
କ୍ଷମତା। ବିବେକ ବିନା ଯଥାର୍ଥ ନିରୀକ୍ଷଣ, ବର୍ଗୀକରଣ, ବୋଧଗମ୍ୟତା ଏବଂ ନିଣ୍ଠରୟ ଇତ୍ୟାଦି ସମ୍ଭବ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହି । ତେଣୁ ବୁଦ୍ଧିର ମୁଖ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ବିବେକ । 

ପ୍ରବୃତ୍ତିଂ ଚ ନିବୂରରିଂ ଚ କାର୍ୟ୍ୟାକାର୍ୟ୍ୟେ ଭୟାଭୟେ - ପ୍ରବୃତ୍ତି ଏବଂ ନିବୃଭି ଏ ଦୁଇ ଶବ୍ଦର 
ପାରିଭାଷିକ ଅର୍ଥ ଯଥାକ୍ରମେ ହେଉଛି କର୍ମ ମାର୍ଗ ଏବଂ ସନ୍ନ୍ୟାସ ମାର୍ଗ | “ ସାଧକ ', ଏହି ଦୁଇମାର୍ଗର ବାସବ 
ସ୍ବରୂପ ବୁଝି ପାରି ନିଜର ଅଭିରୁଚି ଏବଂ କ୍ଷମତା ଅନୁସାରେ କୌଣସି ଏକ ମାର୍ଗର ଯଥାଯୋଗ୍ୟ ଅନୁସରଣ 
କରିବା ଦରକାର । ନଚେତ୍‌ କୌଣସି ସାଧକ କେବଳ କର୍ମରେ ହି ଆସକ୍ତ ହୋଇ ରହିଯିବ ତ ଅନ୍ୟ ସାଧକ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ନାମରେ ସଂସାରରୁ କେବଳ ପଳାୟନ କରିବ । 


କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଅକାର୍ଯ୍ୟ : ସତ୍ୟ ଏବଂ ମିଥ୍ୟାର ବିଗର କରି ପାରୁଥିବା ବୁଝି କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଅକାର୍ଯ୍ୟ, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତବ୍ୟ ଏବଂ ଅକର୍ତବ୍ୟ ମଧ୍ଯ ବିଗ୍୍‌ର କରିପାରେ । କେଉଁ କର୍ମ କର୍ତବ୍ୟ ବା ଉଚିତ ଏବଂ କେଉଁ 
କର୍ମ ଅକର୍ଭବ୍ୟ ବା ଅନୁଚିତ - ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହା ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏପରି ବିଚାର ନ ହେବା ହେତୁ 
ମନୁଷ୍ୟ କେବେ କେବେ କ୍ରୋଧର ଆବେଶ ହୋଇ କିମ୍ବା ଗର୍ବର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ଚାକିରୀରୁ ଇସ୍ତଫା 


॥୧୧୨୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୩୦ 


ଦେଇ ଦିଏ। ପରେ ଏଥୁପାଇଁ ତାଂକୁ ଅନୁତାପ କରିବାକୁ ପଡିଥାଏ। ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ମାନସିକ ଉନ୍ମାଦ 
ଅବସ୍ଥାରେ ତାଙ୍କର ବିବେକ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଛି ବୋଲି କହିଥିଲେ । 


ଭୟ ଏବଂ ଅଭୟ : ମୁଢ଼ଲୋକମାନେ ଅତ୍ୟଧ୍କ ବିଷୟାସକ୍ତି ହେତୁ ଅବୈଧ, ଅନୈତିକ ଏବଂ 
ଅଧାର୍ମିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ଭୟଭୀତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଶାସ୍ତ୍ରାଷୟନ ଏବଂ ଆତ୍ମାନୁସନ୍ଧାନ ପରି ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବ୍ୃଭ ହେବା ପାଇଁ ଭୟ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି। ସନ୍ନ୍ୟାସ ଏବଂ ବୈରାଗ୍ୟ ପରି ଶବ୍ଦକୁ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନେ ଭୟ କରନ୍ତି। ବାସ୍ତବ ବୁଛି, “ ଭୟ-ଅଭୟ' ମଧ୍ଯରେ ବିଚାର କରି ପାରେ | ରାମାୟଣରେ 
ଏହାର ଏକ ଉଜ୍ଜଳ ଉଦାହରଣ ରହିଛି। ଅଜେୟ ବୀର ଶ୍ରୀ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଅତିମାନବୀୟ ସାହସର ସହିତ 
ପ୍ରବଳ ପରାକ୍ରମୀ ଲଙ୍କେଶ ସହିତ ପ୍ରାୟ ଏକାକୀ ଲଢ଼ି ସୀତା ମାତାଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରିଥିଲେ । ଅଥଚ ସେହି 
ଯୋଦ୍ଧା ଶ୍ରୀରାମ ସୀତାମାତାଙ୍କୁ ଦୋଷୀ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରୁଥୁବା ସାଧାରଣ ନଗରବାସୀଙ୍କ ପାଖେ ମୁଣ୍ଡ ନୁଆଁଇଲେ | 
ଏହା ହେଉଛି ଉତ୍ତମ ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ । କେଉଁଠାରେ ଭୟ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ କେଉଁଠି ନିର୍ଭୟ 
ରହିହେବ - ଏହା ବୁଝି ଠିକ୍‌ ଜାଣିପାରେ | 


ବନ୍ଧଂ ମୋକ୍ଷଂ ଚ ୟା ବେଭି ବୁଦ୍ଧିଃ ସା ପାର୍ଥ ସାନ୍ଛ୍ଵିଜୀ - ନିଜର ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପର “ ଅଜ୍ଞାନ” 
ଦ୍ଵାରା ଆମେ ବିଷୟସୁଖର “ କାମନା” କରି ‹“ କର୍ମ'”ରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଥାଉ | କର୍ମଫଳର ଉପଭୋଗରୁ 
ବାସନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ବାସନା ପୁଣି କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରେ। ଏପରି ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ବାସନା 
ଆମର ବନ୍ଧନକୁ ଦୃଢ କରିଥାଏ। ତେଣୁ ଆମ୍ମଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଅଜ୍ଞାନର ବିନାଶ କଲେ ହି ଆମେ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି 
କରି ପାରିବା। ବନ୍ଧନର କାରଣ ଏବଂ ମୋକ୍ଷର ସାଧନ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣୁଥିବା ବୁଦ୍ଧି ହି ହେଉଛି ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବୁଦି । 


ସଂକ୍ଷେପରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଏବଂ ନିବୂଭ୍ତି, କାର୍ଯ୍ୟ ଅକାର୍ଯ୍ୟ, ଭୟ ଅଭୟ ଏବଂ ବନ୍ଧନ ମୋକ୍ଷର ସ୍ଵରୂପକୁ 
ଯଥାବତ୍‌ ଚିହ୍ନିପାରିବା ବୁଦ୍ଧି ହେଉଛି ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବୁଦି | 


ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବୁଦ୍ଧି ମରୁଭୂମିକୁ ମଧ୍ଯ ଶସ୍ୟଶ୍ୟାମଳା କରିପାରେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଫଳତାର ଭୟରୁ ସଫଳତା 
ଲାଭ କରି ପାରେ। ବୁଝି ଏବଂ ଧୂତି ବ୍ୟତୀତ ଜୀବନରେ ମିଳୁଥୁବା ସୁଯୋଗ ମଧ୍ଯ ବିପଦର କାରଣ 
ହୋଇଯାଏ। ଘୋରତମ ଦୁଃଖକୁ ମଧ୍ଯ ସାତ୍ବ୍ଵିକ ବୁଦି ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ସୁଖସମ୍ବଛିରେ ପରିବଭ୍ଭିତ କରିପାରେ । ଏହା 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ଯାଇ ମହାତ୍ମାମାନେ ଗୋଟିଏ କାହାଣୀ କହନ୍ତି 


ଏକଦା ଗୋଟିଏ ନଦୀର ଗୋଟିଏ କୂଳରେ ଥୁଲା ରାଜ୍ୟଟିଏ ଏବଂ ଅନ୍ୟ କୂଳରେ ନରଭକ୍ଷୀ ଜନ୍ତୁ 
ଅଧ୍ୟୁଷିତ ପାହାଡ ପର୍ବତ ପରିପୂର୍ଣ ଘନ ଜଂଗଲ । ସେ ରାଜ୍ୟର ରାଜା ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ପାଇଁ ନିର୍ବାଚିତ ହୋଇ 
ଶାସନ କରିବାର ପ୍ରଥା ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା। ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ପୂରିଲେ ଏକ ଶୁଭ ମୁହୂର୍ତରେ ରାଜାଙ୍କୁ ଉତ୍ସବାନୁଷ୍ଠାନ 
ମଧ୍ଯରେ ନଦୀକୂଳକୁ ନିଆ ଯାଇ ରାଜକୀୟ ନାବରେ ନଦୀ ପାର କରାଇ ଜଂଗଲରେ ଛାଡି ଦିଆଯାଉଥୁଲା 
ଏବଂ ନରଭକ୍ଷୀମାନେ ତାଙ୍କୁ ଶେଷ କରି ଦେଉଥଲେ। 


॥୧୧୨୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୧ / ଅଧ୍ୃାୟ ୧୮ 

ଅବିବେକୀ ଏବଂ ବୋକା ଲୋକ ରାଜା ଭାବରେ ନିର୍ବାଚିତ ହେବା ପରେ, ନଦୀର ଅନ୍ଯ ତୀରରେ 
ଅପେକ୍ଷା କରିଥବା ମୃତ୍ୟୁ ବିଷୟରେ ଭୁଲି ଯାଇ ବିଷୟ ଭୋଗରେ ଲିପ୍ତ ରହୁଥୁଲେ । ଯଥା ସମୟରେ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ପରିଣତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥ୍ଵଲେ। 


୬ ୧ ¿¬ 


ତା' ପରେ ଶ୍ରୀ ବୁଦ୍ଧିରାମ ରାଜା ଭାବରେ ନିର୍ବାଚିତ ହେଲେ। ପ୍ରତିଥର ପରି ପାରିଷଦମାନେ ଘୋଷଣା 
କଲେ ଯେ ସେ ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ପାଇଁ ଶାସନ କରିବେ ଏବଂ ପ୍ରଜାମାନେ ତାଙ୍କର ଆଜ୍ଞାବହ ହେବେ । ସିଂହାସନ 
ଆରୋହଣ କରିବା କ୍ଷଣି ଶ୍ରୀ ବୁଦ୍ଧିରାମ ତାଙ୍କର ସେନାବାହିନୀକୁ ନଦୀର ଅପର ପାଶ୍ଵବକୁ ଯାଇ ଜଂଗଲ 
ପରିଷ୍କାର କରିବାର ଆଦେଶ ଦେଲେ। ସେଠି ଗୋଟିଏ ନୂତନ ନଗରୀର ନିର୍ମାଣରେ ରାଜକୋଷ ଶୁନ୍ୟ 
ହୋଇଗଲା। ସମସ୍ତ ଶିଳ୍ପପତି ଏବଂ ବ୍ୟବସାୟୀମାନଙ୍କୁ ନୂତନ ନଗରୀରେ ବସବାସ କରିବାକୁ ସେ ଆଦେଶ 
ଦେଲେ। ତାଂ ପରେ ରାଜ୍ୟର ପ୍ରଥାନୁସାରେ ପଞ୍ଚମ ବର୍ଷ ପୁର୍ଣ୍ଣ ହେଲା ପରେ ତାଙ୍କର ବନବାସ ସମୟ 
ଯେତେବେଳେ ଆସିଗଲା ସେ ରାଜକୀୟ ଗୌରବ ଏବଂ ଆଡମ୍ବରରେ ତାଙ୍କ ନୂତନ ରାଜ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ 
କଲେ। ଏହି ନୂତନ ରାଜ୍ୟ ହେଉଛି ତାଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ବୁଦିର ସୃଷ୍ଟି । 


ଯେଉଁ ବୁଦ୍ଧି ଉପଯୁକ୍ତ ଭାବରେ ବିଚାର କରିପାରେ, ଉଚିତ ଯୋଜନା କରି ନିଷ୍ଠାର ସହ ତାକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରେ, ପରଲୋକ ପାଇଁ ସେ ଆନନ୍ଦ, ସଫଳତା ଏବଂ ସମ୍ପୂଦ୍ଧିର ଏକ ରାଜ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରେ। 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହାକୁ ହିଁ ସାତ୍ତ୍ବିକ ବୁଦ୍ଧି କହିଛନ୍ତି । 


ରାଜସିକ ବୁଦି କଣ ? 


ୟୟା ଧର୍ମମଧର୍ମଂ ଚ କାର୍ୟ୍ୟଂ ଚାକାର୍ୟ୍ୟମେବ ଚ । 
ଅୟଥାବତ୍‌ ପ୍ରଜାନାତି ବୁଦିଃ ସା ପାର୍ଥ ରାଜସୀ ॥୩୧॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟୟା - ଯାହା ଦ୍ଵାରା, ଧର୍ମମ୍‌ = ଧର୍ମ, ଅଧର୍ମମ୍‌ = ଅଧର୍ମ, ଚ = ଏବଂ, କାର୍ୟ = କାର୍ଯ୍ୟ, ଚ 
=ଏବଂ, ଅକାର୍ୟ = ଅକାର୍ଯ୍ୟ, ଏବ = ଏପରିକି, ଚ = ଏବଂ, ଅୟଥାବତ୍‌ = ଅନୁଚିତ 
ଭାବରେ, ପ୍ରଜାନାତି = ଜାଣେ, ବୁଦିଃ = ବୁଝି, ସା = ତାହା, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ରାଜସୀ 
= ରାଜସିକ ( ଆସକ୍ୁ) | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ! ୟୟା ଧର୍ମଂ ଚ ଅଧର୍ମଂ ଚ କାର୍ୟଂ ଚ ଅକାର୍ୟଂ ଏବ ଅୟଥାବତ୍‌ ପ୍ରଜାନାତି, ସା 
ବୁଦ୍ଧି ରାଜସୀ ।୩ ୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଦୀର୍ଥ/ ଦହ ଚୂଣି ଭୂରା ଧୀର୍ମ। ଥଧର୍ମନ କାର୍ଯ୍ଯ ଏକଂ ଥଳାର୍ଦ୍ୟକ୍ୁ ଜଳିତ ଜଣକ 
ଳାଣିଛୁଏ ନାନି, 6େଛି ବୁଣି 6୭ଜଛି ରାଳସଦିଳ /୩7 0 / 


॥୧୧୨୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୩୨ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ରାଜସିକ ବୁଦି ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମ, କର୍ଭବ୍ଯ- ଅକର୍ଭବ୍ୟକୁ ଅସ୍ଷ୍ଠ ବା ବିକୃତ ଭାବରେ ବୁଝିଥାଏ, 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉଚିତ ଭାବରେ ବୁଝିପାରେ ନାହି । ପୂର୍ବାଗ୍ରହ ଏବଂ ରାଗ, ଦ୍ଵେଷ ଯୋଗୁଁ ଏପରି ହୋଇଥାଏ। 


ତାମସିକ ବୁଝି କ'ଣ ? 


ଅଧର୍ମଂ ଧର୍ମମିତି ୟା ମନ୍ୟତେ ତମସାବୂତା | 


ସ୍ଵ କନ୍ଦ 


ସର୍ବାର୍ଥାନ୍‌ ବିପରିତାଂଶ୍ଟଢ ବୁଛିଃ ସା ପାର୍ଥ ତାମସୀ ॥୩୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅଧର୍ମମ୍‌ = ଅଧର୍ମ, ଧର୍ମମ୍‌ = ଧର୍ମ, ଇତି = ଏହିପରି, ୟା = ଯାହା, ମନ୍ୟତେ = ମନେକରେ, 
ତମସା = ଅନ୍ଧାର ( ଅଜ୍ଞାନ) ରେ, ଆବୃତା- ଆବୃତ ହୋଇ, ସର୍ବାର୍ଥାନ୍‌ = ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ, 
ବିପରୀତାନ୍‌ = ବିପରୀତ ରୂପେ, ଚ = ଏବଂ, ବୁଵିଃ = ବୁଝି, ସା = ତାହା, ପାର୍ଥ = ହେ 
ପାର୍ଥ, ତାମସୀ = ତାମସିକ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ! ତମସା ଆବୂତା ୟା ବୁଵିଃ ଅଧର୍ମଂ ଧର୍ମଂ ଇତି ଚ ସର୍ବାର୍ଥାନ୍‌ ବିପରୀତାନ୍‌ 
ମନ୍ୟତେ ସା ତାମସୀ ।୩୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : £ ଠାର୍ଥ/ ଥଜ୍ଞନ ରୁହଳ ଥଵଳଜଣନେ ଥାବୁତ ଯେହି ବୁଝି ଥଧାର୍କୁ ଛି ଧର୍ମ ଜାକନେ ନହଣ 
କଣନେ ଏବଂ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ଚିଯନଃନ ଶୂନ ଲଣଣ୍କ ଜାଇ ହେନଛି ରାନସିନ ବୁଛି ୨୨୨୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା ଓ ଯେଉଁ ବୁଝି ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଏପରିକି ସେହି ବୁଦ୍ଧିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଦୁଃଖ 
ପହଞ୍ଚାଇଥାଏ, ତାହା ହେଉଛି ତାମସିକ ବୁଝି | ପ୍ରକୃତରେ ଏହାକୁ ବୁଦି କୁହା ନ ଯାଇ ଦୁର୍ବୁଦ୍ଧି କୁହାଯିବ। 
ଏହି ବୁଦ୍ଧି ନିଜସ୍ଵ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟବଶତଃ ଏହା ସର୍ବଦା ବିପରୀତ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ଏହା ଏପରି ବିକୃତ ବୁଦି ଯେ ଅଧର୍ମକୁ ଧର୍ମ ଭାବରେ ଏବଂ ଅକର୍ତବ୍ଯକୁ 
କଉଁବ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ। ଅଜ୍ଞାନ ରୂପକ ଅନ୍ଧକାର ଦ୍ଵାରା ଆବୃତ ହୋଇଥିବାରୁ ଏବଂ 
ଅହଂକାରରେ ଉନ୍ନତ୍ତ ହୋଇଥିବାରୁ ଏପରି ହୋଇଥାଏ । ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ତିନି ପ୍ରକାରର 
ଧୂତି ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କରୁଛନ୍ତି। 


॥ ୧୧୨୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୩ / ଅଧ୍ପାୟ ୧୮ 


ସାରଣୀ - ୪ 
ତିନି ପ୍ରକାର ବୁଦ୍ଧି 


ସାର୍ବିକ ରାଜସିକ ତାମସିକ 


କେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ହେବ | କଂଣ ଠିକ୍‌ ଓ କ'ଣ ଭୁଲ, କ'ଣ ଯେଉଁ ବୁଦି ଦ୍ଵାରା ଭୁଲ୍‌ କଥା ଠିକ୍‌ 
(ପ୍ରବୃତ୍ତଃ ଓ କାହାକୁ ତ୍ୟାଗ । କରାଯିବା ଉଚିତ୍‌ ଓ କ'ଣ ପରି ଜଣାପଡେ, କକ୍ଚ ବ୍ୟ ଓ 
କରିବାକୁ ହେବ (ନିବୃଭି), କ'ଣ ¦ କରାଯିବା ଅନୁଚିତ (ନିଜର । ଅକଉଁବ୍ୟ ଭିତରେ ପ୍ରଭେଦ 
କରାଯିବା ଉଚିତ ( କାର୍ଯ୍ୟ) ଓ କ'ଣ | ଅହଙ୍କାର ଯୋଗୁଁ) ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଯେଉଁ । ଜଣାପଡେ ନାହିଁ, ପ୍ର ତ୍ୟେକ 
କରାଯିବା ଅନୁଚିତ (ଅକାର୍ଯ୍ୟ), ବୁଵି ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ ତାହାକୁ । ବିଷୟକୁ ବି ପରୀତ ଭାବରେ 
ଭୟ ଏବଂ ଅଭୟକୁ, ବନ୍ଧନ ଏବଂ । ରାଜସିକ ବୁଦି କୁହାଯାଏ । ବୁଝେ, ତାହାକୁ ତାମସିକ ବୁଝି 
ମୁକ୍ତିକୁ ଯେଉଁ ବୁଦ୍ଧି ଭଲ ଭାବରେ କୁହାଯାଏ । 

ବୁଝିପାରେ, ତାହାକୁ ସାବ୍୍ରିକ ବୁଦ୍ଧି 
କୁହାଯାଏ | 


ଧୂତ୍ୟା ୟୟା ଧାରୟତେ ମନଃପ୍ରାଣେନ୍ଦ୍ରିୟକ୍ରିୟାଃ । 
ୟୋଗେନାବ୍ୟଭିଚାରିଣ୍ୟା ଧୂତିଃ ସା ପାର୍ଥ ସାତ୍ଜ୍ଵିକୀ ।॥୩୩॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଧତ୍ୟା = ଧୃତି ( ଧାରଣା) ଦ୍ଵାରା, ୟୟା = (ଯାହା) ଦ୍ଵାରା, ଧାରୟତେ = ଧାରଣ କରେ, 
ମନଃପ୍ରାଣେନ୍ଦ୍ରିୟ କ୍ରିୟାଃ = ମନ, ପ୍ରାଣ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର କ୍ରିୟା, ୟୋଗେନ = ଯୋଗ 


ଦ୍ବାରା, ଅବ୍ୟଭିଚାରିଣ୍ୟା = ଅବ୍ୟଭିଚାରିଣୀ (ଦ୍ଵାରା), ଧୃତିଃ = ଧୃତି, ସା = ତାହା, ପାର୍ଥ = 
ହେ ପାର୍ଥ, ସାଦ୍ିକୀ = ସାକ୍‌୍‌କ (ଶୁଦ୍ଧ) | 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ । ୟୋଗେନ ଅବ୍ୟଭିଚାରିଣ୍ୟା ୟୟା ଧୂତ୍ୟା ମନଃପ୍ରାଣେନ୍ଦ୍ରିୟକ୍ରିୟାଃ ଧାରୟତେ, 
ସା ଧତିଃ ସାତ୍ଟ୍ରିକୀ ।୩୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : £ ଘାର୍ଥ / 6 ଥବ୍ୟକିଜାରିଣୀ ଥି ଦତୁର/ ମଳୁଛ/ ୦//ଳ6ଯୋଜ ସାଧନ6ର ନଳ, ଠଣ 
ଏକଂ ଲନ୍ଦିୟମାନକର କିୟାମାନକୁ ୪/ଜଣ କଣଲ, ଜ/ହନ/ ହନି ସାକିଳ 6 /?7୩/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବର୍ଭମାନର ତିନି ଶ୍ଳୋକରେ ତିନି ପ୍ରକାର ଧ୍ଧତିର ବଣ୍ଠ୍ରନା କରା ଯାଇଛି। 


॥ ୧୧୩୦ ॥ 


ଅଧ୍ପାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୩୩ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଧୂତ୍ଯା ୟୟା ଧାରୟତେ ମନଃପ୍ରାଣେନ୍ଦ୍ରିୟକ୍ରିୟାଃ - ଯେଉଁ କ୍ଷମତା ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟର 
ଇପ୍‌ସିତ ଏବଂ ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସର୍ବଦା ଦୃଷ୍ଟି ପଥାରୂଢ ହୋଇଥାଏ, ସେହି କ୍ଷମତାକୁ ଧୃତି କୁହାଯାଏ | 
ଏ ଧାରଣାଶକ୍ତି ସାହାଯ୍ୟରେ ହିଁ ଲକ୍ଷ୍ୟପ୍ରାପ୍ତିର ପଥରେ ଆସୁଥୁବା ପର୍ବତାକାର ବିଧାବିଘ୍ନ ସତ୍ତ୍ଵେ ସେ 
ନିଜର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ସଙ୍ଗତି ରଖ୍ଵପାରିଥାଏ। ଧୃତି ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟର ଚିତ୍ରଣ କରିଥାଏ, ଏହି ଲକ୍ଷ୍ଯକୁ 
ସର୍ବଦା ଦୃଷ୍ଟି ସମକ୍ଷରେ ରଖୁଥାଏ, ଆମକୁ ଯନ୍ଵଶୀଳ କରାଇଥାଏ ଏବଂ ବାଧା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲେ 
ଆମଠାରେ ଏପରି ଗୁପ୍ତ ଶକ୍ତିର ଉତ୍ପନ୍ନ କରାଇ ଥାଏ, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ଆମେ ସାହସ, ଶୌର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ 
ଦୃଢତାର ସହିତ ଏ ବାଧାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇପାରୁ । ଧୂତି ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଏହି ସମସ୍ତ 
ଗୁଣକୁ ବୁଝିବା। 


ମନୁଷ୍ୟକୁ ଜୀବନରେ ଚେତନା, ଗୌରବ ଏବଂ ଅଭୁତପୂର୍ବ ସଫଳତା ପ୍ରଦାନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ 
ଏହି ଧାରଣା ଶକ୍ତି, ସର୍ବଦା ବିଷୟୋପଭୋଗରେ ରମଣ କରୁଥିବା ଏବଂ ଆତ୍ମସଂଯମହୀନ ବିଳାସୀ 
ଲୋକମାନଙ୍କଠାରେ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ବିପରୀତ ବିଚାର ଏବଂ ଅସାଧୁ ଜୀବନ ଯାପନ କରୁଥୁବା 
ଅବସନ୍ଲ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଠାରେ ଧୂତି ସମ୍ଭବପର ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ତ୍ରିଗୁଣ ଭେଦରେ ଧୃତି ମଧ୍ଯ ସାକ୍ତ୍ରିକ, 
ରାଜସିକ ଏବଂ ତାମସିକ - ଏହିପରି ତିନି ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ କିନ୍ତୁ ଧାନ ଦେବାର ବିଷୟ ହେଉଛି, ଏ 
ସବୁରେ ଧୂତିର ଅର୍ଥ ହେଉଛି “ ଧାରଣା”, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟଲି ନିଜର “ ବୁଝି” ଦ୍ଵାରା ନିଶ୍ଚିତ କରା 
ଯାଇଥିବା ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଦୂଢତାର ସହିତ ଧାରଣ କରନ୍ତି | 


ୟୋଗେନାବ୍ୟଭିଚାରିଣ୍ୟା ଧୃତିଃ ସା ପାର୍ଥ ସାତ୍ଛ୍ଵିକୀ - ଯେଉଁ ଧୃତି ଦ୍ଵାରା ଜଣେ ସାଧକ ନିଜର 
ମନ, ପ୍ରାଣ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ଏମାନଙ୍କର କ୍ରିୟାମାନଙ୍କୁ ଯୋଗାଭ୍ୟାସ ତଥା ଏକାଗ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟାନୁସଂଧାନ 
ସାହାଯ୍ୟରେ ସଂଯମିତ କରେ, ତାହା ହେଉଛି ସାଜ୍ତ୍ରିକ ଧୃତି | 


କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ସ୍ଵଭାବତଃ ବିଷୟାଭିମୁଖୀ ହୋଇଥାଏ । କେବଳ ମନ ହି ଏମାନଙ୍କୁ 
ସଂଯମ କରି ପାରିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଏପରି ସଂଯମ କରିବା ନିମିତ୍ତ ମନ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଶକ୍ତି ଏବଂ ଉତ୍ସାହ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଏକ ମହତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ ରହିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । ଉଚ୍ଚତର ଏବଂ ମହାନ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନ ରହିଲେ 


ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ ଭୋଗରୁ ନିବୂତ୍ତ ହେବା ଅସମ୍ଭବ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଯୋଗ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । 


ଅଖଣ୍ଡ ଆତ୍ମାନୁସନ୍ଧାନର ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ସାଧକ ସ୍ଫ୍ରରତା ଏବଂ ସନ୍ତୁଳନ, ଶାନ୍ତି ଏବଂ ସନ୍ତୋଷ 
ଲାଭ କରି ପାରନ୍ତି । ତେଣୁ ସେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯମରେ ସଫଳ ହୋଇ ପାରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏ ସବୁ ସଫଳତାର ମୂଳ 
ହେଉଛି ଧୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧାରଣା ଶକ୍ତି ବା ଧୈର୍ଯ୍ୟ। ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ସହାୟକ ହେଉଥିବା ଧୃତି ହଁ 
ହେଉଛି ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଧୂତି । 


॥ ୧୧୩୧ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ରାଜସିକ ଧୃତି କ'ଣ ? 
ୟୟା ତୁ ଧର୍ମକାମାର୍ଥାନ୍‌ ଧୃତ୍ୟା ଧାରୟତେଏର୍ଜୁନ | 
ପ୍ରସଙ୍ଗେନ ଫଲାକାଙ୍କ୍ଷୀ ଧୃତିଃ ସା ପାର୍ଥ ରାଜସୀ ॥୩୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟୟା = ଯାହା ଦାରା, ତୁ = କିନ୍ଧୁ, ଧର୍ମକାମଅର୍ଥାନ୍‌ = ଧର୍ମ, କାମ ଏବଂ ଅର୍ଥ, ଧୃତ୍ୟା = 
ଧୃତି ଦ୍ଵାରା, ଧାରୟତେ = ଧାରଣ କରେ, ଅର୍ଜୁନ = ହେ ଅର୍ଜୁନ, ପ୍ରସଙ୍ଗେନ = ଆସକିରୁ , 
ଫଲାକାଙ୍କ୍ଷୀ = ଫଳାକାଂକ୍ଷୀ, ଧୃତିଃ = ଧୃତି, ସା = ତାହା, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ରାଜସୀ= 
ରାଜସିକ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ! ତୁ ପ୍ରସଙ୍ଗେନ ଫଳକାଙ୍କ୍ଷୀ ୟୟା ଧୃତ୍ଯା ଧର୍ମକାମାର୍ଥନ୍‌ ଧାରୟତେ, ହେ 
ପାର୍ଥ ! ସା ଧୃତିଃ ରାଜସୀ ।୩୪। 


ଶ୍ନୋକାର୍ଥ : ଳିଛୁ £ ୟାର୍ଥ/ କର୍ନନ ଙଳ 96 6 ଚୀବଲାଳସ/ ଥାସଳିକୁ 6ନେକ © ତ଼ର/ ଧର୍ମ ଥର୍ଥ୍‌ 
ଲାନନକୁ ବଇ ୪/ଜଣ କନ, ଜାହ/ ହନଛି ଲାଳନିକ ¿6 /?7୨7/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ୟୟା ତୁ ଧର୍ମକାମାର୍ଥାନ୍‌ ଧୂତ୍ଯା ଧାରୟତେଏର୍ଜୁନ - ମନୁଷ୍ଯ ଜୀବନରେ ପୁରୁଷାର୍ଥ 
ଚାରି ପ୍ରକାରର, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଯନ୍‌ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଯୋଗ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ଚାରି ପ୍ରକାରର । ସେ 
ସଚୁ ହେଲା ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, କାମ ଏବଂ ମୋକ୍ଷ | ଯେଉଁ ସଂହତି ( ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ) ସହିତ ମନୁଷ୍ୟ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ 
ଏବଂ କାମକୁ ଧାରଣ କରେ, ତାହା ହେଉଛି ରାଜସିକ ଧୃତି । ଏଠାରେ ଧ୍ୟାନ ଦେବାର ବିଷୟ ଯେ 
ଭଗବାନ୍‌ ମୋକ୍ଷ ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ନାହାନ୍ତି । କାରଣ ରାଜସିକ ବ୍ୟକ୍ତ ପ୍ରଥମ ତିନି ପ୍ରକାରର 
ପୁରୁଷାର୍ଥରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ, ମୋକ୍ଷ ପାଇଁ ତା'ର ଆଗ୍ରହ ନ ଥାଏ। 


ପ୍ରସଙ୍ଗେନ ଫଲାକାଙ୍କ୍ଷୀ ଧୃତିଃ ସା ପାର୍ଥ ରାଜସୀ - ରାଜସିକ ବ୍ଯକ୍ତି ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ ଏବଂ କାମ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସୁଖର ଅନ୍ବେଷଣ କରିଥାଏ। ସ୍ଵର୍ଗଲାଭ ଆଶାରେ ସେ ଧର୍ମର ଏବଂ ଜୀବନରେ କ୍ଷମତା ଲାଭ 
ପାଇଁ ଅର୍ଥର ଅନୁସରଣ କରିଥାଏ। ରାଜସିକବ୍ୟକ୍ତି ବିଶ୍ଵାସ କରେ ଯେ ବିଷୟ ଉପଭୋଗ ଦ୍ଵାରା ହିଁ 
ଜୀବନରେ ଶାନ୍ତି ମିଳିବ। ଏହି ଦୃଢ ବିଶ୍ଵାସ ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ସେ କର୍ମର ଅନ୍ଵେଷଣ କରେ। ଏହା ହିଁ 
ହେଉଛି ରାଜସିକ ଧୃତି । 


॥ ୧୧୩୨ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୩୫ 


ତାମସିକ ଧୃତି କ'ଣ ? 


ୟୟା ସ୍ଵପ୍ନଂ ଭୟଂ ଶୋକଂ ବିଷାଦଂ ମଦମେବ ଚ। 
ନ ବିମୁଞ୍ଚତି ଦୁର୍ମେଧା ଧୂତିଃ ସା ପାର୍ଥ ତାମସୀ ॥୩୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟୟା = ଯାହାଦ୍ଵାରା, ସ୍ଵପ୍ନମ୍‌ = ସ୍ଵପ୍କ ଭୟମ୍‌ = ଭୟ, ଶୋକମ୍‌ = ଶୋକ, ବିଷାଦମ୍‌ = 
ବିଷାଦ, ମଦମ୍‌ = ମଦ, ଏବ = ବାସ୍ତବରେ, ଚ = ଏବଂ, ନ ବିମୁଞ୍ଥଭତି = ତ୍ୟାଗ କରେ 
ନାହି, ଦୁର୍ମେଧାଃ = ଦୁର୍ବୃ ସଂପନୁ ବ୍ଯଛି, ଧୃତିଃ = ଧୃତି, ସା = ତାହା, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, 
ତାମସୀ = ତାମସିକ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ ! ଦୁର୍ମେଧାଃ ୟୟା ସ୍ଵପ୍ନଂ ଭୟଂ ଶୋକଂ ବିଷାଦଂ ଚ ମଦଂ ଏବ ନ ବିମୁଞ୍ଚତି, ସା 
ଧୂତିଃ ତାମସୀ ।୩୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6 ଉାର୍ଥ / ନଜ ¿/୭ଣ/ ଜ଼ଲ/ ଜୁର୍କୁଵ ସଂଯକୁ କଛି ମୁଦ, ଭୟ, ଶୋକ, ବିଷାଦ ଏବଂ 
ମଦଳୁ ଚାର କଳି ଯାଜେଲାନକ ଜାର/ ହନି ରାମସିଳ ଥି /?7୫/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଠ ଏ ଶ୍ଳୌକରେ ବଣ୍ଠିତ ତାମସିକ ଧୂତିକୁ ବୁଝିବା କଷ୍ଟକର ନୁହେଁ, କାରଣ ଆମମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ ଅଧ୍ରକାଂଶଙ୍କର ଧୃତି ଏହି ଶ୍ରେଣୀର । ନିଦ୍ରା, ଭୟ, ଶୋକ, ବିଷାଦ ଏବଂ ମଦକୁ ଧାରଣ 
କରୁଥିବା ଧ୍ଧତି ହେଉଛି ତାମସିକ ଧୃତି । 


ୟୟା ସ୍ଵପ୍ନଂ ଭୟଂ ଶୋକଂ ବିଷାଦଂ ମଦମେବ ଚ - ପ୍ରାୟତଃ ନିଦ୍ରାବସ୍ତାରେ ଡୁବି ରହିଥବା 
ମନର ପ୍ରକ୍ଷେପିତ କଳ୍ପନାକୁ ସ୍ଵପ୍ନ ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରା ଯାଇଛି। ବାସ୍ତବରେ ବସ୍ତୁର ଅଭାବ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ, ମନକଚ୍ପତ ମିଥ୍ୟା ବିଷୟର ଭୋଗ ଅନୁଭୂତିର ଅବସ୍ଥାକୁ ସ୍ଵପ୍ନ କୁହାଯାଏ । ତମୋଗୁଣୀ ଲୋକ ବାହ୍ୟ 
ବସ୍ତୁ ଉପରେ ନିଜର ମନ ଦ୍ଵାରା ସୁନ୍ଦରତା ଏବଂ ସୁଖର ଆରୋପ କରି ଏହାର ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ପରିଶ୍ରମ 
ଏବଂ ସଂଘର୍ଷ କରେ। 

ଭୟ : ଏପରି ଅବିବେକୀ ଲୋକ ଅଯଥାରେ ଅନ୍ଧକାରମୟ ଭବିଷ୍ଯତର କଳନା କରି ଭୟଭୀତ 
ହୋଇଥାନ୍ତି। ହୁଏତ, ଏହି ଭୟପ୍ରଦ ଘଟଣା କଦାପି ଘଟି ନ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏହାର କାଳ୍ପନିକ ଭୟ ହିଁ 
ମନୁଷ୍ଯର ସନ୍ତୁନନ, ସଂଯମ ଏବଂ ସନ୍ତୋଷକୁ ନଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ । ଆମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅନେକ 
ଲୋକ ଜୀବନରେ ହଜାର ଥର ଏପରି ଭୟ ଅନୁଭବ କରିଥବେ । କେତେ ଲୋକଙ୍କର ଭୟ ହୋଇଥାଏ 
ଯେ ସେମାନେ କାଲି ମରିଯିବେ କିନ୍ତୁ ତା' ପରଦିନ ସକାଳେ ପୁଣି ସୁସ୍ତ ଶରୀରରେ ନିଦ ଭାଙ୍ଗେ। 


॥ ୧୧୩୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏପରି ରୋଗ ହେଉଛନ୍ତି ଭୟୋନ୍ନାଦ ରୋଗୀ । ବିଚିତ୍ର କଥା ଯେ, ଏପରି 
ଲୋକ ପ୍ରାୟତଃ ଏହିପରି ଭୟର ଶିକାର ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ଶୋକ, ବିଷାଦ ଏବଂ ମଦ : ଏହି ତିନି ମାର୍ଗରେ ମନୁଷ୍ୟର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଉଣା ହୋଇଯାଏ । 
ତାମସିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଏମାନଙ୍କୁ ଧାରଣ କରି ଏକ ପ୍ରକାରର ଆନ୍ତରିକ ରିକ୍ତତା ଏବଂ ଅବସନ୍ନତା ଅନୁଭବ 
କରେ । ଅତୀତରେ ହୋଇଥୁବା ଅନିଷ୍ଟ ଘଟଣା ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ୟର ଶୋକ ହୋଇଥାଏ, ଭବିଷ୍ୟତକୁ ଅନ୍ଧକାର 
ଦେଖ ତାର ମନ “ ବିଷାଦ' ରେ ଭରିଯାଏ ଏବଂ ବର୍ତମାନ କାଳରେ କାମୁକତାପୂର୍ଣ୍ଁ ଅନୈତିକ ଜୀବନର 
ଗର୍ବ କରିବାରେ ହି ମୂଢ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନରେ ' ମଦ” ଅନୁଭୁତ ହୋଇଥାଏ। 


ଉପରୋକ୍ତ ସ୍ଵପ୍ନାଦି ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାରର ଜୀବନର ମୁଲ୍ୟବୋଧକୁ ଅନୁସରଣ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ହେଉଛନ୍ତି 
ତାମସିକ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଧୂତିକୁ ତାମସୀ କୁହାଯାଏ। 


ସାରଣୀ - ୫ 
ତିନି ପ୍ରକାର ଧୃତି 


ସାର୍କ ରାଜସିକ ତାମସିକ 


ଯେଉଁ ଧୃତି ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ମାନସିକ ¡ ଯେଉଁ ଧୃତି ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ଅତ୍ୟନ୍ତ ¡ ଯେଉଁ ଧୃତି ଦ୍ଵାରା ମନ୍ଦବୁଦଛି ମନୁଷ୍ଯ 
କ୍ରିୟାକୁ, କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଆସକ୍ତିର ସହିତ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ ଏବଂ ନିଦ୍ରା, ଭୟ, ଚିନ୍ତା, ଦୁଃଖ ତଥା 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ ତାହାକୁ । କାମକୁ ଧାରଣ ପୋଷଣ କରେ, | ଉନ୍ମତ୍ତତାକୁ ମଧ୍ଯ ଛାଡେ ନାହି, 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ଧ୍ଧତି କୁହାଯାଏ । ତାକୁ ରାଜସିକ ଧୂତି କୁହାଯାଏ। । ତାହାକୁ ତାମସିକ ଧୂତି କୁହାଯାଏ। 


ପୂର୍ବ ଗରିଗୋଟି ସାରଣୀକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରାଯାଉ । ସମସ୍ତ ସାରଣୀକୁ ଏକାଠି ପାଠ କଲେ ସତ୍ତ୍‌, ରଜ ଓ ତମ 
ଇତ୍ୟାଦି ତ୍ରିଗୁଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନିର୍ଭୁଲ ଓ ସ୍ପଷ୍ଟ ଚିତ୍ର ମିଳିଯାଇପାରିବ। 


॥ ୧୧୩୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୩୬ 


ଗୁଣ ଭେଦରେ ସୁଖ ମଧ୍ଯ ତିନି ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ | ବର୍ତମାନ କର୍ମର ଫଳ ତ୍ରିବିଧ ସୁଖ ବିଷୟରେ 
କୁହା ଯାଉଛି- 


ସୁଖଂ ତ୍ଵିଦାନୀଂ ତ୍ରିବିଧଂ ଶୂଣୁ ମେ ଭରତର୍ଷଭ । 
ଅଭ୍ୟାସାଦ୍ରମତେ ୟତ୍ର ଦୁଃଖାନ୍ତଂ ଚ ନିଗଚ୍ଛତି ॥୩୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ, ତୁ = ବାସ୍ତବରେ, ଇଦାନୀମ୍‌ = ବର୍ଭମାନ, ତ୍ରିବିଧମ୍‌ = ତ୍ରିବିଧ, ଶୃଣୁ = 
ଶୁଣ, ମେ = ମୋଠାରୁ, ଭରତର୍ଷଭ = ହେ ଭରତର୍ଷଭ, ଅଭ୍ୟାସାତ୍‌ = ଅଭ୍ୟାସରୁ, ରମତେ 
= ରମଣ କରେ, ୟତ୍ = ଯେଉଁଠାରେ, ଦୁଃଖାନ୍ତମ୍‌ = ଦୁଃଖର ଅନ୍ତ, ଚ = ଏବଂ, ନିଗଚ୍ତି 
= ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ଭରତଷିଭ ! ଇଦାନୀଂ ତୁ ତ୍ରିବିଧଂ ସୁଖଂ ମେ ଶୂଣୁ। ୟତ୍ର ଅଭ୍ୟାସାତ୍‌ ରମତେ, ଚ 
ଦୁଖାନ୍ତଂ ନିଗଚ୍ଛତି ।୩୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଜଜଜର୍ଜଜ / ବର୍ନ୍ନାନ 6ନୋଠାକୁ ଜିନି 9ଳାଜନ ସୁରା କିଷନ ଵୁଣ/ ଥକ#ସବଶତ# 
ସାଧକ ଏଥି ଜନଣ କଣିଥାଏ ଏବଂ ଏହାକୁର/ ଭୁଃଖରଳ ଥନ 6ଯୋଇଥା'ଏ /77.5/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା ଠ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ବିଚାରରୁ ବିକାଶର କ୍ରମରେ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ କାର୍ଯ୍ୟ 
ସଂପାଦନର ତିନି ତତ୍ତ୍ଵ - ଜ୍ଞାନ, କର୍ତା ଏବଂ କର୍ମର ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଇଛି । ତାଂପରେ କର୍ମର 
ପ୍ରେରକ, ନିୟାମକ ଏବଂ ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ତତ୍ତ୍‌-ବୁଵି ଏବଂ ଧୃତିର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି | ଏହି 
ତ୍ରିବିଧ ଭେଦକୁ ପୂୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ଭାବେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । 


ସୁଖଂ ତ୍ଵିଦାନୀଂ ତ୍ରିବିଧଂ ଶୂଣୁ ମେ ଭରତର୍ଷଭ - ପ୍ରତ୍ୟେକ କତା ନିଜର କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ “ ଜ୍ଞାନ” 
ଦ୍ଵାରା ନିଦେଶିତ, ' ବୁଝି” ଦ୍ଵାରା ଶାସିତ ଏବଂ “ ଧୃତି” ଦ୍ଵାରା ଲକ୍ଷ୍ଯକୁ ଧାରଣ କରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ | 
ଏହିପରି ଭାବରେ ' କାର୍ଯ୍ୟଂଥର ଟିକିନିଖି ଅର୍ଥ ଏପରି ବୁଝି ହୋଇଥବାରୁ ଏହାର ବିଶ୍ଲେଷଣ ପୁଣ୍ଟ୍ରହେଲା। 
“କାର୍ଯ୍ୟ' ର ମନସ୍ତାତ୍ତ୍ଵାକ ବିଶ୍ଵେଷଣର ଆଲୋଚନା କରା ଯାଉଛି। ମନୁଷ୍ୟ କାହିଁକି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ? ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରାଣୀ ଗୋଟିଏ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟକରେ । ତାହା ହେଉଛି ସୁଖାନୁସନ୍ଧାନ | 


କର୍ମର ତିନିଗୋଟି ଅଂଶ- ଜ୍ଞାନ, କରାଁ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟ, ତଥା ବୁଵି ଏବଂ ଧୁତିର ସାହାଯ୍ୟରେ ଗର୍ଭରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ଶ୍ମଶାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ସୁଖଲାଭ ଆଶାରେ ବା କୃତକୃତ୍ୟତା ପାଇଁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ। 


॥ ୧୧୩୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୭ / ଅଧ୍ାୟ ୧୮ 


ଏହିପରି ଭାବରେ ସୁଖପ୍ରାପ୍ତି ସମସ୍ତଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲେ ହେଁ ଜ୍ଞାନ, କଉଁ ଓ କର୍ମର ବୁଵି 
ଏବଂ ଧ୍ଧତି ଭେଦରେ ବିଭିନ୍ନ ଲୋକଙ୍କର ସୁଖପ୍ରାପ୍ତିର ମାର୍ଗ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ସାତ୍କ୍ରିକ, ରାଜସିକ 
ଏବଂ ତାମସିକ ଲୋକ ବିବିଧ କର୍ମଦ୍ଵାରା ନିଜ ନିଜର ସୁଖାନୁସନ୍ଧାନ କରିଥାନ୍ତି । 


କର୍ମର ପାଞ୍ଚୋଟି ଅଂଶ (ଜ୍ଞାନ, କର୍ତା, କର୍ମ, ବୁଝି, ଧୃତି) ମଧରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ତ୍ରିବିଧ ହୋଇଥିବାରୁ 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର କର୍ମରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ସୁଖରେ ପ୍ରଭେଦ ହେବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ। ବର୍ଭମାନ ସୁଖର ତିନି ପ୍ରକାରର 
ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗ କରା ଯାଇଛି। 


ଅଭ୍ୟାସାଦ୍ରମତେ ୟତ୍ର ଦୁଃଖାନ୍ତଂ ଚ ନିଗଚ୍ଛତି - ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବଣ୍ଠିତ ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗକୁ ବୁଝି 
ଜଣେ ବାସ୍ତବ ସାଧକକୁ ଆତ୍ମନିରୀକ୍ଷଣର ସାମର୍ଥ୍ୟ ମିଳିଥାଏ। ଏହିପରି ଭାବରେ ନିଜର ଦୁଃଖର କାରଣ 
ବୁଝି ପାରିଲେ, ଏହାକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ସେ ନିଜ ଜୀବନକୁ ପୁନଃ ବ୍ୟବସ୍ତିତ କରି ପାରିବ | ଏପରି ଅଭ୍ୟାସ 
ଦ୍ଵାରା ଦୁଃଖର ସର୍ବଥା ଅନ୍ତ ହେବା ସମ୍ଭବପର । 


ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ କ'ଣ ? ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 

ୟତ୍ତଦଗ୍ରେ ବିଷମିବ ପରିଣାମେଃମୂତୋପମମ୍‌ । 
ତତ୍‌ସୁଖଂ ସାତ୍ନ୍ଵିକଂ ପ୍ରୋକ୍ତମାତ୍ମବୁଦ୍ଧିପ୍ରସାଦଜମ୍‌ ॥୩୭॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତ୍‌ = ଯାହା, ତତ୍‌ = ତାହା, ଅଗ୍ରେ = ପ୍ରଥମରେ, ବିଷମ୍‌ = ବିଷ, ଇବ = ପରି, 
ପରିଣାମେ = ଶେଷରେ, ଅମୃୂତୋପମମ୍‌ = ଅମୃତ ପରି, ତତ୍‌ = ସେହି, ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ, 
ସାତ୍ତ୍ରିମ୍‌ = ସାକ୍ବ୍ରିକ ପ୍ରୋକ୍ତମ୍‌ - କୁହାଯାଇଛି, ଆତ୍ମବୁଛି ପ୍ରସାଦଜମ୍‌ = ଆମ୍ବବୁଝଵି 
ପ୍ରସାଦରୁ ଉପ୍ଵନ୍ନ । 

ଅନ୍ଵୟଃ : ଯତ୍‌ ତତ୍‌ ଅଗ୍ରେ ବିଷଂ ଇବ, ପରିଣାମେ ଅମୂତୋପମଂ, ଆୁବୁଦିପ୍ରସାଦଳଂ, ତତ୍‌ ସୁଖଂ 
ସାତ୍ତ୍ରିଂଂ ପ୍ରୋକ୍ତଂ ।୩୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 9ଥମୁ କିଶା ତୁଲ/ ମନେ 6ହେଜଥିଳ ମଧ ଜଜିଣାମଣେ 6 ସୁଖ ଥନୁତ ଳି 6ନୋଳଥାଏ, 
6ସଂନ୍ଦି ସୁଖକୁ ସାକୁୂଳ ସୁରଜ କୁହାଯାଏ / ଥାନ୍ବାନୁଭୁତି ୦୭୭ନୁ ମନନ ଘବିତନକ୍ତୁ ଏହି ସୁନୀ 
ଜଙ୍ଗନୁ ୋନଥାଏ /77୭/ 


ୟତ୍ତଦଗ୍ରେ ବିଷମିବ ପରିଣାମେଃମୂତୋପମମ୍‌ - ଆରମ୍ଭରୁ ଯେଉଁ ସୁଖ ବିଷ ସଦୃଶ ଏବଂ ଖୁବ୍‌ 
କଷ୍ଟଦାୟକ ମନେ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପରିଣାମରେ ଅମୃତ ପରି ହୋଇଥାଏ, ତାହା ହି ହେଉଛି ସାବ୍ତ୍ଵିକ 
ସୁଖ। ସଂକ୍ଷେପରେ, ନିରନ୍ତର ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ସୁଖ ଲାଭ କରାଯାଏ। ତାହା ମହାନ୍‌ ଆନନ୍ଦ ଏବଂ 


॥୧୧୩୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୩୮ 


ପୁଣ୍ଡଢିତାର ଭାବ ଆଣି ଦେଇଥାଏ । ବିଷୟାସକ୍ତି ଏବଂ ବିଷୟୋପଭୋଗରୁ ଯେଉଁ ସୁଖ ମିଳିଥାଏ, ତାହା 
କ୍ଷଣିକ । ଏହା ଭୋଗ କରି ସାରିବା ପରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସନ୍ତୁଳନ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ହେବା ସହିତ ସେ ବିଷାଦଗ୍ରସ୍ତ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇଥାଏ । 


ଆତ୍ମ ସଂଯମ ଏବଂ ପରିଣାମତଃ ଆତ୍ମବିକାଶରୁ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ମିଳିଥାଏ, ତାହା ଶସ୍ତା ସନ୍ତୋଷ 
ନୁହେଁ । ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଯେ ପ୍ରଥମ ଅବସ୍ଥାରେ ଏହା ଯନ୍ତ୍ରଣାଦାୟକ ଏବଂ ବଡ କଷ୍ଟକର | କିନ୍ତୁ ଆମ୍ବବିକାଶର 
ଏ ଦୁର୍ଗମ ରାସ୍ତାରେ ସାହସ ଏବଂ ବୀରତ୍ବର ସହିତ ଗତି କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ତରର ଶାନ୍ତିର ପରିପୁର୍ଣ୍ଣତା 
ଏବଂ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରେ। ଆମ୍ମ ସଂଯମ ଏବଂ ଆତ୍ମାନୁଶାସନରୁ ଜାତ ଏହି ସୁଖକୁ ଭଗବାନ୍‌ 
ସାକ୍ବ୍ିକ ସୁଖ କହିଛନ୍ତଯ। 

ତତ୍‌ସୁଖଂ ସାବ୍ନିକଂ ପ୍ରୋକ୍ତମାତ୍ମବୁଦିପ୍ରସାଦଜମ୍‌ - ( ଆମ୍ବବୁଦି ପ୍ରସାଦରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ) ସାଧାରଣତଃ 
କର୍ମକାଣ୍ଡୀୟ ପୂଜା ଶେଷରେ ବିତରଣ କରାଯାଉଥିବା ଭୋଜ୍ୟ ପଦାର୍ଥକୁ ପ୍ରସାଦ ଭାବରେ ବୁଝା ଯାଇଥାଏ । 
ଏଠାରେ କିନ୍ତୁ ପ୍ରସାଦର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ବ୍ୟାପକ ଏବଂ ଗମ୍ଭୀର | 

ଆତ୍ମାନୁସନ୍ଧାନ ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମ- ସ୍ଵରୂପରେ ସମାହିତ ବୁଦିକୁ “ ଆତ୍ମଚୁଦି' କୁହାଯାଏ |ଏହି ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରସାଦର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ପ୍ରସନ୍ନତା। ବୁଦି ଶାନ୍ତ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ସ୍ଥିର ହେଲେ ଯେଉଁ ସୁଖାନୁଭୂତି ହୋଇଥାଏ, ତାହା 
ହେଉଛି “ ଆତ୍ମବୁଦ୍ଧି ପ୍ରସାଦଜ” ସାଦ୍କ୍ିକ ସୁଖ । ସୁଶିକ୍ଷିତ, ସୁସଂସ୍କୃତ ଏବଂ ସାଭ୍ଟ୍ଵିକ ବ୍ୟକ୍ତି ହି ଏପରି ମହାନ୍‌ 
ସୁଖ ଲାଭ କରିଥାନ୍ତ। 


ରାଜସିକ ସୁଖ କ'ଣ ? 


ବିଷୟେନ୍ଦ୍ରିୟସଂୟୋଗାଦ୍ୟତ୍ତଦଗ୍ରେଃମୂତୋପମମ୍‌ | 
ପରିଣାମେ ବିଷମିବ ତତ୍‌ସୁଖଂ ରାଜସଂ ସୁତମ୍‌ ॥୩୮ | 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବିଷୟେନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂୟୋଗାତ୍‌ = ବିଷୟ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯୋଗରୁ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ତତ୍‌ = 
ତାହା, ଅଗ୍ରେ = ପ୍ରଥମରେ, ଅମୂତୋପମମ୍‌ = ଅମୃତ ପରି, ପରିଣାମେ = ଶେଷରେ, 


ବିଷମ୍‌ = ବିଷ, ଇବ = ପରି, ତତ୍‌ = ତାହା, ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ, ରାଜସମ୍‌ = ରାଜସିକ, 
ସ୍ତମ୍‌ = କୁହାଯାଇଛି। 


ଅନ୍ବୟଃ : ଯତ୍‌ ତତ୍‌ ବିଷୟେନ୍ଦ୍ରିୟସଂଯୋଗାତ୍‌ ଅଗ୍ରେ ଅମୂତୋପମଂ ପରିଣାମେ ବିଷଂ ଇବ, ତତ୍‌ ସୁଖଂ 
ରାଜସଂ ସ୍ପୃତଂ ।୩୮। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ବିଷୟ ଏବଂ କଢିୟନ ସଂଯୋରକୁ ନନ୍ଦ ସୁଖ ନନ୍ରକୁ ନୁଏ ଥମ ଏହା ଥମୁତ ଘନ 
ଲୟରେ ଜଳୁ 6ଶେଷଣନେ ବିଷ ନଳି ୋନକଥାଏ, ରାମା ନନ୍ଦବି ନାଳଦିକ ସୁରା /୨୨୮୮୮୮ 


॥ ୧୧୩୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଶ୍ଳୋକରୁ ଜଣାପଡେ ଯେ ରାଜସିକ ସୁଖ ହେଉଛି ସାକ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖର ପୂରା ବିପରୀତ । 
ବିଷୟ ସହିତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସଂ ଯୋଗ ହେଲେ ହି ରାଜସିକ ସୁଖ ମିଳିଯାଏ । ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟବଶତଃ, 
ଏ ଉଭୟଙ୍କର ସଂଯୋଗ ଚିରସ୍ଫାାୟୀ ନୁହଁ, କାରଣ ବିଷୟ ହେଉଛି ଅନିତ୍ୟ ଏବଂ ପରିବର୍ତନଶୀଳ | 
ବିଷୟ ସହିତ ସଂପର୍କ ରଖୁଥୁବା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ୟ ଅନିତ୍ୟ ତେଣୁ ଭୋଗ୍ୟ ବିଷୟ ଏବଂ 
ଭୋକ୍ତା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଉଭୟ ଅନିତ୍ୟ ହୋଇଥ୍ବବାରୁ ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନିତ୍ୟ ସଂଯୋଗ ରହି ପାରିବା 
ଅସମ୍ଭବ । ଏପରି ପରିସ୍ଥିତିରେ ରାଜସିକ ସୁଖ ନିତ୍ୟ ହୋଇ ପାରିବ କିପରି ? କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତ ଏହି 
କ୍ଷଣିକ ବୈଷୟିକ ସୁଖକୁ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ତଃ ଏବଂ ଯଥେଷ୍ଟ ପରିମାଣରେ ଭୋଗ କରି ପାରେ ନାହ; 
କାରଣ, ଭୋଗ କରୁଥିବା ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ତା ମନରେ ଭୟ ଏବଂ ଚିନ୍ତା ଲାଗି ରହିଥାଏ ଯେ ହୁଏତ 
ଏ ସୁଖଭୋଗ ଶୀଘ୍ର ଶେଷ ହୋଇଯିବ। କେବଳ ରାଜସିକ ବ୍ଯକ୍ତି ହି ଏପରି ସୁଖଭୋଗରେ ଲିପ୍ତ 
ରହନି, ସାକି୍‌କ ପୁରୁଷ ନୁହେଁ| 
ତାମସିକ ସୁଖ କ'ଣ ? 

ୟଦଗ୍ରେ ଚାନୁବନ୍ଧେ ଚ ସୁଖଂ ମୋହନମା ୍ମନଃ | 

ନିଦ୍ରାଲସ୍ୟପ୍ରମାଦୋତ୍ଥଂ ତତ୍ତାମସମୁଦାହୃତମ୍‌ ॥୩୯॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ ଓ ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଅଗ୍ରେ - ପ୍ରଥମରେ, ଚ = ଏବଂ, ଅନୁବନ୍ଧେ = ପରିଣାମରେ, ଚ = 

ଏବଂ, ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ, ମୋହନମ୍‌ = ମୋହିତ କରୁଥିବା, ଆତ୍ମନଃ = ଆତ୍ମାଙ୍କର, ନିଦ୍ରା = 


ନିଦ, ଆଲସ୍ୟ = ଆଳସ୍ଯ, ପ୍ରମାଦ = ଅସତର୍କତା, ଉତ୍ଥମ୍‌ = ଉପ୍ନନ, ତତ୍‌ = ତାହା, 
ତାମସମ୍‌ = ତାମସିକ, ଉଦାହୁତମ୍‌ = କୁହାଯାଏ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଯତ୍‌ ସୁଖଂ ଅଗ୍ରେ ଚ ଅନୁବନ୍ଧେ ଚ ଆତ୍ମନଃ ମୋହନଂ ନିଦ୍ରାଳସ୍ଯପ୍ରମାଦୋତ୍ଥଂ, ତତ୍‌ 
ତାମସଂ ଭଦାହୁତଂ |୩ ୯ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥାରମ଼ନ ଏବଂ ଯାଳିଣାନଣନ 6ନେକ ସୁର ଥାନ୍୍ରକୁମକୁଖ୍ୟଙ୍କୁଃ ୦ମାନିତ କଳିଥାଏକ ବେନି 
ନିଭ, ଥାଳସୟ ଏବଂ ନୂମାଜକୁ ଜଦ୍ରନୁ ସୁଖକୁ ଚାମସିନ ସୁମ କୁମାଦାଂଏ /776/ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ୟଦଗ୍ରେ ଚାନୁବନ୍ଧେ ଚ ସୁଖଂ ମୋହନମାତ୍ମନଃ - ଯେଉଁ ସୁଖ ମନୁଷ୍ଯକୁ ମୋହିତ 
କରିଦିଏ ଏବଂ ଯାହା ତାଂର ସଂସ୍କୃତିକୁ ବିକୃତିରେ ପରିବଭିତ କରିଦିଏ, ତାହାକୁ ତାମସିକ ସୁଖ 
କୁହାଯାଏ। ମୋହର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଆମ୍ମା ଏବଂ ଅନାତ୍ମା ବିଚାରର ଅଭାବ। ଦୀର୍ଘଦିନ ଧରି ଏହି ସୁଖ 
ଭୋଗ କଲେ ବୁଦ୍ଧି ବିପରୀତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଚେତନା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 


॥ ୧୧୩୮॥ 


ଅଞ୍ଧାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୪୦ 


ନିଦ୍ରାଲସ୍ୟପ୍ରମାଦୋତ୍ଥଂ ତାମସା ତ ମ୍‌ ° ତାମସିକ ସ୍ରୋତର ଉତ୍ସ ହେଲା ନିଦ୍ରା ଆଳସ୍ୟ 
ଏବଂ ପ୍ରମାଦ । ପ୍ରତି ରାତିରେ ଶୋଇବା ଅର୍ଥରେ ଏଠାରେ ନିଦ୍ରା ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇ ନାହି। ବେଦାନ୍ତ- 
ଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ ନିଦ୍ରା ହେଉଛି ସ୍ଵସ୍ଵରୂପର ଅଜ୍ଞାନ ଅବସ୍ଥାଂ । ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ମନୁଷ୍ୟ ନିତ୍ଯ, ଚିରନ୍ତନ 
ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବୁଝିବାରେ ଅକ୍ଷମ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ଆତ୍ମ-ଅଜ୍ଞାନର କାରଣରୁ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ବିଷୟ ଭୋଗରେ 
ସୁଖର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରେ ଏବଂ ଏଥୁରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


ଆଳସ୍ୟ : ସମସ୍ୟାର ସମୁଚିତ ବିଚାର କରି ଉପଯୁକ୍ତ ନିଷ୍ପତ୍ତିରେ ଉପନୀତ ହେବାର ଅକ୍ଷମତାକୁ 
ଏଠାରେ ଆଳସ୍ୟ କୁହାଯାଇଛି। ଏପରି ଅବସନ୍ନ ବୁଵି ଜୀବନର ସଂଗୀତ ଗାନ କରି ପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତି ସାଧାରଣତଃ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ତାଡନା ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇଥାନ୍ତି। 


ପ୍ରମାଦ : ପ୍ରମାଦଶୀଳ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ହୃଦୟର ମହାନ୍‌ ଗୁଣର ଆହ୍ଵାନକୁ ଅବହେଳା ଏବଂ ଉପେକ୍ଷା 
କରି ନିମ୍ନସ୍ତରର ଭୋଗରେ ମଜ଼ିଥାଏ । ପରିଣାମତଃ, ସେ ଦିନକୁ ଦିନ ପଶୁସ୍ତରକୁ ଅବତରଣ କରିଥାଏ | 


ଉଚ୍ଚତର ଆହ୍ଵାନକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି, ଆଳସ୍ୟ ଏବଂ ନିଦ୍ରା ପରାୟଣ ବ୍ୟକ୍ତି ସୁଖାନୁସନ୍ଧାନ କଲେ, 
ଯେଉ ସୁଖ ମିଳେ ତାହା ଆରମ୍ଭରେ ଏବଂ ପରିଣାମରେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ମୋହିତ କରିଥାଏ। ଏପରି ସୁଖ 
ହେଉଛି ତାମସିକ ସୁଖ । 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଲୋକ ହେଉଛି ବର୍ତମାନ ଚାଲିଥିବା ଆଲୋଚନାର ଉପସଂହାର | 


ନ ତଦସ୍ତ ପୂଥୁବ୍ୟାଂ ବା ଦିବି ଦେବେଷୁ ବା ପୁନଃ | 
ସତ୍ତ୍ବଂ ପ୍ରକୃତିଜୈମ୍ମୁକ୍ତଂ ୟଦେଭିଃ ସ୍ୟାତ୍‌ ତ୍ରିଭିର୍ଗୁଣୈଃ ॥୪ ୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନୁହଁ, ତତ୍‌ = ତାହା, ଅସି = ଅଛି, ପୃଥୁବ୍ଯାମ୍‌ = ପୃଥ୍ବୀରେ, ବା = କିମା, ଦିବି = 
ସ୍ଵର୍ଗରେ, ଦେବେଷୁ = ଦେବତାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ବା = କିମା, ପୁନଃ = ପୁନଶ୍ଚ, ସତୂମ୍‌ = 
ପ୍ରାଣୀ (ସତ୍ତା), ପରକୃତିଜୈଃ = ପ୍ରକୃତିଜାତ, ମୁକ୍ତମ୍‌ = ମୁକ, ୟତ୍‌ = ଯାହା, ଏଭିଃ = 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ, ସ୍ୟାତ୍‌ = ହେବ, ତ୍ରିଭିଃ = ତିନିଗୁଣ ଭିତରୁ, ଗୁଣୈଃ = ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ୟତ୍ର ସନ୍ତ୍ବଂ ପ୍ରକୃତିଜୈଃ ଏଭିଃ ତ୍ରିଭିଃ ଗୁଣୈଃ ମୁକ୍ତଂ ସ୍ୟାତ୍‌, ତତ୍‌ ପୁଥୁବ୍ଯାଂ ବା ଦିବି ବା ପୁନଃ 
ଦେବେଷୁ ନ ଅସ୍ତ ।୪୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ମୁଥଁବୀନେ କା ସର୍ଜନ ଦେବନାମାନନ୍କ ମନେ ଏପଲ ରକୌଣସି ସକା ଓକିଦମାନ ବନ୍ଧୁ) 


ମ୍ମ ୍ୟ ୩୩ 


ନାହି, ନ୍ଦିଏ ଠକୁଜିଲଚ ଏହି ଚିନି ଗୁଣରୁ ମୁଳ /୪୮୦/ 


* ମ/ମୀଳ/କ' ମାଖୁଳ/ ଲାଜିଳ' ଅଳୁଣିଚଜ- ୪୮ ଢଣବଃ / 


॥ ୧୧୩୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଭପରୋକ୍ତ ଶ୍ଳୋକ ସହିତ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଉପରେ ଏବଂ ବିଶେଷ ଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟର 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍୍‌ ଉପରେ ପଢୁଥୁବା ତିନି ଗୁଣର ପ୍ରଭାବ ବିଷୟ ଆଲୋଚନା ସମାପ୍ତ ହେଲା । ଏହି ସଂପୂର୍ଣ୍ର 
ଅନୁଚ୍ଛେଦରେ ବିଭିନ୍ନ ମନୁଷ୍ୟର, ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟକିତ୍‌ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ବ୍ୟବହାରର ବିବିଧତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ମଧ୍ଯ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଦିଆ ଯାଇଛି | “ଜ୍ଞାନ”, 'କର୍ମ', ' କଭାଁ', ' ବୁଝି ”,, ଏବଂ ' ଧୃତି 'ର 
ବିସ୍ତୃତ ବିଶ୍ଳେଷଣ ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଏହା କେବଳ ଆମର ନିଜର ମାର୍ଗଦର୍ଶନ 
ପାଇଁ ଦିଆ ଯାଇଛି । ଏହାର ଅଧ୍ଯୟନ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ନିଜର ସ୍ଥ୍ରିତି, ନିଜର ଅନ୍ତର ଏବଂ ବାହ୍ୟ ବ୍ୟବହାର 
ଭଲଭାବେ ଜାଣି ପାରିବା । 


ଯଦି ଆମେ ନିଜକୁ ରାଜସିକ ବା ତାମସିକ ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ ବୋଲି ଜାଣି ପାରିବା, ତେବେ ଆତ୍ମ- 
ବିକାଶର ସାଧକ ଭାବେ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଆମକୁ ସଜାଗ ହୋଇ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣରେ ନିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଯନ୍ନ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏଠାରେ ମନେ ରଖୁବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ ମୁଁ ପୁଣି କହୁଛି, ମନେ ରଖ ଯେ ପୁର୍ବୋକ୍ତ ସମସ୍ତ 
ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ “ ପର ପରୀକ୍ଷଣ” ନିମିତ୍ତ ନ ହୋଇ “ ଆତ୍ମ ନିରୀକ୍ଷଣ” ଏବଂ “ ଆତ୍ମାନୁଶାସନ” ନିମିତ୍ତ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ | 

ଏହି ତିନି ଗୁଣ ବଣ୍ଝ୍ଵଟନାର କାରଣ ହେଉଛି ଯେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ, ପୂଥବୀ ଏବଂ ସ୍ଵର୍ଗରେ ଏପରି କୌଣସି 
ସତ୍ତା ନାହିଁ, ଯିଏ ପ୍ରକୃତିର ଏହି ତିନି ଗୁଣର ପ୍ରଭାବର ବାହାରେ ରହି ପାରିଛି | ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି 


ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ବିକା । ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ମଧ୍ଯ ତ୍ରିଗୁଣଯୁକ୍ତ। କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ତିନି ଗୁଣର ବାହାରେ କାମ 
କରିପାରିବ ନାହି। 


କିନ୍ତୁ କୌଣସି ଦୁଇଟି ପ୍ରାଣୀ ବାହ୍ୟ ଜଗତରେ ସମାନ ରୂପେ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି ନାହି। ଏହାର 
କାରଣ ହେଉଛି ଉଭୟଙ୍କଠାରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଏହି ତିନି ଗୁଣର ଅନୁପାତର ବିଭିନ୍ନତା। ଏହି 
ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ନିକା ପ୍ରକୃତିକୁ ହୁଁ ବେଦାନ୍ତରେ ' ମାୟା' କୁହାଯାଇଛି। ଏହି ମାୟା ହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବକୁ ବିଶିଷ୍ଟ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍‌ ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ। ଅତି ସାମାନ୍ୟ, ନଗଣ୍ୟ ପରିମାଣର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ତିନିଗୁଣର ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ସତ୍ତା ରହିବ ନାହିଁ। 


ତିନୋଟି ସାମଗ୍ରୀର ମିଶ୍ରଣରେ ଗୋଟିଏ କପ୍‌ ଚା ତିଆରି ହୋଇଥାଏ ସେହି ତିନିଗୋଟି ସାମଗ୍ରୀ 
ହେଲା ଚା ପତ୍ର, ଦୁଧ ଏବଂ ଚିନି | କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ କପ୍‌ରେ ଏହି ତିନି ସାମଗ୍ରୀର ମିଶ୍ରଣର ଅନୁପାତ ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାରର ହେଉଥୁବାରୁ ଏଇ ସବୁ ଚା ର ସ୍ଵାଦ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ। ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ହୋଇ 
ଯେଉଁ ପୁରୁଷ ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପକଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର କରେ, ସେ ହି କେବଳ ସର୍ବାଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ଏକ ପରମାତ୍ବାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି 
ପାରେ। ସେ ଏହି ନାମରୂପମୟ ସୃଷ୍ଟିକୁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଲୀଳା ରୂପରେ ଦେଖୁ ପାରନ୍ତି । ତେଣୁ ପ୍ରତିଦିନ, 
ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ତ଼ରେ ଆମେ ଆତ୍ମନିରୀକ୍ଷଣ କରି ନିଜର ସ୍ଥ୍ରିତି ଜାଣିବାର ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ । ରାଜସିକ ଏବଂ 


$। ୧୧୪୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୪୦ 


ତାମସିକ ଅବସ୍ଥାରୁ ଉପରକୁ ଉଠି ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣ ଲାଭ କରିବାର ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ | ଶୁଦ୍ଧ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣରେ ନିଷ୍ଠା 
ଲାଭ କଲେ ହି ଆମେ ସତ୍ତ୍ବାତୀତ ଆତ୍ମାର ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରିବାର ସମର୍ଥ ହୋଇପାରିବା । 


ଏହି ତିନି ଗୁଣର ଆଧାରରେ ହି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସବୁ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କୁ ସାଭ୍ଚ୍ରିକ, ରାଜସିକ ` ଏବଂ 
ତାମସିକ- ଏହି ତିନି ବିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ତଃକରଣର ଢଙ୍ଗ ଅନୁସାରେ ହିଁ ଏହି 
ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗ ହୋଇଥାଏ। ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଗୁଣ ପ୍ରାଧାନ୍ୟର ଆଧାରରେ ମନୁଷ୍ୟଜାତିର ଚତୁର୍ବିଧ 
ବିଭାଜନ କରାଯାଇଛି। ଏହା ଗ୍ତୁର୍ବର୍ଣ୍ଣ୍ୟ ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ଏହି ବିଭାଗୀକରଣ କେବଳ ଭାରତବର୍ଷରେ 
ସୀମିତ ନୁହଁ, ଏହା ସାରା ବିଶ୍ଵ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ। ଏହି ଚତୁର୍ବିଧ ବିଭାଜନ କେବଳ ବଂଶାନୁକ୍ରମିକ ଗୁଣ ବା 
ଜନ୍ମର ସଂଯୋଗର ଆଧାରରେ ନ ହୋଇ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ନିଜର ବିଶିଷ୍ଟ ଗୁଣ ଅନୁସାରେ ହୋଇଥାଏ । 
ନିମ୍ବ ତାଲିକାରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ - 


“ ଚାରିବଣ୍ଡ 
ଗୁଣ ବ୍ରାହ୍ମଣ କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯ ଶୁଦ୍ର 
ସତ୍ତ୍ଵ ୮ ୦% ୧୫ ୫×% ୫% 
ରଜ ୧୫× [୮ ୦% ୮୦ ୫% 
ତମ ୫× ୫× ୧୫×% ୯୦% 


ଉପରୋକ୍ତ ବିଭାଜନ ହେଉଛି ସାର୍ବଭୌମିକ ଏବଂ ସାର୍ବକାଳିକ । ଆଧୁନିକ ଭାଷାରେ ଏହି ଚାରି 
ବଣ୍ଟର ନାମକରଣ ଏହି ପ୍ରକାର କରାଯାଇପାରିବ - ( ୧ ) ରଚନାମ୍ବକ ବିଚାର କରୁଥିବା ଚିନ୍ତକ ଶ୍ରେଣୀ, 
( ୨) ରାଜନୈତିକ, (୩) ବ୍ୟବସାୟୀ ଏବଂ ( ୪) ଶ୍ରମିକ ଶ୍ରେଣୀ। ଏଥିରୁ ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ସ୍ବଷଠ ଜଣାଯାଏ 
ଯେ କିପରି ଭାବରେ ବେତନଭୋମଗୀ ଶ୍ରମିକ ଶ୍ରେଣୀ ନିଜର ନିୟୋଗକର୍ତା ବ୍ୟବସାୟୀଙ୍କୁ ଭୟ କରନ୍ତି, 
ବ୍ୟବସାୟୀଗଣ ରାଜନୀତିଜ୍ଞଙ୍କୁ ଏବଂ ରାଜନୀତିଜ୍ଞମାନେ ସାହସୀ ଏବଂ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବିଚାରର ଚିନ୍ତକମାନଙ୍କୁ 
ଭୟ କରିଥାନ୍ତ। 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ହୋଇଥିବା “ ଶିଖର ସମ୍ମିଳନୀ” ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଚତୁର୍ବର୍ଣ୍ଣର 
ବଣ୍ଟ୍ରନା କରିବାର ନିଜସ୍ଵ ପ୍ରୟୋଜନ ରହିଛି । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବୁଝାଇ ଦେବା ପାଇଁ ଚାହିଁଛନ୍ତି 
ଯେ ସେ ( ଅର୍ଜୁନ) ହେଉଛନ୍ତି କ୍ଷତ୍ରିୟ ବଣ୍ଢର, ତେଣୁ ଧର୍ମଯୁଦ୍ଧରୁ ପଳାୟନ କରିବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଶୋଭନୀୟ 
ନୁହେଁ। ଧର୍ମ ରକ୍ଷଣ ଏବଂ ଧର୍ମପାଳନ କରିବା ହେଉଛି ତାଙ୍କର କର୍ଭବ୍ୟ। ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ସ୍ଵଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସତ୍ତ୍ଵାଧ୍କ୍ୟ ଲାଭ କରି ନ ପାରିଲେ ସେ ସଫଳତାପୂର୍ବକ ଧ୍ଯାନ ଅଭ୍ୟାସ କରି ପାରିବେ ନାହି । ତେଣୁ ବାସନା 
କ୍ଷୟ ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ସାଧନ ହେଉଛି କ୍ଷତ୍ରିୟଧର୍ମ ପାଳନ କରିବା। 


॥ ୧୧୪୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ରାଶ୍ରମ ଧର୍ମର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ସ୍ଵଧର୍ମ 
(ଜୀବନର ଅବସ୍ଥା, ଯେପରିକି ବ୍ରହ୍ଚର୍ଯ୍ୟ, ଗାର୍ହସ୍୍ୟ, ବାନପ୍ରସ୍ଥ ସନ୍ନ୍ୟାସଃ ର ଅନୁକୂଳ କରଉ୍ଉବ୍ୟ ଏଠାରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଇଛି। 


ବ୍ରାହ୍ମଣକ୍ଷତ୍ରିୟବିଶାଂ ଶୂଦ୍ରାଣାଂ ଚ ପରନ୍ତପ | 
କର୍ମାଣି ପ୍ରବିଭକ୍ତାନି ସ୍ଵଭାବପ୍ରଭବୈର୍ଗୁଣୈଃ ॥୪ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବ୍ରୁହ୍ମଣ କ୍ଷତ୍ରିୟ ବିଶାଂ = ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ଏବଂ ବୈଶ୍ଯଙ୍କର; ଶୂଦ୍ରାଣାମ୍‌ = ଶୂଦ୍ରଙ୍କର, ଚ = 
ଏବଂ, ପରନ୍ତପ = ହେ ପରନ୍ତପ, କର୍ମାଣି = କର୍ମ, ପ୍ରବିଭଲାନି = ବିଭକ, ସ୍ଭାବପରଭବୈଃ 
= ସ୍ଵଭାବରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ, ଗୁଣୈଃ = ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ପରନ୍ତପ! ବ୍ରାହ୍ମଣକ୍ଷତ୍ରିୟବିଶାଂ ଚ ଶୁଦ୍ରାଣାଂ କର୍ମାଣି ସ୍ଵଭାବପ୍ରଭବୈଃ ଗୁଣୈଃ 
ପ୍ରବିଭକ୍ତାନି ।୪ ୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : £ ଘଜନଙ / ଚାହୁଣ, କ୍ଷତିନ, କୈଶୀା ଏବଂ ଵୁଭବନ କର୍ମ ନିଳ ନୁଜାବକୁ ଜଦନୁ ଗୁଣ 
ଥଳୁନାନେ କିଜଳ ଳନାଯୀଳଥ(ଏ //୪' € / 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପ୍ରକୃତିର ତିନିଗୁଣର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରିବା ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଗୁଣର 
ଆଧାରରେ ମାନବ ସମାଜକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବୈଶ୍ୟ ଏବଂ ଶୂଦ୍ର - ଏହି ଚାରି ବର୍ଣ୍ଣରେ ବିବେକପୂର୍ଣ୍ର 
ବିଭାଜନ କରିଛନ୍ତି | 

ଏହି ଚାରିବର୍ଣ୍ଣର ଲୋକଙ୍କର କର୍ତବ୍ୟର ବିଭାଜନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଣ୍ଣର ଲୋକଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ 
କରା ଯାଇଛି | ସ୍ଵଭାବର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତଃଃରଣର ବିଶିଷ୍ଟ ସଂସ୍କାର ଯାହାକି କୌଣସି 
ଗୁଣ ବିଶେଷର ଆଧ୍ଵକ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାଏ । କର୍ତବ୍ୟର ଏହି ବିଭାଜନ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ 
ବ୍ୟବହାରକୁ ଧ୍ୟାନରେ ରଖ୍ବ କରାଯାଇଥାଏ। କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର ଶାରୀରିକ ଗଠନ ବା ମୁଣ୍ଡବାଳର ରଂଗ 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର ଶ୍ରେଷ୍ଠତା ବା ହୀନତାର ମାନଦଣ୍ଡ ହୋଇ ନ ପାରେ। ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ବ୍ୟବହାର ହି ହେଉଛି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠତାର ମାନଦଣ୍ଡ । 


ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵଭାବରେ ବିଭିନ୍ନତା ହେବା ହେତୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରା ଯାଇଥ୍ବା ଅଧ୍ଵକାର ଏବଂ 
କର୍ତବ୍ୟରେ ବିଭିନ୍ନତା ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କ୍ଷତ୍ରିୟଠାରୁ ଯେଉଁ କର୍ମ ଆଶା କରାଯାଏ, ତାହା ବ୍ରାହ୍ମଣ ପାଇଁ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁବା କର୍ମଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ହେବା ଏବଂ ବୈଶ୍ୟ ଓ ଶୁଦ୍ରଶ୍ରେଣୀର କର୍ମ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟଙ୍କଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ 
ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଣ୍ଣ ନିମନ୍ତେ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଯେଉଁ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନର ବିଧାନ କରାଯାଇଛି, ସେହି 


| ୧୧୪୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୪୨ 
୦ ୬$୬୬ଵ୬୍‌ଵ୬୍‌ଖ୫୫୧ଫ୍‌ଫ୍‌ଫ୍‌୍‌୍‌୍‌ନଠଧଠ ୪ଫ@ଡ@“- 
ବର୍ଣ୍ଣର ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ତାହା ପାଳନ କଲେ କ୍ରମଶଃ ତମ ଏବଂ ରଜଗୁଣର ଉପରକୁ ଉଠି ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣରେ ସ୍ଫ୍ରିତ 
ହୋଇ ପାରିବେ । ତପ୍ପରେ ହି ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପଙ୍କ ଅନୁଭୂତିରେ ନିଷ୍ଠା ସମ୍ଭବପର ହେବ। 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ, ଅହଂକାର, ବୁଵି ଏବଂ ଧୃତିର ଅଧ୍ଯୟନ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ତାହାର ବର୍ଣ୍ତ 
ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରାଯାଇ ପାରିବ । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ, କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସାଗ୍ଵ୍ଵିକ ବୋଲି କହିବା ବେଳେ ଏହାର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ଯେ ସାଧାରଣତଃ ତାଙ୍କଠାରେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଗୁଣର ଆଧ୍ବକ୍ୟ ରହିଥାଏ ସାତ୍କ୍ବିକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଠାରେ ମଧ୍ଯ 
କେବେ କେବେ ରଜଗୁଣ ଏବଂ ତମ ଗୁଣ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଯାଏ । ସେହିପରି, ତମଗୁଣୀ ପୁରୁଷଠାରେ ମଧ୍ଯ 
ସତ୍ତ୍ବ ଏବଂ ରଜଗୁଣ କେବେ କେବେ ଦେଖା ଦେଇଥାଏ। 


ଅଧୁନା ଭାରତବର୍ଷର ସାମାଜିକ ଅବସ୍ଥାରେ ଚାତୁର୍ବର୍ଣ୍ୟ ର ବାସ୍ତବ ସ୍ବରୂପ ଅନେକ ପରିମାଣରେ 
ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି । ବର୍ଭମାନ କେବଳ ବଂଶାନୁକ୍ରମିକ ଜନ୍ମସିଦ୍ଧ ଅଧ୍ଯକାର ଏବଂ ବାହ୍ୟ ଶାରୀରିକ ଭେଦକୁ 
ଆଧାର କରି ଜାତି ଏବଂ ଅନେକ ଉପଜାତିର ଉଦ୍‌ଭବ ହୋଇଛି । ଜଣେ ବାସ୍ତବ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପୁରୁଷଙ୍କଠାରେ 
ସତ୍ତ୍ବଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଖା ଦେଇଥାଏ। ସେହି କାରଣରୁ ସେ ଇନ୍ଦ୍ରିଏଘ ସଂଯମ, ମନ-ସଂଯମ କରିବାରେ 
ଏବଂ ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପଙ୍କର ନିଦିଧ୍ଯାସନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବର୍ତମାନର ବ୍ରାହ୍ମଣବର୍ଗ କେବଳ 
ମାତ୍ର ଜନ୍ମଦାବୀରେ ନିଜର ଶ୍ରେଷ୍ଠତାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି ଏବଂ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ଯେ ସେ କୌଣସି ସମ୍ମାନ 
ଲାଭ କରନ୍ତି ନାହି, କାରଣ, ନିଜକୁ ସମ୍ମାନର ଯୋଗ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ସେ କେବେ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି ନାହଁ । 


ଚାରି ବଣ୍ଣ୍ଵର କର୍ମରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର କର୍ମ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ଶମୋ ଦମସ୍ତପଃ ଶୌଚଂ କ୍ଷାନ୍ତିରାର୍ଜବମେବ ଚ । 
ଜ୍ଞାନଂ ବିଜ୍ଞାନମାସ୍ତିକ୍ୟଂ ବ୍ରହ୍ମକର୍ମ ସ୍ଵଭାବଜମ୍‌ ॥୪ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶମଃ = ଶମ, ଦମଃ = ଦମ, ତପଃ = ତପ, ଶୌଚମ୍‌ = ଶୈୌଚ, କ୍ଷାନ୍ତିଃ = କ୍ଷମା, ଆର୍ଜବମ୍‌ 
= ଆର୍ଜବ, ସରଳତା, ଏବ = ଏପରିକି, ଚ = ଏବଂ, ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନମ୍‌ = 
ବିଜ୍ଞାନ, ଆସ୍ତକ୍ୟମ୍‌ = ଆସି କ୍ଯ, ଭଶ୍ବର ବିଶ୍ବାସୀ; ବ୍ରହ୍ମକର୍ମ = ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର କର୍ମ, ସ୍ବଭାବଜମ୍‌ 
= ସ୍ଵାଭାବିକ । 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ଶମଃ, ଦମଃ, ତପଃ, ଶୌଚଂ, କ୍ଷାନ୍ତି,ଃ ଚ ଆର୍ଜବଂ, ଜ୍ଞାନଂ, ବିଜ୍ଞାନଂ, ଆସ୍ତିକ୍ଯଂ, ଇତି 
ସ୍ଵଭାବଜଂ ବ୍ରହ୍ମକର୍ମ ଏବ ।୪ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଶମ୍, ଜମ, ଜଣ, ଶୌଚ, କ୍ଷତ (⁄ମା), ସଳଳରନ/, ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଥାଇିଳ(- ଏ 
ସୁ ହେନଛି ରରହୁଣନନ ସ୍ନାଭାକିଳ କର୍ନ /୪୮୨/ 


॥୧୧୪୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଶମୋ ଦମସ୍ତପଃ ଶୌଚଂ କ୍ଷାନ୍ତିରାର୍ଜବ ମେବ ଚ - ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସଦ୍ତ୍ଵଗୁଣ ପ୍ରଧାନ 
ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର କର୍ଭବ୍ୟର ସୂଚୀ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି । ଏଠାରେ “ କର୍ମ' ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏହି ସୂଚୀରେ କେବଳ ଅନ୍ତନିହିତ ଗୁଣର ହିଁ ଉଲ୍ଲେଖ ଦେଖାଯାଇଥାଏ। ଏହାର ଅଭି ପ୍ରାୟ 
ହେଉଛି, ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଏହି ଗୁଣକୁ ନିଜଠାରେ ଆରୋପ କରି ଏଥୁରେ ଦୃଢନିଷ୍ଠା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା 
ଉଚିତ | ଏ ସବୁ ଗୁଣ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର ସ୍ଵାଭାବିକ ଲକ୍ଷଣ ହେବା ଦରକାର । 


ଶମ : ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ମନ-ସଂଯମ | ମନର ବିଷୟାଭିମୁଖୀ ପ୍ରବୂଭିର ସଂଯମକୁ “ ଶମ” 
କୁହାଯାଏ। 


ଦମ : ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଥିବା କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯତ 
କରିବା ହେଉଛି “ ଦମ” | ଉପଭୋଗ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯରେ କାମନା ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଦମ ଆଚରଣ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୁଏ ନାହି। 


ତପ : ତପ ଆଚରଣ ଦ୍ଵାରା ଆମର ଶକ୍ତିକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଚରିତାର୍ଥରେ ଅପଚୟ କରିବାରୁ ଅବରୋଧ 
କରାଯାଇଥାଏ।। ଏହି ପ୍ରକାର ସଂଚିତ ଶକ୍ତିକୁ ଆମ୍ବବିକାଶର ସାଧନାରେ ସଦୁପଯୋଗ କରାଯାଇପାରେ । 


ଶମ ଏବଂ ଦମର ଆଚରଣ ଦ୍ଵାରା ବ୍ରାହ୍ମଣ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ମନକୁ ସଂଯମ କରିଥାଏ। ଏହାଦ୍ଵାରା 


ଶକ୍ତିର ଅଯଥା ଅପଚୟ ନ ହୋଇ ସଂଚୟ ହୋଇଥା ଏ। ଏହି ସଂଚିତ ଶକ୍ତି ନିଦିଧାସନ ପାଇ ଉପଯୋଗ 
କରାଯାଇଥାଏ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ହେଉଛି “ତପ” | ତପ ପାଳନ କରିବା ହେଉଛି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର କଉଁବ୍ୟ | 


ଶୌଚମ୍‌ : ବାହ୍ୟ ବାତାବରଣ, ନିଜର ବସ୍ତୁ, ଶରୀର ଏବଂ ମନର ଶୁଵିକୁ ଶୌଚ କହନ୍ତି| ଶୁଚି 
ପ୍ରତି ସର୍ବଦା ଜାଗ୍ରତ ରହିବା ହେଉଛି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର କର୍ତବ୍ୟ 

କ୍ଷାନ୍ତି: କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଅପରାଧ ବା ଦୁର୍ବ୍ୟବହାର କଲେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ କ୍ଷମା କରିବା ହେଉଛି କ୍ଷାନ୍ତ । 
ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତି କାହାରି ସହିତ ଦ୍ଵେଷ କରନ୍ତି ନାହି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ସମାନ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି | 


ଆର୍ଜବମ୍‌ ( ସରଳତା) : ହୃଦୟର ସରଳ, ନିଷ୍ପପଟ ଭାବକୁ “ ଆର୍ଜବ” କହନ୍ତି। ଏ ସରଳତା 
ଯୋଗୁଁ ପୁରୁଷ ନିର୍ଭୟ ହୋଇଥାଏ । ଉଚ୍ଚ ମୁଲ୍ୟବୋଧର ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାରେ ସେ ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ 
ଜୀବନ ସହିତ କଦାପି ବୁଝାମଣା କରେ ନାହିଁ। 


ଉପରୋକ୍ତ ଶମ, ଦମ ଆଦି ଛ' ଗୁଣ ଦ୍ଵାରା ଜଗତରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପୁରୁଷର ଆଚରଣ ଏବଂ ବ୍ୟବହାର 
ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ଦିଆଯାଇଛି । ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ତାର ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଜୀବନର ଚିତ୍ରଣ କରା ଯାଇଛି । 


॥୧୧୪୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୪୩ 


ଜ୍ଞାନଂ ବିଜ୍ଞାନମାସ୍ରକ୍ୟଂ ବ୍ରହ୍ମକର୍ମ ସ୍ଵଭାବଜମ୍‌ - ଏହି ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଏଠାରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଜ୍ଞାନର ଇଂଗିତ 
କରାଯାଇଛି । ଏଥୁରେ ଶାସ୍ତ୍ର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଭୌତିକ ଜଗତ୍‌, ଜଗତକୁ ଅନୁଭବ କରୁଥୁବା ଉପାଧ୍ର, ଏମାନଙ୍କର 
ଧର୍ମ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ, ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦିର ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ଜ୍ଞାନ ସନ୍ନିବିଷ୍ଟ ହୋଇଛି । 


ବିଜ୍ଞାନ : ଉପନିଷଦ ପ୍ରତିପାଦିତ ଆମ୍ମଜ୍ଞାନର ସ୍ଵଅନୁଭୁତିକୁ ବିଜ୍ଞାନ କୁହାଯାଏ | ' ଜ୍ଞାନଂ ର ଉପଦେଶ 
ଦିଆ ଯାଇପାରିବ, କିନ୍ତୁ “ ବିଜ୍ଞାନର” ଉପଦେଶ ଦିଆ ଯାଇପାରିବ ନାହି | ସ୍ଵସଂବେଦ୍ଯ ଆମ୍ମାନୁଭୂତି ଅନ୍ୟ 
ଦ୍ଵାରା ଦିଆଯିବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ | ସେଥୁପାଇଁ ନିଜକୁ ହି ଚେଷ୍ଟା କରିବାକୁ ହେବ । 


ଆସ୍ତକ୍ୟ : ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରମାଣରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ ରହିଲେ ଏଥୁରେ ଉପବିଷ୍ଟ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଆସ୍ତିକ ଭାବ ଉପ୍ପନ୍ନ 
ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ ଆସ୍ତିକତା ବ୍ୟତୀତ ଉପରୋକ୍ତ କୌଣସି କର୍ମ କରିବାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 
ତେଣୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରହିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ। ଶ୍ରଦ୍ଧାରୁ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ତା ପରେ ଞ7୍ଞାନରୁ ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇ ପାରିଥାଏ । 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କଥୁତ ଗୁଣସଂପନ୍ନ ହେବା ହେଉଛି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର କର୍ତବ୍ୟ । 


କ୍ଷତ୍ରିୟର କଉଁଉବ୍ୟ କ”ଣ ? 


ଶୌର୍ୟ୍ଯଂ ତେଜୋ ଧୂତିର୍ଦାକ୍ଷ୍ୟଂ ୟୁଦ୍ଧେ ଚାପ୍ୟପଲାୟନମ୍‌ | 
ଦାନମୀଶ୍ଵରଭାବଶ୍ଚ କ୍ଷାତ୍ରଂ କର୍ମ ସ୍ଵଭାବଜମ୍‌ ॥୪୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶୌର୍ୟମ୍‌ = ଶୌର୍ଯ୍ୟ, ତେଜଃ = ତେଜ, ଧୁତିଃ = ଧୃତି, ଦାକ୍ଷ୍ଯମ୍‌ = ଦକ୍ଷତା, ୟୁଦେ = 
ଯୁଦ୍ଧରେ, ଚ = ଏବଂ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ଅପଲାୟନମ୍‌ = ପଳାୟନ ନ କରିବା, ଦାନମ୍‌ = 
ଦାନ, ଭଶ୍ଵରଭାବଃ = ଭଶ୍ଵର ଭାବ ( ସ୍ଵାମୀ ଭାବ), ଚ = ଏବଂ, କ୍ଷାତ୍ରମ୍‌ = କ୍ଷତ୍ରିୟଙ୍କର, 
କର୍ମ = କର୍ମ, ସ୍ବଭାବଜମ୍‌ = ସ୍ବାଭାବିକ । 

ଅନ୍ବୟଃ : ଶୌର୍ଯ୍ଯଂ, ତେଜଃ, ଧ୍ୂତିଃ, ଦାକ୍ଷ୍ଯଫଂ ଚ ଯୁଦ୍ଧେ ଅପି ଅପଲାୟନଂ, ଦାନଂ, ଚ ଇଶ୍ଵରଭାବଃ, 
(ଇତି) ସ୍ଵଭାବଜଂ କ୍ଷାତ୍ରଂ କର୍ମ ।୪୩। 

ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ର୍ଶୌର୍ଦ୍/ ଚଳ, ଥୁ, ଦଶତନ ନ୍ଦୁଵନୁ ଜଲା୍ମନ ନ କଳିକକ ଭଳ ଏବଂ ନ୍ନ ଲବ ଏ 
ସବୁ 6ହଛଛି ନ_ଜିନନଳ ସୃଭାକିକ କର୍ନ /୪୮୩/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କ୍ଷତ୍ରିୟଙ୍କଠାରେ ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ କ୍ଷତ୍ରିୟ କୁଳରେ 
ଜନ୍ମ ନେଇଥିବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ କ୍ଷତ୍ରିୟ କହି ନାହାନ୍ତି। ଜଣେ ପ୍ରକୃତ କ୍ଷତ୍ରିୟ ପକ୍ଷରେ ଯେଉ ଗୁଣ ଆଶା 
କରାଯାଏ, ଏଠାରେ ତାହାର ସୂଚନା ଦିଆ ଯାଇଛି। ମନୁଷ୍ଯର ଅନ୍ତନିହିତ ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ବାହ୍ଯ 
ଆଚରଣର ଆଧାରରେ ଗୀତାରେ ବର୍ଣ୍ଣର ବିଭାଜନ କରାଯାଇଛି । 


॥ ୧୧୪୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୩ / ଅଧ୍ାୟ ୧୮ 


ଶୌର୍ୟ୍ଯଂ ତେଜୋ ଧୂତିର୍ଦାକ୍ଷ୍ୟ ୟୁଦ୍ଧେ ଚାପ୍ୟପଲାୟନମ୍‌ - ଶୌର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ତେଜସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି 
ପ୍ରଜାପାଳନ ଏବଂ ଶାସନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥାନ୍ତି । 


ଧୃତି : ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ଏ ବିଷୟରେ ବଣ୍ଠ୍ରନା କରାଯାଇଛି । ଦୃଢତାର ସହିତ ନିଜ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଧାରଣ 
କରିବା ହି ହେଉଛି ଧ୍ୂତି। ଲକ୍ଷ୍ୟପଥରେ ଯେତେ ବିଘ୍ସ ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ପଥରୁ ବିଚଳିତ ନ ହେବା 
ନିମିତ୍ତ ଧୈର୍ଯ୍ୟର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ। ଏହା ହି ହେଉଛି ଧୃତି । 


ଦକ୍ଷତା : ସୈନିକ ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ ଭାଷାରେ ଏହାକୁ “ ସାବଧାନ ”ର ଆଦେଶ କୁହା ଯାଇଥାଏ | ଦକ୍ଷତାର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତିର “ ତୁରନ୍ତ' ଏବଂ ' ଯଥାର୍ଥ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବାର କ୍ଷମତା | ନିର୍ଣୟ ଅନୁସାରେ 
ତତ୍କାଳ ଏହାକୁ କାର୍ଯ୍ୟାନ୍ଵିତ କରିବାର କ୍ଷମତା ମଧ୍ଯ ଏଥରେ ସନ୍ନିବିଷ୍ଟ। ଜଣେ ପ୍ରକୃତ କ୍ଷତ୍ରିୟର ଦକ୍ଷତା 


ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଭର୍ଷାର ବିଷୟ ହୋଇଯାଏ। 


ଯୁଦ୍ଧରୁ ପଳାୟନ ନ କରିବା : ଉପରୋକ୍ତ ଗୁଣସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନ ସଂଘର୍ଷରେ ସହଜରେ 
ନିଜର ପରାଜୟ ସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହିଁ । ଏଠାରେ ଯୁଦ୍ଧ ଶବ୍ଦକୁ ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନାହି । 
ଜୀବନରେ ଯେ କୌଣସି କଥିନ ପରିସ୍ଥିତି ଆସୁ ନା କାହିଁକି, ସାହସର ସହିତ ଏହାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା 


ଅର୍ଥରେ ଏହା କୁହା ଯାଇଛି, ଅନ୍ୟାୟ ଜନିତ ଜଟିଳ ପରିସ୍ତିତିରୁ ପଳାୟନ ନ କରିବା ହେଉଛି କ୍ଷତ୍ରିୟର 
ଧର୍ମ । 


ଦାନମୀଶ୍ଵରଭାବଶ୍ଚ କ୍ଷାତ୍ରଂ କର୍ମ ସୟ ଯେଉଁ ଶାସକ ବା ରାଜା ମୁକ୍ତ ହସ୍ତରେ ଦାନ 
କରେ, ସେ ହୁ କେବଳ ଲୋକପ୍ରିୟ ହୋଇଥାଏ। ବର୍ତମାନ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ସରକାର ନିଜ ବଜେଟରେ କିଛି ପରିମାଣର ଅର୍ଥ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖୂଥାନ୍ତି। ଏହା ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ବିବାଦ ବା ମତଦାନ ହୁଏ ନାହ। କ୍ଷତ୍ରିୟ ପୁରୁଷ ୯ 1 ହେଲେ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସଫଳତା ହାସଲ କରିପାରିବ 
ନାହି, କାରଣ ଏହାର ସଫଳତା ମିତ୍ର ଏବଂ ସମର୍ଥକଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ଅସହାୟ 
ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୟା ପ୍ରଦର୍ଶନରେ ହିଁ ରାଜାଙ୍କର ଗୌରବ ନିହିତ । 


ଇଶ୍ଵିର ଭାବ : ନିଜ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଉପରେ ଦୂଢ ବିଶ୍ଵାସ ବ୍ୟତୀତ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଶାସନ କରି ପାରିବ 
ନାହି। ପ୍ରଜ୍ଜାମାନଙ୍କର ନେତାଠାରେ ଏପରି ଦୃଢ ଆତ୍ମ ବିଶ୍ଵାସ ରହିବା ଦରକାର, ଯେପରିକି ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଅନ୍ୟ ଦୁର୍ବଳ ହୃଦୟର ଲୋକଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମ ବିଶ୍ଵାସ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ଉଠିବ | ଏହିପରି 
ଭାବରେ ଶଶ୍ଵରଭାବ ହେଉଛି କ୍ଷତ୍ରିୟଙ୍କର ଏକ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣ। ତାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତିରେ ହିଁ ଆଖପାଖର 
ବାତାବରଣରେ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ପରି ଶକ୍ତି ସଂଚାର ହୋଇଯିବା ଦରକାର । କେବଳ ରାଜମୁକୁଟ ବା ରାଜବସ୍ତ୍ 
ଧାରଣ କଲେ ହି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ରାଜା ହୋଇ ଯିବ ନାହିଁ। ରାଜମୁକୁଟ, ରାଜବସ୍ତ୍ର ଏବଂ ରାଜସିଂହାସନଠାରେ 


॥ ୧୧୪୬ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୪୪ 


ନିଜର ଯୋଗ୍ୟ ପରିଧାରକ ନିର୍ବାଚନ କରିବାର ଦକ୍ଷତା ନିହିତ ଥାଏ । ଭଶ୍ଵରଭାବ ହେଉଛି କ୍ଷତ୍ରିୟର ମୁଖ୍ୟ 
ଲକ୍ଷଣ । 


ଉପରୋକ୍ତ ଆଠଗୁଣକୁ ' ୍ଷାତ୍ର ଧର୍ମ' କୁହାଯାଏ | ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଜଣେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ପୁରୁଷ ଏହି 
ସବୁ ଗୁଣକୁ ସଂପାଦନ କରି ଏହାକୁ ଧାରଣ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଲୌକିକ ସତ୍ତାର ଧାରକ ନେତା ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ଜଣେ ପ୍ରକୃତ ସାଧକଠାରେ ଏପରି ସୁକ୍ଷ୍ମ କ୍ଷମତା ହେବା 
ଦରକାର, ଯାହା ଦ୍ଵାରା ସେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଆଦର୍ଶକୁ ନିଜ ଶାସନ- ପ୍ରଣାଳୀରେ ସମ୍ମିଳତ କରି ପାରିବ ଏବଂ 
ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିବିଧ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନଙ୍କୁ ବ୍ୟାବହାରିକ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରି ପାରିବ । 


ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ବୈଶ୍ୟ ଏବଂ ଶୁଦ୍ରଙ୍କର କର୍ମ ବିଷୟରେ କୁହା ଯାଇଛି- 


କୃଷିଗୌରକ୍ଷ୍ୟବାଣିଜ୍ୟଂ ବୈଶ୍ୟକର୍ମ ସ୍ଵଭାବଜମ୍‌ | 
ପରିଚର୍ୟ୍ଯାମ୍ରକଂ କର୍ମ ଶୁଦ୍ରସ୍ୟାପି ସ୍ଵଭାବଜମ୍‌ ॥ ୪ ୪॥ 


ଶବ୍ଦା ର୍ଥ : କୃଷି ଗୌରକ୍ଷ୍ୟ ବାଣିଜ୍ୟମ୍‌ = କୃଷି, ଗୋପାଳନ ଏବଂ ବାଣିଜ୍ୟ, ବୈଶ୍ଯ କର୍ମ = ବୈଶ୍ଯଙ୍କର 
କର୍ମ, ସ୍ଭାବଜମ୍‌ = ସ୍ବାଭାବିକ, ପରିଚର୍ୟାମ୍କଂ = ପରିଚର୍ଯ୍ୟା ବା ସେବା କରିବା, କର୍ମ = 
କର୍ମ, ଶୁଦ୍ରସ୍ୟଯ = ଶୂଦ୍ରଙ୍କର, ଅପି = ମଧ, ସ୍ବଭାବଜମ୍‌ = ସ୍ଵାଭାବିକ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : କୃଷି-ଗୋରକ୍ଷ୍ଯ-ବାଣିଜ୍ଯଂ, ସ୍ଵଭାବଜଂ ବୈଶ୍ଯ କର୍ମ । ଶୂଦ୍ରସ୍ଯ ଅପି ପରିଚର୍ୟାମ୍ବକଂ କର୍ମ 
ସ୍ଵଭାବଜଂ ।୪ ୪। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ବୂଣ୍ଛି 6ରୋ୍ାଳନ ଏବଂ କାଣିଳୟ - ଏ ସବୁ ହଛଛି ବିଶ୍ୟଳନ ସ୍ମାଜକିଳ କର୍ନ ଏବଂ 
ଖିଦଳନ ସ୍ନୀକିଳ କର୍ମ ଛି ଯନିଚର୍ଦ୍ଯା ଅର୍ଥାତ୍‌ ୧ନ୍ଦଦଂ କଳିବ। ୪୮୪୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କୌଣସି ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଅନୁପାତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟଠାରେ ଗୁଣର ତାରତମ୍ୟ ଦେଖା 
ଦେଇଥାଏ ଏବଂ ସେଥପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ମାତ୍ରକେ ନିଜର ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ଵଭାବ ହୋଇଥାଏ। ସେହି 
କାରଣରୁ ଜଣେ ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁ ଏକ ବିଶେଷ କାର୍ଯ୍ୟକୁ କୁଶଳତାପୂର୍ବକ ସଂପନ୍ନ କରିପାରେ, ସେହି 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ସେପରି କୁଶଳତାର ସହିତ କରିପାରେ ନାହିଁ । ରଜୋଗୁଣୀ କ୍ଷତ୍ରିୟ ପକ୍ଷରେ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପରି ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ କରି ପାରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସେହିପରି ବୈଶ୍ୟ ଏବଂ ଶୂଦ୍ର ମଧ୍ଯ 
କ୍ଷତ୍ରିୟଙ୍କର ଶୁରବୀରତାପୂର୍ଣ୍ଚ କର୍ମ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ। ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର 
ପଦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚୁବା ନିମିତ୍ତ ସବୁ ଲୋକ ଅଭିନ୍ନ (ଏକା ରକମର) ସୁଯୋଗ ପାଇ ପାରନ୍ତି ନାହି। 
ତଥାପି ନିଜ ନିଜର ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ ବିକଶିତ ହେବା ପାଇଁ ଏକ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସବୁ ମନୁଷ୍ୟକୁ 


॥ ୧୧୪୭ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଵଵ ସବ୍‌ 


ସମାନ ସୁଯୋଗ ଦେଇଥାଏ। ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ବ୍ୟବସ୍ଫ୍ରାକୁ ସଫଳ କରିବା ନିମିତ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତ ତବ 
( ବଣ୍ଠ) ର ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ କର୍ତବ୍ୟର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରା ଯାଇଛି । 


ବୈଶ୍ଯବୃଭିିର ବ୍ୟକ୍ତି କୃଷି, ଗୋପାଳନ ଏବଂ ବାଣିଜ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଫୁରି ଏବଂ ପ୍ରେରଣାର ସହିତ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରି ନିଜର ଅପୂର୍ଣ୍ତତା (ଦୋଷ)ରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ । ଦୋଷମୁକ୍ତର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ବାସନା 
କ୍ଷୟ ବାଣିଜ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି କର୍ମରେ ଏହାର ସ୍ଵାଭାବିକ ଅଭିରୁଚି ହୋଇଥାଏ। ସେହିପରି, ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ ଭାବରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ସେବା କରିବା ହେଉଛି ଶୁଦ୍ରଙ୍କର ସ୍ଵାଭାବିକ କର୍ମ 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ ତା'ର ବର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ କର୍ମ ନିର୍ଧାରଣ କରାଯାଇ 
ପାରିବ। ନିଜ ସ୍ଵଭାବର ବିପରୀତ କର୍ମରେ ନିଯୁକ୍ତ କରାଗଲେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ ନିଜ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିଶୃଙ୍ଖଳା ସୃଷ୍ଟି କରିବ ନାହି, ନିଜର ମଧ୍ଯ କ୍ଷତି କରିବ। ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ, ଯଦି କୌଣସି କ୍ଷତ୍ରିୟକୁ 
ସେବାଭାବାପନ୍ନ ହୋଇ ଫଙ୍ଫା କରିବାକୁ କୁହାଯିବ, ତେବେ ସମ୍ଭବତଃ ବିନମ୍ରତା ପୁର୍ବକ ସେ ତାହା ସ୍ଵୀକାର 
କରିବ, କିନ୍ତୁ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ସ୍ଵଭାବବଶତଃ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପଝ୍"ା ଆଣିଦେବା ପାଇଁ ଆଦେଶ ଦେବ। 
ସେହିପରି, ଯଦି କୌଣସି ବୈଶ୍ୟକୁ ମନ୍ଦିରର ପୂଜାରୀ କରି ଦିଆଯିବ, ତେବେ ଅଚିରେ ସହି ପବିତ୍ର ସ୍ଫ୍ରାନ 
ଏକ ବ୍ୟାପାରିକ କେନ୍ଦ୍ରଠାରୁ ମଧ୍ଯ ନିମ୍ନସ୍ତରର ହୋଇଯିବ । ସେହିପରି, ସେମାନଙ୍କ ହାତରେ ଶାସନ ଗାଦି 
ସମର୍ପଣ କଲେ, ସ୍ଵଭାବବଶତଃ, ଏହି ପ୍ରାପ୍ତ ଅଧ୍ରକାର ଦ୍ଵାରା ଲାଭଦାୟକ ବେପାର କରିବା ଆରମ୍ଭ କରି 
ଦେବେ। 


ଆତ୍ମ ନିରୀକ୍ଷଣ ଦ୍ଵାରା ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜର ବର୍ଣ୍ଣ ଓ କର୍ମ ନିର୍ଧାରଣ କରିବା ଦରକାର । କୌଣସି 
ଉଚ୍ଚ ବର୍ଣ୍ଣର ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ନିମ୍ନ ବର୍ଣ୍ଣର ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଅନାଦର ଭାବରେ ଦେଖୂବାର ଅଧ୍ରକାର ନାହି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଯଥାଶକ୍ତି ସମାଜର ସେବା କରୁଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରାପିତ ଭାବରେ ସମାଜର ସେବା କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ 
ଆମ୍ମ ବିକାଶ ତଥା ପୂର୍ଣ୍ବତଵ ପ୍ରାପ୍ତ ନିମିତ୍ତ ସାଧନାରତ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ନିଜ ସ୍ଵଭାବର ଅନୁକୂଳ ଉପଯୁକ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିର ବାସନା କ୍ଷୟ ହୋଇଥାଏ 
ଏବଂ ବାସନା କ୍ଷୟ ହେଲେ ସେ ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରେ, ତା ଫଳରେ ମନର ଏକାଗ୍ରତା ଆସିଥାଏ। 
ଏହି ସବୁ ଗୁଣ ଯୋଗୁଁ ପରିଶେଷରେ ସେ ପୁର୍ଣ୍ଣତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥାଏ । 


॥ ୧୧୪୮ ॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୪୫ 


କିପରି ? 
ସ୍ପେ ସ୍ପେ କର୍ମଣ୍ୟଭିରତଃ ସଂସିଛିଂ ଲଭତେ ନରଃ | 
ସ୍ଵକର୍ମନିରତଃ ସିଦ୍ଧିଂ ୟଥା ବିନ୍ଦତି ତଳ୍ପୁଣୁ ॥୪୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସ୍ଵେ ସ୍ଵେ = ନିଜ ନିଜର, କର୍ମଣି = କର୍ମ ପ୍ରତି, ଅଭିରତଃ = ଅନୁରକ୍ତ, ସଂସିଵିମ୍‌ = 
ସଂସିଵି, ପୁର୍ଣ୍ତ୍‌;)‹ ଲଭତେ = ଲାଭ କରେ, ନରଃ = ମନୁଷ୍ଯ, ସ୍ଵକର୍ମନିରତଃ = ନିଜ କର୍ମରେ 
ରତ, ସିଵିମ୍‌ = ସିଵି, ୟଥା = କିପରି, ବିନ୍ଦତି = ପ୍ରାପ୍ତ କରେ, ତତ୍‌ = ତାହା, ଶୁଣୁ = ଶୁଣ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ସ୍ଵେ ସ୍ଵେ କର୍ମଣି ଅଭିରତଃ ନରଃ ସଂସିଦ୍ଧିଂ ଲଭତେ, ସ୍ଵକର୍ମନିରତଃ ୟଥା ସିଵିଂ ବିନ୍ଦତି ତତ୍‌ 
ଶୂଣୁ ।୪୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନିଳ ଳିଳ କର୍ନ 9ଚି ଥାସନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ମୁର୍ଷନୁ ୨୮୨ ଜଣନେ। ସୂଳର୍ମନେ ଜଜ ମଳୁଣୀ କି 
9ଳଜ ଦିଛି ଲକ କଣନେ, ଜାଇ ଖୁଣ //୪୮୫// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ସ୍ଵେ ସ୍ଵେ କର୍ମଣ୍ୟଭିରତଃ ସଂସିଦ୍ଧିଂ ଲଭତେ ନରଃ - ନିଜର ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ବିକାଶର 
ଅବସ୍ଫାକୁ ଚିହ୍ନି ପାରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ସ୍ଵାଭାବିକ କର୍ମ ନିଷ୍ଠା ପୂର୍ବକ ପାଳନ କରିବା ଦରକାର | 
ଏହି କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଥମେ ଚିତ୍ତ ଶୁଦ୍ଧି ଏବଂ .ତତ୍ପରେ ପରମାଗ୍ମାସ୍ଵରୂପଙ୍କ ଅନୁଭୂତିର ସଂସିଵି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ। 


କେବଳ ଉପର ଠାଉରିଆ ଭାବେ ଦେଖୁଲେ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କର ଉପରୋକ୍ତ ଚତୁର୍ବିଧ ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗ 
ସ୍ପଷ୍ଟତଃ ବୋଧଗମ୍ୟ ହେବ ନାହି । କିନ୍ତୁ ଜୀବନରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରିଥବା ମହାନ୍‌ ପୁରୁଷଙ୍କର 
ଜୀବନ ଚରିତ୍ର ଏହି ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗର ସତ୍ୟତାକୁ ବାରମ୍ବାର ଘୋଷଣା କରେ । ମେଣ୍ଢା ଜଗିବାକୁ କୁହାଯାଇଥିବା 
କର୍ସିକାର ପିଲାଟି ସେ କାମ କରିବାକୁ ନାରାଜ ହୋଇ ପ୍ୟାରିସରେ ପହଞ୍ଚୁଲା ଏବଂ କାଳକ୍ରମେ 
“ ନେପୋଲିୟନ” ନାମରେ ବିଖ୍ୟାତ ଏକ ମହାନ ସେନାପତି ହୋଇଗଲା | ଆରାମଦାୟକ ଜୀବନର ସମୁଵି 
ପାଇଁ ବ୍ୟବସାୟକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ଜଣେ ବଣିଆ “ କୀଟ୍‌ସ୍‌' ଛାତ ଉପରର ସିଡି ଘରେ ବସି ଛନ୍ଦୋବଦ୍ଧ 
କବିତା ରଚନା କରି ଜଣେ ପ୍ରଖ୍ୟାତ କବି ରୂପେ ବିଶ୍ଵ ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଲାଭ କଲା। ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର 
ସ୍ଵଭାବ ଅନୁରୂପ କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ କର୍ମ କରି ହି ସୁଖ ଏବଂ ପୂର୍ଣ୍ଠତା ଅନୁଭବ କରେ । 


ସ୍ଵକର୍ମନିରତଃ ସିଦ୍ଧିଂ ୟଥା ବିନ୍ଦତି ତଳ୍ଣୁ - ଏହିପରି ଭାବରେ ନିଜର ବାସନାର ଅନୁରୂପ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ୬ ଫଳର ଆଶା ନ ରଖୁ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥପର ଭାବରେ କାମ କଲେ ବାସନା କ୍ଷୟ ହେବା ଯୋଗୁଁ 
କୃତଜ୍ଞତାର ଭାବ ଏବଂ ମାନସିକ ଶାନ୍ତି ଆସିଥାଏ। ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ସମର୍ପଣ ଏବଂ ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ ଭାବ 


॥ ୧୧୪୯ | 


ଶ୍ଳୋକ ୪୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ନ ରହିଲେ ଅହଂକାର ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥ୍ରଣୋଦିତ କାମନା ତ୍ୟାଗ କରି ହେବ ନାହି । ମନରେ ଅଖଣ୍ଡ ଭଶ୍ଵର 
ଚିନ୍ତା ରହିଲେ ସମର୍ପଣ ଭାବ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ମନର ବିକାଶ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ । 


ମନୁଷ୍ୟର ଲୌକିକ ବ୍ୟବହାର, ମାନସିକ ସ୍ବଭାବ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ ଅଭିରୁଚିର ଆଧାରରେ ଯେଉଁ 
ବିବେକପୁଣ୍ଟ୍ର ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ କରାଯାଇଛି, ଏହା କେବଳ ଭାରତ ପାଇଁ ନୁହଁ, ସାରା ଜଗତ୍‌ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ | 
ଜୀବନରେ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟର ବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ଏହାର ଉପାଦେୟତା ହେଉଛି ସାର୍ବଭୌମିକ । 
ଗେରାଲ୍‌ଡ୍‌ ହର୍ଡ କହିଛନ୍ତି “ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ଚାତୁର୍ବର୍ଣ୍ୟ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭାରତର ଯେତିକି, ଆମମାନଙ୍କର 


ମଧ୍ଯ ସେତକ । 


@°୩୭ଞ୍ଞ ନଂ ୬୮୯ 


ସାଧନା ଦ୍ଵାରା କିପରି ସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିହେବ ? ଭଗବାନ୍‌ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି - “ସେ ବିଷୟରେ 
ତୁମେ ଶୁଣ' | 


ୟତଃ ପ୍ରବୂଭିଭୂତାନାଂ ୟେନ ସର୍ବମିଦଂ ତତମ୍‌ | 
ସ୍ଵକର୍ମଣା ତମଭ୍ୟର୍ଚ୍ୟ ସିଛିଂ ବିନ୍ଦତି ମାନବଃ ॥୪ ୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତଃ = ଯାହାଠାରୁ, ପବୃଭିଃ = ଉପ୍ଭି, ଭୂତାନାମ୍‌ = ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର, ୟେନ = ଯାହାଦ୍୍‌ାରା, 
ସର୍ବମ୍‌ = ସମସ୍ତ, ଇଦମ୍‌ = ଏହି, ତତମ୍‌ = ବ୍ୟାପୂ, ସ୍ଵକର୍ମଣା = ସ୍ଵକର୍ମ ଦ୍ଵାରା, ତମ୍‌ = 
ତାହାଙ୍କୁ, ଅଭ୍ୟତ = ପୂଜା କରି, ସିଵିମ୍‌ = ସିଛି, ବିନ୍ଦତି = ଲାଭ କରେ, ମାନବଃ = 
ମନୁଷ୍ୟ । 


ଅନ୍ବୟଃ : ୟତଃ ଭୂତାନାଂ ପ୍ରବୃଭ୍ଭି, ୟେନ ଇଦଂ ସର୍ବଂ ତତଂ, ମାନବଃ ସ୍ଵକର୍ମାଣା ତଂ ଅଭ୍ୟର୍ଚ୍ୟ ସିଵିଂ 
ବିନ୍ଦତି ।୪୬। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦେହ ଘନମାନ୍ଦ୍ରାନଠରୁ ସମସ୍ଥ ଣମମାନଳନ ଜଦ୍ରାନି ୦ନାଳଥଛି ଏବଂ ଯାଯାଳଠଣନ ଏହି 


ସଂମୁର୍ଵ ଜଗ୍‌ ବୟଙ୍କ ୋଇଥଛି, ନିଳନ କର୍ମ ଭୂରା ଏହାର ହୁଳ/ କଳି ମଳୁଛା ଦଛ 
99 କଳେ /୪.୬/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ମାନବ ସମାଜର ଚତୁର୍ବିଧ ଶ୍ରେଣୀବିଭାଗ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଭାଗର 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର କର୍ତବ୍ୟ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି । ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ସ୍ଵଭାବ ( ବର୍ଣ୍ଣ) ଏବଂ ସ୍ଵଧର୍ମ, ( ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ, 
ଗାହଁ ସ୍ଥ୍ୟ୍୍‌ ଆଦି ଆଶ୍ରମ) ଅନୁସାରେ କର୍ମ କଲେ, ତା'ର ପୂର୍ବାଜିତ ବାସନା କ୍ଷୟ ହୋଇଯାଏ । ଅହଂକାର 
ତ୍ୟାଗ କରି ଭଶ୍ଵରାର୍ପିତ ଭାବନାରେ କର୍ମ କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା କଲେ ବାସନା ନିବୃଭି ଏବଂ ଫଳସ୍ବରୂପ 
ଚିତ୍ତ ଶୁଦ୍ଧି ଏବଂ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 


॥ ୧୧୫୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୪୬ 


ଜୀବନର ମହତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ନିରନ୍ତର ସ୍ମରଣ କରି ନିଷ୍ଠାର ସହ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ବାସନା କ୍ଷୟ ହୋଇଥାଏ । 
“ ଯାହାଙ୍କଠାରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ ଠାରେ ଜଗତ୍‌ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଅଛି”, ତାହା ହିଁ 
ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ | ଶରୀର, ମନ, ବୁଵି ହେଉଛନ୍ତି ଚେତନାଶୂନ୍ୟ ଜଡ ଉପାଧୂ। ଜୀବନାଲୋକ 
ପରମାମ୍ମାଙ୍କର ସ୍ପର୍ଶରେ, ବିଭିନ୍ନ କର୍ମ ମାଧ୍ଯମରେ ଏହି ଜଡ ଉପାଧ୍ଵମାନେ ନିଜର ବାସନା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥାନ୍ତି । 


ଏହି ପରମାଗ୍ମାଙ୍କୁ ନିରନ୍ତର ସ୍କରଣ କରିବାକୁ ହେଲେ ସଂଘର୍ଷ କ୍ଷେତ୍ରରୁ ଦୂରରେ ରହିବାକୁ ହେବ । 
ପରଦାର ଅନ୍ତରାଳରେ ଥବା ବାଦ୍ୟର ତାଳ ସ୍ମରଣ କରି ଗାୟକ ଗାନ କଲା ପରି ବା ନଉ୍ତକୀ ନୃତ୍ୟ କରିବା 
ପରି ଇଶ୍ଵର ସ୍କରଣ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିର କଦାପି ଭୁଲ ହୁଏ ନାହିଁ । ତା'ର ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରଶାନ୍ତିର ଏକ 
ଆଭା ଏବଂ ପ୍ରେମ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେ ପୁର୍ଣ୍ଣ ସଫଳତା ହାସଲ କରିଥାଏ। ଏହି ସଫଳତା 
ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ପାର୍ଥ୍ଵବ ନୁହେଁ। 


ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଲୟ ରଖୁଲେ ସାଧାରଣ କର୍ମ ଉପାସନାରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ 
ହୋଇ ପାରିବ । ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସ୍କରଣରେ ଆମ୍ବୋତ୍ସର୍ଗ କରି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ହ ହେଉଛି ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କର 


ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୂଜକ । ମନୋଭାବରେ ଏପରି ସୁକ୍ଷ୍ମ ପରିବର୍ତନ ଆସିଲେ ଭୟଙ୍କର ପରିସ୍ଥିତି ମଧ୍ଯ ବଦଳି ଯାଏ। 
ଅତି ନିଷୁର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ର ମଧ୍ଯ ମନ୍ଦିର ବା ତୀର୍ଥସ୍ଥ୍ାନ ହୋଇଯାଏ । 


ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସ୍କରଣରେ କର୍ମ କଲେ ‹ ସ୍ଵକର୍ମ ସଂପାଦନ ” ଯୋଗୁଁ ପରମ ସିଵଛି ଲାଭ ହୋଇଥାଏ। 
ଫଳଲାଭ ଅତିରିକ୍ତ ଚିତ୍ତ ଶୁଝି ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ, ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି 
ପରମାମ୍ବାସ୍ଵରୂପଙ୍କର ଅନୁଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରେ । 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ହୁଏତ ତଥାପି ସନ୍ଦେହ ରହି ଯାଇଥିଲା ଯେ ସେ ପଳାଇଯାଇ ଧ୍ଯାନ କରିବେନି 
କାହିକି ? ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


॥୧୧୫୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୭ / ଅଧାୟ ୧୮ 


ଶ୍ରେୟାନ୍‌ ସ୍ଵଧର୍ମୋ ବିଗୁଣଃ ପରଧର୍ମାତ୍‌ ସ୍ଵନୁଷ୍ଚିତାତ୍‌। 
ସ୍ଵଭାବନିୟତଂ କର୍ମ କୁର୍ବନ୍ନାପ୍ନୋତି କିଲ୍‌ବିଷମ୍‌ ॥ ୪ ୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶ୍ରେୟାନ୍‌ = ଶ୍ରେୟସ୍କର, ସ୍ଵଧର୍ମଃ = ସ୍ବଧର୍ମ, ବିଗୁଣଃ = ଗୁଣରହିତ (ହେଲେ ମଧ୍ଯ), 
ପରଧର୍ମାତ୍‌ = ପରଧର୍ମ ଠାରୁ, ସ୍ଵନୁଷ୍ଚିତାତ୍‌ - ଭଲଭାବେ କରାଯିବା ଅପେକ୍ଷା, ସ୍ଵଭାବ 
ନିୟତମ୍‌ = ସ୍ଵଭାବ ଦ୍ଵାରା ନିୟୋଜିତ ହୋଇ, କର୍ମ = କର୍ମ, କୁର୍ବନ୍‌ = କରି, ନ ଆପ୍ନୋତି 
= ପ୍ରାପ୍ତ କରେ ନାହି, କିଲ୍ବିଷମ୍‌ = ପାପ | 


ଅନ୍ଵୟଃ 2: ସୁନିଷ୍ପିତାତ୍‌ ପରଧର୍ମାତ୍‌ ବିଗୁଣଃ ସ୍ଵଧର୍ମଃ ଶ୍ରେୟାନ୍‌, ସ୍ଵଭାବନିୟତଂ କର୍ମ କୁର୍ବନ୍‌ କିଲ୍‌ବିଷମ୍‌ 
ନ ଆପ୍ଲୋତି ।୪୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜଳନ୍ା6ବେ ଥନୁଶ୍ରାନ ଳନ୍ଧିକ/ ଯନଧନ୍ନ ଥନେକ୍ଷା/ ଜଳୂର୍ଜତଃ-ନନିତ ୭୭୫୭ଳ ନ ସୃଧୀାର୍ନ 
6ହଛଛି 6ଶେଷଜନଳ / ନିଳନ ସଜ/ବ ଦୁର/ ନିୟୟଳିନ ନୋକ କର୍ମକଳଳ ନୀଳ ହୁଏ 
ନାହିଁ /୪.୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଶ୍ରେୟାନ୍‌ ସ୍ବଧର୍ମୋ ବିଗୁଣଃ ପରଧର୍ମାତ୍‌ ସ୍ଵନୁଷ୍ପିତାତ୍‌ - ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ପଂକ୍ତିର 
ଆଲୋଚନା ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବିସ୍ତାରିତ ଭାବେ କରା ଯାଇଛି । ସ୍ଵଧର୍ମର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ନିଜର 
ବର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ ଆଶ୍ରମର କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ। ସାଧାରଣତଃ ଦେଖା ଯାଇଥାଏ ଯେ ମନୁଷ୍ୟ ମନରେ ରାଗଦ୍ଵେଷ 
ହେବା ହେତୁ ତା'କୁ ନିଜର କର୍ମ ଗୁଣହୀନ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ମ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ ହୋଇପାରେ । 
ତା' ମନରେ ଏପରି ଭାବନାର ଉଦୟ ହେଲେ ସେ ନିଜର ଧର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରି ପରଧର୍ମର ଆଚରଣରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ସ୍ଵଭାବର ପ୍ରତିକୂଳ ହୋଇଥୁବା ହେତୁ ସେ ଏହି ନୂତନ କାର୍ଯ୍ୟରେ କେବଳ 
ବିଫଳ ହୁଏନାହି, ତତ୍ସହିତ ତାଂର ମନରେ ରାଗଦ୍ବେଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାସନାର ବନ୍ଧନ ଦୃଢୀଭୂତ 
ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଭଲ ଭାବେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ପରଧର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଗୁଣରହିତ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ସ୍ଵଧର୍ମ ପାଳନ କରିବା ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠତର । 


ସ୍ଵଭାବନିୟତଂ କର୍ମ କୁର୍ବନ୍ନାପ୍ନୋତି କିଲ୍‌ବିଷମ୍‌ - ସ୍ଵଭାବ ଦ୍ଵାରା ନିୟୋଜିତ ହୋଇ କର୍ମ କଲେ 
ପାପ ହୁଏ ନାହି। ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ସ୍ଵଧର୍ମ ପାଳନ ଦ୍ଵାରା ବନ୍ଧନକାରକ ନୂତନ ବାସନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ 


ନାହି । ନୂତନ ବାସନାର ଉତ୍ପଭି ନ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ ଅଧ୍ଵକରୁ ଅଧ୍ଵକ ସଫଳତା ଆଶାରେ ନିଜକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ନିୟୋଜିତ କରେ ନାହିଁ। 


| ୧୧୫୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୪୭ 


ଗୀତାର ଏହି ଅନ୍ତିମ ଅଧ୍ୟାୟ ହେଉଛି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସୁନ୍ଦର ପ୍ରବଚନର ଉପସଂହାର । ତେଣୁ 
ଏହା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୀତାର ସାରାଂଶ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ତେଣୁ ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ “ ଅର୍ଜୁନ ରୋଗ ”ର ଉପଚାର 
ନିମିତ୍ତ ଯେଉଁ ମୁଖ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି ଏଠାରେ ତାହାର ପୁନରାବୃଭ୍ତି କରା ଯାଇଛି । 


ଅନେକ ଗୀତୀାଧ୍ଯାୟୀଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗ୍ରହଣ କରିବା କଷ୍ଟକର ହୋଇଥାଏ । ସେମାନଙ୍କ 
ମତରେ ସମଗ୍ର ସମାଜ ଉପରେ ଯେ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବଳପୂର୍ବକ ଭାବେ ଲଦି ଦେବା ଉଟିତ ଏବଂ 
ଅନନ୍ୟୋପାୟ ସମାଜକୁ ଏପରି ଭାବରେ ଶ୍ୁଙ୍ଖଳିତ କରିବା ଉଚିତ | ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟବଶତଃ, ମନୁଷ୍ୟ ହେଉଛି 
କ୍ରିୟାଶୀଳ ଏବଂ ଗତିଶୀଳ ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ବିଚାରଧାରାର ଅଦମ୍ୟ ପ୍ରବାହ 
ଏପରି ଢାଞ୍ଚାକୁ ଖଣ୍ଡବିଖଣ୍ଡିତ କରି ଦେବ | ଭିତରର (ମାନସିକ) ଏବଂ ବାହାରର ( ବାହ୍ୟିକ) ସ୍ଵଭାବ 
ହେଉଛି ଏକ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଶକ୍ତି। 


ସ୍ବଧର୍ମପାଳନର ଉପଦେଶରେ ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତି ଦିଆ ଯାଇଛି, ତାହା ହେଉଛି କିଛି ମାତ୍ରାରେ ଦୋଷଯୁକ୍ତ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵକର୍ମ ଆଚରଣ ପାପୋପୂରଭିର କାରଣ ହୁଏ ନାହି। ନିମ୍ନୋକ୍ତ ଉଦାହରଣ ଦ୍ଵାରା ଏହା 
ବୁଝିବାକୁ ସହଜ ହେବ: (୧) ବିଷାକ୍ତ ସାପର ବିଷ ତା ନିଜର ଜୀବନ ନିଏ ନାହିଁ, ( ୨ ) ମଦିରାରେ 
ରହିଥିବା ଜୀବନ୍ତ ଜୀବାଣୁ ସ୍ଵୟଂ ମଦୋନ୍କର୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି, (୩) ମେଲେରିଆର ବାହକ ମଶା ନିଜେ 
ମେଲେରିଆ ରୋଗରେ ପୀଡିତ ହୁଏନାହି । ସେହିପରି କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵଭାବ ତା ନିଜ ପାଇଁ ଦୋଷଯୁକ୍ତ 
ବା ହାନିକାରକ ହୁଏ ନାହି। ଯଦି ସାପର ବିଷକୁ ମଦିରାରେ ମିଶାଇ ଦିଆଯିବ ତେବେ ଜୀବାଣୁ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯିବେ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କ୍ଷତ୍ରିୟ ଯଦି ବ୍ରାହ୍ମଣର କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବ, ତେବେ ତାହା ଆତ୍ମଘାତୀ 
ହେବା ପରି ହେବ ।। ଅର୍ଜୁନ ଥୁଲେ ଜଣେ କ୍ଷତ୍ରିୟ । ସେ ଯଦି ଯାଇ ଜଙ୍ଗଲରେ ଧ୍ଯାନାଭ୍ୟାସ କରିଥାନ୍ତେ, 
ତେବେ ସେ ସେଥୁରେ କଦାପି ସଫଳ ହୋଇପାରି ନ ଥାନ୍ତେ । 


ସଂକ୍ଷେପରେ, ସ୍ବଭାବର ପ୍ରତିକୂଳ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ମନକୁ ନିୟୋଜିତ କଲେ କୌଣସି ଲାଭ ହେବ 
ନାହି। ଏହି ଜଗତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁର ନିଣ୍ଢିତ ସ୍ଥାନ ରହିଛି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ବା ମନୁଷ୍ୟର ନିଚ୍ଚସ୍ଵ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ରହିଛି। କାହାରିକୁ ନ୍ୟୁନ ଭାବରେ ଦେଖୁବା ଉଚିତ ନୁହଁ, କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ଏପରି କିଛି ବିଶେଷ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରି ପାରେ, ଯାହା ଅନ୍ୟମାନେ ଭଲ ଭାବେ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ। ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ନାହି, 
ଘାସର ପତ୍ରଟିଏ ମଧ୍ଯ ଅଯଥାରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇନାହି । ଭଗବାନ୍‌ କେବଳ ଭଲ ସୃଷ୍ଟି କରି ନାହାନ୍ତି, ମନ୍ଦ ମଧ 
ତାଙ୍କରି ସୃଷ୍ଟି ଏବଂ ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ କରେ। ପାଣ୍ଡବଙ୍କର ଗୌରବ ମହାନ୍‌, ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ 


× ର/ର ଥମ ଥ/ୟଜଳ ଠସ/ବନ/ ଚଷକ/ 


॥ ୧୧୫୩ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ କୌରବଙ୍କର ଗର୍ହିତ ସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କରି ସୃଷ୍ଟିର ମହିମା। କୌରବଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ପାଣ୍ଡବଙ୍କର 
ଇତିହାସ ସଂପୂର୍ଣ୍ଵ ହୋଇ ପାରିନଥାନ୍ତା। କାହାରିକୁ ନିନ୍ଦା କରିବା କଥା ନୁହେଁ, କାହାରକୁ ନ୍ୟୁନ ଭାବରେ 
ଦେଖବା କଥା ନୁହେଁ। ସେ ହି ହେଉଛନ୍ତି ସବୁ ଏବଂ ସେ ହିଁ କେବଳ ବିଦ୍ୟମାନ । 


କିନ୍ତୁ ଆମର କର୍ମ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ କ'ଣ ଏହାର ପାଳନ କରିବା ଦରକାର ? ଉତ୍ତରରେ 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ସହଜଂ କର୍ମ କୌନ୍ତେୟ ସଦୋଷମପି ନ ତ୍ୟଜେତ୍‌ । 
ସର୍ବାରମ୍ଭା ହି ଦୋଷେଣ ଧୂମେନାଗ୍ନିରିବାବୃତାଃ ॥୪୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସହଜମ୍‌ = ସ୍ଵାଭାବିକ, କର୍ମ = କର୍ମ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୁନ୍ତିପୁତ୍, ସଦୋଷମ୍‌ = ଦୋଷଯୁକ୍ୁ, 
ଅପି = ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ନ ତ୍ୟଳେତ୍‌ = ତ୍ୟାଗକରିବା ଉଚିତ ନୁହଁ, ସର୍ବାରମାଃ = ସମସ୍ତ କର୍ମ, 
ହି = କାରଣ, ଦୋଷେଣ = ଦୋଷ ଦ୍ଵାରା, ଧୂମେନ = ଧୂଆଁ ଦ୍ଵାରା, ଅଗ୍ନିଃ = ଅଗ୍ନି, ଇବ = 
ପରି, ଆବୃତାଃ = ଆବୃତ ହୋଇଅଛି | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ସଦୋଷଂ ଅପି ସହଜଂ କର୍ମ ନ ତ୍ୟଜେତ୍‌। ହି ସର୍ବାରମ୍ଭାଃ ଧୂମେନ ଅଗ୍ନିଃ 
ଇବ ଦୋଷେଣ ଆବୃତାଃ ।୪୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : £ ଥର୍କୁଳ / 6ଜେଷହୁଳ 6ଣଳ ନଷ ସାଭ/କିଳ କର୍ନ ଚର କଳିକ/ ଜଚିଜ ନୁହଁ/ ଲାଜଣ, 
୬୮ 6 ଘଳ ଥଳ଼ନୁ ଥାବୃତ କରିଥାଏ, 6ସେନ୍ଦିଯାଳି ସମୟ କର୍ମ ଭା ଭୂରମ ଥାବୂତ 
6 ହାଳଥାଏ /୬/୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସ୍ଵଭାବ ( ବର୍ଣ) ଏବଂ ସ୍ଵଧର୍ମ ( ଆଶ୍ରମ) ର ବଣ୍ଠନା କରି ସାରିବା ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଆଲୋଚ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁକ୍ଷ୍ମ ପକ୍ଷ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରୁଛନ୍ତି । ସାଧାରଣ ଭାବେ ସେ 
ଯେଉଁ ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି ତା'ର ଉପାଦେୟତା ସାର୍ବଭୌମିକ ଏବଂ ସାର୍ବକାଳିକ । ଭଗବାନଙ୍କର 
ଉପଦେଶ ହେଉଛି, ସହଜ କର୍ମ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 


ସହଜଂ କର୍ମ କୌନ୍ତେୟ ସଦୋଷମପି ନ ତ୍ୟଜେତ୍‌ - ଧ୍ୟାନର ସହ ଅଧ୍ୟୟନ ନ କରି ଏହା 
ଉପରେ କେବଳ ତରତରରେ ଆଖୁ ବୁଲାଇ ଆଣିଲେ, ଯେ କୌଣସି ପାଠକ ଏହାକୁ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତା ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଧ୍ଯାନପୂର୍ବକ ଅଧ୍ଯୟନ କଲେ “ ସହଜ” ଶବ୍ଦରୁ ଏହି ପ୍ରହେଳିକାର ସମାଧାନ 
ହୋଇଯାଏ । ସହଜ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି “ ଜନ୍ମ ସହିତ” ବା ଯାହା ସ୍ଵାଭାବିକ । ନିଜର ପୂର୍ବାର୍ଜିତ ବାସନା 
ସହିତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ, ' ସହଜକର୍ମ”ର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେଉଁ ବାସନା ସହିତ 


॥ ୧୧୫୪ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୪୮ 


ମନୁଷ୍ୟ ଜନ୍ମଲାଭ କରିଥାଏ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସ୍ଵାଭାବିକ ବାସନା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ 
ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁ କର୍ମ କରେ, ତାହା ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ | କିନ୍ତୁ ସେ ଏ କଥା କହି ନାହାଁନ୍ତି ଯେ 
ଯେଉଁ ଦୂଷିତ ବାତାବରଣରେ ମନୁଷ୍ୟ ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଏ, ସେହି ବାତାବରଣର ଦୋଷଯୁକ୍ତ କର୍ମ ତା'ର 
କରିବା ଉଚିତ। 

ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ଶକ୍ତି ଆମର କର୍ମକୁ ପ୍ରେରିତ, ନିୟମିତ, ସୀମିତ ଏବଂ ନିଶ୍ଚିତ କରନ୍ତି। ସେମାନେ 
ହେଲେ ୯ ୧) ଆନ୍ତରିକ ମାନସିକ ସ୍ଵଭାବର ଚାପ ଦ୍ଵାରା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥବା ପ୍ରବୃତ୍ତି ଏବଂ ( ୨) ବାହ୍ୟ 
ବାତାବରଣ ଏବଂ ବିଷୟରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁବା ନୂଆ ନୂଆ ପ୍ରଲୋଭନ । ଦୋଷଯୁକ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜର ସ୍ଵାଭାବିକ ବାସନାର ଅନୁସରଣ କରିବା ଉଚିତ | କିନ୍ତୁ ତା ସହିତ ମଧ୍ଯ ବାହ୍ୟ ପ୍ରଲୋଭନକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରିବାର ସାହସ ଏବଂ କ୍ଷମତା ତାଂଠାରେ ରହିବା ଦରକାର । 


ଯେଉଁ ସଂସ୍କାର ସହିତ ଆମର ଜନ୍ମ ହୋଇଛି, ସେହି ଅନୁସାରେ ଆମର କର୍ମ କରିବା ଦରକାର | 
କିନ୍ତୁ ମନେ ରଖୁବା କଥା ଯେ ଏହି କର୍ମ ନିରହଂକାର ଏବଂ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ପର ଭାବରେ କରାଯିବା ଉଚିତ । 
ବାହ୍ୟ ଜଗତର ପ୍ରଲୋଭନ ଦ୍ଵାରା ଆମର କର୍ମ ଯେପରି ଦୂଷିତ ନ ହୁଏ, ସେ ଦିଗରେ ଧ ାାନରଖୁବା 
ଉଚିତ । ଗୀତା ଅନୁସାରେ ମନୁଷ୍ୟ ହେଉଛି ପରିସ୍ଥିତିର ସ୍ଵାମୀ, ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ସେ ନିଜ୍ଚର ସ୍ଵାମୀତ୍ବ 
ଜାହିର କରି ପାରିବ, ସେହି ପରିମାଣରେ ତା'ର ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ହେବ | 


ସର୍ବାରମ୍ଭା ହି ଦୋଷେଣ ଧୁମେନାଗ୍ନିରିବାବୃତାଃ - ଧୂଆଁ ନିଆଁକୁ ଆଚ୍ଛାଦନ କରିବା ପରି ସମସ୍ତ 
ପ୍ରକାର କର୍ମକୁ ଦୋଷ ଆଚ୍ଛାଦନ କରିଥାଏ । ଯଦି ସମସ୍ତ କର୍ମ ଦୋଷଯୁକ୍ତ, ତେବେ ସ୍ଵକର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରି 
ପରଧର୍ମର ଆଚରଣ କରିବା କ'ଣ ଦରକାର ? ଏହା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୁହଁ | ଅନ୍ୟ ଏକ କଥା ହେଲା, 
ଅହଂକାରପୂର୍ବକ କର୍ମ କଲେ ତାହା ବନ୍ଧନର କାରଣ ହୋଇଥାଏ, ନଚେତ୍‌ ନୁହେଁ| ତେଣୁ ସାଧକ ନିରହଂକାର 
ପୂର୍ବକ ସହଜ କର୍ମର ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ । ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ଏଠାରେ “' ଆରମ୍ଭ” ଶବ୍ଦଦ୍ଵାରା ସୂଚିତ କରା 
ଯାଇଛି।| ପୁର୍ବରୁ ଆମେ ଜାଣିଛୁ ଯେ ( ଗୀତା- ୧ ୨ଶ ଅଧ୍ଯାୟ ଶ୍ଳୋକ ୧ ୬) “ ଆରମ୍ଭ” ଶବ୍ଦର ବାସ ବିକ ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି “ କର୍ଶୂତ୍ବାଭିମାନରହିତ କର୍ମ” । କର୍ଭ୍ୁତ୍ଵର ଅଭିମାନ ହିଁ ବାସନା ଉତ୍ପନ୍ନ କରି କର୍ମକୁ ଦୋଷଯୁକ୍ତ 
କରିଦିଏ। 

ନିଆଁ ସହିତ ଧୂଆଁ ରହିବା ପରି ଅଜ୍ଞାନ ଅବସ୍ଥାରେ ଏହି ଦୋଷ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ। କିନ୍ତୁ ଚୁଲିକୁ ଯଦି 
ବାହାରର ଖୋଲା ବାତାବରଣରେ ରଖା ଯିବ, ତେବେ ଧୁଆଁ ନଷ୍, ହୋଇଯିବ ଏବଂ ନିଆଁ ଜଳି ଉଠିବ| 
ସେହିପରି, ଭଶ୍ବର ସ୍କରଣ କରି ନିରହଂକାର ଭାବରେ ଜଗତରେ କର୍ମ କଲେ ଅହଂକାରର ଅଭାବରେ 
ବାସନାର ଆବରଣ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ନିଜକୁ ଶୁଦ୍ଧ ଚୈତନ୍ୟ-ସ୍ଵରୂପ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁଭବ ହୋଇଥାଏ । 


॥୧୧୫୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୯ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ସହଜ କର୍ମ ପାଳନର ଫଳ କ'ଣ ହୋଇଥାଏ ? ସେ ବିଷୟରେ ଶୁଣ- 
ଅସକ୍ତବୁଦ୍ଧିଃ ସର୍ବତ୍ର ଜିତାତ୍ମା ବିଗତମ୍ପୁହଃ । 
ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟସିଦ୍ଵିଂ ପରମାଂ ସନ୍ନ୍ୟାସେନାଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି ॥ ୪ ୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅସକ୍ତ ବୁଦ୍ଧିଃ = ଯାହାର ବୁଵି ଆସୁ ରହିତ, ସର୍ବତ୍ର = ସବୁଠାରେ, ଜିତାମତ୍ମା = ଜିତାମ୍ମା, 


ବିଗତସ୍ମୃହଃ = ସ୍ମୃହାରହିତ, ନୈଷ୍ପର୍ମ୍ୟସିଵିମ୍‌ = ନୈଷ୍ନର୍ମ ସିଵି, ପରମାମ୍‌ = ପରମ, 
ସନ୍ନ୍ୟାସେନ = ସନ୍ନ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା, ଅଧ୍ଗଚ୍ଛତି = ପ୍ରାପ୍ତ କରେ । 


ଅନ୍ଵୟଃ : ସର୍ବତ୍ର ଅସକ୍ତବୁଦଧିଃ ବିଗତସ୍ମୃହଃ ଜିତାତ୍ମା ସନ୍ନ୍ୟାସେନ ପରମାଂ ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟସିିଂ ଅଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି ।୪ ୯। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 62 ହୁଜୁ୍ନ ବୁଜି ଥାସଳି ଜନିତ, ଦିଏ ୨ମାଜନିନ ଜଥା କିଜାନ୍ା, ସଳୁ#ସ ଭୁର/ ଦେ 
ନଜନ 6ନୈଖନ କିଛି 9/9 କନଳି /୪୮୯'/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆମକୁ ସ୍କରଣ ରଖୂବାକୁ ହେବ ଯେ କଉଁବ୍ୟର ବିଶାଳତା ଦେଖୁ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ଅବସ୍ତାରେ 
ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ ଠିଆ ହୋଇଥୁବା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଗୀତାର ଉପଦେଶ ଦିଆ ଯାଇଛି । ଯୁଦ୍ଧରୁ ପଳାୟନ କରି ସେ 
ସ୍ଵକଳ୍ପିତ ଧାରଣା ଅନୁସାରେ ଜଙ୍ଗଲରେ ' ସନ୍ନ୍ୟାସ" ର ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାକୁ ଚାହିଁଥିଲେ | ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୀତାରେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି ଯେ, ସାଂସାରିକ ଜୀବନ ଏବଂ ଏହାର କର୍ତବ୍ୟଠାରୁ ଦୂରେଇ 
ଯିବା ସନ୍ନ୍ୟାସ ନୁହେଁ। ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ‹ ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟସିଵି' ର ପରିଭାଷା ଦେଉଛନ୍ତି | ସନ୍ନ୍ୟାସର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁଝି ଉପାଧ୍ବ ସହିତ ନିଜର ତାଦାତ୍ମ୍ୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା | ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ 


ଆମ୍ବ ସ୍ଵରୂପରେ ନିଷ୍ଠା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ହି ନୈ ୍ପର୍ମ୍ୟସିଵି । 


ଆମେ ଆମର ଆମ୍ମ-ସ୍ଵରୂପରୁ ବିସ୍ତୃତ ହେଲେ, କର୍ଭୃତ୍‌- ଭୋକଲ୍ତୁତ୍- ଅଭିମାନୀ ଜୀବର ଉପ୍ପଭି 
ହୋଇଥାଏ । ଲୌକିକ ଜଗତରେ, ମଦୀପାନରେ ଉନ୍ମତ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ଏପରି ଆତ୍ମବିସ୍ବୃତି ଦେଖା ଦେଇଥାଏ। 
ସେ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍‌୍‌ ଏବଂ ପଦ ଭୁଲି ଯାଇ ନିଜକୁ ଏକ ମିଥ୍ୟା ପରିଚୟରେ ସାମିଲ୍‌ କରାଏ ଏବଂ ନିଶାଗ୍ରସ୍ତ 
ଅବସ୍ତାରେ ଥବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହିପରି ବ୍ୟବହାର କରେ | ଏହି ମାଦକ ଉନ୍ନତ୍ତତାରେ ସେ ନିଜର ଶିକ୍ଷା-ଦୀକ୍ଷା, 
ପଦମର୍ଯ୍ୟାଦାର ଅପମାନ କରେ। 


ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟସିଦ୍ଧିଂ ପରମାଂ ସନ୍ନ୍ୟାସେନାଧ୍ବଗଳ୍ଛତି - ଆତ୍ମ- ଅଜ୍ଞାନତା ହେତୁ ଅଭିମାନୀ ଜୀବର ଉପ୍ପଭି 
ହୁଏ । ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର ଏହି ଅଜ୍ଞାନତା ନାଶ ହେଲେ ଜୀବ ନିଜର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ବରୂପର ଅନୁଭବ 
କରେ। ଏହି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିପୁର୍ଣ୍ରତାର ଅନୁଭୂତିରେ ଅପୂର୍ଣ୍ଚତା ନ ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଅପୂର୍ଣ୍ଚତା ନ ରହିଲେ 
କାମନାର ଉତ୍ପତ୍ତି ହେବ ନାହିଁ। କାମନାର ଅଭାବରେ ବିଚାରର ସଂଚାଳନ ଅବରୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 


॥ ୧୧୫୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୪୯ 


ଏହିପରି ଭାବରେ ସୁଖପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ କର୍ମ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହେ ନାହିଁ । ଏହି ଅବସ୍ଥାକୁ “ ପରମ 
ନୈଷ୍ଠମ୍ମ୍ୟସିଦ୍ଧିଂ କୁହାଯାଏ। 


ବେଦାନ୍ତ-ଦର୍ଶନରେ ବର୍ଣିତ ନୈଷ୍କର୍ମ୍ୟସିଛି ହେଉଛି ପରମାନନ୍ଦ ଅନୁଭୂତିର ଅବସ୍ଥା। ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ 
ଅଜ୍ଞାନ, କାମନା, ବିଚାର ଏବଂ କର୍ମର ସର୍ବଥା ଅଭାବ ହୋଇଥାଏ | କାମନା ହେଉଛି ଅଞ୍ଞାନର ସନ୍ତାନ, 
କାମନାରୁ ବିଚାରର ଜନ୍ମ ହୋଇଥାଏ। କର୍ମ ହେଉଛି ବାହ୍ୟଜଗତରେ ବିଚାରର ପରିପ୍ରକାଶ | ବେଦାନ୍ତରୂପୀ 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ମନୋବିଜ୍ଞାନରେ ଆମେ କହି ପାରିବା ଯେ ଅଜ୍ଞାନ ହେଉଛି କର୍ମର ପ୍ରପିତାମହ । ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵର 
ଜ୍ଞାନ ହେଲେ ଅଜ୍ଞାନର ପରିସମାପ୍ତି ଘଟିଥାଏ ଏବଂ ସେପରି ଅବସ୍ଥାରେ ବିଚାର ଏବଂ କର୍ମର ଉପ୍ପଭି 
ହେବା ଅସମ୍ଭବ । ତେଣୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ ସ୍ଵ ସ୍ଵରୂପରେ ସଂସ୍ଥିତ ହେବା ହିଁ ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟ ସିଵି । ଏହାକୁ 
ନିବିକଳ୍ପ ବା ନିଷ୍କାମ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି ଯେ ଜୀବନ ସଂଘର୍ଷରୁ ତୁଚ୍ଛ, 
ଅଶୋଭନୀୟ ପଳାୟନ ଦ୍ଵାରା ଏହି ପୂର୍ଣ୍ରାବସ୍ତ୍ା ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ନିଷ୍କାମଭାବେ ସ୍ଵଧର୍ମ ପାଳନ 
ଦ୍ଵାରା ଆମକୁ ଚିତ୍ତ ଶୁଛି କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ତପ୍ପରେ ହିଁ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆତ୍ମବୋଧ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଵସ୍ଵରୂପରେ 
ଦୂଢସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇ ପାରିବ । କ୍ଷତ୍ରିୟ ହୋଇଥବା ହେତୁ ଯୁଦ୍ଧରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବା ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପକ୍ଷେ ଉଚିତ 
ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା। ତେଣୁ ବାସନାକ୍ଷୟ ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କୁ ସ୍ଵଧର୍ମରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ କରାଇଛନ୍ତି 


ଅସକ୍ତବୁଦ୍ଧିଃ ସର୍ବତ୍ର ଜିତାତ୍ମା ବିଗତସ୍ମୃୁହଃ - ବିଷୟାସକ୍ତ ପୁରୁଷର ମନରେ କଦାପି ଶାନ୍ତି ନ ଥାଏ । 
ଆସକ୍ତି ହେତୁ ମନ କ୍ଷୁବ୍ଧ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଦୁର୍ବଳ ଶରୀର ମନର ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରି କରି କ୍ଳୀନ୍ତ 
ହୋଇ ପଡେ । ' ମୁଣ୍ଡିତ ବୁଦ୍ଧି'* ଅର୍ଥାତ୍‌, ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଆସକ୍ତିରୁ ମୁକ୍ତ ବୁଦି ହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କ୍‌ ପ୍ରକଟ କରି 
ପାରିଥାଏ। ଏହି ପରମାତ୍ମା ହି ସମସ୍ତ ଉପାଧ୍ଵଙ୍କୁ ଚେତନା ପ୍ରଦାନ: କରିଥାନ୍ତି। ଏହା ହେଉଛି ବାସ୍ତବିକ 
' ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟ ସିଛି/ ଏବଂ ଜଣେ ସାଧନ ସଂପନ୍ନ ଉତ୍ତମ ଅଧ୍ଵକାରୀ ହି ଏହା ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବେ। 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସନ୍ନ୍ୟାସର ଇଚ୍ଛା ବନ୍ଧୁ- ମିତ୍ର- ପରିବାର, ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହେତୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥଲା, 
ଅନାସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ନୁହଁ। ତେଣୁ ଏ ଇଚ୍ଛା ବାସ୍ତବ ଇଚ୍ଛା ନୁହଁ। 


* ଦଳୁ ଦୀକାନେ ନୁଶଳନ କଳିବ/ ଥସଳ ଜ#ରୀନ ସଂଶକତ / ଜନନୟନ ସଂସାରର ବନୁରକ/ କାଳଳଳୁ 
ମଝା ନୁଖନ କନାଠୀନଥାଏ, ନିନ୍ଧୁ ଏନ ନୂଟି କି ନଖିବାନ ବିଧାନ ରହିଛି/ ଏକାର ଅଜିୟାୟ ହେନଛି ନେ 
ସୀଧଲାବସ୍ଥ୍ା5ନଳ ସାଧଳ ସମ ଥାସଲି ଚ୍ୟାଙ୍କ କଳି ୬୭ଳଜବଳ ଏକ ଘରଣମଶ୍ୂରନକ୦ଠାରେ ନି ଥାସକି ଜଵିକ/ 


॥୧୧୫୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଜିତାତ୍ମା, ବିଗତସ୍ମୁହ : ମନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ନିରାସକ୍ତ ରହି ପାରିବ ନାହିଁ । ବିଷୟାନନ୍ଦର 
ଅନ୍େଷଣ କରୁଥିବା ମନକୁ ସାଧକ ବଶୀଭୂତ କରିଥାଏ । ସାମାନ୍ୟତମ କାମନା ରହିଥ୍ବଲେ ମଧ୍ଯ ମନ 
ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଯାହାଠାରେ କିଛି ମାତ୍ର କାମନା ନାହି, ସେ ହେଉଛି ବିଗତସ୍ପୃହ ଏବଂ ସେ 
ହି କେବଳ ମନକୁ ବଶୀଭୂତ କରି ପାରିବେ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜିତାମା ହୋଇପାରିବେ | 


ମନ ଏବଂ ବୁଵିରେ ହିଁ ଯଥାକ୍ରମେ କର୍ଶ୍ପତ୍ବ୍‌ ଏବଂ ଭୋଲ୍ସୁତ୍ବର ଅଭିମାନ ବାସ କରିଥାଏ । ଏହି ଦୁଇ 
ଅଭିମାନର ମିଳିତ ରୂପକୁ ଜୀବ କୁହାଯାଏ। ସଂସାରରେ ଏହି ଜୀବର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଥିବା ହେତୁ ବିଷୟରେ 
ଏହାର ସ୍ପୃହା ରହିଥାଏ । ବିଷୟରେ ସୁଖ ନ ଥାଏ - ସମ୍ୟକ୍‌ ବିବେକ ଦ୍ଵାରା ଏହା ଜାଣି ସ୍ପହାକୁ ନଷ୍ଟ 
କରାଯାଇପାରିବ । ସେହିପରି, ଆମ୍ମା ଅନାମ୍ବା ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ଆମ୍ବବୋଧ ହେଲେ ଜୀବଭାବର ମଧ୍ୟ ଅନ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ। ଗୀତା ବାରମ୍ବାର ଏ କଥା କହିଲେ ମଧ୍ଯ କ୍ଳାନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି ଯେ ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ଉନ୍ନତି ନିମିତ୍ତ 
ଆତ୍ମସଂଯମ ଏବଂ ସ୍ମୃହାର ସମାତ୍ତି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ଏଠାରେ ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନ ଦେବାର ବିଷୟ ହେଉଛି ଯେ 
ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟ ସିଛ୍ଧି କୌଣସି ଅପ୍ରାପ୍ତ ଏବଂ ନୂତନ ଅବସ୍ତ୍ରାର ପ୍ରାପ୍ତି ନୁହ, ବରଂ ଏହା ହେଉଛି ଅଜ୍ଞାନ ଜନିତ 
ଆସକ୍ତର ତ୍ୟାଗ ଦ୍ଵାରା ନିଜର ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନିବା। ଏହା ହେଉଛି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ସାଧ୍ଯର ସିଵଦି | 


ଭଗବାନ୍‌ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି - 
ସିଦ୍ଧିଂ ପ୍ରାପ୍ତୋ ୟଥା ବ୍ରହ୍ମ ତଥାପ୍ନୋତି ନିବୋଧ ମେ । 
ସମାସେନୈବ କୌନ୍ତେୟ ନିଷ୍ଠା ଜ୍ଞାନସ୍ୟ ୟା ପରା ॥୫୦॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସିଵିମ୍‌ = ସିଵି, ପାପଃ = ପାପ, ୟଥା = ଯେପରି, ବ୍ରହ୍ମ = ବ୍ରହ୍ନ, ତଥା = ତାହା, ଆପ୍ନୋତି 
= ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ନିବୋଧ = ଜାଣ, ମେ = ମୋ ଠାରୁ, ସମାସେନ = ସଂକ୍ଷେପରେ, ଏବ = 


ଏପରିକି, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୌନ୍ତେୟ, ନିଷ୍ଠା = ଅବସ୍ା, ଜ୍ଞାନସ୍ଯ = ଜ୍ଞାନର, ୟା = କିମା, 
ପରା = ପରମ| 


ଅନ୍ନୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ସିଵିଂ ପ୍ରାପ୍ତଃ ଯଥା ବ୍ରହ୍ମ ଆପ୍ନୋତି, ତଥା ମେ ସମାସେନ ଏବ ନିବୋଧ | 
ୟା, ଜ୍ଞାନସ୍ୟ ପରା ନିଷ୍ଠା ।୫ ୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହେ ଳକୌଣନ୍ତୟ / ଦିଵି ଠ/9 ଦୁରୁଷ ଳିଯଳି ଜାବନେ ବହୁନଙୁ 99 ନୁଏ ଏକଂ ନ୍ଞନକ ଯଜନମ 
ଥବସ୍ଥା/ ମଧ ତାଡ଼ ଜଣରେ, ସଂଶଶଯଣନେ 6ମା' ଠାରୁ ନୁଣମେ ଜାହ/ ଲଣୀ /୫ ୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : ମିଥ୍ଯା ପ୍ରବୃଭ୍ିରୁ କିପରି ଭାବରେ ଆସକ୍ତ ତୁଟାଇବାକୁ ହେବ, ସେ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏ 
ଶ୍ଳୋକରେ କୁହା ଯାଇଛି । ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ଆସକ୍ତି ତୁଟିବ, ମନ ସେହି ପରିମାଣରେ ଶାନ୍ତ ହେବ। 
ଉପାଧ୍ନ ପ୍ରତି ନିରାସକ୍ତ ରହିବା ହି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ପୁନଃ ଆବିଷ୍କାର କରିବା । ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ 


॥ ୧୧୫୮ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୫ 


ସ୍ମରତପ୍ରଞ୍ଚ ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ବିଭିନ୍ନ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ପରବର୍ତୀ କେତୋଟି ଶ୍ଳୋକ ତାହାଙ୍କର 
ଲକ୍ଷଣ ସ୍କରଣ କରାଇ ଦିଏ। ଚିତ୍ତ ଶୁଛ୍ିହେଲେ “ ଶରୀର ଓ ମନ”, ବୁଵି ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୁଅନ୍ତି। 
ତା” ପରେ ହି କେବଳ ସାଧକ ଧାନାଭ୍ୟାସ ପାଇଁ ସମର୍ଥ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ନୀଚ ଅହଂଭାବକୁ ତ୍ୟାଗ 
କରିପାରି ଥାଏ। 


ଆତ୍ମାନୁଭୁତି ନ ହେଲେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ନିରାସକ୍ତ ହେବା ସମ୍ଭବପର ନୂହେଁ | ପ୍ରଥମେ ଆସକ୍ତିକୁ 
ଏପରି କମ୍‌ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବାକୁ ହେବ ଯେପରିକି ପରଂବ୍ରହ୍ମ ଓ ଆମ ମଧ୍ଯରେ “ ଅଜ୍ଞାନର ' ଏକ ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ଆବରଣ ମାତ୍ର ରହିଯିବ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, “ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ଏହି ସୁକ୍ଷ୍ମ 
ଆବରଣକୁ ଦୁର କରି କିପରି ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଠା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, ତାହା ସଂକ୍ଷେପରେ ମୋ ଠାରୁ ଜାଣଂ | ” 


ବର୍ତମାନ ଧ୍ୟାନର ବିଧ୍ଵ ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଉଛି । ଧ୍ଯାନ ସମୟରେ ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁଦିର ଅବସ୍ଥା 
କିପରି ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ତାହା ତିନୋଟି ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରା ଯାଇଛି- 
ବୁଦ୍ଧ୍ୟା ବିଶୁଦ୍ଧୟା ୟୁକ୍ତୋ ଧୂତ୍ୟାମ୍ମାନଂ ନିୟମ୍ୟ ଚ । 
ଶବ୍ଦାଦୀନ୍‌ ବିଷୟାଂ ସ୍ତ୍ୟକ୍ସା ରାଗଦ୍ଵେଷୌ ବ୍ୟୁଦସ୍ୟ ଚ ॥୫୧॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବୁଦ୍ଧ୍ଯା = ବୁଦି ଦ୍ଵାରା, ବିଶୁଦ୍ଧୟା = ବିଶୁଦ୍ଧ ୟୁକ୍ତୋଃ = ଯୁକ୍ତ, ଧୂତ୍ଯା = ଧୃତି ଦ୍ଵାରା, 
ଆତ୍ମାନମ୍‌ = ଆତ୍ମା, ନିୟମ୍ଯ = ସଂଯମ କରି, ଚ = ଏବଂ, ଶବ୍ଦାଦୀନ୍‌ = ଶବ୍ଦ ଇତ୍ଯାଦି, 


ବିଷୟାନ୍‌ = ବିଷୟ, ତ୍ଯକ୍ତ୍ରା - ତ୍ୟାଗ କରି, ରାଗଦ୍ଵେଷୌ = ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ, ବ୍ୟୁଦସ୍ଯ = 
ପରିତ୍ୟାଗ କରି, ଚ = ଏବଂ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ବିଶୁଦ୍ଧୟା ବୁଦ୍ଧ୍ୟା ୟୁକ୍ତଃ ଚ ଧ୍ୂତ୍ଯା ଆତ୍ମାନଂ ନିୟମ୍ଯ ଚ ଶବ୍ଦାଦୀନ୍‌ ବିଷୟାନ୍‌ ତ୍ଯକ୍ଟ୍ରା ଟ 
ରାଗଦ୍ଵେଷୌ ବ୍ୟୁଦସ୍ୟ ( ବ୍ରହ୍ମଭୂୟାୟ କଳ୍ପତେ) ।୫ ୧| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : କିଝୁଦଧ ବୁଝି ନ୍ଦୁନ୍ତ ୋନ, କୃତି ଭୂର/ ଥାନ୍୍ରସଂଘମ କି, ଶହ ଜନଯାକି ବିଷୟକୁ ନାଳ କଳି 
ଏବଂ ର/କ-6କ଼ୁଷ ମଳିନ କଣି... //# € / 


ବ୍ୟାଖ୍ଯା : ବୁଦ୍ଧ୍ୟା ବିଶୁଦ୍ଧୟା ୟୁକ୍ତୋ ଧୂତ୍ଯାମ୍ବାନଂ ନିୟମ୍ଯ ଚ - ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଶୁଦ୍ଧ ଥାଏ। ବିଷୟାର୍ଜନ ଏବଂ ବିଷୟୋପଭୋଗର ବାସନାରୁ ମୁକ୍ତ ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ହି ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣ 
କୁହାଯାଏ। 


* ଜକ/ନ୍‌ ଥାନ ଚିଜ/ ବିଷ୍ୟଣର ଏ୦/୦ନ ସଂ୭ଷଘଣର କହିବ କାଳି ଳଣୀନଛନି ପମ ଏକଂ ଶର 
ଅଖ୍ୟାଫୟନେ ଏ ସଂଙ୍ଫନନେ ବି୍ର/ଜିତ ଥାଣଲଃଚନଯ କଲାଫାଳଛି / 


॥ ୧୧୫୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫ ୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଧୂତି ଦ୍ଵାରା ମନ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଙ୍କୁ ସଂଯମ କରି : ଧ୍ଧାନାଭ୍ୟାସ ସମୟରେ ଦୁଇଟି କାରଣରୁ - 
( ୧) ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ, ( ୨) ମନ ଦାରା ପୂର୍ବାନୁଭୂତ ଭୋଗର ସ୍ଲରଣ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋଗସ୍କତି 
ଦ୍ଵାରା ସାଧକର ଆନ୍ତରିକ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଏବଂ ଶାନ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇ ପାରେ। ସାତ୍ଜ୍ଵିକ ଧୃତି ଦ୍ଵାରା ସାଧକ ମନକୁ 
ସଂଯମ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ, ଅର୍ଥାତ୍‌, ଧାନ ସମୟରେ ବିଷୟଭୋଗର ସ୍କରଣ କରିବା ଉଚିତ ନୁହଁ | ଏହିପରି 
ଭାବରେ ଶବ୍ଦ-ସ୍ପର୍ଂରୂପ-ରସ-ଗନ୍ଧ ବିଷୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ଵାରା କୌଣସି 
ବିଷୟର ଗ୍ରହଣ କଲେ ମଧ୍ଯ ଏ ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଦେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ସାଧକ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ରାଗ-ଦ୍େଷରୁ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ହି ଏହା ସମ୍ଭବ ହେବ। ଏ ସବୁ କରି ପାରିବା ପାଇଁ ମନ ଚାରିପାଖରେ 
ଜ୍ଞାନର ପ୍ରାଚୀର ତିଆରି କରିବା ଆବଶ୍ୟକ। ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ହି ମନକୁ ବଶ କରାଯାଇ ପାରେ । ମନ ସଂଯମ 
ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯମକୁ ଯଥାକ୍ରମେ ଶମ ଏବଂ ଦମ କୁହାଯାଏ। 


ସଂକ୍ଷେପରେ ( ୧) ଯାହାର ବୂଦି ଶୁଦ୍ଧ, ( ୨) ଯାହାର ମନ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଏପରି ଶୁଦ୍ଧ ବୁଦି 
ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ (୩) ଇନ୍ଦ୍ରିୟଣଣ ଭୋଗ୍ୟ ବିଷୟର ସଂସ୍ପର୍ଶ ରହିତ, ( ୪) ଯାହାର ମନ ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ 
ରହିତ, ସେହି ସାଧକ ହି ଧାନ ନିମିତ ଉତ୍ତମ ଅଧ୍ବକାରୀ | 


ଆହୁରି - 
ବିବିକ୍ତସେବୀ ଲଘ୍ଵାଶୀ ୟତବାକ୍‌କାୟମାନସଃ | 
ଧ୍ୟାନୟୋଗପରୋ ନିତ୍ଯଂ ବୈରାଗ୍ୟଂ ସମୁପାଶ୍ରିତଃ ॥୫ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବିବିକ୍ତ ସେବୀ = ନିର୍ଜନ ବାସୀ, ଲଘ୍ଵାଶୀ = ଅଳଛହାରୀ, ମିତାହାରୀ; ୟତ୍‌ ବାକ୍‌ କାୟ ମାନସଃ 
= ବାଣୀ, ଶରୀର ଏବଂ ମନକୁ ସଂଯତ କରିଥିବା, ଧ୍ୟାନ ୟୋଗ ପରଃ = ଧ୍ଧାନଯୋଗ 
ଅଭ୍ୟାସ ତପ୍ପର, ନିତ୍ଯମ୍‌ = ସର୍ବଦା, ବୈରାଗ୍ଯମ୍‌ = ବୈରାଗ୍ୟ, ସମୁପାଶ୍ରିତଃ = ଆଶ୍ରୟ 
କରି | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ବିବିକ୍ତସେବୀ, ଲଘ୍ଵାଶୀ, ୟତବାକ୍‌କାୟମାନସଃ, ଧ୍ୟାନୟୋଗପରଃ, ବୈରାଗ୍ଯଂ ସମୁପାଶ୍ରିତଃ 
( ବ୍ରହ୍ମଭୂୟାୟ କଳ୍ପତେ) ।୫ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ନିର୍ନନବାସ/, ନିତାହାର, ନିଳନର ବାଣ ଶଜମନ ଏବଂ ମଳକୁ ସଂଯମ କଳି ୪୮୮୭ଘୋଟ 
ଅଭ୍ୟାସ କଳିକଣେ ସର୍ବଦ/ ଜମ୍ଦ୍ରର ଏବଂ 6ବୈରାର୍ଯ ଥାଣମ କଳି.. /# ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବିବିକ୍ତସେବୀ ଲଘ୍ଵାଶୀ ୟତବାକ୍‌କାୟମାନସଃ - ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଚିତ ଶାରୀରକ, 
ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଵିକ ଗୁଣଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ବର୍ଭମାନ ଏକାନ୍ତ ସ୍ଟ୍ରାନରେ ରହିବା ଦରକାର । ଏହାର ଅର୍ଥ 


॥ ୧୧୬୦॥ 


ଅଞ୍ଚାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୫୨ 


ନୁହେଁ ସହର ଛାଡି ଜଙ୍ଗଲକୁ ଚାଲିଯିବା। ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଏପରି ସ୍ଫ୍ରାନ, ଯେଉଁଠାରେ ବାହ୍ୟ 
ବିକ୍ଷେପ ବହୁତ କମ ହୋଇଥୁବ । ଅନେକ ସମୟରେ ବଜାର ମଧ୍ଯ ଫାଙ୍କା ହୋଇ ଶାନ୍ତ ହୋଇ 
ଯାଇଥାଏ। ନିଷ୍ଠା ଥୁଲେ ସାଧକ ନିଜ ଘରେ ମଧ୍ଯ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନୀରବତାର ସମୟ ଖୋଜି ପାଇବ । 


ଲଘ୍ସଵାଶୀ : ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ମିତାହାରୀ | ଅତ୍ୟଧ୍କ ଭୋଜନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଶରୀର ସ୍ଥୁଳ ଏବଂ 
ବୁଦ୍ଧି ମୋଟା ହୋଇଯାଏ । ସମସ୍ତ ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସବୁ ବିଷୟରେ ପରିମିତତା ହେଉଛି ଏକ ନିୟମଂଂ | 


ୟତ୍‌ବାକ୍କାୟମାନସଃ : ବାଣୀ, ଶରୀରକୁ ସଂଯମ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ସଂଯମ କରିବା । ଏ ଦୁହିଙ୍କୁ ବଶ କଲେ ମନ ସଂଯମ କରିବା ସହଜ ହୋଇଯାଏ। ବିଷୟ 
ଗ୍ରହଣ ଏବଂ ତା ପରେ ହେଉଥୁବା ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଏବଂ ମନକୁ ସଂଯମ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଏ ସବୁ କର୍ମରେ 
ଅହଂକାର ଭାବକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା । 


ଧ୍ୟାନୟୋଗପରୋ ନିତ୍ୟଂ ବୈରାଗ୍ୟଂ ସମୁପାଶ୍ରିତଃ - ମନ ହେଉଛି ବୃଭି ( ଚିନ୍ତା) ର ପ୍ରବାହ | 
ମନ କଦାପି ଆଲମ୍ବନ-ଶୁନ୍ୟ ହୋଇ ରହି ପାରିବ ନାହି । ଏହାର ବିଷୟାଭିମୁଖୀ ପ୍ରବୃତିକୁ ଅବରୁଦ୍ଧ କରିବାର 
ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ ହେଉଛି ଚିନ୍ତନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଏହାକୁ କୌଣସି ଶ୍ରେଷ୍ଠ କ୍ଷେୟ ଯୋଗାଇ ଦେବା। ଯେଉଁ 
ପରିମାଣରେ ମନ ଧ୍ଷେୟରେ ସମାହିତ ହେବ, ସେଇ ପରିମାଣରେ ତା'ର ବହିର୍ମୁଖୀ ପ୍ରବୃଭି ଶାନ୍ତ ହୋଇଯିବ । 
ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ମନକୁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ତ୍ରିତ ବା ସମାହିତ କରିବାର ପ୍ରଯନ୍ନକୁ ହି ଧ୍ଯାନଯୋଗ 
କୁହାଯାଏ । ଏପରି ସାଧନାରେ ସାଧକ ସର୍ବଦା ତତ୍ପର ରହିବା ଦରକାର, କାରଣ ମନ ଉପଶମନର ଏହା 
ହିଁ ହେଉଛି ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାଧନ। 


ବୈରାଗ୍ୟଂ ସମୁପାଶ୍ରିତଃ : ଆସକ୍ତି ବା ରାଗର ବିପରୀତ ବୈରାଗ୍ୟ ନୁହେଁ । ରାଗର ବିପରୀତ 
ହେଉଛି ଦ୍ଵେଷ। ଉଭୟ ରାଗ-ଦ୍ଵେଷରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ହି ହେଉଛି ବୈରାଗ୍ୟ । ବିଷୟରେ ସୁଖ ନାହିଁ ବୋଲି 
ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ବୁଝିପାରେ, ସେତେବେଳେ ତା'ର ମନ ସ୍ଵତଃ ବିଷୟରୁ ବିରତ ହୋଇଯାଏ। 
ମନରେ ବୈରାଗ୍ୟ ଆସିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ବିଷୟରୁ ଦୂରେଇ ଯାଏ ନାହି, ବରଂ ବିଷୟମାନେ ହିଁ ନିରାଶ ହୋଇ 
ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଂନ୍ତି 


ମନୁଷ୍ୟର ବିକାଶ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତା'ର ଅଭିରୁଚିରେ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ତନ ଆସିଥାଏ ଏବଂ ଏହି 
ପରିବର୍ତନ ସହିତ ନିଜର ପୂର୍ବ ରୁଚିର ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ସେ କୌଣସି ଆକର୍ଷଣ ଅନୁଭବ କରେ ନାହିଁ | ଉଦାହରଣ 
ସ୍ଵରୂପ, ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ଭୋଗୀ ଏବଂ ବିଳାସୀ ପ୍ରବୃଭି ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବନ୍ଧୁ, ମିତ୍ର ମଧ୍ଯ ସେହି ସ୍ଵଭାବର 
ହୋଇଥାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ରାଜନୀତି ଏବଂ ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ରୁଚି ପ୍ରକାଶ କଲେ, ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ 


* ରଜ/ ୬ ୧ ୭ 


॥ ୧୧୬୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୩ / ଅଧ୍ବାୟ ୧୮ 


ସମାଜସେବକଙ୍କ ଗହଣରେ ତା'ର ଘର ପୂରି ଉଠେ | କିଛି ସମୟ ପରେ ବିଚାରରେ ଅଧ୍ଧବକ ପରିପକ୍ଵତା 
ଆସିଗଲେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ସ୍ବଭାବର ହୋଇଯାଏ। ଏପରି ଅବସ୍ଫ୍ରାରେ ସକ୍ରିୟ ରାଜନୀତିରେ ଥବା 
ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ଏବଂ ଭର୍ଷା ଏବଂ ବିଦ୍ଵେଷ ଭାବରେ ପରିପୁର୍ଣ୍ଣ ସମାଜ ସେବକ ମଧ୍ଯ ସେ ଘରୁ ନିଷ୍କାନ୍ତ ହୋଇ 
ଯାଆନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଫ୍ରାନ ତତ୍ତ୍ଵଚିନ୍ତକ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ବି ପୁରୁଷ ଦଖଲ କରନ୍ତି। ମନର ବିକାଶ ହେବା 
ସହିତ ନିମ୍ନ ସ୍ତରର ବସ୍ତୁ କିପରି ସ୍ଵତଃ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ଏ ଉଦାହରଣରୁ ତାହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ସଂକ୍ଷେପରେ ଜଣେ ବାସ୍ତବ ସାଧକ ମିତାଚାର ସହିତ ବିଜନତାରେ ବାସ କରିବ, ବାଣୀ, ଶରୀର 
ଏବଂ ମନର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ସଂଯମିତ କରିବ, ଏହା ହି ହେଉଛି ପ୍ରକୃତ ବୈରାଗ୍ୟ | 


ଜୀବନର କେତେକ ନିତ୍ୟ ( ସ୍ତ୍ରାୟୀ) ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ହେଲେ ଏହି ପ୍ରଚେଷ୍ଟା 
ସଫଳ ହେବ ନିମ୍ନୋକ୍ତ ଶ୍ଳୋକରେ ସେହି ମୁଲ୍ୟବୋଧ ସଂପର୍କରେ କୁହାଯାଇଛି- 


ଅହଙ୍କାରଂ ବଲଂ ଦର୍ପଂ କାମଂ କ୍ରୋଧଂ ପରିଗ୍ରହମ୍‌ । 
ବିମୁଚ୍ୟ ନିର୍ମମଃ ଶାନ୍ତୋ ବ୍ରହ୍ମଭୁୟାୟ କଳ୍ପତେ ॥୫୩॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଅହଂକାରମ୍‌ = ଅହଂକାର, ବଲମ୍‌ = ବଳ, ଦର୍ପମ୍‌ = ଦର୍ପ, କାମମ୍‌ = କାମନା, କ୍ରୋଧମ୍‌ = 
କ୍ରୋଧ, ପରିଗ୍ରହମ୍‌ = ଲୋଭ, ଲାଳସା; ବିମୁଚ୍ୟ = ତ୍ୟାଗ କରି, ନିର୍ମମଃ = ମମତ୍ଭାବ 
ରହିତ, ଶାନ୍ତଃ = ଶାନ୍ତ, ବ୍ରହ୍ଭୂୟାୟ = ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତ ନିମିତ୍ତ,† କଲ୍ପତେ = ଯୋଗ୍ୟ ହୁଏ । 


ଅନ୍ଵୟଃ : ଅହଙ୍କାରଂ, ବଳଂ, ଦର୍ପଂ, କାମଂ, କ୍ରୋଧଂ, ପରିଗ୍ରହଂ ବିମୁଚ୍ଯ ନିର୍ମମଃ, ଶାନ୍ତଃ ( ସନ୍‌) 
ବ୍ରହ୍ମଭୂୟାୟ କଳ୍ପତେ ।୫୩ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଥହଂଳାନ, ବଳ, ଦର୍ଦ କାମନନକ ଠଳ୍ୋଧୀ ଏକଂ ଲୋକ ନ୍ଯାଇ୍କ କଣି, ନନକୂକ ଲହିତ, 


ଖାନ ଦୁଇରୁ ବହୁଠୀତ ନିନିକ ଘୋର ଛୁଏ /୬୩/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ଉପାଦେୟ (ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଯୋଗ୍ୟ) ଗୁଣର ଉଲ୍ଲେଖ କରା 
ଯାଇଥଲା । ସାଧକ ବାହ୍ୟସ୍ତରରେ ସେ ସବୁର ଅଭ୍ୟାସ କରିବା କଥା। ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ହେୟ, ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତ୍ୟାଜ୍ୟ ଦୁଗୁଁଣର ସୂଚୀ ଦିଆ ଯାଇଛି । ଧ୍ୟାନର ସଫଳତା ନିମିତ୍ତ ଏ ସବୁକୁ ମନରୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା 
କଥା। 


ଅହଙ୍କାରଂ ବଲଂ ଦର୍ପଂ କାମଂ କ୍ରୋଧଂ ପରିଗ୍ରହମ୍‌ - ଦେହ, ଇନ୍ଦ୍ିୟ ଇତ୍ଯାଦି ଅନାମ ଉପାଧ୍ମାନଙ୍କୁ 
ହି ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରି ଏମାନଙ୍କର କର୍ମରେ କର୍ତୃତ୍ବାଭିମାନକୁ ଅହଂକାର କୁହାଯାଏ। 


॥ ୧୧୬୨॥ 


ଅଧ୍ଧାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୫୩ 


ବଳ : ଏଠାରେ କାମନା ଏବଂ ଆସକ୍ତରେ ଅଭିଭୂତ ପୁରୁଷର ବଳକୁ ' ବଳ' ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି, 
ସ୍ଵଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନର ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ନୁହେଁ। 


ଦର୍ପ : ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗର୍ବ ଏହି ଗର୍ବ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଧର୍ମମାର୍ଗରୁ ଭ୍ରଷ୍ଟ କରିଦିଏ । 


କାମନା ଏବଂ କ୍ରୋଧ : ବିଷୟ ଭୋଗର ଇଚ୍ଛା ହେଉଛି କାମନା ଏବଂ ବିଷୟ ଭୋଗରେ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଆସିଲେ, ତାହା କ୍ରୋଧରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଏ। 


ଲୋଭ : ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧ୍ଵକ ଧନ ଏବଂ ଭୋଗ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ପାଇଁ ବିଷୟାସକ୍ତ ପୁରୁଷର 
ପ୍ରବୃଭି ହୋଇଥାଏ, ଉଚିତ ବା ଅନୁଚିତ ସାଧନ ଦ୍ଵାରା ଆବଶ୍ଯୟକତାରୁ ଅଧ୍ବକ ଭୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁ ଏକତ୍ରିତ 
କରିବା ହି ହେଉଛି ଲୋଭ ବା ପରିଗ୍ରହ । 


ବିମୁଚ୍ୟ ନିର୍ମମଃ ଶାନ୍ତୋ ବ୍ରହ୍ମଭୂୟାୟ କଳ୍ପତେ - ବସ୍ତୁତଃ, ଏହି ସମସ୍ତ ଅବଗୁଣ ପରସ୍ପରଠାରୁ 
ସର୍ବଥା ଭିନ୍ନ ନୁହନ୍ତି। ଏକ ଅହଂକାର ହି ଏହି ବିଭିନ୍ନ ବୃଭିରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଅହଂକାର ସହିତ 
ମମତ୍ବ ଭାବ ଏକତ୍ର ଭାବରେ ରହିଥାଏ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଉପଦେଶ ହେଲା ଯେ ସାଧକ ଅହଂକାର 
ଏବଂ ମମତ୍ଵ ଭାବ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ । ଏହା ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ 
ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ଶାନ୍ତି ଶ୍ମଶାନର ବା ମରୁଭୂମିର ଉଦାସ ଶାନ୍ତି ନୁହଁ। ଏହା ହେଉଛି ଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା 
ନିଜର ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ପାରିବାରୁ ଲବ୍ଧ ଶାନ୍ତି । 


ଏହିପରି ଭାବରେ, ଏଠାରେ ବର୍ଣିତ ଧ୍ଵାନର ଅନୁକୂଳ ଗୁଣସଂପନ୍ନ ପୁରୁଷକୁ ଉତ୍ତମ ଅଧ୍ଵକାରୀ 
କୁହାଯାଏ। ଏପରି ସାଧକ ହି ' ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତିର ଯୋଗ୍ୟଂ ହୋଇଥାଏ । ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ଏ କଥା କୁହାଯାଇ ନାହିଁ 
ଯେ ଏପରି ସାଧକ ହି ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇଯାଏ, ବରଂ ବ୍ରହ୍ମଞ୍ଚାନର ଅଧ୍ଯକାରୀ ହୋଇଯାଏ । ଏହା ହେଉଛି ଆତ୍ମ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର ପୁର୍ବ ପ୍ରସ୍ତୁତି । 


ତା' ପର କ୍ରମ କ'ଣ ? 


॥ ୧୧୬୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବ୍ରହ୍ମଭୂତଃ ପ୍ରସନ୍ନାମ୍ବା ନ ଶୋଚତି ନ କାଡଙ୍କ୍ଷତି । 
ସମଃ ସର୍ବେଷୁ ଭୂତେଷୁ ମଦ୍‌ଭକ୍ତିଂ ଲଭତେ ପରାମ୍‌ ॥୫୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବ୍ରହ୍ମଭୂତଃ = ବ୍ରହ୍ମଭୂତ, ପ୍ରସନ୍ନାତ୍ବା = ପ୍ରସନ୍ନ ଚିଭ ନ ଶୋଚତି = ଶୋଚନା କରେ ନାହି, ନ 
କାଙ୍କ୍ଷିତି = ଇଚ୍ଛା କରେ ନାହିଁ, ସମଃ = ସମାନ ହୋଇ, ସର୍ବେ ଷୁ = ସମସ୍ତଙ୍କଠାରେ, 
ଭୂତେଷୁ = ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କଠାରେ, ମଦ୍‌ ଭକ୍ତିମ୍‌ - ମୋଠାରେ ଭି, ଲଭତେ = ଲାଭ କରେ, 
ପରାମ୍‌ = ପରମ| 


ଅନ୍ଵୟଃ : ପ୍ରସନ୍ନାମ୍ବା ବ୍ରହ୍ମଭୂତଃ (ସନ୍‌) ନ ଶୋଚତି ନ କାଡ୍କ୍ଷତି, ସର୍ବଭୂତେଷୁ ସମଃ ( ଭୂତ୍ବା) ପରାଂ 
ମଭକ୍ତିଂ ଲଭତେ ।୫ ୪ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ବ୍ରହୁଜଧୁତ (ଚୁ ଠହୋଳ ଯାଇଥିଲା ସାଧଳୟ ଠସନୁରିନ କ୍ୟଲି 6ଶୋଚନା କଣନେ ଲାନି କା 
ଲାମନଲ/ କଳେ ନାହି / ସମୟ ଠଣୀନ ଣି ସମାନ ହୋଳ 6ଦସେ 6ନା/ ୦୫୭ନ ଜମ ଜଳି 
ଲାଳ କନ /୫ ୪/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ବ୍ରହ୍ମଭୂତଃ ପ୍ରସନ୍ନାମ୍ବା ନ ଶୋଚତି ନ କାଙ୍କ୍ଷତି - ଅହଂକାର, ବଳ, ଦର୍ପ, କାମ, 
କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ ଇତ୍ୟାଦି ଏହାର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ସାଧକର ମନ ଶାନ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ। ପ୍ରାୟତଃ ମନ ଅସଂଯମିତ ହେବା ଯୋଗୁଁ ଏବଂ ଜୀବନର ତୃଟି ପୂଣ୍ଟ ମୁଲ୍ୟାୟନ ହେବା 
ହେତୁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବିକ୍ଷେପ ଜାତ ହୋଇଥାଏ।। ଏହାର ନିବୃୂଭି ଦ୍ଵାରା ମନ ଆପେକ୍ଷିକ ଶାନ୍ତି ଲାଭ 
କରେ। ସ୍ଵରୂପାନୁଭୂତି ଦ୍ଵାରା ଯନ୍ଵପୂର୍ବକ ମିଳିଥୁବା ଏହି ଶାନ୍ତି ଆତ୍ମସଂଯମ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଵାଭାବିକ ହୋଇ 
ଯାଇଥାଏ। 


କୁତ୍ରିମ ଶାନ୍ତିକୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ଶାନ୍ତିରେ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଶାରୀରିକ ପ୍ରଯନ୍ବର ଆବଶ୍ୟକତା 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଥ୍ଵପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ମନର ନିରନ୍ତର ସଜାଗତା । ବାହ୍ୟ ଜଗତର ସୁଖଦୁଃଖ ନିରନ୍ତର ହୃଦୟକୁ 
ସ୍ପର୍ଶ କରିଥାଏ। ଏମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ମନୁଷ୍ୟ ଅସହାୟ ହୋଇ ପଡେ। ପ୍ରାୟତଃ ଦେଖା ଯାଇଥାଏ ଯେ 
କର୍ଭୂତ୍‌ ଅଭିମାନ ତ୍ୟାଗ କଲେ ମଧ୍ଯ ସାଧକଠାରେ ଯଦି ବୈରାଗ୍ୟ କିଛି କମ୍‌ ପରିମାଣରେ ଥାଏ, ତେବେ 
ଭୋକ୍ତୃତ୍ବର ଅଭିମାନ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ଭୋକ୍ତୃତ୍ବ ଅଭିମାନ ହେତୁ ଅନେକ ସାଧକ ପୁନଃ ଭୋଗରେ 
ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଜିଆଟିଏ ଦ୍ବିଧା ବିଭକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଅଚିରେ ଦୁଇଟି ଜିଆ ( କେଞ୍ଚୁଆ) ରେ ପରିଣତ 
ହୁଅନ୍ତି । ସେହିପରି କର୍ଣ୍ତ୍ବ୍‌ ଭାବ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ହେଲେ ଭୋକ୍କୁତ୍ବଭାବର ବିନାଶ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟି ଦେବାକୁ ହେବ। ତେଣୁ କର୍ଶ୍ପତ୍ଵ୍‌ ଏବଂ ଭୋଲ୍ୁତ୍‌ ଏ ଉଭୟ ଭାବର ବିନାଶ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 


॥ ୧୧୬୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୫୪ 


ଆଧ୍ଯାମ୍ବ ଶାସ୍ତ୍ରର ଶ୍ରବଣ ଏବଂ ମନନ କରି ନିଜର ବ୍ରହ୍ମସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଥିବା ସାଧକକୁ ଏଠାରେ 
' ବ୍ରହ୍ମଭୁତ” କୁହା ଯାଇଛି । ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହଁ ଯେ ସାଧକ ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି ବା ସେ ବ୍ରହ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ଦୃଢ 
ନିଷ୍ଠା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ଶାସ୍ତ୍ରେ ଆଲୋଚିତ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ସଂପର୍କରେ ଏବଂ 
ସତ୍ତା ସଂପର୍କରେ ଯାହାର ହୃଦ୍‌ ବୋଧ ହୋଇଛି ଏହି ଜ୍ଞାନ ହେତୁ ମନର ବିକ୍ଷେପର ସଂଖ୍ୟା କମ୍‌ ହୋଇଯାଏ । 
ଉପାଧ୍ବ ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ୍‌ ହେତୁ ବିକ୍ଷେପ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, ବିବେକୀ ପୁରୁଷ ଏହି ତାଦାମତ୍ମ୍ୟର ନିବୂଭି 
ନିମିତ୍ତ ପ୍ରଯନ୍ଧ କରିଥାଆନ୍ତି। ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ସେ ନିଜର ଦିବ୍ୟ ସ୍ଵରୂପର ଅନୁଭବ କରନ୍ତି, ( ଜ୍ଞାନ ଲାଭ 
କରନ୍ତି) ସେହି ପରିମାଣରେ ତାଙ୍କର ଅନ୍ତଃକରଣ ପ୍ରସନ୍ଗ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶାନ୍ତ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ସ୍ଫ୍ିିର ରହିଥାଏ । 


ସମଃ ସବେଷୁ ଭୂତେଷୁ ମଦ୍‌ଭକ୍ତିଂ ଲଭତେ ପରାମ୍‌ - ଅଧ୍ୟୟନ ଏବଂ ମନନ ଦ୍ବାରା ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନ 
ଲାଭ କରିଥିବା ସାଧକଙ୍କର ଅହଂଭାବ କିଛି ପରିମାଣରେ ବିଲୀନ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେହି କାରଣରୁ ସେ 
ଶାନ୍ତ ଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏହାପରେ ଶୋଚନା ଏବଂ କାମନାରୁ ଦୁରରେ ରହିବାର କ୍ଷମତା ତାଙ୍କଠାରେ 
ଆସିଥାଏ। ସେ ଶୋଚନା ବା ଶୋକ କରନ୍ତି ନାହିଁ, କାରଣ ବର୍ତମାନ ସେ କିଛି ଅଭାବ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି 
ନାହି । ମନରେ ଅପୂର୍ଣ୍ରତାର ଭାବ ନ ରହିବାରୁ କ୍ଷଣିକ ସନ୍ତୋଷ ପାଇଁ କୌଣସି କଳ୍ପନା-ଜଚ୍ପନା ବା 
କାମନାର ଉଦ୍ରେକ ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଯାହାର ଶୋଚନା ନାହି, ତା'ର କାମନା ମଧ୍ଯ ନାହି। ବିବେକୀ 
ପୁରୁଷ ଏ ଉଭୟର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇାଯାଏ। ଇଚ୍ଛା, ଶୋକ ଇତ୍ୟାଦି ହେଉଛି ଅହଂକାରର ଧର୍ମ, 
ଆତ୍ମାଙ୍କର ନୁହେଁ। 


ଯେଉଁ ବିବେକୀ ସାଧକଙ୍କର ସୁଖ ବାହ୍ୟବିଷୟ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେନାହି, ସେ ଯେଉଁ ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପର 
ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି, ତାହା ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ପରମ ଆତ୍ମା। ତେଣୁ ସେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ସମ ହୋଇଯାଆନ୍ତି | 


ଏପରି ଗୁଣଯୁକ୍ତ ସାଧକ “ ମୋର ପରମ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି।” ଏହା ପୂର୍ବରୁ ସଂପୁଣ୍ଠ୍ର ୧୨ଶ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭକ୍ତିଯୋଗର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । ଭକ୍ତ ହେଉଛି ପ୍ରେମସ୍ଵରୂପ। ପ୍ରିୟତମ ସହିତ 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ପୂର୍ଣ୍ତତଃ ଏକ ରୂପ ହୋଇଯିବା ହେଉଛି ପ୍ରେମର ମାପଦଣ୍ଡ । ଏହି ପୂର୍ଣ୍ଵ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ନିମିତ୍ତ 
ସାଧକଙ୍କର ଉପାଧ୍ଵ ସହିତ ତାଦାମ୍୍ୟ ଏବଂ ବିଷୟ ସଂଗ ସର୍ବଥା ସମାପ୍ତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଉପାୟ ବିଷୟରେ ସୂଚନା ଦିଆ ଯାଇଛି। ଏହା 
ସଂପାଦନ କରିପାରିଥିବା ସାଧକ ହିଁ ଅନାସକ୍ତ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଲୀଳା ସହ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରି ପାରିବେ। ପ୍ରସାରିତ 
ଦୃଷ୍ଟି, ପ୍ରେମ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାସକ୍ତିରୁ ମୁକ୍ତି ହି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କପ୍ରତି ପରମ ପ୍ରେମ ଉତ୍ପନ୍ନ କରାଇପାରିବ। ପରମ 
ଧାମରେ ପଦାର୍ପଣ କରିବା ପାଇଁ ଆଉ ଗୋଟିଏ ପାହାଚ ରହିଛି। 


* ଲ1ଜ/ ୬#ମ ଥଅଷାୟ ୧୯୮ 6 ୨୦ ଣ୍ଳ ଦଖ୍କ୍ୟ 


॥ ୧୧୬୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ସେ ପାହାଚଟି କ”ଣ ? 


ଭକ୍ତ୍ୟା ମାମଭିଜାନାତି ୟାବାନ୍‌ ୟଷ୍ଠାସ୍ପି ତତ୍ତ୍ଵତଃ । 
ତତୋ ମାଂ ତତ୍ସ୍ଵତୋ ଜ୍ଞାତ୍ଵା ବିଶତେ ତଦନନ୍ତରମ୍‌ ॥୫୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଭକ୍ତ୍ୟା = ଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା, ମାମ୍‌ - ମୋତେ, ଅଭିଜାନାତି = ଜାଣନ୍ତି, ୟାବାନ୍‌ = କେତେ, ୟଃ 
= ଯିଏ, ଚ = ଏବଂ, ଅସ୍ଥି = (ମୁଁ) ଅଟେ, ତତଭ୍‌ତଃ = ତତ୍‌ତଃ, ତତଃ = ତା' ପରେ, ମାମ୍‌ 
= ମୋତେ, ତତ୍ଭୂତଃ = ତତ୍ତୂତଃ, ଜ୍ଞାତ୍‌ା = ଜାଣି, ବିଶତେ = ପ୍ରବେଶ କରେ, ତଦ୍‌ = ତାହା, 
ଅନ୍ତରମ୍‌ = ପରେ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ତତଃ ଭକ୍ତ୍ୟା ( ଅହଂ) ୟାବାନ୍‌ ୟଃ ଚ ଅସ୍ଥି ( ଇତି) ତତ୍ତ୍ଵତଃ ମାଂ ଅଭିଜାନାତି, ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜ୍ଞାତ୍ଵା 
ତଦନନ୍ତରଂ ମାଂ ବିଶତେ ।୫୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଜି ଭୂଜ/ 6ଦେ 6ମୋଚେ ନଳୁଜଃ ଲାଣିପାଣନେ ଫେ ନୁଁ କ'ଣ ଏବଂ ଜଜ (ବକ) / 
ଏହିନଳି ମୋର ଜକୁ ଳାଣକ/' ଯେ 6ସେ ଜଳାଳ 6ମୋଠ6ରେ 96 ବେଶ କଲେ, ଥଥୀତ୍‌ 6ମ 
ସରୁଙଘ ଯୋଳଯାଏ / /୫ ୫/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଓ: ଭକ୍ତ୍ୟା ମାମଭିଜାନାତି ୟାବାନ୍‌ ୟଶ୍ଚାସ୍ପି ତତ୍ତ୍ଵତଃ - ଭକ୍ତିଦ୍ଵାରା ସେ ମୋତେ ଜାଣି 
ପାରେ । ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ପରମ ପ୍ରେମ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୂର୍ଣ୍ଣ ତାଦାମ୍ଭ୍ ହି ହେଉଛି ପରାଭକ୍ତି । ଏହି ପରାଭକ୍ତି 
ଦ୍ଵାରା ହି ସାଧକଭକ୍ତ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵତ ବୁଝିପାରେ । ଶାସ୍ତ୍ରର ଶ୍ରବଣ ଏବଂ ଅଧ୍ଯୟନ ଦ୍ଵାରା ଲାଭ 
କରାଯାଇଥିବା ଜ୍ଞାନ ପରୋକ୍ଷ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ ହୋଇଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବାନୁଭବ 
ହୋଇଗଲେ ହି ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଯଥାର୍ଥ ବୋଧ ହୋଇଥାଏ। 


ୟାବାନ୍‌ ( କେତେ)- ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ପରାଭକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଜଣେ ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାଧ୍ରକୃତ 
ବିସ୍ତାରକୁ ବୁଝିପାରେ। ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୁତିର ବଣ୍ଣ୍ରନା କରାଯାଇଛି । 


ୟଶ୍ଚ ଅସ୍ପି (ମୁଁ କ,ଣ)- ଜଣେ ପରମଭକ୍ତ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପ 
ହେଉଛି ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଉପାଧ୍ଵବର୍ଜିତ, ନିର୍ଗୁଣ ଏବଂ ନିର୍ବିଶେଷ। ସାରାଂଶରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିବାର 
ଅର୍ଥହେଉଛି ତାଙ୍କର ସର୍ବବ୍ୟାପକ ଏବଂ ସର୍ବାତୀତ ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିବା । 


ତତୋ ମାଂ ତତ୍ସତୋ ଜ୍ଞାତ୍ଵା ବିଶତେ ତଦନନ୍ତରମ୍‌ - ଆମକୁ ଏ କଥା ମନେ ରଖୁବାକୁ ହେବ 
ଯେ, ସଂପୁର୍ଣ୍ଚ ଗୀତାରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜପାଇଁ ଯେଉଁ ' ମୁଁ” ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି ତାହା ନିଜର 
ପରମାମ୍ବ ସ୍ଵରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କହିଛନ୍ତି, ବାସୁଦେବ- ପୁତ୍ର ରୂପେ ନୁହେଁ। ତେଣୁ, ସେ ଯେତେବେଳେ କହୁଛନ୍ତି 


॥୧୧୬୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୫୬ 


ଯେ ସେ (ସାଧକ) ମୋଠାରେ ପ୍ରବେଶ କରେ, ଏହାର ଅର୍ଥ କୌଣସି ଗୃହରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପରି 
ନୁହେଁ। ଏହା ହେଉଛି ସାଧକର ଆତ୍ମାନୁଭୂତି । ଭକ୍ତର ଆତ୍ମସ୍ଵବରୂପ ଭଗବାନଙ୍କର ପରମାମ୍ବସ୍ଵରୂପ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ନୁହେଁ, ଏଠାରେ କଥୁତ ପ୍ରବେଶ ହେଉଛି ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା ଜାଗ୍ରତ ପୁରୁଷଠାରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପରି । ଏହି 
ଶ୍ଳୋକର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେ ଜଣେ ସାଧନ-ସଂପନ୍ନ ଉତ୍ତମ ଅଧକାରୀ ନିଦିଧ୍ାସନ ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମସ୍ବରୂପରେ 
ହିଁ ପରମାମ୍ମାଙ୍କର ଅନୁଭବ କରେ, ଏହାଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ ରହି କରେ ନାହିଁ | 


ଜଗତର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସେବା ବିନା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସେବା ପୂର୍ଣ ହୁଏନାହିଁ । ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ସର୍ବକର୍ମାଣ୍ୟପି ସଦା କୁର୍ବାଣୋ ମଦ୍‌ବ୍ୟପାଶ୍ରୟଃ | 
ମତ୍ପ୍ରସାଦାଦବାପ୍ନୋତି ଶାଶ୍ବତଂ ପଦମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥୫୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବକର୍ମାଣି = ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅପି =ମଧ୍ୟ/ ସଦା = ସର୍ବଦା, କୁର୍ବାଣଃ = କରି, ମଦ୍ବ୍ଯ 
ପାଶ୍ରୟଃ = ମୋର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ, ମତ୍ପ୍ରସାଦାତ୍‌ = ମୋର ପ୍ରସାଦ ( ଅନୁଗାହ) ରୁ, ଅବାପ୍ନୋତି 
= ଲାଭ କରେ, ଶାଶ୍ବତମ୍‌ = ଶାଶ୍ବତ, ପଦମ୍‌ = ପଦ, ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବ୍ୟୟ | 


ଅନ୍ବୟଃ : ସର୍ବକର୍ମାଣି ସଦା କୁର୍ବାଣଃ ଅପି ମଦ୍‌ବ୍ଯପାଶ୍ରୟଃ ମତ୍‌ପ୍ରସାଦାତ୍‌ ଶାଶ୍ଵତଂ ଅବ୍ଯୟଂ ପଦଂ 
ଅବାପ୍ନୋତି ।୫୬। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ମାଜ ଥାର୍ଶଙ୍ଘ ଣଳନ ସର୍ବଦା ସମସ କର୍ନ କନୁଥ଼ିକଂ ବ୍ୟଭି ମ୍ ୦ମ୮ ଥନୁଇନକୁ ଶାର୍ତ 
ଥବ୍ୟମ ମଦ ନାକ ହୋଇଥାଏ ୮୫୬୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଗୀତାର ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଏବଂ ଜୀବନ୍ତ। ସରଳ ଏବଂ ସାଧାରଣ 
ପ୍ରତୀତ ହେଉଥିବା ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଗୀତୋପଦେଶ ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନ ଶଲ୍ତିର ଏକ ବିସ୍ଫୋଟକ ଭଣ୍ଡାର 
ପରି | ବାସ୍ତବ ବୋଧଗମ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଏହାକୁ ବିସ୍ଫୋରିତ କରାଯାଇ ପାରିବ । ଏହାର ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ 
ଜୀବନ ଯାପନର ଉଷ୍ପତା ପାଇଲେ ଏହି ଭଣ୍ଡାର ଫାଟି ଯାଏ। ଏହି ବିସ୍ଫୋଟ ଦ୍ଵାରା ସାଧକର ଦିବ୍ୟ 
ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବ୍ୟଲ୍ତିତ୍ଵର ସମ୍ଭାବନାକୁ ଘୋଡାଇ ରଖୁଥୁବା ଅଜ୍ଞାନର ଆବରଣ ଧ୍ଵଂସ ହୋଇଯାଏ । 


ଗୀତା ଅନୁସାରେ କେବଳ ନିଷ୍ପିୟ ସମର୍ପଣ ବା କର୍ମକାଣ୍ଡର ଅନୁଷ୍ଠାନ ହି ଭକ୍ତି ନୁହେଁ। କର୍ଭୁତ୍ଵ୍‌ ଏବଂ 
ଭୋକ୍ତୃତ୍ବ ଅଭିମାନ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରିବା ହି ହେଉଛି ଭକ୍ତି। ନିଜର 
ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଅନୁଭବକୁ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବିଶେଷ ଜୋର ଦେଇଛନ୍ତି। 


॥ ୧୧୬୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମତ ଅନୁସାରେ କେବଳ ବିଷୟରୁ ନିବୂଭି ଏବଂ ସ୍ଵାନୁଭୂତିରେ ଧର୍ମର 
ପୂର୍ଣ୍ତତା ନାହିଁ। ତାଙ୍କର ନିଶ୍ଚିତ ମତ ହେଲା ଯେ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ପରେ ଜ୍ଞାନୀପୁରୁଷ ପୁଣି ବ୍ୟାବହାରିକ 
ଜଗତକୁ ଫେରି ଆସି କର୍ମ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ। କିନ୍ତୁ ଏହି କର୍ମ ସ୍ଵାନୁଭୂତିର ଶାନ୍ତି ଏବଂ ଆନନ୍ଦରେ 
ସୁରଭିତ ହୋଇଥୁବା ଦରକାର, ତାହାହେଲେ ଏହି ନୀରସ ଜଗତ୍‌ ତେଜୋମୟ ଏବଂ କାନ୍ତିମୟ ହୋଇଯିବ 
ତେଣୁ ପରମ ଭକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଏ ଶ୍ଳେକରେ ଆଉ ଏକ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣର ବଣ୍ଣରନା କରାଯାଇଛି । 


ସର୍ବକର୍ମାଣ୍ୟପି ସଦା କୁର୍ବାଣୋ ମଦ୍‌ବ୍ୟପାଶ୍ରୟଃ - ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ସମାଜ ସେବାର ଅଧୂକାରପତ୍ର 
ବ୍ୟତୀତ ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କୌଣସି ଭକ୍ତକୁ ସ୍ଵାଗତ କରିବା ପାଇଁ କିମ୍ବା ଦର୍ଶନ ଦେବା ପାଇଁ 
ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ । ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ସେ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି, “ ମୋର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସମସ୍ତ କର୍ମ 
କରେ, ମୋ ପ୍ରସାଦରୁ ସେ ଶାଶ୍ବତ ଅବ୍ୟୟ ପଦ ଲାଭ କରେ। ” 


ମତ୍‌ପ୍ରସାଦାଦବାପ୍ନୋତି ଶାଶ୍ଵତଂ ପଦମବ୍ୟୟମ୍‌ - ଭଶ୍ଵରାର୍ପଣ ଭାବନା ଦ୍ଵାରା ହି କର୍ଭୃତ୍ବାଭିମାନକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରାଯାଇ ପାରିବ । ଏ ଭାବନାରେ କଉବ୍ୟ ପାଳନ କରୁଥିବା ସାଧକଙ୍କୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରସାଦ ( ଅନୁଗ୍ରହ) 
ମିଳିଥାଏ। 

ନିଜର କୃପା ଭିନ୍ନ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍୍‌ ନାହିଁ, ଵଶ୍ଵର ନିଜେ ହି ନିଜର କୃପା ଏବଂ ତାଙ୍କର 
କୂପା ହି ସେ ସ୍ଵୟଂ । ତେଣୁ କୃପା ପ୍ରାପ୍ତିର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା ଯେ ଯେଉଁ ମାତ୍ରାରେ ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଶାନ୍ତ, ଶୁଦ୍ଧ, ସ୍ତ୍ରିର ଏବଂ ସୁସଂଗଠିତ ହେବ, ଆମ୍ମାନୁଭୂତି ସେଇ ପରିମାଣରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ । ପରମାତ୍ମା 


ହେଉଛନ୍ତି ଶାଶ୍ଵତ ଏବଂ ଅବ୍ୟୟ । ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର କୃପା ଦ୍ଵାରା ଉତ୍ତମ ସାଧକ ପରମ 
ପଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବେ। 


ପୂର୍ବବର୍ତୀ ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜ୍ଞାନ, ଭକ୍ତି ଏବଂ କର୍ମ ମାର୍ଗର ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି। 
ଏ ସବୁର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ଏକ- ସାଧ୍ଯ ସହିତ ସାଧକଙ୍କର ଏକତ୍ଵ ଅନୁଭୁତିଂ । ଗୀତା ଉପଦେଶର ସାର 
କଥା ହେଲା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସାଧନା । କର୍ମ, ଭକ୍ତି ଏବଂ ଜ୍ଞାନର ସଂଯୁକ୍ତ ରୂପେ ସାଧନା କରିବା ଦ୍ଵାରା ଆମର 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ - ଏହି ତିନିଙ୍କ ମଧରେ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଆସିଯାଏ | କର୍ମଯୋଗ, 
ଭକ୍ତ ଯୋଗ ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଯଥାକ୍ରମେ ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁଦିର ସ୍ତରରେ ପାଳନ କରିବା ନିମିତ୍ତ 
ଗୀତାରେ ଉପଦେଶ ଦିଆ ଯାଇଛି । ଏହି ପରି ଦ୍ରଷ୍ଟା, ମନ୍ତା, ଜ୍ଞାତା ରୂପୀ ଜୀବକୁ ନିଜର ଆମ୍ମ-ସ୍ଵରୂପରେ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥିତି ସିଛ୍ଧି କରାଇବାରେ ଗୀତା ଉପଦେଶର ବିଶେଷ ଅବଦାନ ରହିଛି । ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଓପନିଷଦୀୟ 


ସଂସ୍କୃତର ପୁନରୁତ୍ଥାନରେ ଗୀତାର ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ ରହିଛି । 


* ରୀଜ/ ୧/୮ଶ ଥଷାୟ, # ୪୮୭ ୫୬ ଖ୍ଜୋଳ ଯଥା ମଦ୍‌ ଜଳଯନ୍‌ ଳଜନେଘଯଳ/ମ, ମମ କିଶଃଚେ ଜଜଳନନଳନ୍‌:! 
4 ଥଂଃୌଫହୀଚ ଶୀଶୂତନୀ ଯଜନୀ ଥବଯନ୍‌ ' / 


॥୧୧୬୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୫୭ 


ଏହିପରି ଭାବରେ, ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତ ସାଧନାର କ୍ରମବନ୍ଧ ଆଲୋଚନା କରିବା ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଉପଦେଶ 
ଦେଉଛନ୍ତି- 


ଚେତସା ସର୍ବକର୍ମାଣି ମୟି ସନ୍ନ୍ୟସ୍ୟ ମପ୍ସରଃ | 
ବୁଦ୍ଧିୟୋଗମୁପାଶ୍ରିତ୍ୟ ମଚ୍ଚିତ୍ତଃ ସତତଂ ଭବ ॥୫୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଚେତସା = ମନର, ସର୍ବ କର୍ମାଣି = ସମସ୍ତ କର୍ମ, ମୟି = ମୋ ଠାରେ, ସନ୍ୟୁସ୍ଯ = ଅର୍ପଣ 
କରି, ମପ୍ରଃ = ମୋଠାରେ ଆଶିତ ହୋଇ, ବୁଵି ୟୋଗମ୍‌ = ବୁଝିଯୋଗ, ଉପାଶିତ୍ୟ = 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇ, ମଚ୍ଚିଭଃ = ମୋଠାରେ ମନ ସୁର କର, ସତତମ୍‌ = ସର୍ବଦା, ଭବ = ହୁଅ | 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ମତ୍‌ପରଃ ସନ୍‌) ଚେତସା ସର୍ବକମ୍ମାଣି ମୟି ସନ୍ନ୍ୟସ୍ୟ ବୁଛିୟୋଗଂ ଉପାଶ୍ରିତ୍ୟ ସତତଂ 
ମଜ୍ଜତ୍ତଃ ଭବ ।୫୭। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ନଳନ ସନସ୍ତ କର୍ନ ୦ମାଠଣନ ଥର୍ୟଣ କଣି ୦ମୋଠ୧ନ ଥାଣିନ ଯୋନି ବୁଣିାୋରର 
ଥାଇ 6ନେନ, ନୂୁଣନମ ସର୍ଵଭା ଣମାଠ6ନେ ନଳ ନନ କଳ /#୫୭/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଚେତସା ସର୍ବକର୍ମାଣି ମୟି ସନ୍ନ୍ୟସ୍ୟ ମପ୍ସରଃ - ମନରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାନପୂର୍ବକ ମୋଠାରେ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ସମର୍ପଣ କର । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା, କର୍ମରେ କର୍ଭୁତ୍ାଭିମାନ ଏବଂ ଫଳାସକ୍ତ ତ୍ୟାଗ କରି 
କେବଳ ଶଶ୍ଵରାର୍ପଣ ଭାବନାରେ କର୍ମ କର । ଏହାର ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ପୂର୍ବରୁ” କରାଯାଇଛି । 


ମସରଃ : ମୁଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମା ଯେଉଁ ପୁରୁଷଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ପରମଲକ୍ଷ୍ୟ, ସେହି ପୁରୁଷଙ୍କୁ ମସ୍ରଃ 
କୁହାଯାଏ। ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ହଁ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ଯ ବିଚାରିବା ବିନା ଆମଠାରେ ଛଶ୍ଵରାର୍ପଣ ଭାବ ଆସିବ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଇଶ୍ଵର ପରାୟଣ ହେବା ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ବୁଦ୍ଧିୟୋଗମୁପାଶ୍ରିତ୍ୟ ମଚିତ୍ତଃ ସତତଂ ଭବ - ବିଚାର କରିବା ହେଉଛି ବୁଵିର କାର୍ଯ୍ୟ। ସତ୍ୟରୁ 
ମିଥ୍ୟା ବିଚାର କରିବା ଏବଂ ସତ୍ୟାନୁସନ୍ଧାନ ମାର୍ଗରେ ଦୂଢ ରହିବା ହି ହେଉଛି ବୁବ୍ଧିଯୋଗ। ବିଚାର ଦ୍ଵାରା 
ଜୀବନକୁ ସଂଯମିତ କରିବା ଏବଂ ଏହାର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ହେଉଛି କର୍ମଯୋଗ । ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗରେ 
ଅପିତ ବୁଦ୍ଧି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭାବନା ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହାକୁ ହି ବୁଵିଯୋଗର ସଂଜ୍ଞା 
ଦେଇଛନ୍ତି। ବିସ୍ତାରିତ ଭାବେ ଏହାର ଆଲୋଚନା ପ୍ରାରମ୍ଭରେ କରାଯାଇଛି”* | 


* ରୀଜ/ ?7ୟ ଥଅୀୟ 6ଜ୍ମୌଳ ??୦ ଢଖବକ/ଃ 
* 3 ର/ତ/ ୨ ଥୟ 77? 6ଖଵ୍ଳଳ ା/) 


॥ ୧୧୬୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ମଜଚ୍ଚିତ୍ତଃ ଭବ : ବିଚାର ମନ ପରମାମ୍ବାଙ୍କଠାରେ ସ୍ତ୍ରିତ, ସେ ହେଉଛି “' ମଚ୍ଚିଭ” | “ ମୋଠାରେ କର୍ମ 
ସମର୍ପଣ କରି” ତଥା ' ମପ୍ର ହୁଅ' ଏହି ଦୁଇ ବାକ୍ଯରୁ ଯଥାକ୍ରମେ କର୍ମ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ଯୋଗର ସୁଚନା 
ଦିଆଯାଇଛି । ବର୍ତମାନ ' ମଚ୍ଚିତଃ” ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ଭକ୍ତିର ସୂଚନା ଦିଆଯାଇଛି । 


ମନସ୍ତାତ୍ତ୍ଵିକ ଜୀବନର ନିୟମ ହେଉଛି ଯେ ଆମର ଭାବନା ଅନୁସାରେ ଆମେ ଗଠିତ ହୋଇଥାଉ । 
ଏ ନିୟମ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ସତତ କୃଷ୍ଣତତ୍ତ୍ଵ ଚିନ୍ତନ କରେ, ସେ ସ୍ଵୟଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପରମାତ୍ମା ସ୍ଵରୂପ 
ହୋଇଯାଏ।। ଏହା ହି ଅବ୍ୟୟ ଆମ୍ମ ସ୍ଵରୂପ। 


ଯଦି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କର ଏ ଉପଦେଶକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରେ, ତେବେ ତା'ର କି ଗତି 
ହେବ ? ଶୁଣ- 


ମଚ୍ଚିତ୍ତଃ ସର୍ବଦୁର୍ଗାଣି ମତ୍‌ ପ୍ରସାଦାତ୍‌ ତରିଷ୍ୟସି । 
ଅଥ ଚେତ୍ସ୍ଵମହଙ୍କାରାନ୍ନ ଶ୍ରୋଷ୍ୟସି ବିନଙ୍କ୍ଷ୍ୟସି ॥୫୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମତ୍‌ ଚିତ୍ତଃ = ମୋଠାରେ ମନ ନିବେଶ, ସର୍ବ ଦୁର୍ଗାଣି = ସମସ୍ତ ବାଧା, ମତ୍‌ ପ୍ରସାଦାତ୍‌ = 
ମୋର କୃପାରୁ, ତରିଷ୍ୟସି = ପାରିହେବ, ଅଥ = ବର୍ଭମାନ, ଚେତ୍‌ = ଯଦି, ତ୍ମ୍‌ = ତୁମେ, 
ଅହଂକାରାତ୍‌ = ଅହଂକାରରୁ, ନ ଶ୍ରୋଷ୍ଯସି = ଶୁଣିବ ନାହ, ବିନଙ୍କ୍ଷ୍ଯସି = ବିନାଶ ହେବ | 

ଅନ୍ନୟଃ : ମଚିଭ୍ତଃ ମତପ୍ରସାଦାତ୍‌ ସର୍ବଦୁର୍ଗାଣି ତରିଷ୍ୟସି, ଅଥ ତ୍ବଂ ଅହଂକାରାତ୍‌ ନ ଶ୍ରୋଷ୍ୟସି ଚେତ୍‌ 
ବିନଂକ୍ଷ୍ୟସି ।୫୮। 

ଶ୍ନଳୋକାର୍ଥ : 6ମୋଠନଜେ ନଳ ଲିକେଶ କଳି, ନୁଣମ 6ମା କୁଠାକୁ ସନ 9ଳାଳ ବଥ ଅଜିକମ କଲିବ / 
କିଛୁ ଥନଂଳାର ବଶର/# 6ନ/ କଥ/ ନ ଵଖୁଣି6ଳଲେ, ତୁମନ ବିଲାଶ 6£ବ //୫/ / 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଗୀତାର ଆରମ୍ଭରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଶକ୍ତିଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ନିର୍ବେଦ ଅବସ୍ଥାରେ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ବର୍ତମାନ ସେ ଆର୍ଯ୍ୟଳନୋଚିତ ତୃଷ୍ଣା ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୁହୂର୍ତରେ ବ୍ୟାବହାରିକ 
ବୁଦ୍ଧି ସଂପନ୍ନ ହୋଇ ପାରିଛନ୍ତି । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ ସେ ପୂୁର୍ଣ୍ରତ୍‌ ପ୍ରାତ୍ରି କରିବାକୁ 
ଚାହିଛନ୍ତି । କେତେକ ସମ୍ବାବ୍ୟ ସମ୍ଭାବନା ସମ୍ବନ୍ଧରେ କେବଳ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୂବା ବା ଆଲୋଚନା କରି 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେବାର ବ୍ୟକ୍ତ ସେ ନୁହନ୍ତି । ଅନନ୍ତବ୍ରହ୍ମଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ ସେ ବ୍ୟାବହାରିକ ଉପାୟ ଚାହିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କୁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ସଂକ୍ଷେପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି, “ ଭାବନା ଦ୍ଵାରା ତୁମେ ତୁମର ସମସ୍ତ କର୍ମ ମୋ ଠାରେ 
ସମର୍ପଣ କର। ” ଜଗତର ସମସ୍ତ କର୍ମ ହେଉଛି ଶରୀର ମାଧ୍ଯମରେ ପରମ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କର ପରିପ୍ରକାଶ। 


॥ ୧୧୭୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୫୮ 


ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମରେ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କର, ତାଙ୍କ ବିନା କୌଣସି କର୍ମ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସେ ହିଁ ତୁମର 
ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୁଅନ୍ତୁ। ସମସ୍ତ କର୍ମରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବିଷୟରେ ତୁମର ବୁଵଛି ସତତ ସଚେତ ରହୁ। ଏହା 
ଅଭ୍ୟାସରେ ପରିଣତ ହେଲେ ଧୀରେ ଧୀରେ ତୁମର ମନ ଏବଂ ଶରୀର ଏପରି ଅନୁପ୍ରାଣିତ ବୁଦି ଦ୍ଵାରା 
ପରିଚାଳିତ ହେବ। 


ବୁଦ୍ଧି ଉପଯୁକ୍ତ ବିଚାର କରି ନ ପାରିଲେ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନରେ ଭୁଲ କରେ। ସାଧାରଣତଃ ମନୁଷ୍ୟର 
ବୁଦ୍ଧି ମନର ତାଡନା ଏବଂ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଶିକାର ହୋଇଥାଏ। ବୁଦ୍ଧିକୁ ଜାଗ୍ରତ ରଖୁବା ପାଇଁ ହୃଦୟରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର 
ଉପସ୍ଥିତି ଏବଂ ବାହ୍ୟଜଗତରେ ତାଙ୍କର ଲୀଳା ସର୍ବଦା ସ୍ମରଣ ରଖୂବାକୁ ହେବ । ସାଧକ ଦେଶର ଜଣେ 
ରାଷ୍ଟ୍ରଦୂତଙ୍କ ପରି । ଦେଶର ରାଷ୍ଟ୍ରଦୂତ ତାଙ୍କର ଭାବନା, ବାଣୀ ଏବଂ କର୍ମରେ ସର୍ବଦା ସ୍ମରଣ ରଖନ୍ତି ଯେ 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ତାଙ୍କ ଦେଶର ପ୍ରତିନିଧ୍ନ। ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁଦି ଧାରଣ କରିଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମକୁ 
ସର୍ବଦା ମନେ ରଖୁବାକୁ ହେବ ଯେ ଆମେ ହେଉଛୁ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିଯୁକ୍ତ ପ୍ରତିନିଧ | 


ମଜ୍ଚିତ୍ତଃ ସର୍ବଦୁର୍ଗାଣି ମତ୍‌ ପ୍ରସାଦାତ୍‌ ତରିଷ୍ୟସି - ଭଗବାନଙ୍କର ନିରନ୍ତର ସ୍ମୃରଣ କିପରି ସାହାଯ୍ୟ 
କରିବ ? ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ତାର ଉତ୍ତର ଦିଆ ଯାଇଛି । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି “ ମତ୍‌ ଚିତ୍ତ ହୋଇ ତୁମେ 
ମୋ କୃପାରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବ। ” ଆମ ଜୀବନରେ ଯେଉଁସବୁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଆସିଥାଏ, 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଅଧ୍ରକାଂଶ ହେଉଛି କାଳ୍ପନିକ । ମିଥ୍ୟା ଭୟ ଏବଂ ବୂଥା ଚିନ୍ତା ହେଉଛି ଭ୍ରମିତ ମନର 
ଲକ୍ଷଣ। ପରମାମ୍ବ ସ୍ବରୂପରେ ମନ ସମାହିତ ହୋଇଗଲେ ଯେଉଁ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ, ତାହାକୁ ହିଁ “ କୃପା” 
କୁହାଯାଏ। ଏଠାରେ କଥିତ କୂପାର ଅର୍ଥ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ କରୁଣା ସାଗର ଭଗବାନ୍‌ ଭକ୍ତ ବିଶେଷ 
ଉପରେ ହିଁ ନିଜ କୃପାର ବର୍ଷା କରନ୍ତି, ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ନୁହେଁ। ଭଗବାନ୍‌ ତ ସ୍ଵୟଂ ହି କୃପା ସ୍ଵରୂପ। 
ତାଙ୍କର କୃପା ସର୍ବବ୍ୟାପୀ। ଆମର କେବଳ ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବାର ଏବଂ ବିବେକକୁ ଜାଗ୍ରତ 
କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଶୁଦ୍ଧତା ଏବଂ ବିବେକ ରହିଲେ ସାଧକର ହୃଦୟରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଥବା 
ପରମାମ୍ବା ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଯାନ୍ତି । ସୂର୍ଯ୍ୟ କିରଣ କାହାରି ପ୍ରତି ପକ୍ଷପାତିତା କରେ ନାହି । 
କିନ୍ତୁ ନିଜ ଘରର ଦ୍ଵାର ଏବଂ ବାତାୟନ ବନ୍ଦ ରଖୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ସୂର୍ଯ୍ୟକିରଣରୁ ବଞ୍ଚୁତ ରହେ । ଏଥ୍ବପାଇଁ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଦୋଷ ଦେଇ ହେବ ନାହି। 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏବଂ ତାଙ୍କ ମହିମାର ନିରନ୍ତର ସ୍ମରଣ କରି ଜୀବନର ଏକ ମହାନ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
କର। ଏହି ଉପାୟ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ସଞ୍ଚୁତ ହୁଏ, ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ବଶତଃ ତାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଭୋଗର କାମନାରେ 
କ୍ଷୟ ହୋଇଯାଏ। ଶକ୍ତିର ଏହି ଅଲକ୍ଷ୍ୟ ଅପବ୍ୟୟକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରି ପାରିଲେ ମନୁଷ୍ୟ ମନରେ ନୂତନ 
ଶକ୍ତିର ସଞ୍ଚାର ହୁଏ । 


॥୧୧୭୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୫୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 

ଅଥ ଚେନ୍ତ୍ଵମହଙ୍କାରାନ୍ନ ଶ୍ରୋଷ୍ୟସି ବିନଙ୍କ୍ଷ୍ୟସି - ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଦ୍ବିତୀୟ ପଂକ୍ତିରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଚେତାବନୀ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ ଅହଂକାର ବଶତଃ ତାଙ୍କର ଉପଦେଶ ପାଳନ ନ କଲେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର 
ବିନାଶ କରିବ। ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ହେଉଛି ଅପରିବର୍ଭନୀୟ, ଏମାନଙ୍କର ଆଖି ନାହିଁ ବା କାନ ନାହିଁ। 
ଲୟବଦ୍ଧ ଭାବରେ ସେମାନେ ନିଜର କାମ କରିବାରେ ରତ ଥାଂ ନ୍ତି । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ନିୟମକୁ ଜାଣିପାରି 
ଏହାର ପାଳନ କରେ, ସେ ସୁଖୀ ହୋଇଥାଏ” | 


“ ଅହଂକାର ବଶତଃ ଯଦି ତୁମେ ଶୁଣିବ ନାହି, ତେବେ ତୁମେ ବିନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ।” ମାନବ 
ଜାତିକୁ ଭୟଭୀତ କରାଇ ଏହା ଦ୍ଵାରା ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରାଇବା ନିମିତ୍ତ ଏହା କୌଣସି କୁର ଅଧ୍ବକାରୀର 
ଧମକ ନୁହେଁ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମରେ ଦିଆ ଯାଇଥିବା ନରକର ଧମକ ସହିତ ଏହାର ତୁଳନା କରିବା ଉଚିତ ହେବ 
ନାହିଁ। ଏହା ହେଉଛି ବାସ୍ତବତାର ଉକ୍ତି। ଯଦି ନିଉଟନ୍‌ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଘରର ଛାତ ଉପରୁ ଡେଇଁ ପଡିବେ, 
ତେବେ ମାଧ୍ୟାକର୍ଷଣ ଶକ୍ତି ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ତାଙ୍କ ଉପରେ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ଦେଖାଇବ । ପ୍ରକୃତିର ନିୟମରେ 
ଏହି ନିଣ୍ଢିତତା ରହିଛି। ବନ୍ଧନ ଏବଂ ମୋକ୍ଷ ଏ ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିକୁ ବାଛି ନେବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟର 
ସ୍ଵାଧୀନତା ରହିଛି। ମୋକ୍ଷ ମାର୍ଗର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ ସାରିଛି । ବଉ୍ଭମାନର ଉକ୍ତିରୁ ଭଗବାନଙ୍କର ନିର୍ମମ 


ସ୍ପଷ୍ଟବାଦୀତା ଏବଂ ସାଧକର କଲ୍ୟାଣର ଭାବନା ହିଁ କେବଳ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ । 


ଅନ୍ତଃପ୍ରେରଣାର ସୌମ୍ୟ ଏବଂ ମଧୁର ବାଣୀରୁ ହି ଆମେ ସର୍ବଦା ଜୀବନର ସତ୍ୟ ପଦତିର ମାର୍ଗ 
ଦର୍ଶନ ପାଇ ପାରିଥାଉଭ। କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟର ଅହଂକାର ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥ ଏହି “ ମଧୁରବାଣୀ' କୁ ଉପେକ୍ଷା କରି 
ବିଷୟୋପଭୋଗର ନିମ୍ବସ୍ତରୀୟ ଜୀବନର ଅନୁସରଣ କରିଥାଏ । ଫଳତଃ ସେ ନିଜର ଅନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଆବେଗ 
ଏବଂ ଅଶୁଦ୍ଧ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ଦଣ୍ତିତ ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ ଚେତାବନୀ ଦିଆ ଯାଇଛି “ ତୁମେ ନଷ୍ଟ ହୋଇ 
ଯିବ।” ଏଠାରେ ' ନଷ୍ଟଂର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ଏପରି ଅହଂକାରୀ ପୁରୁଷ ଜୀବନର ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତ କରି 
ପାରେ ନାହ। 


* ଏହି ଜଳିଜ ଥକା ନ ବୁଝି ଥଣନେଳ ଣଲାକ କହଛି ନେ ୯/ମଳ ନିଣଳନ ହନେନଦଛି କୁର, କନ୍ତୁ ଵକିଜାନ କଳେ 
ଏହ ମିଥା ଧାରଣା! ଦୂଜ 6ଭୋଳଯା6ନେ / ନଳୁଷ୍ଯନ ଥଆାବଶ୍ଯକର/ ଯୁରଣ ନିନିକ 6ବିଜ୍ଞାନିଳ ଥନୁଶଣ ଢଳ ଯଦି 
ନକୁ 9/ ବିଳ ନିଜମନ ଜଣଣପାର କଳଜିବ'/ ସନ୍ଦଦଯର ନଳୀ ଜକ 9/କୁଜିକ ନିନମ ାଥବଣହସେଲାନ ଳନ 
ଏହାର ଯୀଳନ କଳିକା ଜ଼ର/ £ ଏହ ଯୋକପାରିଛି/ 


॥ ୧୧୭୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୫୯ 


ନିଜର ଉକ୍ତକୁ ଅଧ୍କତର ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ୟଦହଂକାରମାଶ୍ରିତ୍ୟ ନ ୟୋତ୍ସ୍ୟ ଇତି ମନ୍ୟସେ | 
ମିଥ୍ୟୈଷ ବ୍ୟବସାୟସ୍ତେ ପ୍ରକୃତିସ୍ତ୍ବାଂ ନିୟୋକ୍ଷ୍ୟତି ॥୫ ୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତ୍‌ = ଯଦି, ଅହଂକାରମ୍‌ = ଅହଂକାର, ଆଶିତ୍ୟ = ଆଶ୍ରୟ କରି, ନ ୟୋସ୍ୟ = ( ମୁଁ) ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବି ନାହିଁ, ଇତି = ଏହିପରି, ମନ୍ୟସେ = (ତୁମେ) ଭାବୁଥାଅ, ମିଥ୍ଯା =ମିଥ୍ଯା, ବୃଥା; 
ଏଷଃ = ଏହା, ବ୍ୟବସାୟଃ = ସଂକଳ, ତେ = ତୁମର, ପରକୃତିଃ = ପ୍ରକୃତି, ତ୍ବାମ୍‌ = ତୁମେ, 
ନିୟୋକ୍ଷ୍ୟତି = ପ୍ରବୃତ୍ତ କରିବା । 


ଅନ୍ନୟଃ : ଅହଂକାରଂ ଆଶ୍ରିତ୍ୟ ନ ୟୋତ୍ସ୍ୟଯ ଇତି ୟତ୍‌ ମନ୍ୟସେ, ତେ (ଏଷଃ) ବ୍ୟବସାୟଃ ମିଥ୍ଯା 
ଏବ, ପରକୃତିଃ ତ୍ବାଂ ନିୟୋକ୍ଷ୍ଯତି ।୫ ୯। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଥନଦଂଲଜଦଣଚ ଜୁଣନମ ନଂକି ଜାରୁଥାଥ ନୁଁ ନୁ କଳିବି ନାନ, ' 6ଚ6କେ ଚୂମନ ଏହି 
ସଂକଛ ବୂଥ/ 6ହନଦିକ, (ଲାଜଳଣ) ଯି (ଚୁମଳ ନଜକ) ତୁମକୁ (କର୍ମେ) ବୃ 
କଲାନଳବ //# ୯// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସତ୍ୟର ସାଧାରଣ ଉକ୍ତି ପ୍ରତି ମନୁଷ୍ୟ ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନ ଦିଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସତ୍ୟର ଏହି 
ଜ୍ଞାନକୁ ସେ ଆତ୍ମସାତ୍‌ କରିପାରେ ନାହି | କିନ୍ତୁ ଯଦି ଏହି ସାଧାରଣ ଉକ୍ତିକୁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ନିଜର ଜୀବନ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଅନୁଭୂତିରେ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ସେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ କରି 
ଆତ୍ମସାତ୍‌ କରିପାରେ । ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୂର୍ବୋକ୍ତ ଦାର୍ଶନିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ତତ୍‌କାଳିକ 
ସମସ୍ୟା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ତାଙ୍କୁ ବୁଝାଇବାକୁ ଚାହୁଁ ଛନ୍ତି । 


ଯଦି ନିଜର ଅଭିମାନ ହେତୁ ଅର୍ଜୁନ ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବେ ନାହି, ତେବେ ତାଙ୍କର ଏହି 
ସଂକଳ୍ପ ବୃଥା ହୋଇଯିବ । ରାତି ପରେ ଦିନ ଆସିବା ପରି କାର୍ଯ୍ୟର ପରିଣାମ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଏବଂ ନିୟମିତ 
ଭାବରେ ଦେଖା ଦେବା। ତାଙ୍କର କ୍ଷତ୍ରିୟ ସ୍ଵଭାବ ବ୍ୟକ୍ତ ହେବା ନିମିତ୍ତ ସର୍ବଦା ସୁଯୋଗର ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରୁଥିବ 
ଏବଂ ଉପଯୁକ୍ତ ସୁଯୋଗ ପାଇଲେ କର୍ମ କରିବା ନିମିତ୍ତ ତାହା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବାଧ୍ଯ କରିବା ବିନା ରହି ପାରିବ 
ନାହି, ' ପ୍ରକୃତି ତୁମକୁ ନୁ ପ୍ରବୂତ୍ କରାଇବ: | ଲୁଣ ଖାଇଥୁବା ଲୋକ ଅଚିରେ ତୃଷ୍ଣା ଅନୁଭବ କରିବ। ଯୁଦ୍ଧରୁ 
ନିବୃତ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁ ବୁଥା ତର୍କ କରୁଛନ୍ତି, ତାହା ବସ୍ତୁତଃ, ତତ୍‌କାଳିକ ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ 
ତାଙ୍କର ବୁଝାମଣାକୁ ହିଁ ଦେଖାଇ ଦେଉଛି। 


ଅସ୍ତ୍ଧାୟୀ ବୈରାଗ୍ୟ ବା ପଳାୟନପନ୍ଛୀ ଭାବ ନେଇ ଅର୍ଜୁନ ଯଦି ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ ହୋଇଯାନ୍ତି, ତେବେ 
ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଅନୁସାରେ, କାଳାନ୍ତରରେ ତାଙ୍କ ପ୍ରକୃତି ତାଙ୍କୁ କର୍ମ କରିବା ନିମନ୍ତେ ବାଧ୍ଯ କରିବ। ଏହା 


॥ ୧୧୭୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ଯେ ନିଜର ସ୍ଵଭାବ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ତା ଦ୍ଵାରା ବାସନା କ୍ଷୟ କରିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ 
ଉପଯୁକ୍ତ କ୍ଷେତ୍ର ମିଳିବ ନାହିଁ। 


ନିମ୍ନୋକ୍ତ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ମଧ୍ଯ ତୁମର ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଉଚିତ: 


ସ୍ବଭାବଜେନ କୌନ୍ତେୟ ନିବଦ୍ଧଃ ସ୍ଵେନ କର୍ମଣା । 
କର୍ତୁ" ନେଚ୍ଛସି ୟନ୍‌ମୋହାତ୍‌ କରିଷ୍ୟସ୍ଯବଶୋଃପି ତତ୍‌ ॥୬୦॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସ୍ଵଭାବଜେନ = ସ୍ଵାଭାବିକ, କୌନ୍ତେୟ = ହେ କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର, ନିବଦ୍ଧଃ = ବନ୍ଧା ହୋଇଛ, ସ୍ଵେନ 
= ( ତୁମ) ନିଜର, କର୍ମଣା = କର୍ମଦ୍ବାରା, କତୁଁମ୍‌ = କରିବାକୁ, ନ ଇଛସି = ଇଛା କରୁନାହଁ, 
ୟତ୍‌ = ତାହା, ମୋହାତ୍‌ = ମୋହବଶତଃ, କରିଷ୍ଯସି = (ତୁମେ) କରିବ, ଅବଶଃ = ବିବଶ 
ହୋଇ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ତତ୍‌ = ତାହା | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ କୌନ୍ତେୟ ! ମୋହାତ୍‌ ୟତ୍‌ କର୍ତୁଂ ନ ଇଚ୍ଛସି ସ୍ବଭାବଜେନ ସ୍ଵେନ କର୍ମଣା ନିବଦ୍ଧଃ 
ଅବଶଃ ( ସନ୍‌) ତତ୍‌ ଅପି କରିଷ୍ୟଯସି ।୬୦। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6£ 6କୌନେୟ / ତୁଣନ ନିଳନ ସୀକ/କିଳ କର୍ମେ ବନ୍ଞଧ/ 6ନୋଳଛ / (6୭ ଣ) ମୋହକଶଜଃ 
6ନ୍ଦୀନ କର୍ନ ଜୁଣମ କଳିକକୁ ରାହ୍ଥୁନାହୁଁ କିକଶ ୋକ ଜାଇକା କଳିବ /୨୦/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ସଂକ୍ଷେପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟ ହେଲା, “ ତୁମ ପ୍ରତି ମୋର ସହାନୁଭୂତି 
ନାହି ବୋଲି ତୁମକୁ ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ କହୁଛି - ଏ କଥା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା 
ବ୍ୟତୀତ ତୁମ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ପନ୍ଛା ନାହି, ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବିକଳ୍ପ ନାହିଁ । ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହି”, ଦୃଢ 
ଭାବରେ ତୁମେ କଥା କହୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ହେଉଛି ତୁମର ମୋହ ବା ଭ୍ରମ। ତୁମକୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ 
ହଁ ପଡିବ, କାରଣ, ତୁମର ସ୍ଵଭାବ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ଦେଖାଇବ । ” 


ସ୍ବଭାବଜେନ କୌନ୍ତେୟ ନିବଦ୍ଧଃ ସ୍ଵେନ କର୍ମଣା - ବାସନା ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଆମର 
କର୍ମ ଆମକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। ରଜୋଗୁଣସଂପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇଥିବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଉଚିତ। 
ହଠାତ୍‌ ସେ ସାବ୍ତ୍ରିକ ଗୁଣରେ ଭୁଷିତ ହୋଇ ନିର୍ଜନ ସ୍ଥାନରେ ଶାନ୍ତ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରି ସ୍ଥିର ଚିତ୍ତରେ 
ନ୍ପାନମଗ୍ନ ହୋଇ ଆମ୍ମବିକାଶ ସାଧନ କରି ପାରିବେ ନାହ । 


କର୍ତ୍ଵଂ ନେଚ୍ଛସି ୟନ୍‌ମୋହାତ୍‌ କରିଷ୍ୟସ୍ୟବଶୋଃଏପି ତତ୍‌ - ବିପରୀତ ଚିନ୍ତାଧାରା ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଜୁନ 
ଭାବୁଥିଲେ ଯେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ତାଙ୍କୁ ଭଲ ଲାଗେ ନାହି, ତେଣୁ ସେ ଏହା କରିପାରିବେ ନାହି। କିନ୍ତୁ 
ତାଙ୍କର ଦୂଢ ସଂକଳ୍ପ ସତ୍ତ୍ଵେ ବାସନା ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ସ୍ବଭାବ ବଶତଃ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ସେ ବାଧ୍ଯ 
ହେବେ। 


॥ ୧୧୭୪ ॥ 


ଅଞ୍ଚାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋଳ ୬୧ 


୬୬୩ ୨୬୩) ୨୬୧ ୬" 


ମନ ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରଖୁ ପାରୁ ନ ଥବା ବ୍ୟକ୍ତି ପରିସ୍ଥିତିର ଶିକାର ହୁଅନ୍ତି । ବାହ୍ୟ ପରିସ୍ଫିତି ଦ୍ଵାରା 
ଅବାଧ୍ୟ ଭାବେ ସେ ଇତସ୍ତତଃ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ମନକୁ ସଂଯମ କରିପାରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ହି ପରିସ୍ପିତି 
ଦ୍ଵାରା ଆନ୍ଦୋଳିତ ନ ହୋଇ ଜ୍ଞାନ ଆଲୋକ (ଭ) ରେ ରମଣ (ରତ) କରେ। ଏହି ସଂସ୍କୃତିକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରୁଥିବା ଦେଶର ଅମର ନାମ ହେଉଛି “ ଭାରତ: | 


ପ୍ରଥମ ସତରଟି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ତର୍କ କରା ଯାଇଛି, ଅଷ୍ଟାଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟକୁ ତା'ର ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ ବୟାନ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ ବୁଝି ଦ୍ଵାରା ମନ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ 
ନିୟନ୍ତ୍ରତ ହେବ, ସେହି ପରିମାଣରେ ମନୁଷ୍ୟ ମହାନ୍‌ ହୋଇ ପାରିବ | ବୁଝି ଯେଉଁ ପ୍ରକାର ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ 
ସମ୍ମାନ ଦେବାକୁ ଶିଖୂବ, ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ଵଭାବ ସେହି ପ୍ରକାରର ହେବ । 


ପୁର୍ବବର୍ତୀ କେତେଗୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବାରମ୍ବାର କହିଛନ୍ତି, “ ମୋତେ ନିରନ୍ତର 
ସ୍ମରଣ କର ” | ଏହାର ଅର୍ଥ କ'ଣ ? କିପରି ଭାବରେ ଆମେ ଛଶ୍ବରଙ୍କର ସ୍ମରଣ କରିବା ? ଏହାର ଅର୍ଥ 
କ'ଣ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଧ୍ଯାନ କରିବା ? ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ସହିତ ଆମର ସଂପର୍କ କିପରି ହେବା ଉଚିତ ? ତାଙ୍କୁ କ'ଣ 
ଜଣେ ଏତିହାସିକ ପୁରୁଷ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା କିମ୍ବା ସର୍ବଦା ଆମ ହୃଦୟରେ ବାସକରୁଥିବା ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ବ 
ଭାବରେ ? 


ଜଣେ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ମନରେ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ଵ ଉଠିପାରେ । ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳଲୋକରେ ଏହାର ଉତ୍ତର 
ଦିଆ ଯାଇଛି। 
ରଶ୍ଵରଃ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ହୃଦ୍ଦେଶେଏର୍ଜୁନ ତିଷ୍ଠତି । 
ଭଦ୍ରାମୟନ୍‌ ସବଦଭୂତାନ ୟନ୍ତ୍ରାରୂଜାନ ମାୟୟା ।॥।୬୧॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଭଶ୍ଵରଃ = ଭଶ୍ଵର, ସର୍ବଭୂତାନାମ୍‌ = ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର, ହୃଦ୍ଦେଶେ = ହୃଦୟରେ, ଅର୍ଜୁନ = 


ହେ ଅର୍ଜୁନ, ତିଷ୍ଠତି = ବାସ କରନ୍ତି, ଭାମୟନ୍‌ = ପ୍ରଦକ୍ଷିଣ କରାଏ, ସର୍ବଭୂତାନି = ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ, ୟନ୍ତ୍ରରୂଢାନି = ଯନ୍ତ୍ରରୂଢ, ମାୟୟା = ମାୟାରେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ଭଶ୍ଵରଃ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ହୃଦ୍ଦେଶେ ତିଷ୍ଠତି (କି କାରୟନ୍‌ ?) ୟନ୍ତ୍ରାରୂଢ଼ାନି ସର୍ବଭୁତାନି 
ମାୟୟା ଭ୍ରାମୟନ୍‌ ।୬୧। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ହେ ଥର୍କୂନ / ନଵୂଳ ସମସ୍ତ ଠ୍ରାଣୀଟନ ନୂଜୟଣନେ କାର୍ଦ କଳି ନ୍ନ୍ୟ୍ଧଚ୍ରୁଜ ୋଳଥକା/ ଠି 
6ସେମ୍ମାନଙ୍କୁ ନିଳନ ମା୍‌ୟ/ କୂ ରକ୍ଷଣ କଲି ୮୨୧୮ 


॥୧୧୭୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୧ / ଅଧ୍ମାୟ ୧୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଭଗବାନଙ୍କର ଉପଦେଶ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସନ୍ଦେହର ଅତୀତ । ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ 
କହୁଛନ୍ତି, “ ସମସ୍ତ ବିଶ୍ବର ଶାସକ ଭାବେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସ୍କରଣ କର । ” ଭଶ୍ଵର ହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ନିୟାମକ 
ଏବଂ ନିୟନ୍ତା। ତାଙ୍କର ଉପସ୍ପିତିରେ ହିଁ ଜଗତର ସମସ୍ତ ଘଟଣା ଘଟିପାରେ, ଅନ୍ୟଥା ନୁହେଁ | ତେଣୁ 
ଭଶ୍ଵର ଭାବରେ ତାଙ୍କର ସ୍କଲରଣ କର। ବାଷ୍ପ ଇଂଜିନର ଭଶ୍ଵର ହେଉଛି ବାଷ୍ପ ଏବଂ ଏହା ବ୍ୟତୀତ 
ଇଂଜିନରେ ଗତି ଆସି ପାରିବ ନାହିଁ। ବାଷ୍ପ ହି ରେଳଗାଡ଼ିକୁ ଗତିଶୀଳ କରାଇଥାଏ । ସେହିପରି 
ପରମେଶ୍ବର ହି ଜୀବକୁ ଗତିଶୀଳ କରାଇଥାନ୍ତି । 


କୈଳାସପତି ଶିବ, ବୈକୁଣ୍ଠବାସୀ ବିଷ୍ଣୁ ବା ସ୍ଵର୍ଗସ୍ଥିତ ପିତା ରୂପରେ ସଗୁଣ ସାକାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶକ୍ତିର 
ମାନବୀୟ ରୂପରେ ହି କେବଳ ଭଛଶ୍ଵରଙ୍କର ସ୍ମରଣ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। ଇଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ହୃଦୟରେ ନିବାସ କରୁଥୁବା ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ। ହୃଦୟରେ ହି କେବଳ ତାଙ୍କର ପରିଚୟ ମିଳିପାରେ। 
କୌଣସି ଏକ ବ୍ୟସ୍ତ ସହରରେ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ ଦେଖା କରିବା ନିମିତ୍ତ ଯେପରି ଠିକଣା ଦିଆ 
ଯାଇଥାଏ, ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଖୋଜି ବାହାର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ସ୍ଥାନୀୟ 
ଠିକଣା ଦେଇଛନ୍ତି। 


ଭଶ୍ଵରଃ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ହୃଦ୍ଦେଶେଏର୍ଜୁନ ତିଷ୍ଠତି - “ ଭଗବାନ୍‌ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ହୃଦୟରେ ବାସ 
କରନ୍ତି' କହିବା ବେଳେ ଶାରୀରିକ ଅଂଗ ହୃଦୟକୁ ବୁଝାଉ ନାହି । ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ହୃଦୟର ଅର୍ଥହେଉଛି 
ଲାକ୍ଷଣିକ, ଶାହଧିକ ନୁହେଁ। ଆମେ ସାଧାରଣତଃ କହିଥାଉ ବିଶାଳ ହୃଦୟର ବ୍ୟକ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କର ହୃଦୟଟି 
ଭଲ। ସେହିପରି ଅର୍ଥରେ ଏଠାରେ ପ୍ରେମ ଏବଂ ମାନବୀୟ ଗୁଣସମ୍ପନ୍ନ ହୃଦୟକୁ ହି ବୁଝାଏ । 


ହୃଦୟରେ ଅବସ୍ଥିତର ଜନୈକ ବ୍ୟକ୍ତି ଯାହାର ମନ, ପ୍ରେମ, କରୁଣା, ଧୂତି, ଉତ୍ସାହ, ସ୍ନେହ, 
କୋମଳତା, କ୍ଷମା, ଉଦାରତା ଆଦି ଦୈବୀଗୁଣରେ ବିକଶିତ | ପରମେଶ୍ବର ହି ହେଉଛନ୍ତି ଚେତନତା ଏବଂ 
ଶକ୍ତିର ଉତ୍ସ । ନିଜର ଶକ୍ତିକୁ ସେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରିଥାନ୍ତି । ଅଦୃଶ୍ୟ ହାତର ବନ୍ଧନରେ ରହି କାଠ 
କଣ୍ଢେଇ ଖେଳ ଦେଖାଇବା ପରି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଚାରି ପାଖରେ ଘୁରୁଥାନ୍ତି। କାଠ କଣ୍ଢେଇମାନଙ୍କର 
ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟ, ସ୍ମ୍ରତି ବା ଆବେଗ ନ ଥାଏ । ସେମାନେ ଅଦୃଶ୍ୟ ହାତର ଇଚ୍ଛା ଏବଂ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ପରିପ୍ରକାଶ 
ମାତ୍ର। 


ଆମ ଶରୀରର ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ଜଗତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରି ପାରେନାହି । ସେପରି ହୋଇଥୁଲେ 
ଯେଉଁ କାକୁଡି, କଖାରୁ, ମକା, ଟମାଟୋ ଇତ୍ୟାଦି ପଦାର୍ଥରେ ଆମର ଶରୀର ଗଠିତ ହୋଇଛି, 
ସେମାନଙ୍କଠାରେ ଚୈତନ୍ୟ ଶକ୍ତ ରହିଥାନ୍ତା ବା ସେମାନେ ଚଳପ୍ରଚଳ ହୋଇ ପାରନ୍ତେ। ଏହି ସବୁ 
ପନିପରିବାକୁ ଖାଦ୍ୟ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରେ ହଜମ ହୋଇ ରକ୍ତରେ ମିଶିଗଲା ପରେ ହି ଆମ 


॥୧୧୭୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋଳ ୬୨ 


ଶରୀରର ଅଙ୍ଗ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଜୀବନୀଶକ୍ତିର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ଏହି ଜଡତତ୍ତ୍ଵ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାର କ୍ଷମତା ଲାଭ କରନ୍ତି । ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆମ୍ମାଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତିରେ ହି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ନିଜ ନିଜର 


ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି। ଏହି ତଥ୍ୟକୁ ଏଠାରେ ଭଶ୍ଵର ନିଜ ମାୟାରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଦକ୍ଷିଣ 
କରାନ୍ତି ଭାବରେ କୁହା ଯାଇଛି। 


ଭ୍ରାମୟନ୍‌ ସର୍ବଭୂତାନି ୟନ୍ତ୍ରାରୂଢାନି ମାୟୟା - ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥ ନିମ୍ନ ପ୍ରକାରେ ହେବ। 
ସମଷ୍ଟି ମାୟାରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମା ହି ଲଶ୍ଵରଂଂ ଭାବରେ ନାମିତ । ଏହି ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି 
ସର୍ବଞ୍ଚ ଏବଂ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ । ଏହି ଭଶ୍ଵର ନିଜର ମାୟା ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ପ୍ରଦକ୍ଷିଣ କରାନ୍ତି । ଏହାର 
ଅର୍ଥ ହେଲା, କର୍ମ ଅନୁସାରେ ଭଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି | ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ବ୍ଯୟଷ୍ଠି 
ଜୀବର ଅସ୍ତିତ୍ବ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ ହିଁ ସମସ୍ତ ଜୀବଙ୍କର କର୍ମ ଏବଂ ଜ୍ଞାନଶକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 
ଏହିପରି ଭାବରେ ବେଦାନ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୁଝି ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୃତ ରୂପକର ଅର୍ଥ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ। 


ହୃଦୟସ୍ଥିତ ଭଗବାନ୍‌ ଯଦି ସମସ୍ତ କର୍ମର ନିୟନ୍ତା, ତେବେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ମନୁଷ୍ୟର କଉଁବ୍ୟ ଏବଂ 
ଦାୟିତ୍‌ କ'ଣ ? 
ତମେବ ଶରଣଂ ଗଚ୍ଛ ସର୍ବଭାବେନ ଭାରତ । 
ତତ୍‌ପ୍ରସାଦାତ୍‌ ପରାଂ ଶାନ୍ତିଂ ସ୍ଫାନଂ ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ୟସି ଶାଶ୍ବତମ୍‌ ॥୬ ୨ ॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ତମ୍‌ = ତାଙ୍କ, ଏବ = ଏପରିକି, ଶରଣମ୍‌ ଗଚ୍ଛ = ଶରଣାପନ୍ ହୁଅ, ସର୍ବଭାବେନ = ସଂପୂଣ୍ଣ 
ଭାବେ, ଭାରତ = ହେ ଭାରତ, ତତ୍‌ ପ୍ରସାଦାତ୍‌ = ତାଙ୍କ ପ୍ରସାଦରୁ, ପରାମ୍‌- ପରମ, 
ଶାନ୍ତିମ୍‌ = ଶାନ୍ତିମ୍‌, ସ୍ଥାନମ୍‌ = ସ୍ଥାନ, ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ଯସି = (ତୁମେ) ପ୍ରାପ୍ତ କରିବ, ଶାଶ୍ବତମ୍‌ = 
ଶାଶ୍ଵବତ। 


ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ଭାରତ ˆ ତଂ ଏବ ସର୍ବଭାବେନ ଶରଣଂ ଗଚ୍ଛ, ତତ୍‌ପ୍ରସାଦାତ୍‌ ପରାଂ ଶାନ୍ତି, ଶାଶ୍ଵତଂ 
ସ୍ତ୍ରାନଂ (ଚ) ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ୟସି ।୬ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଜଜତ / ସଂଭଘୁର୍ଶ ଜକ ନୂମ ଜଳର ଶଜଣାହନକୁ ଛୁଥ/ ଚା ଠସଦକୁ ନୂନେ 
ମଜନମ ଵୀଳ ଏବଂ ଖାନ ସୁ/ନ 9/9 କଣିବ /'୬୨/ 


* ସମୁ ଲରଳଣ ଶନଳ/ଳ ଅଜମନାନ/ ଲଵୁନଃ 


॥୧୧୭୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ତମେବ ଶରଣଂ ଗଚ୍ଛ ସର୍ବଭାବେନ ଭାରତ - ସାଧକଙ୍କର ଆତ୍ମବିକାଶ ନିମିତ୍ତ ଜଡ 
ଜଗତକୁ ଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରୁଥୁବା ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵକ୍କର ଏପରି ବିସ୍ତୃତ ବଣ୍ଣ୍ରନା ଦିଆ ଯାଇଛି । 
ଭଶାବାସ୍ୟୋପନିଷଦର ପ୍ରଥମ ମନ୍ତ୍ରର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, “ ଭଶ୍ଵର ଏହି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତରେ ବ୍ୟାପ୍ତ 
ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ନାମରୂପର ଭେଦରୁ ମନକୁ ପରିହାର କରି ଅନନ୍ତ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଆନନ୍ଦ 
ଅନୁଭବ କର। କାହାରି ଧନ ପ୍ରତି ଲୋଭ କରନାହି”, ଏହା ମଧ୍ୟ ଗୀତା ଦର୍ଶନର ସାର ତତ୍ତ୍୍‌ 
“ ଅହଂକାର ତ୍ୟାଗ କରି ନିଜର କର୍ରବ୍ୟ କର”- ଏହା ହି ଗୀତାର ମୂଳମନ୍ତ ଏହି ଜୀବ ସଂସାରର 
ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରିଥାଏ । ତେଣୁ ନିଜର ମୁକ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଅହଂକାର ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ | ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ଵ 
ଉଠିପାରେ ଯେ କିପରି ଅହଂକାର ତ୍ୟାଗ କରା ଯାଇ ପାରିବ | ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଇଶ୍ଵରାପିତ ଭାବନାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରା ଯାଇଛି । ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ହି ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ତେଣୁ ବର୍ଭମାନ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, “ ତୁମେ ହୃଦୟସ୍ଫ୍‌ ଏହି ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅ । ” 

ବର୍ତମାନର ଯୁଗ ହେଉଛି ସଂଶୟ ଯୁଗ ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅର୍ଜୁନ ହେଉଛନ୍ତି ଏ ଯୁଗର ଯଥାର୍ଥ ପ୍ରତିନିଧ୍ଵ । 
ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ଵାସ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବା ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ହେଉଛି ସଂଶୟବାଦୀ । ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ଵାସର ଯୌକ୍ତିକତା 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାର ହୃଦ୍‌ବୋଧ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 


ତତ୍‌ପ୍ରସାଦାତ୍‌ ପରାଂ ଶାନ୍ତିଂ ସ୍ଫାନଂ ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ୟସି ଶାଶ୍ଵତମ୍‌ - ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପୂର୍ବରୁ କହିଛନ୍ତି। ବର୍ଭମାନ ସେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରେ ଶରଣ ନେବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି । ଶରଣାପନ୍ନର 
ଅର୍ଥ ହେଲା ଅଭିମାନ ଏବଂ ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି କର୍ମାଧ୍ଯଧକ୍ଷ, କର୍ମଫଳଦାତା ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସତତ ସ୍ମରଣ 
କରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା । ଏହାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ଏବଂ ଚିତ୍ତ ଶୁଦ୍ଧି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଲାଭ ପାଇଁ 
ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ' ଶରଣ'ର ଅର୍ଥ ହେଲା - ସମସ୍ତ ଅନାମ ଉପାଧ୍ ସହିତ ତାଦାମ୍ବୟ 
ତ୍ୟାଗ କରି ଆମ୍ମସ୍ଵରୁପ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ସହିତ ଏକତ୍ଵବ୍‌ ଅନୁଭବ କରିବା । ଏହି ଶରଣାଗତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ସହିତ 
ସର୍ବତୋଭାବେ ସମର୍ପିତ ହୋଇପାରେ, ଅଧା ହୃଦୟରେ ନୁହଁ | ରାଧା, ହନୁମାନ ଏବଂ ପ୍ରହ୍ଲାଦଙ୍କ ପରି 
ଭକ୍ତମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଏହାର ଉଦାହରଣ | 


ଚିତ୍ତଶୁଦି ଏବଂ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ହି ହେଉଛି ଭଶ୍ଵରଙ୍କର କୃପା ବା ପ୍ରସାଦ । ଅନାତ୍ମା ସହିତ ଆମର 
ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ନିବୃତ୍ତ ହେବ, ସେହି ପରିମାଣରେ ଆମେ ଶଶ୍ଵରଙ୍କର ଏହି ପ୍ରସାଦ ଲାଭ 
କରି ପାରିବା | 


॥ ୧୧୭୮ ॥ 


ଅଧ୍ପାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୬୩ 


ଉପସଂହାରରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି- 


ଇତି ତେ ଜ୍ଞାନମାଖ୍ୟାତଂ ଗୁହ୍ୟାଦ୍‌ଗୁହ୍ୟତରଂ ମୟା | 
ବିମୂଶ୍ୟେତଦଶେଷେଣ ୟଥେଛଚ୍ଛସି ତଥା ଜୁରୁ ॥୬୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇତି = ଏହିପରି, ତେ = ତୁମକୁ , ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ, ଆଖ୍ୟାତମ୍‌ = କୁହା ଯାଇଛି, ଗୁହ୍ଯାତ୍‌ = 
ଗୋପନୀୟଠାରୁ, ଗୁହ୍ୟତରମ୍‌ = ଅଧୂକତର ଗୋପନୀୟ, ମୟା = ମୋ ଦ୍ଵାରା, ବିମୃଶ୍ୟ = 
ବିଚାର କରି, ଏତତ୍‌ = ଏହା, ଅଶେଷେଣ = ପୁର୍ଣ ଭାବରେ, ୟଥା = ଯେପରି, ଇଛଚ୍ଛସି = 
(ତୁମେ) ଇଚ୍ଛା କରୁଛ, ତଥା = ସେପରି, କୁରୁ = କର | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ଇତି ଗୁହ୍ଯାତ୍‌ ଗୁହ୍ୟତରଂ ଜ୍ଞାନଂ ମୟା ତେ ଆଖ୍ଯାତଂ, ଏତତ୍‌ ଅଶେଷେଣ ବିମ୍ପଶ୍ଯ ଯଥା 
ଇଚ୍ଛସି ତଥା କୁରୁ ।୬୩ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଏହିହାଜି ଜବନେ 6ରୀୋଯନଳାୟଠନୁ ଅଧଳ 6ୋଦଳାୟ #/ନ କିଷୟ6ଜ ନୁଁ ନୁମକୁ କଛିଳି / 
ଏ କିଷୟଣନ ନୁଶ ବିଜାଳ କଳି ଚୁମଜ ମଳ ନଛ/ 6ସଦଯଳେ ଳଜ /'୬୩/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା :¿ ଇତି ତେ ଜ୍ଞାନମାଖ୍ୟାତଂ ଗୁହ୍ଯାଦ୍‌ଗୁହ୍ୟତରଂ ମୟା - କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରର ରଣଭୂମିରେ ଦିଆ 
ଯାଇଥୁବା ବର୍ତମାନର ଶ୍ଳୋକକୁ ଗୀତା-ପ୍ରବଚନର ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଳୋକ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରା ଯାଇପାରେ । 
“ ଇତି” ଶବ୍ଦ ସହିତ ସଂସ୍କୃତରେ କୌଣସି ଉକ ବା ଉଦ୍ଧରଣର ସମାପ୍ରି ଘୋଷଣା କରାଯାଏ ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜ ଉପଦେଶ ଏହିଠାରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ର କରୁଛନ୍ତି । 


ଗୁହ୍ୟାତ୍‌ ଗୁହ୍ଯତରମ୍‌ - ଯେଉଁ ବିଷୟ ଅଧକାଂଶ ଲୋକଙ୍କର ଅଜ୍ଞାତରେ ଥାଏ, ତାକୁ ଗୁହ୍ୟ ବା 
ଗୋପନୀୟ ବା ରହସ୍ୟ କୁହାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ବ଼ କେତେକ ଲୋକ ଏହାକୁ ଜାଣିଥାନ୍ତି । ଏହା ଅଜ୍ଞାତ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଅଜ୍ଞେୟ ନୁହେଁ। ଆପ୍ତପୁରୁଷଙ୍କ ଠାରୁ ଏହାର ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇ ପାରିବ । ଗୀତାରେ ଆତମ୍ମଜ୍ଞାନର 
ଉପଦେଶ ଦିଆ ଯାଇଛି । ଆମ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ଦ୍ରଷ୍ଟା, ତେଣୁ ସେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ଦୃଶ୍ୟ ରୂପରେ 
କଦାପି ଜାଣି ହେବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଯେତେ ବୁଛିମାନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ନିଜେ ନିଜର 
ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମାଙ୍କର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପର ଆଭାସ ମଧ୍ଯ ପାଇ ପାରିବେ ନାହି। ଏଥ୍ବପାଇଁ ଗୁରୁଙ୍କ ଉପଦେଶ 
ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଗୋଚର ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ସମସ୍ତ ଲୌକିକ ରହସ୍ୟଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ଅଧ୍କତର ଗୂଢ | 


' ଗୁହ୍ଯ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଏହି ଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ କାହାରିକୁ ଦେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ 
ଭାରତର ପତନ ସମୟରେ କେତେକ ଲୋକ ଏହାକୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପତ୍ତି ମନେ କରି “ ଗୁହ୍ୟ” ଶବ୍ଦର 


॥ ୧୧୭୯ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୩ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଅଢୁଆଳରେ ଅନ୍ୟ ଲୋକଙ୍କୁ ଏହାର ଜ୍ଞାନରୁ ବଞ୍ଚୁତ କରିଦେଲେ । ଆମ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ସମୁଚିତ ଅଧ୍ୟୟନ 
କଲେ ଜଣାଯିବ ଯେ ଉଦାର ହୃଦୟର ରଷିମାନେ କୌଣସି ସ୍ତ୍ବାନରେ ଏପରି ମତର ଅନୁମୋଦନ କରି 
ନାହୀନ୍ତି। ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷମତା ନ ଥାଏ, ସେ 
ଏହାର ଅଧ୍ଵକାରୀ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହି - ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହି । ଅନଧ୍ବକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସବୋଚ୍ଚ ଜ୍ଞାନ 
ଦେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଏହାକୁ ବିପରୀତ ବୁଝି ଦୋଷପୂର୍ଣ୍ଣ ଜୀବନ ଯାପନ କରି ନିଜର କ୍ଷତି ହି କରିବ। 


ବିମ୍ୂଶ୍ୟେତଦଶେଷେଣ ୟଥେଚ୍ଛସି ତଥା କୁରୁ - କେବଳ ଶ୍ରବଣ ଏବଂ ପଠନ ଦ୍ଵାରା ହି ମନୁଷ୍ଯ 
' ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ଜ୍ଞାନ ସନ୍ଦେହ ରହିତ ଏବଂ ମିଥ୍ୟା ଧାରଣା ରହିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ତେଣୁ, ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କଠାରୁ ଲାଭ କରିଥୁବା ଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନନ ଏବଂ ଚିନ୍ତନର ଆବଶ୍ୟକତା 
ହୋଇଥାଏ, ତା ହେଲେ ହିଁ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ ହୋଇ ପାରିଥାଏ। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ବାଣୀ ସେ ସେହିପରି ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଏ ବିଷୟରେ ସେ ଚିନ୍ତନ 
କରିବା ଉଚିତ । ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି, “ ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପୂର୍ଣ ବିଚାର କରି, ତୁମର ଯେପରି ଇଚ୍ଛା, 
ସେହିପରି କର। ” 

ଯେପରି ଇଚ୍ଛା, ସେହିପରି କର : କର୍ମଯୋଗର ଜୀବନ ପଦତିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାର ଶେଷ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେବାର ଦାୟିତ୍ବ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଉପରେ ଛାଡି ଦେଇଛନ୍ତି । ସ୍ଵ ଇଚ୍ଛାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଶ୍ଵରପ୍ରାତ୍ତି ନିମିତ୍ତ ପ୍ରୟନ୍‌ କରିବା ଉଚିତ। ଏଥରେ ବାଧ୍ଯବାଧ୍ଯକତା ନାହି, କାରଣ ସବୁ ନୂଆ 
ଜନ୍ମରେ ସହଜ ଓ ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରବୃତ୍ଭିକୁ ଅମୂଲ୍ୟ ଗୁଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ। ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ବାଧ୍ୟବାଧକତା 
ନାହି | ଗଛକୁ ଖତ, ସାର, ପାଣି ଏବଂ ଭପଯୁକ ଆଲୁଅ, ପବନରେ ରଖୁ ଏହାକୁ ସୁନ୍ଦର କରି ହେବ, କିନୁ 
ବଳପ୍ରୟୋଗ କରି କଢିଟିଏରୁ ସୁଗନ୍ଧ ବାହାର କରି ହେବ ନାହି । ସେହିପରି ଜୋର ଜବରଦସ୍ତିରେ ମାନବର 
ଆଧ୍ଯାମ଼୍ିକ ବିକାଶ ସାଧନ କରି ହେବନାହି । 


ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ରହିଲେ ହି ଜଣେ କଳାକାରର ବିକାଶ ହୋଇ ପାରିଥାଏ, ବନ୍ଧନରେ ନୁହେଁ। 
ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବା ପାଇଁ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ଵାନ ଦିଆ ଯାଇଛି। ଧ୍ଯାନ 
ପାଇଁ କେତେକ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦିଆ ଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ତାର ନିଜସ୍ଵ ଉପାୟରେ ଏହାକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଅନୁଶାସନ ଭାବରେ ଏହା ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ ଲଦି ଦେଲେ ଆତ୍ମାର ବିକାଶ ନ ହୋଇ 
ଶରୀରର ହିଁ ଅନୁଶାସନ ହେବ। ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ ଗୀତା ବର୍ଣିତ 
ମାର୍ଗ ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଚାର କରି “ ତୁମର ଯାହା ଇଚ୍ଛା, ତାହା କର | ” 


ଦିବ୍ୟ ଆହ୍ଵାନକୁ ମନୁଷ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ ବା ନ ପାରେ! କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁ ବିଚାର ଅନୁସାରେ ବଳପ୍ରୟୋଗ 
କରି ଧର୍ମ ମାର୍ଗରେ ଦୀକ୍ଷିତ କରାଯାଇପାରିବ ନାହି । ସାଧକ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇ ଏ ଦିଗରେ ଆକର୍ଷିତ 
ହେବା ଦରକାର । ଚମକ୍କାରିତା ଦେଖାଇ, ମିଥ୍ୟା ପ୍ରତିଶୃତି ଦେଇ କିମ୍ବା ବଳପ୍ରୟୋଗ କରି ଗୁରୁମାନେ 


॥ ୧୧୮୦ ॥ 


ଅଣଞ୍ଯାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୬୪ 


ଲୋକଙ୍କୁ ଧର୍ମମାର୍ଗରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିପାରିବେ ନାହ। ଠା ବାସ୍ତବ ଗୁରୁ ମିଥ୍ୟା ଦାୟିତ୍ବ ବହନ କରିବେ 
ନାହିଁ। ସେ ଉପଦେଶ ଦେବେ, କିନ୍ତୁ ବାଧ୍ଧ କରିବେ ନାହ। 


ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଅନ୍ଧ ଅନୁରାଗ, ମାନବ ଜାତି ପାଇଁ ଅକଥନୀୟ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶାର କାରଣ ହୋଇଛି। ଧର୍ମ 
ଗୁରୁମାନଙ୍କର ମିଥ୍ୟା ପ୍ରେରଣା ଦ୍ଵାରା ଅବିବେକୀ ମାନବ ଜାତି ଧର୍ମଯୁଦ୍ଧର ଦ୍ଵାହି ଦେଇ ନରସଂହାର 
ଘଟାଇଛି | ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କରିବାର ଅବକାଶ ନ ପାଇ ଗୁରୁଙ୍କ ଉପଦେଶର ଅନ୍ଧାନୁସରଣ କଲେ 
ମାନବ ଜାତି ଅଜ୍ଞାନତାରେ ରହେ ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ଏପରି କରିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ । 


ଗୀତାର ଦୃଶ୍ୟପଟରେ ଗୁରୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜଣେ ସାରଥ ମାତ୍ର । ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ମାଲିକ ଏବଂ 
ତାଙ୍କ ଆଦେଶରେ ରଥ ଚଳାଇବା ପାଇଁ ସେ ସଦା ପ୍ରସ୍ତୁତ। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିରସ୍ତ୍ର, ତାଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବାର ନାହି। କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର କିଛି ପାଇବାର ବା ହରାଇବାର ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ତଥାପି ତାଙ୍କର 
କର୍ତବ୍ୟ ହେଲା କେତୋଟି ବିଷୟ ପ୍ରତି ମାଲିକଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିବା, ନିଜର ମାନସିକ ସ୍ଥ୍ରିତି ଯୋଗୁଁ 
ହେଉ କିମ୍ବା ଅବହେଳା ବଶତଃ ଯାହାକୁ ଅର୍ଜୁନ ଜାଣି ପାରି ନାହାନ୍ତି। ଜୀବନର ସମସ୍ତ ତଥ୍ୟ, ଜୀବନ 
ଧାରଣର ସମସ୍ତ ନୀତି ଏବଂ ଉପାୟ ପରିବେଷଣ କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯଥାର୍ଥ ଭାବେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଏ 
ସବୁ ତଥ୍ୟ ବିଚାରକୁ ନେଇ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନିଜେ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରନ୍ତୁ । ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ କଦାପି 
ବାଧ୍ଯ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏପରି ଭାବରେ ବାଧ୍ଯ କରି ଭାରତରେ କଦାପି ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରାଯାଇନାହି । 


ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ହେଲା କର୍ମଯୋଗର ରହସ୍ୟ । ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ତାହା କୁହାଯାଇଛି- 
ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମଂ ଭୂୟଃ ଶୂଣୁ ମେ ପରମଂ ବଚଃ | 
ଇଷ୍ଟୋଃସି ମେ ଦୃଢମିତି ତତୋ ବକ୍ଷ୍ୟାମି ତେ ହିତମ୍‌ ॥ ୬୪॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବ ଗୁହ୍ଯ ତମମ୍‌ = ଗୁହ୍ଯରୁ ଗୁହ୍ଯତମ, ଭୂୟଃ= ପୁନଶ୍ଚ, ଶ୍ମଣୁ = ଶୁଣ, ମେ = ମୋର, 
ପରମମ୍‌ = ପରମ, ବଚଃ = ବଚନ, ଇଷ୍ଃ = ପ୍ରିୟ, ଅସି = (ତୁମେ) ଅଟ, ମେ = ମୋର, 
ଦୃଢମ୍‌ = ଅତିଶୟ, ଇତି = ଏହିପରି, ତତଃ = ତେଣୁ, ବକ୍ଷାମି = (ମୁଁ) କହିବି, ତେ = 
ତୁମର, ହିତମ୍‌ = ହିତ | 

ଅନ୍ବଵୟଃ : ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମଂ ମେ ପରମଂ ବଚଃ ଭୁୟଃ ଶ୍ରଣୁ। ମେ ଦୃଢ଼ଂ ଇଷ୍ଟଃ ଅସି, ତତଃ ଇତି ତେ 
ହିତଂ ବକ୍ଷ୍ୟାମି ।୬୪/। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଚୁଣମ ଦୁଣ ଥକେ ନ ୦୭ୁ ସମସ କୁନାର ରୁହ#ଚମୀ ଯମ ବଚଳ (ନଯଣଦେଶ) ଖୁଣ/ 
ତୁଣନେ 6ମୋଜ ଅଜିଶମ ଠିୟ, 6୭ଣୁ ଚୁମ ଯାନ ନୁଁ ନିଜ କଥା) କଛିକି //୬୪୮/ 


॥୧୧୮୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : “ ମୁଁ ତୁମକୁ ଞ୍ଚାନ ବିଷୟରେ ଉପଦେଶ ଦେଲି, ବର୍ଭମାନ ତୁମର ଯାହା ଇଚ୍ଛା, ତାହା 
କର” , ଏ କଥା କହି ଭଗବାନ୍‌ ତାଙ୍କର ଉପଦେଶର ଉପସଂହାର କଲେ! ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅର୍ଜୁନ ଭଳି 
ସହକାରେ ମନ ଦେଇ ଏ ତତ୍ତ୍ଵ କଥା ଶୁଣୁଥୁଲେ। କିନ୍ତୁ ଏ ବିଷୟରେ ସେ ନିଶ୍ଚିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେଇ ପାରୁ 
ନ ଥ୍ବଲେ। ଅର୍ଜୁନ ଅଧ୍ଵକ ଉପଦେଶ ଚାହୁଁଥିଲେଂ । ଅର୍ଜୁନ ବୋଧହୁଏ ଭାବିଲେ ଯେ ସେ ଏହି 
ଗଭୀର ତତ୍ତ୍କୁ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରି ପାରି ନାହାନ୍ତି । ତେଣୁ, ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୁଣି କହୁଛନ୍ତି: 
“ ଏହି ଗୁଢ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ ମୁଁ ପୁଣି ଥରେ କହିବି | ହେ ଅର୍ଜୁନ ! ଏହି ପରମ ଜ୍ଞାନ ପୁନର୍ବାର ତୁମେ 
ଶୁଣ।| ” 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ତତ୍ତ୍ଵଣ୍ଚାନ ଉପଦେଶ ଦେବାର ପ୍ରେରଣା ହେଉଛି ମାନବ ଜାତି ପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧା । ତତ୍ତ୍ଵଞ୍ଚାନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ ଏହାର ମାର୍ଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପୁନର୍ବାର 
ଶିକ୍ଷା ଦେଉଛନ୍ତି, “ କାରଣ, ତୁମେ ମୋର ଅତି ପ୍ରିୟ” | ସେହି କାରଣରୁ ଭଗବାନ୍‌ ପୁନର୍ବାର ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର 
ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି 


ସ୍ଵଭାବତଃ ଅର୍ଜୁନ ହେଉଛନ୍ତି କ୍ଷତ୍ରିୟ ଗୁଣ ସଂପନ୍ନ। ଉପଦେଶ ଶୁଣିବା ପାଇଁ କ୍ଷତ୍ରିୟର ଧୈର୍ଯ୍ୟ ନ 
ଥାଏ। ସେ ଖାଲି ଆଦେଶ ପାଳନ କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ପାଇଥାଏ । ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ ଆଶା କରିଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ୍‌ 
ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ ସଂବନ୍ଧରେ ତାଙ୍କୁ ସଂକ୍ଷେପରେ, ନିର୍ଦ୍ିଷା ଭାବରେ ଉପଦେଶ ଦେବେ | ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ନୀରବ 
ଦାବୀ ମାନି ନେଇ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ ସେ ବର୍ତମାନ ସର୍ବ ଗୁହ୍ୟତମ ସତ୍ୟ 
ବିଷୟରେ କହିବେ। 


* କ6୦୮ଫ୬ଳ ଭଜନ ଶେଖ ଥବନ୍ଥାାନେ ଏହିଯନ ଏକ ନଟିନ୍ିତି ନନୁଲିଥିଲ// ନନ ଦିଆଠିକ/ ୦୭ ଶି 
ଜୁଜୁଙ୍ଟୁଁ ଜନିଚଳ: `“ ବହୁ ସାମ୍ଭକ୍ଯ୬ଳ ମନେ ନିଶା କିଅନ୍ତୁଂ/ ଏମାନ ଜବନଣନେ କୁରୁ କନ୍ଦିଣଳ ନ ଜାଳ ନୀ 
କନ୍ଦିକ ଜଥ/, 6୧ କହି ସାଜିଛନ୍ତ/ ଥାଳି ୧୧ ଥାନ ଣଳଣରେଚଟି ଶ୍ଳେଳ ଯୋଗର କଳିଛନି। ୀଜନ୍ଦିନ ଵିଦ୍ୟନ 
ଥଳୁଣୀଦନ ନିନିହି ଏହି ଶ୍ନୋଳ ଥମାନିନାର୍ୟୟ/ ଳଳ୦୮୮ଳିଶହ ଜପଣନ ସ୍ନୀମୀଳଯଳଙଂର ବଚନ ଦକ 


॥ ୧୧୮୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୬୫ 


ଏହି ଗୁହ୍ୟତମ ଉପଦେଶ କଂ”ଣ ? 


ମନ୍ମନା ଭବ ମଦ୍‌ଭକ୍ତୋ ମଦ୍ୟାଜୀ ମାଂ ନମସ୍ତୂରୁ । 
ମାମେବୈଷ୍ୟସି ସତ୍ୟଂ ତେ ପ୍ରତିଜାନେ ପ୍ରିୟୋଃସି ମେ ॥୬୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ମନ୍ଜନା = ମୋ ଠାରେ ମନ ନିବେଶ କରି, ଭବ = ହୁଅ, ମଦ୍‌ଭକ୍ତ = ମୋର ଭକ୍ତ, 
ମଦ୍ୟାଜୀ = ମୋର ପୂଜକ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ନମସ୍ରୁ = (ମୋତେ) ନମସ୍କାର କର, 
ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଏବ = ଏପରିକି, ଏଷ୍ୟସି = (ତୁମେ) ମୋତେ ପ୍ରାପ ହେବ, ସତ୍ୟମ୍‌ = 
ସତ, ତେ = ତୁମକୁ, ପରତିଜାନେ = ( ମୁଁ) ପ୍ରତିଶୁତି ଦେଉଛି, ପ୍ରିୟଃ = ପ୍ରୟ, ଅସି = ଅଟ, 
ମେ = ମୋର | 

ଅନ୍ବୟଃ : ମନ୍ଲନାଃ ମଉକ୍ତଃ ମଦ୍ୟାଜୀ ଭବ । ମାଂ ନମସ୍କୁରୁ | (ତତଃ) ମାଂ ଏବ ଏଷ୍ୟସି (ଇତି) ତେ 
ସତ୍ୟଂ ପ୍ରତିଜାନେ (ୟତଃ) ମେ ପ୍ରିୟଃ ଅସି ।୬୫। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ତୁଣମ 6ମାଠ୭ନ ମଳ ନିଦ କଣି, ନୋନ ଜଜ ଏବଂ ମୋଜ ହୂଳଳ ନୁଅ/ ମୋଚନ 
ନମ୍ମସ୍କଳ ଜନ / ଚୁଣନ ନାରେ ନି ୟାଉ କଳିବ, ଏ ଦିଶୟଣନ ନୁଁ ତୁମ୍ଭକୁ ସତ୍ଯନିଶ 
ଶି 6 ଜନି, ଳଜଣୀ ତୁମେ 69 ନମାଜ ଠି //'୬୫// 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନୈତିକତାର ଚରମ ଅଧଃପତନ ଯୁଗରେ ଅଭ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ଜଣେ 
ସଫଳ ଚିନ୍ତକ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନର ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍ଵ ଗୁଡିକୁ ବାରମ୍ବାର ଦୋହରାଇ ଥାଆନ୍ତି । ଏହାର କାରଣ 
ହେଲା ଶବ୍ଦର କୁହେଳିକାରେ ଥୁବା ପରମ ତତ୍ତ୍‌ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ।ବରିତ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ। 
ତଥାପି, ବିଶଦ ବ୍ଯାଖ୍ଯା ବ୍ୟତୀତ ମୌଳିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ବୋଧଗମ୍ୟ ହେବ ନାହି । ଧୀରେ ଧୀରେ 
ବାଡେଇଲେ କାନ୍ମରେ କଣ୍ଟା ଗଳିବ ନାହି । ଏଥ୍ବପାଇଁ ହାତୁଡିର ପ୍ରହାର ଆବଶ୍ୟକ । ବାରମ୍ବାର ଉଲ୍ଲେଖ 
ନ କଲେ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ବିଭ୍ରାନ୍ତ ବୁବବିର ବୋଧଗମ୍ୟ ହେବ ନାହିଁ। ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏହି 
ସୁବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଉପାୟ ଗ୍ରହଣ କରା ଯାଇଛି। ତେଣୁ ଶିଷ୍ଯର ହିତପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ 


ଦର୍ଶନର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷଣ ଦୋହରାଇଛନ୍ତି । 

ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତ ନିମିତ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ଚାରିଗୁଣର ନିର୍ଦେଶ କରି, ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇଛନ୍ତି, “ ତୁମେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବ । ” ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଲେ 
ଏହା ଏତେ ସହଜ ମନେ ହେବ ଯେ ସାଧାରଣ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀଗଣ ଏହା ନିଷ୍ଠାର ସହିତ ବୁଝିବା ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟା କରିବେ ନାହି କିମ୍ବା ଏହାକୁ ଅବହେଳା କରିବେ। ଏ ପ୍ରକାରର ତ୍ଦୃଟି ପରିହାର କରିବା 


॥ ୧୧୮୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୫ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୁଣି ବିଶେଷ ଭାବରେ ଜୋର ଦେଇ କହିଛନ୍ତି “ ମୁଁ ତୁମକୁ ସତ୍ୟ 
ବଚନର ପ୍ରତିଶ୍ପତି ଦେଉଛି । ” 


ବାରମ୍ବାର ଉପଦେଶ ଦେବାର କାରଣ ହେଉଛି, “ତୁମେ ହେଉଛ ମୋର ପ୍ରିୟ ।” ଆଧ୍ଯାତ୍ବିକ 
ଉପଦେଶ ଦେବାରେ ପ୍ରେମର ଭାବନା ହେଉଛି ସମୀଚୀନ. ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ଶିଷ୍ୟ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ନ ରହିଲେ 
ଗୁରୁକ ଉପଦେଶରେ ପ୍ରେରଣା ବା ଆନନ୍ଦ ରହିବ ନାହି। ଜଣେ ବ୍ୟବସାୟିକ ଅଧ୍ୟାପକ କେବଳ 
ବେତନଭୋଗୀ ମାତ୍ର ହୋଇଥାଏ ଏପରି ଅଧ୍ୟାପକ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କୁ . ପ୍ରେରଣା ଦେଇ ପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ସ୍ଵୟଂ ନିଜ ହୃଦୟରେ କୃତାର୍ଥତାର ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରି ପାରେ ନାହି । ଏବଂ ଏହି କୃତାର୍ଥତାର ଆନନ୍ଦ ହିଁ 
ଅଧ୍ୟାପନାର ବାସ୍ତବ ପୁରସ୍କାର | 


କିଞ୍ଚୁତ୍‌ ପରିବର୍ଭନ ସହିତ ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକ ପୂର୍ବର ଏକ ଅଧ୍ୟାୟ ( ଗୀତା ୯ ମ ଅଧ୍ୟାୟ, ୩୪. 
ଶ୍ଳୋକ) ରେ କୁହାଯାଇଛି। ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି ଯେ ସେ ବିଶୁଦ୍ଧ ସତ୍ୟର ହିଁ 
ପ୍ରତିପାଦନ କରୁଛନ୍ତି। 


ମନ୍ମନା ଭବ ମଦ୍‌ଭକ୍ତୋ ମଦ୍ୟାଜୀ ମାଂ ନମସ୍କୁରୁ - ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ମୋତେ ନିରନ୍ତର 
ସ୍କରଣ କରି, ଭକ୍ତିଭାବେ ମୋ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି, ମୋଠାରେ ସମସ୍ତକର୍ମ ସମର୍ପଣ କରି, ଜଗତର 
ସେବାରେ ତୁମେ ଯଦି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ, ତେବେ ତୁମେ ପରମ ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ବୋଲି ମୁଁ ତୁମକୁ ସତ୍ୟ 
ବଚନ ଦେଉଛି। 


ମଦ୍‌ଭକ୍ତଃ : ଭଶ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତିର ସଂକଳ୍ପ କେବଳ ସଂକଳ୍ପ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଯିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। ଏହି 
ସଂକଳ୍ପକୁ ନିଶ୍ଚୟାମ୍ବକ ଭକ୍ତିରେ ପରିବତ୍ଭିତ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ। ତେଣୁ, ତୁମେ ମୋର 
ଭକ୍ତ ହୁଅ। 


ମଦ୍୍‌ୟାଜୀ : ଭକ୍ତି ହେଉଛି ପ୍ରେମ ସ୍ବରୂପ । ଯେଉଁଠାରେ ପ୍ରେମ ଥାଏ, ସେଠାରେ ପୁଜା ହେବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ | ଭଶ୍ଵର ଜଗତର କାରଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ତେଣୁ ଛଶ୍ଵରଙ୍କ 
ପୂଜାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ଭାବେ ଜଗତର ସେବା କରିବା । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ଉପଦେଶ ଦେଇ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, “ ତୁମେ ମୋର ପୁଜକ ହୁଅ | ” 


ମାମ୍‌ ନମସ୍କୂରୁ : ଗର୍ବ ଏବଂ ଅଭିମାନଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ବିନମ୍ର ଭାବରେ କାହାରିକୁ ପ୍ରଣାମ କରି ପାରେ 
ନାହି । “ ମୋତେ ନମସ୍କାର କର” ; ଏହି ଉପଦେଶର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା କର୍ଭୁତ୍ବାଦି ଅହଂକାର ତ୍ୟାଗ କର। 


ପରମାଗମ୍ମାଙ୍କ ଗୁଣ ସଂପାଦନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ସାଧକଠାରେ ନମ୍ରତା, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭକ୍ତି ପରି ଗୁଣର 
ପ୍ରାଚୁଯ୍ୟ ଥିବା ଦରକାର । ଜଳପ୍ରବାହ ପରି ଜ୍ଞାନର ପ୍ରବାହ ଉଚ୍ଚସ୍ତରରୁ ନିମ୍ବସ୍ତର ଆଡକୁ ଗତି କରିଥାଏ । 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ବଣ୍ଠିତ ଭକ୍ତିସଂପନ୍ନ ଯେ କୌଣସି ସାଧକ ଭଗବତପ୍ରାପ୍ତିର ଅଧ୍ଵକାରୀ ହୋଇ ପାରିଥାଏ । 


॥୧୧୮୪॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୬୬ 


ମାମେବୈଷ୍ୟସି : ଏହା ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ଆଶ୍ଵାସନା | 


ଶ୍ରୀ ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କହିଛନ୍ତି, “ କର୍ମଯୋଗ ସାଧନାର ପରମ ରହସ୍ୟ ହେଉଛି ଭଶ୍ଵରାର୍ପଣ ଭାବ । 
ଏହି ସାଧନା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଉପସଂହାର କରିବା ପରେ ବର୍ଭମାନ କର୍ମଯୋଗର ଫଳ ଆମ୍ମଦର୍ଶନର ବର୍ଣନା 
କରିବା ଶେଷ ହେଲା। ଏହା ସମସ୍ତ ଉପନିଷଦର ସାରତତ୍ତ୍ବ ” | ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ୟଜ୍ୟ ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ । 
ଅହଂ ତ୍ଵା ସର୍ବପାପେଭ୍ୟୋ ମୋକ୍ଷୟିଷ୍ୟାମି ମା ଶୁଚଃ ॥୬୬॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ = ସମସ୍ତ ଧର୍ମ, ପରିତ୍ୟଜ୍ୟ = ପରିତ୍ୟାଗ କରି, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଏକମ୍‌ = 
କେବଳ, ଶରଣମ୍‌ = ଶରଣ, ବ୍ରଜ = ନିଅ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ତା = ତୁମକୁ, ସର୍ବପାପେଭ୍ୟଃ = 
ସମସ୍ତ ପାପରୁ, ମୋକ୍ଷୟିଷ୍ୟାମି = ମୁକ୍ତ କରିବି, ମା ଶୁଚଃ = ଶୋକ କର ନାହି | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ୯ତ୍ବଂ) ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ଯଜଳ୍ୟ ଏକଂ ମାଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ, ଅହଂ ତ୍ବାଂ ସର୍ବପାପେଭ୍ୟଃ 
ମୋକ୍ଷୟିଷ୍ୟାମି | ମା (ଅ) ଶୁଚଃ ।୬୬। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ସମସ୍ତ ଧୀର୍ନ ୯ଶଜ୮ଳ, ମନ ଏବଂ ବୁଛିନ) ଯଜିତୟାର କଳି ତୂୁଣମ ମୋର ଶରଣ ନିଅ ନୁଁ 
ତୁମ୍ଭକୁ ସମ ଠାଣକୁ ନୁଳ୍ଲ କଲିବି/ ତୁଣମ 6ଶୋଳ କନ ନାହି /୬୬/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : ଭଗବତ୍‌ ଗୀତାର ସମସ୍ତ ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ଏହା ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବିବାଦାସ୍ପଦ 
ହୋଇଯାଇଛି । ଏହି ଶ୍ଳୋକର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାରେ ସବୁ ଅନୁବାଦକ, ଭାଷ୍ୟକାର, ସମାଲୋଚକ ଏବଂ 
ଟୀକାକାରମାନେ ନିଜର ସମସ୍ତ କ୍ଷମତା ଏବଂ ମୌଳିକତାର ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ବ୍ୟାପକ ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟପୁର୍ଣ୍ର 
ଏହି ମହାନ୍‌ ଶ୍ଳୋକ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦାର୍ଶନିକ ନିଜର ଦୃଷ୍ଟି କୋଣକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଯନ୍ନ 
କରିଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀରାମାନୁଜାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ହେଉଛି ଗୀତାର ଚରମ ଶ୍ଳୋକ । 


' ଧର୍ମ” ଶବ୍ଦ ହେଉଛି ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ହୃଦୟ | ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏହି ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ବିଶେଷ 
ଅଭିପ୍ରାୟରେ କରା ଯାଇଥାଏ। ଭାରତବର୍ଷର ଅଧ୍ବାସୀମାନେ ଏହି ପବିତ୍ର ଭୂମିର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସଂପଦର 
ଆନନ୍ଦ ଉପଭୋଗ କରିବାର ଏବଂ ଏଠିକାର ଧର୍ମକୁ “ ସନାତନ ଧର୍ମ'ର ସଂଜ୍ଞା ଦେବାର ଏହା ହି ହେଉଛି 
କାରଣ। 


ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ ପ୍ରୟୋଗ କରା ଯାଇଥବା “ ଧର୍ମ' ଶବ୍ଦର ସରଳ ଏବଂ ସଂଧ୍ଷିପ୍ତ ପରିଭାଷା ହେଲା 
' ଅସ୍ତିତ୍ଵର ନିୟମ” | କୌଣସି ବସ୍ତୁର ବିଶେଷ ଏକ “ ଗୁଣ”, ଯେଉଁ କାରଣରୁ ବସୁର ବସ୍ତୁତ୍ବ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ, 


॥ ୧୧୮୫ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୬ / ଅଧାୟ ୧୮ 


ସେହି ଗୁଣକୁ ସେହି ବସ୍ତୁର ଧର୍ମ କୁହାଯାଏ। ଉଷ୍ମତା ଯୋଗୁଁ ଅଗ୍ନିର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସିନ୍ଧ ହୋଇଥାଏ, ଉଷ୍ପତାର 
ଅଭାବରେ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଉଷ୍ପତା ହେଲା ଅଗ୍ନିର ଧର୍ମ। ଶୀତଳ ଅଗ୍ନି ବିଷୟରେ ଆମେ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଜାଣିନାହୁଁ। ମଧୁରତା ହେଉଛି ଚିନିର ଧର୍ମ, ମିଠା ନ ଥିବା ଚିନି କାଳ୍ପନିକ, ତରଳତା ହେଉଛି ପାଣିର 
ଧର୍ମ, କଠିନ ପାଣି ସ୍ବପ୍ନରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇ ନ ପାରେ | 


ଜଗତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁର ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଧର୍ମ ହୋଇଥାଏ: ( ୧) ମୁଖ୍ୟ ଧର୍ମ (ସ୍ବାଭାବିକ) , ଓ ( ୨ ) 
ଗୌଣ ଧର୍ମ ( କୃତ୍ରିମ ବା ନୈମିଭିକ) । ଗୌଣ ଧର୍ମର ଅଭାବରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁର ସତ୍ତା ରହିପାରେ, କିନ୍ତୁ 
ମୁଖ୍ୟ ଧର୍ମର ଅଭାବରେ ସେହି ବସ୍ତୁ ମୁହୂର୍ଭେ ମାତ୍ର ରହି ପାରିବ ନାହିଁ । ଅଗ୍ନିଗିଖାର ବର୍ଣ୍ଣ ବା ଆକାର 
ହେଉଛି ଅଗ୍ନିର ଗୌଣ ଧର୍ମ, କିନ୍ତୁ ଏହାର ମୁଖ୍ୟ ଧର୍ମ ହେଉଛି ଉଷ୍ପତା। କୌଣସି ବସ୍ତୁର ମୁଖ୍ୟ ଗୁଣ ହିଁ 
ହେଉଛି ଏହାର ଧର୍ମ | 


ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମନୁଷ୍ୟର ଧର୍ମ କ'ଣ ? ତା'ର ତ୍ଚାର ବଣ୍ତ, ଅସଂଖ୍ୟ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଭାବନା 
ଏବଂ ବିଚାର, ତା'ର ସ୍ଵଭାବ (ସଂସ୍କାର), ତାଂର ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁଦିର ଅବସ୍ୁ| ଏବଂ କ୍ଷମତା- 
ଏସବୁ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟର ଗୌଣ ଧର୍ମ ତା'ର ବାସ୍ତବିକ ଧର୍ମ ହେଉଛି ଚୈତନ୍ୟ- ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍‌ । ଏହି 
ଆତ୍ମା ସମସ୍ତ ଉପାଧ୍ଵମାନଙ୍କୁ ଚେତନା ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ। ଏହି ଆମ୍ମା ବିନା ମନୁଷ୍ୟର ଅସ୍ତିତ୍ବ ରହିବ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ, ମନୁଷ୍ଯର ବାସ୍ତବିକ ଧର୍ମ ହେଲା ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା । 


ନୈତିକତା, ସଦାଚାର, ଜୀବନର ସମସ୍ତ କରଉଁବ୍ୟ, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଦାନ, ବିଶ୍ବକଲ୍ଯାଣ ଇଚ୍ଛା - ଏ ସବୁକୁ 
ସୂଚିତ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଧର୍ମ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ କରା ଯାଉଥଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଖ୍ୟ ଧର୍ମର ଉପରୋକ୍ତ ପରିଭାଷା ବୁଝି 
ପାରିଲେ ଉଭୟ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ସଦାଚାର ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଧର୍ମ କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା 
ଯେ ଏହାର ପାଳନ ଆମକୁ ଆମର ଶୁଦ୍ଧ ଧର୍ମର ବୋଧ କରାଇବାରେ ସହାୟକ ହୋଇ ଥାଏ। ଏହି ପ୍ରକାର 
ସଦାଚାର ମାଧ୍ଯମରେ ହି ମନୁଷ୍ଯାର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ଥାଏ। ତେଣୁ ଆମ ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏପରି 
ସମସ୍ତ ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଵିକ କର୍ମକୁ ଧର୍ମର ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇଛି। ଏହି ସବୁ କର୍ମ 
ଆତ୍ମସାକ୍ଷାତକାର ପାଇଁ ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ। 


ଏଥ୍ବରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ ଯେ ଗୀତାର କେତେକ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସାଧକଙ୍କୁ କୌଣସି 
ଏକ ନିଶ୍ଚିତ ଜୀବନ ପଦ୍ଧତି ଅବଲମ୍ବନ କରିବାର ଆଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ଯ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇଛନ୍ତି 
ଯେ ସେ ସ୍ଵୟଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବେ। ଉଦ୍ଧାର କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପର ପ୍ରାପ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ଏ ଶ୍ଳୋକ ପରି ଅନ୍ୟ କୌଣସିଠାରେ ନିଜର ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ ଏପରି ସିଧା ଏବଂ ସ୍ତଷ୍ଟ 
ଭାବରେ ଉତ୍ତରଦାୟିତ୍ଵ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ନିଜର ତପ୍ବରତା ପ୍ରକାଶ କରି ନାହାନ୍ତି । 


॥ ୧୧୮୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୬୬ 


ଧ୍ଧବାନଯୋଗର ସାଧକମାନେ ତିନୋଟି ମୁଖ୍ୟ ଗୁଣ ସଂପାଦନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ସେହି ତିନୋଟି 
ଗୁଣ ହେଲା : ( ୧) ଜ୍ଞାନପୁର୍ବକ ଧାନ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ତ୍ୟାଗ ( ୨) ମୋର (ଭଗବାନଙ୍କର) ଶରଣାପନ୍ନ 
ହେବା, ଏବଂ (୩) ଚିନ୍ତା ଏବଂ ଶୋକ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା | ଏହି ସାଧନାର ପୁରସ୍କାର ହେଲା ମୋକ୍ଷ “ ମୁଁ 
ତୁମକୁ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେବି |” ସମଗ୍ର ମାନବସମାଜ ପାଇଁ ଏ ଆଶ୍ଵାସନା ଦିଆ ଯାଇଛି । ଗୀତା 
ହେଉଛି ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ୁ - ଏହା ମନୁଷ୍ୟର ବାଇବେଲ, ମାନବିକତାର କୋରାନ ଏବଂ 
ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଧମଗ୍ରନ୍ଥ। 


ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ୟଜ୍ୟ ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ - ( ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ପରିତ୍ୟାଗ କରି) : ପୂର୍ବରୁ 
ଆମେ ଦେଖୁଛୁ ଯେ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ନିୟମ ହିଁ ହେଉଛି ଧର୍ମ । ଧର୍ମ ତ୍ୟାଗ କଲେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ତିଷ୍ଠି ରହି 
ପାରିବ ନାହିଁ। ତଥାପି, ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି । ଆମର ଧର୍ମର ପରିଭାଷା ତେବେ କଂଣ ତୃଟିପୁଣ୍ଣ ? କିମ୍ବା ଏ ଶ୍ଳୋକରେ କ'ଣ 
ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଉକ୍ତି ରହିଛି ? ବର୍ତମାନ ଏ ବିଷୟରେ ବିଚାର କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | 


ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପଙ୍କର ଅଜ୍ଞାନତା ହେତୁ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବୁଝି ଦ୍ଵାରା ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରି 
ଏକ ପରିଛିନ୍ନ ମର୍ତ୍ୟ ଜୀବର ଜୀବନ ବିତାଉଛି | ଏହି ଉପାଧ୍ମାନଙ୍କ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ଦ୍ରଷ୍ଟା, ଜ୍ଞାତା, କରା, ଭୋକ୍ତା ରୂପକ ଜୀବ ହି ସଂସାରର ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରେ। ସେ ଶରୀରର ଉପାଧ୍ଵମାନଙ୍କର 
ଜନ୍ନ-ମରଣ ଇତ୍ୟାଦି ଧର୍ମକୁ ନିଜର ଧର୍ମ ବୋଲି ଭାବେ। କିନ୍ତୁ, ବସ୍ତୁତଃ ଏ ସବୁ ଆମର ଶୁଦ୍ଧ-ସ୍ଵରୂପର 
ଧର୍ମ ନୁହେଁ। ଏ ସବୁ ଗୌଣଧର୍ମ ହୋଇଥିବା ଯୋଗୁଁ ଏଠାରେ ଏ ସବୁର ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାର ଉପଦେଶ 
ଦିଆଯାଇଛି । ଏମାନଙ୍କର ପରିତ୍ୟାଗର ଅର୍ଥ ଅହଂକାରର ବିନାଶ। 


ତେଣୁ ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ ଶରୀର, ମନ, ବୁଦଛିର ଜଡ ଉପାଧ ସହିତ 
ଆମ୍ବଭାବରେ ଆମେ ଯେଉଁ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ କରିଥାଉଁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାକୁ ଆମର ସ୍ଵରୂପ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଉ, 
ତାହାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା। ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଉକ୍ତିର ଗୂଢ ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା ଆମ୍ବଶୋଧନ ଏବଂ ଆତ୍ମନିରୀକ୍ଷଣ। 


ମାମେକଂ ଶରଣ ବ୍ରଜ ( ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅ) - ମନର ଅନ୍ତମୁଁଖୀ ପ୍ରବୃଭି ବିକଶିତ ହେବା 
ପାଇଁ କୌଣସି ମହତ ଆଲମ୍ବନ ନ ଦେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାର ବହିମ୍ମୁଖୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ବିରତି ହେବ ନାହି । ନିଜର 
ଏକମେବ ଅଦ୍ଵିତୀୟ, ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଆମ୍ମାଙ୍କର ଧ୍ୟାନ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଅନାମ୍ବ ଉପାଧ୍ଵ ସହିତ ଆମର ତାଦାମତ୍ବ୍ୟ 
ତ୍ୟାଗ କରି ପାରିବା। 


ସାଧନାର କେବଳ ନିଷେଧାମ୍ବକ ପକ୍ଷ ଦର୍ଶାଇବା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଭାରତୀୟ ଦାର୍ଶନିକ ସନ୍ତୋଷ ଲାଭ 
କରନ୍ତି ନାହି । ନିଷେଧାମ୍ବକ ଆଦେଶ ଅପେକ୍ଷା ବିଧେୟାମ୍ବକ ଉପଦେଶରେ ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଅଧ୍ବକ । 


॥୧୧୮୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୬ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନର ସ୍ଵଭାବଗତ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହେଉଛି ଏହାର ବ୍ୟାବହାରିକତା । ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଆମେ ସେହି 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଦେଖୂ ପାରିଥାଉ । ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ପଷ୍ପ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି, “ ତୁମେ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅ, 
ମୁଁ ତୁମକୁ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରଦାନ କରିବି।” 


ଅହଂ ତ୍ଵା ସର୍ବପାପେଭ୍ୟୋ ମୋକ୍ଷୟିଷ୍ୟାମି ମା ଶୁଚଃ - ଉପରୋକ୍ତ ଦୁଇଗୁଣ ସଂପାଦନ କରି 
ପାରିଲେ ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସରେ ସାଧକ ଏକ ଅଲୌକିକ ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରେ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଶାନ୍ତି ସ୍ଵରୂପଭୂତ ଶାନ୍ତି 
ନୁହେଁ। ତଥାପି, ଆମ୍ମସ୍ଵରୂପରେ ଦୃଢ ସ୍ପ୍ରିତି ପାଇବା ନିମିତ୍ତ ଏ ଶାନ୍ତ ମନର ଉପଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ । 
କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟବଶତଃ, ଆମ୍ବସାକ୍ଷାତକାରର ବ୍ୟାକୁଳତା ବା ଉଜ୍କଣ୍ଠା ହି ଏହି ଶାନ୍ତିକୁ ନଷ୍ଟ କରି ଦେଇଥାଏ। 
ଚିନ୍ତାର ସ୍ପର୍ଶ ମାତ୍ରେ ହଁ ଏକ ସ୍ଵପ୍ନଦୃଷ୍ଟି ସେତୁ ସଦୃଶ ଏହି ଶାନ୍ତି ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ମନକୁ ବାହ୍ୟ ବିଷୟ 
ତଥା ଶରୀରାଦି ଉପାଧ୍ଵରୁ ନିବୂତ୍ତ କରି ଆମ୍ବସ୍ବରୂପରେ ସମାହିତ କରି ସାଧକକୁ ଆତ୍ମସାକ୍ଷାତ୍‌କାରର ଉତ୍କଣ୍ଠା 
ମଧ୍ଯ ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା ଉଚିତ” । ଏପରି ଉତ୍କଣ୍ଠା ମଧ୍ଯ ଚରମ ଉପଲବ୍ଧ ପାଇଁ ବାଧା ପହଞ୍ଚାଇ ପାରେ । 


ଆମ ମନରେ ବିକ୍ଷେପ ଦ୍ଵାରା ଶକ୍ତିର ଯେଉଁ ଅପବ୍ୟୟ ହୁଏ, ତା'କୁ ପାପ କୁହାଯାଏ | ଆମର କର୍ମ 
ହି ଆମର ଶକ୍ତିର ହ୍ରାସ କରନ୍ତି/ କାରଣ ମନ ଏବଂ ବୁଛିର ସହାୟତା ବିନା କୌଣସି କର୍ମ କରାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ସଂକ୍ଷେପରେ, କର୍ମ ମନୁଷ୍ଯର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବାସନାର ପଦଟଚିହ୍ନ ଅଙ୍କନ କରି ଯାଏ, ଯାହା ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ମନୁଷ୍ୟ ବାରମ୍ବାର କର୍ମରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ହୁଏ। 


ଶୁଭ ବାସନା ଶୁଭ ବିଚାରର ଜନ୍ମ ଦିଏ | ସେହିପରି ଅଶୁଭ ବାସନାରୁ ଅଶୁଭ କର୍ମର ବିଚାର ଉପ୍ବନ୍ନ 
ହୁଏ। ମନ ହେଉଛି ବୃଭି ( ବିଚାର) ର ପ୍ରବାହ, ତେଣୁ ଶୁଭ ବା ଅଶୁଭ ବୃତ୍ତିର ପ୍ରବାହ ରହିଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ମନର ଅସ୍ତିତ୍ବ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଥାଏ । ତେଣୁ ବାସନା କ୍ଷୟର ଅର୍ଥ ହେଲା ବୂଭି ବା ବିଚାର ଶୁନ୍ୟତା ଏବଂ ଏହି 
ବୃତ୍ତି ଶୂନ୍ୟତାକୁ ହି ମନୋନାଶ କୁହାଯାଇଥାଏ | ମନ ଏବଂ ବୁଛିର ଅତୀତ ହୋଇଯିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଶୁଦ୍ଧ 
ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ କୃଷ୍ଣତତ୍ତ୍ଵର ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର କରିବା । 


ସାଧକ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ଅନାମ୍ବାରୁ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କରି ଆତ୍ମାନୁସନ୍ଧାନ କରିବାରେ ସଫଳ 
ହୁଅନ୍ତି, ସେହି ପରିମାଣରେ ସେ ଆତ୍ମଦର୍ଶନ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି। ଏହି ନବଲହ୍ଧ ଅନୁଭୂତିରେ ସେ ନିଜର 
ସୁକ୍ଷ୍ମତର ବାସନା ପ୍ରତି ଅଧ୍ଵକତର ଜାଗରୁକ ହୁଅନ୍ତି ।| ବାସନାର ଏହି ଜ୍ଞାନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପୀଡାଦାୟକ ହୋଇଥାଏ । 
ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି, “ ତୁମେ ଶୋକ କର ନାହି । ମୁଁ ତୁମକୁ 


* ର/ଜ/ ୬୫ ଥଷାୟ ? ୫ଜମନ ଏଖଵ୍ନୌଳ ଢଣକୟ / (ଆମ୍ସଂସୁଂ ମନଃ କୁଚୁ/ ନ କିଞ୍ନଦଦି ଜିନଣୟର, ଥର୍ଥାନ୍‌ ମନକୁ 
ଥାନ୍ଦ୍ରାଃନ ସମାନିତ କଳିକ' ଯେନ ୌଣନି କିଷନ ଚିନ୍ତ/ କଳିବ/ ଜଚିନ୍‌ ନୁ) 


¡ . 
॥ ୧୧୮୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୬୭ 


ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେବି।” ମନକୁ ବିଚଳିତ କରୁଥୁବା, କର୍ମର ପ୍ରେରକ, ଇଚ୍ଛା ଏବଂ ବିକ୍ଷେପ 
ଉତ୍ପନ୍ନ କରୁଥିବା ଏହି ବାସନା ହି ହେଉଛି “ ପାପ” | 


ଏହା ଏକ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଶ୍ଵୋକ। କାରଣ ଏଠାରେ ସ୍ଵୟଂ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଭଗବାନ୍‌ ହି ଏପରି ସାଧକର 
ସହାୟତା ନିମିତ୍ତ ତତ୍ପରତା ଦେଖାଇଛନ୍ତି, ଯିଏ ଉତ୍ସାହର ସହିତ ସମସ୍ତ ସମ୍ଭବ ପ୍ରଯନ୍ବ ଦ୍ଵାରା ନିଜର 
ସହଯୋଗ ଦେବା ନିମିତ୍ତ ଉତ୍ସୁକ । ସାଧନା ସମୟରେ ସାଧକ ଯଦି ନିଜ ମନରେ ଦୁର୍ଦମ୍ୟ ଆଶାବାଦର 
ସ୍ଵସ୍ଥ ବାତାବରଣ ରଖୁପାରେ, ତେବେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବମାର୍ଗରେ ସେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ପ୍ରଗତି କରି ପାରିବ। 
ବିପରୀତ ପକ୍ଷେ, ଯେଉଁ ସାଧକର ମନ ନୈରାଶ୍ୟ ଏବଂ ରୋଦନ, ବିଷାଦ ଏବଂ ଅବସାଦରେ ଭରି 
ରହେ, ସେ କଦାପି ପୁଣ୍ତ ହୃଦୟରେ ଆବଶ୍ୟକ ପ୍ରଯନ୍ନ କରି ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଏପରି ସାଧକର ଆମ୍ମବିକାଶର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ସୁଦୂର ପରାହତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଗୂଢ ଅଭିପ୍ରାୟ ଏବଂ ବ୍ୟାପକ ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଏହି ଗୋଟିଏ 
ଶ୍ଳୋକ ନିଜେ ହିଁ ହେଉଛି ଏହି ଦାର୍ଶନିକ କାବ୍ୟ ଗୀତାର ଉପସଂହାର | 


ଏହି ଅଧ୍ଧାୟରେ ସମଗ୍ର ଗୀତା ଶାସ୍ତ୍ର ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ଉପସଂହାର କରାଯାଇଛି। ଶାସ୍ତ୍ରସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ 
ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ବ ଦେବା ପାଇଁ ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ପୁନଶ୍ଚ ସଂକ୍ଷେପରେ ଏହାର ବଣ୍ତଠନା କରିବା ପରେ ବର୍ତମାନ 
ଶାସ୍ତ୍ର ସଂପ୍ରଦାୟର ବିଧ୍ଵର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । 


ଇଦଂ ତେ ନାତପସ୍କାୟ ନାଭକ୍ତାୟ କଦାଚନ । 
ନ ଚାଶୁଶ୍ରୂଷବେ ବାଚ୍ୟଂ ନ ଚ ମାଂ ୟୋଏଭ୍ୟସୂୟତି ॥୬୭॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇଦମ୍‌ = ଏହା, ତେ 5 ତୁମ ଦ୍ଵାରା, ନ = ନୁହଁ, ଅତପସାାୟ = ତପରହିତ, ନ = ନୁହଁ, 
ଅଭକ୍ତାୟ = ଅଭକ୍ତ (ଭକ୍ତ ନୁହେଁ), କଦାଚନ = କଦାପି, ନ = ନୁହେଁ, ଚ = ଏବଂ, 
ଅଶୁଶୂଷବେ = ସେବାରେ ଅତପୂର ବା ଶୁଣିବାକୁ ଅନିହୁକ, ବାଚ୍ଯମ୍‌ = କହି, ନ = ନୁହଁ, ଚ 
= ଏବଂ, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ୟଃ = ଯିଏ, ଅଭ୍ଯସୂୟତି = ଅସୂୟା ଦେଖାଏ ବା ଦୋଷ 
ଦେଖେ। 


ଅନ୍ବୟଃ : ତେ ଇଦଂ ଅତପସ୍କୀୟ ନ ବାଚ୍ୟଂ, ଅଭକ୍ତାୟ କଦାଚନ ନ, ଚ ଅଶୁଶୁଷବେ ନ, ଚ ମାଂ ୟଃ 
ଅଭ୍ୟସୂୟତି ( ତସ୍ମୈ) ନ (ବାଚ୍ୟଂ) ।୬୭। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଚନଜନନ୍ଦିତ୍‌ ଅଜ ୧ସେକଣନ ଥଚ୍ତ୍ରନ କା ଝୁଣିକାକୁ ଥନିକୁଳ ଦ୍ୟଳି ଏକଂ 6ମୀ ଜି 
(ନ୍ଦଶୂଜନ୍ଧ 9) ଥସୁ/ 6ୋଷଣ କଣୁଥିବ/ କ/ 6ନ/ ୦୦ଳ ଦୋଷ ଦେଖୁଥିବା କଳିକୁ 
ଏହ/ ଳକନିକ/ ଜଜିନ ନୁହ ା//୬୭/ 


॥୧୧୮୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆଧ୍ୟାମ୍ବ ଶାସ୍ତ୍ରର ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତ ଗ୍ରନ୍ଛର ଅନ୍ତିମ ଭାଗରେ ଶାସ୍ତ୍ରସଂପ୍ରଦାନର ବିଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଜ୍ଞାନର ଉତ୍ତରାଧ୍ଵକାରୀଙ୍କର ବଣ୍ଣ୍ରନା କରାଯାଇଥାଏ । ଏ ମହାନ୍‌ ପରମ୍ପରାର ଅନୁସରଣ କରି ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏ ଶ୍ଳୋକରେ କାହାକୁ ଏ ଜ୍ଞାନ ଦେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ତାହା କହିଛନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାନର ଯୋଗ୍ୟ 
ଅଧ୍ନକାରୀର ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହଁ ଯେ ଏ ସବୁ ଗୁଣର ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିବା ଦ୍ଵାରା ଗୀତାର  ଜ୍ଞାନନିଧ୍ଵ ଚାରି ପାଖରେ ପାଚେରୀ ଠିଆ କରେଇ ଦିଆଯାଇଛି । ଏ କଥା ମଧ୍ଯ 
ବୁଝିବାକୁ ହେବ ନାହିଁ ଯେ କତିପୟ ଲୋକଙ୍କ ସ୍ଵାର୍ଥସିଵି ନିମିତ୍ତ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଏ ଜ୍ଞାନନିଧ୍ଵ 
ବ୍ୟବସାୟର ଏକକ ଅଧ୍ଵକାର ଦେବାପାଇଁ ଏହି ସଂପ୍ରଦାନ ବିଧ୍ଵର ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଛି । ଅପର ପକ୍ଷରେ, 
ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲିଖୂତ ଗୁଣର ଅଧ୍ୟୟନ ଦ୍ଵାରା ଜଣାଯିବ ଯେ ସାଧକର ଆନ୍ତରିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସୁସଂଗଠନ 
ନିମିତ୍ତ କେଉଁ ଗୁଣର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ସାଧନ-ସଂପନ୍ଜ୍‌ ସାଧକ ହି ଏହି ଜ୍ଞାନର ଗ୍ରହଣ, ଧାରଣ 
ଏବଂ ସ୍କରଣ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଥାଏ। ଏହି ଜ୍ଞାନାନନ୍ଦ ଅର୍ଜନ କରି ଏବଂ ଅନୁଭବ କରି ସେ 
ଏହାକୁ ନିଜ ଜୀବନରେ ପ୍ରକଟିତ କରି ପାରିଥାଏ। 


ତପରହିତ ପୁରୁଷକୁ ଏ ଜ୍ଞାନ ଦେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। ଶରୀର, ବଚନ ଏବଂ ମନର ସଂଯମକୁ ହାଁ 
ତପ କୁହାଯାଏ ।। ତପ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଆମର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିର ସଂଚୟ କରିପାରିବା । ସଂଯମରୂପୀ ତପ ରହିତ 
ପୁରୁଷଙ୍କଠାରେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ମାନସିକ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷମତା ନ ଥାଏ । ତେଣୁ “ ତପରହିତ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ କହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ”, କାରଣ ଏହା ଦ୍ଵାରା ସେପରି ବ୍ୟକ୍ତିର କୌଣସି 
ଲାଭ ହେବ ନାହି। ଏହି ଉକ୍ତିରେ ତିଳେ ମାତ୍ର ପୂର୍ବାଗ୍ରହ ବା ଦୂରାଗ୍ରହ ନାହି। ଏହା ପଥର ଉପରେ ମ୍ଞ୍ଜ 
ବୁଣ ନାହିଁ କହିବା ସାଙ୍ଗେ ସମାନ, କାରଣ ଏହା ଦ୍ଵାରା କୃଷକ କୌଣସି ଫସଲ ଅମଳ କରିପାରିବ ନାହି। 


ତପ ହେଉଛି ଆମ୍ବ ନିଗ୍ରହ। ଅଯଥାରେ ଅପବ୍ୟୟ ହେଉଥୁବା ଶକ୍ତିକୁ ତପ ଦ୍ଵାରା ସଂଚୟ କରି 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ବିକାଶରେ ବ୍ୟୟ କରାଯାଇପାରେ । ତେଣୁ ତପ ହେଉଛି, ( ୧) ଅପବ୍ୟୟ ହେଉଥିବା ଶକ୍ତିର 
ସଂରକ୍ଷଣ, ( ୨ ) ଏହି ସଂରକ୍ଷିତ ଶକିର ପ୍ରତିପାଳନ (୩ ) ଆମ୍ବ ବିକାଶର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହି ନବଲବ୍ୁ ଶକ୍ତର 
ବିନିଯୋଗ। ତପ ଅଭ୍ୟାସ ନ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଗୀତା- ଦର୍ଶନର ଉପଯୁକ୍ତ ଅଧ୍ଧକାରୀ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହି । 


ଇଦଂ ତେ ନାତପସ୍କାୟ ନାଭକ୍ତାୟ କଦାଚନ - ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଭକ୍ତି ନାହିଁ ( ଅଭକ୍ତ) : ତପଯୁକ୍ତ 
ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତ ନ ହୋଇଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ କହିବା ଉଚିତ ହେବ ନାହି । ଯେଉଁ ସାଧକ ନିଜର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ଏହାକୁ ପ୍ରେମ କରି ପାରନ୍ତି ନାହି, ସେମାନେ ଏହି ଜ୍ଞାନର 
ଅଧ୍ନକାରୀ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହି। ପ୍ରେମ ବିନା ତ୍ୟାଗ ଏବଂ ଉତ୍ସାହ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ନିଜର ଆଦର୍ଶକୁ 
ପ୍ରେମାଲିଙ୍ଗନରେ ବାନ୍ଧିନେବା ହି ହେଉଛି ଭକ୍ତି। 


॥ ୧୧୯୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୬୭ 


ନ ଚାଶୁଶ୍ରୂଷବେ ବାଚ୍ୟଂ ନ ଚ ମାଂ ୟୋଭ୍ୟସୂୟତି - ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆଧ୍ୟାୟରେ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବାରମ୍ବାର ଗୁରୁତ୍ବ ଦେଇ କହିଛନ୍ତି ଯେ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥସେବା ସାଧକ ପାଇଁ କେବଳ ଏକ ମାର୍ଗ 
ନୁହେଁ, କେବଳ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ହି ସେ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ଲାଭ କରିପାରିଥାନ୍ତି । ଯେଉଁ ସାଧକମାନେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର 
ସେବା କରନ୍ତି ନାହିଁ, ଯେଉଁମାନେ ସ୍ବାର୍ଥପର, ମାନବିକତା ଯାହାଠାରେ ନାହିଁ, ଯାହା ହୃଦୟରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ସହାନୁଭୂତିଶୀଳ ପ୍ରେମ ନାହି, ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ ଭୋକ୍ତା ହୋଇ ପାରନ୍ତି; ଦାତା ନୁହଁ । ଏପରି 
ବ୍ୟକ୍ତି କୃଷ୍ଣ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ଜୀବନଯାପନର ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 


ମୋଠାରେ ଯାହାର ଅସୁୟା ଭାବ ରହିଛି ବା ଯିଏ ମୋଠାରେ ଦୋଷ ଦେଖନ୍ତି : ତୁଚ୍ଛାରେ 
ଦୋଷ ଦେଖିବା ହେଉଛି ଅସୁୟା। ଗୁରୁଙ୍କଠାରେ ଭକ୍ତି ନ ରହିଲେ ତାଙ୍କଠାରୁ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିହେବ ନାହି। 
ଗୀତାରେ ' ମୁଁ” ଭାବରେ ଯାହା ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଛି, ତାହା ହେଉଛି ପରମାମ୍ବା, ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ଯ ତେଣୁ 
ମୋଠାରେ ଅସୂୟାର ଅର୍ଥ ହେଲା ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ଅସୂୟା। ଏହିପରି ଭାବରେ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନକୁ ଅନାଦର 
କରୁଥୁବା ଲୋକଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଅଭ୍ୟସୂୟକ କୁହାଯାଏ । ବଳପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାରା କରା ଯାଉଥବା ଧର୍ମ ପରିବର୍ତନ 
ଦ୍ଵାରା ଏହି ମତାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟାବଳ ବଢାଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏପରି ପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମବିକାଶ 
କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ। ଧର୍ମକୁ କାହା ଉପରେ ଜବରଦସ୍ତି ଲଦି ଦେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। ଧର୍ମକୁ ମାନସିକ 
ସ୍ତରରେ ପରିତ୍ୟାଗ କରିଥିଲେ, ବୌଦ୍ିକ ସ୍ତରରେ ବୁଝି ପାରିଲେ ମଧ୍ଯ ଜୀବନଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀରେ ଏହାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରି ହେବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରତି ଆଦର ନ ଥିଲେ ଜବରଦସ୍ତ ଏହାର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ। 


ସାଧକଙ୍କୁ ସାଧନାର ମାର୍ଗ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏ ଶ୍ଳୋକର ଅବତାରଣା କରାଯାଇଛି । ଗୀତାଧ୍ଯୟନ 
ଦ୍ଵାରା ତତ୍କାଳିକ ଲାଭର ଆଶା ରଖୁବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସୁଗଠନ ଗୋଟିଏ ରାତିରେ ହେବା 
ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ। ଗୀତାରେ ଅଲୌକିକତାର ଆଶ୍ଵାସନା ଦିଆଯାଇ ନାହି । 


ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା ଯେ ତପ, ଭକ୍ତି, ସେବାଭାବ ଏବଂ ଆଦରଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ହି ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର 
ଉତ୍ତମ ଅଧ୍ବକାରୀ। ଯଦି ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ପୟନ ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଅଧ୍ବକ ଲାଭାନ୍ବିତ ହୋଇ ନ ପାରୁଛୁ, ତେବେ ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବରେ ଆମଠାରେ କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗୁଣର ଅଭାବ ରହିଛି । ଏପରି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଆତ୍ମନିରୀକ୍ଷଣ 
ଦ୍ଵାରା ଆମେ ଆତ୍ମବିଶୋଧନ କରିବା ଉଚିତ । ଦର୍ପଣ ଉପରେ ଜମିଥୁବା ଧୁଳି ପୋଛି ଦେଲେ ପ୍ରତିବିମ୍ବ 
ଯେପରି ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ସ୍ତ୍ରିର ହେଲେ ଆତ୍ମାନୁଭୂତି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । 


ସମାଜରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ବିତରଣ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କି ଫଳ ମିଳେ, ସେ 
ବିଷୟରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି- 


॥ ୧୧୯୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ୟ ଇମଂ ପରମଂ ଗୁହ୍ୟଂ ମଦ୍‌ଭକ୍ତେଷ୍ଵଭିଧାସ୍ୟତି । 
ଭକ୍ତିଂ ମୟି ପରାଂ କୃତ୍ଵବା ମାମେବୈଷ୍ୟତ୍ୟସଂଶୟଃ ॥୬୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟ8 = ଯିଏ, ଇମମ୍‌ = ଏହି, ପରମମ୍‌ = ପରମ, ଗୁହ୍ଯମ୍‌ = ଗୁହ୍ୟ, ମଦ୍ଭକ୍େଷୁ = ମୋର 
ଭକ୍ତ, ଅଭିଧାସ୍ୟତି = ଉପଦେଶ ଦେଇଥାଏ, ଭକ୍ତିମ୍‌ = ଭଲି, ମୟି = ମୋଠାରେ, ପରାମ୍‌ 
= ପରମ, କୃତ୍‌ା = କରି, ମାମ୍‌ = ମୋତେ, ଏବ = ଏପରିକି, ଏଷ୍ୟତି = ପ୍ରାପ୍ର ହେବ, 


ଅସଂଶୟଃ = ନିଃସନ୍ଦେହ | 
ଅନ୍ବଵୟଃ : ୟଃ ମୟି ପରାଂ ଭକ୍ତିଂ କୃତ୍ଵା ଇଦଂ ପରମଂ ଗୁହ୍ଯଂ ମଭକ୍ତେଷୁ ଅଭିଧାସ୍ଯତି (ସଃ) ମାଂ 


ଅସଂଶୟଃ ଏବ ଏଷ୍ୟତି ।୬୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ମୋଠା6ନ ଯମ ଇଜି ଲହୁ ଦେ ଯୁରୁଷ 6ମୋଜ ଜଳଯାନଙୁ ଏହି ଜମ ରୁହ/ #/ଳର 
ଜଣକ 6ଜବ, 6ସ ଲିଃସଦହ 6ମୋଜେ ଭୀତ କଳିବ //(୬/୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାତା ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ସ୍ତୁତି ଗାନ 
କରୁଛନ୍ତି। ଗୀତୋପଦିଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନର ଯଥାର୍ଥ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଶ୍ରୋତୃ ବର୍ଗଙ୍କୁ ' ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜୀବନ ପଦ୍ଧତି 'ରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ କରି ପାରୁଥୁବା ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଉପଦେଷ୍ଟା । “ ଅନ୍ତର ହେଉ ବା ବାହ୍ୟ ହେଉ 
ଅବଗୁଣକୁ ନାଶ କର”, ଏହା ହି ହେଉଛି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ। ଏପରି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଉପରେ ପ୍ରତିଶ୍ଵିତ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଚାର କରିବା ନିମିତ୍ତ କେବଳ ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ବରଂ, 
' ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ କ୍ଷମତା” ର ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ତେଣୁ ଏପରି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ମହିମା ଗାନ 
କରାଯାଇଛି । 


ୟ ଇମଂ ପରମଂ ଗୁହ୍ୟଂ ମଦ୍‌ଭକ୍ତେଷ୍ଵଭିଧାସ୍ୟତି - ଜ୍ଞାନରେ ରୁଚି ନ ଥିବା ଲୋକଙ୍କୁ ଏହି ଜ୍ଞାନର 
ଉପଦେଶ ଦେବା ନିରଥିକ। କ୍ଷୁଧାତୁର ହି ଖାଦ୍ୟର ମହତ୍ତ୍ଵ ବୁଝି ପାରେ । ଯେଉଁ ସାଧକଠାରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଏବଂ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପିପାସା ରହିଛି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଭଗବତ୍‌ ଗୀତା ଆକର୍ଷକ 


ଏବଂ ଅର୍ଥବାନ୍‌ ପ୍ରତୀତ ହେବ। ତେଣୁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି, “ ମୋର ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଏହି ପରମଗୁହ୍ୟ 
ଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ ଦେବା ଉଚିତ। ” 


ଭକ୍ତିର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଆଦର୍ଶ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ। ଯେଉଁ ଭକ୍ତଗଣ ଗୀତୋପଦିଷ୍ଟ ଜୀବନ ପଦ୍ଧତି ସହିତ 


ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରି ତଦନୁସାରେ ନିଜର ଜୀବନ ଗଠନ କରିପାରନ୍ତି, ସେମାନେ ହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ଏହି 
ଜ୍ଞାନର ଅଧ୍ରକାରୀ । 


|॥ ୧୧୯୨॥ 


ଅଧାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୬୮ 


ଶିଷ୍ୟ ଯଦି ସାଧନ-ଭକ୍ତି-ଯୁଙ୍ତ ହେବ, ତେବେ ଗୁରୁ ପରମ-ଭକ୍ି- ଯୁଙ୍ତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଯୋଗ୍ୟ 
ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ଯଥାଥ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରୁଥୁବା ଏପରି ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଠ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ନିଃସନ୍ଦେହ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି । 


ଉପନିଷଦୀୟ ପରଂପରାର ଏହା ହେଉଛି ଯଥାର୍ଥ ବିଚାର | ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ମଧ୍ଯ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରସାରଣର ମହିମା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବ ଦିଆ ଯାଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଇଥାଏ । ତୈଭିରୀୟ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ 
ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ବିଦାୟକାଳୀନ ଉପଦେଶ ଦେଇ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସେ କେବଳ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟନର ଅଭ୍ୟାସ କରିବେ 
ନାହି, ବରଂ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନାଲୋକର ବର୍ଭିକା ବିତରଣ କରିବେ। ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର ଏହା ପରମ 
କର୍ତବ୍ୟ ବୋଲି ରଷିମାନେ କହିଛନ୍ତି |* 


ଜଣେ ସୁଶିକ୍ଷିତ ପୁରୁଷ ନିଜର କୃତଜ୍ଞତାର ଭାବନା ହେତୁ ନିଜକୁ ଜ୍ଞାନଦେବୀଙ୍କ ଠାରେ ରଣୀ 
ଭାବେ ଅନୁଭବ କରେ । ଆମର ସଂସ୍କୃତିରେ ଏହାକୁ ରଷିରଣ କୁହାଯାଇଛି। ଏହି ରଣରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା 
ନିମିତ୍ତ ରଷିମାନଙ୍କର ଉପଦେଶର ଅଧ୍ଯୟନ, ତଦନୁସାରେ ଆଚରଣ ଏବଂ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥୁବା ଜ୍ଞାନର 
ଅଧ୍ଧାପନା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏହା ହେଉଛି ଆମର କର୍ତବ୍ୟ | 


ଦର୍ଶନ ହି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂସ୍କୃତିର ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ହୋଇଥାଏ । ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ପ୍ରତିପାଦିତ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା 
ସମ୍ପଦ୍ଧ ହେଲେ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର ପୁନରୁତ୍‌ଥାନ ଏବଂ ଗୌରବ ପୁନଃ ପ୍ରତିଷ୍ଠାନ ସମ୍ଭବ ହେବ। ଆମ 
ସଂସ୍କୃତିର ଜନକ, ମହାନ୍‌ ରଷିଗଣ ଏ ରହସ୍ୟ ଜାଣିଥିଲେ | ତେଣୁ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟଗଣ ଏହା ପ୍ରଚାର କରନ୍ତୁ 
ବୋଲି ସେମାନେ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଥ୍ବଲେ। ଏହାରି ମାଧ୍ଯମେ ହି କେବଳ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କର 
ହୃଦୟକୁ ଜ୍ଞାନାଲୋକରେ ଆଲୋକିତ କରାଯାଇ ପାରିବ | ସଂସ୍କୃତିର ଉନ୍ନତି ନିମିତ୍ତ ଏହା ହେଉଛି ମୁଖ୍ୟ 
ସାଧନ । 


ଭଳ୍ିଂ ମୟି ପରାଂ କୃତ୍ଵା ମାମେବୈଷ୍ୟତ୍ୟସଂଶୟଃ - ଯଦି କୌଣସି ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଏବଂ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ଅଳ୍ପ ମାତ୍ରାରେ ବୁଝିପାରେ, ଅଥଚ ଏହାର ପ୍ରସାର କରିବା ପାଇଁ ଯନ୍ନ କରେ ନାହି, ତେବେ 
ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ତାଂଠାରେ ବୁଵିର ଗତିଶୀଳତା ବା ପ୍ରେରଣାର ତରଳତା ନାହି କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଗୀତା ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଉପଦେଶ ଦେବାରେ ସମର୍ଥ, ଏଠାରେ ତାଙ୍କର ଅଭିନନ୍ଦନ କରା ଯାଇଛି ଏବଂ ତାଙ୍କୁ 
ସବୋଚ୍ଚ ପୁରସ୍କାରର ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦିଆ ଯାଇ କୁହାଯାଇଛି, “ ନିଃସନ୍ଦେହରେ ସେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବ । ” 


କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଏପରି ଏକ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ 
ଭଗବାନ୍‌ ଅଧ୍କତର ଭଲ ପାଆନ୍ତି। 


* ମଧ ¦/ୟ ବଚଲାକନମ ନ ନନୀକିନଜନ- 6ନୈଣିଜୟ ନଣଳିଶର ©: ୨. 6 


|॥ ୧୧୯୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୬୯ / ଅଧ୍ଧାୟ ୧୮ 


ନ ଚ ତସ୍ମାନ୍‌ମନୁଷ୍ୟେଷୁ କଣ୍ଚି ନ୍‌ମେ ପ୍ରିୟକୃତ୍ତମଃ | 
ଭବିତା ନ ଚ ମେ ତସ୍ପାଦନ୍ୟଃ ପ୍ରିୟତରୋ ଭୁବି ॥୬୯॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନ = ନୁହଁ, ଚ = ଏବଂ, ତସ୍ଲାତ୍‌ = ତାହାଠାରୁ, ମନୁଷ୍ୟେଷୁ = ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, 
କଶ୍ଚିତ୍‌ = କେହି, ମେ = ମୋର, ପ୍ରିୟକୃତମଃ = ପ୍ରିୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ବ୍ଯଲି, ଭବିତା = 
ହେବ, ନ = ନାହିଁ, ଚ = ଏବଂ, ମେ = ମୋର, ଚତସ୍ଲାତ୍‌ = ତାହାଠାରୁ, ଅନ୍ୟ = ଅନ୍ଯ, 
ପ୍ରିୟତରଃ = ପ୍ରିୟତର, ଭୁବି = ପୃଥୁବୀରେ | 


ଅନ୍ଵୟଃ : ମନୁଷ୍ୟେଷୁ ତସ୍କାତ୍‌ ମେ କଶ୍ଚିତ୍‌ ପ୍ରିୟକୃତ୍ତମଃ ନ, ଚ (ନ) ଭବିତା, ତସ୍ଲାତ୍‌ ଚ ମେ ଅନ୍ଯଃ 
ପ୍ରିୟତରଃ ଭୁବି ନ (ଅନ୍ତେ ଚ ନ ଭବିତା) ।୬୯। 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ନନୁଶ୍ୟମାନନ' ମନେ 6ନୋଜ ଥଚିଣୟ ଠି ଲାର୍ଦ୍ କଳିକା ବ୍ଯଇଠାନୁ ଥଥ୍ଳ କେନି ନାହି. 
ଏବଂ ଚାଳଠଃରୁ ଥଧ/ଜନନ ଠି ହୁଁଥିବରେ 6 କଳି 6ହେଣକ ନାହିଁ /୬୯/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ଧର୍ମାନ୍ତରୀକରଣର ସ୍ଫ୍ରାନ ନାହି । ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁବା ପାଇଁ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ବାଧ୍ଯ କରିବାରେ ଆମେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁନାହୁଁ। ବୌଦ୍ଧିକ ପରିବର୍ତନର ସମ୍ଭାବନା ନ ଥୁବା 
ସ୍ଥ୍ଵଳେ ହି ବାଧ୍ବାଧକତାର ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥାଏ। ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନ ହେଉଛି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଯୁକ୍ତି ସଂଗତ 
ଏବଂ ସନ୍ଦେହ ଶୂନ୍ୟ ( ହୃଦ୍‌ବୋଧକାରୀ) | ଏହା ପରମାତ୍ମାଙ୍କଠାରେ ବିଶ୍ଵାସ ଉତ୍ପନ୍ନ କରାଇବାରେ ସକ୍ଷମ । 
ଏଥୁପାଇଁ ବାଧ୍ୟବାଧକତାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି । ମନୁଷ୍ୟର ବୁଵିରେ ହୃଦ୍‌ବୋଧ କରାଇବାର ଏପରି 
ଗୁଣ ନିହିତ ଅଛି ଯେ ଜୀବନର ଏକ ପ୍ରକାର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସଂପର୍କରେ ଏହା ଥରେ ବୁଝି ପାରିଲେ 
ସେହି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଅନୁଯାୟୀ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବାରୁ କଦାପି ବିଚ୍ୟୁତ ହେବ ନାହିଁ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଆମର ପୂର୍ବଜ ରଷିମାନେ ଧର୍ମାନ୍ତରୀକରଣକୁ ଏକ ବର୍ବର ପନ୍ଛା ଏବଂ ଏକ ବାସ୍ତବ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ପ୍ରଣାଳୀର ପରିପନ୍ଛୀ ଭାବରେ ପରିତ୍ୟାଗ କରିଛନ୍ତି | 


ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟବଶତଃ, ଏପରି ଏକ ମହାନ୍‌ ମତ ଭାରତରେ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରିନାହି | 
ସେଥ୍ଵପାଇଁ ସୁଦୀର୍ଘ ସମୟରୁ ଆମ ଅନୁପମ ସଂସ୍କୃତିର ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରଚାର କରିବା ଆମେ ବନ୍ଦ 
କରି ଦେଇଛୁ। .ଧର୍ମାନ୍ତରୀକରଣକୁ ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ମିଶନାରୀମାନେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିବାରୁ 
ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ହି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାରତୀୟ ବିନା ବିଚାରରେ ଏ ଉଭୟ କାର୍ଯ୍ୟ ଏକାପରି ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛି। 
ଧର୍ମାନ୍ତରୀକରଣ ହେଉଛି ଉଭୟ ମାନବ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏକ ଅପରାଧ। ଏହି ଯୁକ୍ତିସଂଗତ 
ବିଚାର ବୁଝି ପାରିବା ପରେ ସେ ଭାବିବ ଯେ ବୋଧହୁଏ ରଷିମାନେ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର ବିଷୟରେ କେବେ ଚିନ୍ତା 
କରି ନାହାନ୍ତି । ଗୀତାର ଏ ଶ୍ଳୋକଟି ଏପରି ଭ୍ରାନ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ମିଥ୍ୟା, ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ କରେ | ଜନସମାଜରେ 


॥ ୧୧୯୪ ॥ 


ଅଧ୍କାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୬୯ 


ଏହି ବିଚାରର ପ୍ରସାର କରିବା ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପଦତଳେ ଆଲୋକିତ ହୋଇଥୁବା ବର୍ଭିକାକୁ ଧାରଣ କରିବା, 
ଅନ୍ଧକାର ମଧ୍ୟରେ ଆଲୋକ ବିକିରଣ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଦୂର ଦୂରାନ୍ତରେ ଏହାକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିବା, ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ହୃଦୟରେ ନିଜର ଦୃଢ-ପ୍ରତ୍ୟୟକୁ ପ୍ରବାହିତ କରିବା ପାଇଁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିବା, ଆଗ୍ରହରେ ନିଜକୁ ଆନନ୍ଦରେ 
ଅଧୀର ରଖୁବା- ସଂକ୍ଷେପରେ ବିଦ୍ୟା ଦାନ ହେଉଛି ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ଏକ ପରମ କଉଁବ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ଉପରେ ଏହି ଦାୟିତ୍ବ ନ୍ୟସ୍ତ କରା ଯାଇଥାଏ । ଧନ ଠୁଳ କରି ରଖ୍ଦେବା ଅପେକ୍ଷା ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ 
କରି ଗୁପ୍ତ ରଖିବା ହେଉଛି ଚରମ ଦରିଦ୍ରତା । 


ଗୀତା ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରୁଥୁବା ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ସ୍ତୁତିଗାନ କରିବା ସମୟରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସୁନ୍ଦର 
ଭାବରେ ଏହି ଚିନ୍ତାଧାରାର ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି। ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏପରି ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟ କିପରି ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବେ। ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ବ ଦେଇ 
କହୁଛନ୍ତି, “ ଜଗତରେ ତାଙ୍କ ତୁଲ୍ୟ ଆଉ କେହି ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ | ସେ ମୋର ଅତି ପ୍ରିୟ ।” କେବଳ 
ବର୍ଭମାନ ଯୁଗରେ ନୁହଁ, ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ଯ ପୂଥ୍ବବୀରେ ମୋର ଏପରି ପ୍ରିୟ କେହି ହେବେ ନାହିଁ 


ପୁର୍ବରୁ ଗୀତାର ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ଏହି ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟକୁ ବାରମ୍ବାର କୁହା ଯାଇଛି ଯେ 
ଧ୍ପେୟବସ୍ତୁ ଭିନ୍ନ ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତିକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଯଦି କୌଣସି ସାଧକ ନିଜ ମନକୁ ଧ୍ଷେୟବସ୍ତୁଠାରେ 
ଏକାଗ୍ର ବା ସମାହିତ କରି ପାରିବ, ତେବେ ସେ ସ୍ଵୟଂ ଧ୍ପେୟ ସ୍ଵରୂପ ହୋଇ ଅନନ୍ତ ଆତ୍ମାଙ୍କର ଅନୁଭବ 
କରି ପାରିବ | ଯେଉଁ ସାଧକ ଗୀତାର ଅଧ୍ୟୟନ ଏବଂ ଚିନ୍ତନ-ମନନରେ ହିଁ ନିଜର ସମୟର ସଦୁପଯୋଗ 
କରନ୍ତି ତଥା ଏହି ପ୍ରକାର ପ୍ରଚାର-ପ୍ରସାର କରନ୍ତି, ତେବେ ସେହି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରତି ତାଙ୍କ ମନରେ ଅତ୍ୟଧ୍ଵକ 
ଆଦର ଏବଂ ସମ୍ମାନ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଥାଏ । ଫଳତଃ, ସେ ଏହାର ସାରତତ୍୍‌ ସହିତ ତାଦାତ୍ମ୍ୟ କରି ପରମ 
ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରନ୍ତି। ଏହା ହି ହେଉଛି ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ। ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ବଳି ମୋର ପ୍ରିୟ ଆଉ କେହି ହୋଇ ପାରନ୍ତି ନାହି, କାରଣ ସେ ଶଣ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରଚାର କରନ୍ତି। ଏହାଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ ମୋର ଅତିଶୟ ପ୍ରିୟ କାର୍ଯ୍ୟ କେହି କରେନାହି । 


ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଧ୍ଯାନ ରଖୂବା କଥା ଯେ ଗୀତାଜ୍ଞାନର ପ୍ରଚାର ନିମିତ୍ତ ଆମେ ନିଜେ ଏଥୁରେ ପୂର୍ଣ୍ତ 
ପ୍ରବୀଣତା ହାସଲ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଆମେ ଲାଭ କରିବା, ପ୍ରେମପୁର୍ବକ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଏହା ଏ 
ବିଷୟରେ ଅନଭିଜ୍ଞ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଚାର କରିବା ଦରକାର । ପ୍ରଚାର ସହିତ ଆମେ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ଅନୁସାରେ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | “ ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତ ମୋର ଅତିଶୟ ପ୍ରିୟ । ” 


କେବଳ ଉପଦେଶକର୍ତା ନୁହନ୍ତି, ଏହି ଜ୍ଞାନର ନିଷ୍ଠାବାନ୍‌ ଜିଜ୍ଞାସୁ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ମଧ୍ଯ ଅଭିନନ୍ଦନର ପାତ୍ର। 
ଭଗବାନ୍‌ କହୁଛନ୍ତି - 


॥ ୧୧୯୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭୦ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଅଧ୍ପେଷ୍ୟତେ ଚ ୟ ଇମଂ ଧର୍ମ୍ୟଂ ସଂବାଦମାବୟୋଃ । 
ଞ୍ଜାନୟଞ୍ଜେନ ତେନାହମିଷ୍ଟଃ ସ୍ୟାମିତି ମେ ମତିଃ ॥୭ ଠ॥ା 


ଶିବ୍ଦାର୍ଥ ; ଅଧ୍ଷେଷ୍ୟତେ = ଅଧ୍ୟୟନ କରିବ, ଚ = ଏବଂ, ୟଃ = ଯିଏ, ଇମମ୍‌ = ଏହା, ଧର୍ମ୍ୟମ୍‌ = 
ଧର୍ମମୟ ( ପବିତ୍ର), ସଂବାଦମ୍‌ = ସଂବାଦ, ଆବୟୋଃ = ଆମର, ଜ୍ଞାନୟଜ୍ଞେନ = 
ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞଦାରା, ତେନ = ତା' ଦ୍‌ାରା, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଇଷ୍ଃ = ପୂଜିତ, ସ୍ୟାମ୍‌ =( ମୁଁ) ହେଉଥିବି, 
ଇତି = ଏହିପରି, ମେ = ମୋର, ମତିଃ = ମତ | 


ଅନ୍ନୟଃ : ୟଃ ଚ ଆବୟୋଃ ଇମଂ ଧର୍ମ୍ୟଂ ସମ୍ବାଦଂ ଅଧ୍ୟେଷ୍ୟତେ ତେନ ଜ୍ଞାନୟଜ୍ଞେନ ଅହଂ ଇଷ୍ଟଃ 
ସ୍ୟାଂ ଇତି ମେ ମତି ? |୭ ଠା 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : ଆମ ଜୁନିବଳ ଏ ଯବିନ ସଂକାଦଳୁ 6 ବଢି ଅଧୟନ କଳିବ, ନୁଁ ଜ/ ଜଢ଼ର/ ନ#ନଯ୍ଞଠନେ 
ମୁଳିଚ 6ହେଛଥିକି - ଏହା 6ମୋଜ ମଜା //୭୦/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅଧ୍ଯେଷ୍ୟତେ ଚ ୟ ଇମଂ ଧର୍ମ୍ୟଂ ସଂବାଦମାବୟୋଃ - ଗୀତାର ସମସ୍ତ ଉପଦେଷ୍ଟାଙ୍କର 
ଗୌରବ ଗାନ କରିବା ପରେ ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପବିତ୍ର ଭଗବତ୍‌ ଗୀତା ଅଧ୍ଯୟନ କରୁଥୁବା 
ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶଂସା କରୁଛନ୍ତି । ଅନନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ପରିଛିନ୍ନ ଜୀବରୂପୀ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏ ସମ୍ବାଦରୂପକ ଜୀବନ ତତ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନର ନିଜସ୍ଵ ଏକ ପ୍ରବଳ ଆକର୍ଷଣ ରହିଛି । ଯେଉଁ ଲୋକ 
କେବଳ ଆଖୁ ପକେଇବା ପରି ଏହାର ପଠନ କରନ୍ତି, ଧୀରେ ଧୀରେ ସେମାନେ ଏହାର ପାବନ 
ଗଭୀରତା ଦିଗରେ ଆକର୍ଷିତ ହୁଅନ୍ତି। ନିଜର ଅଗୋଚରରେ ହି ଏପରି ପାଠକଗଣ ଆତ୍ମଦେବଙ୍କର 
ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ କରି ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ଆତ୍ମବିକାଶ ଲାଭ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 


ଆମର ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଚାରିପ୍ରକାରର ଯଜ୍ଞର ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି | ତାହା ହେଲା ( ୧) ବିଧ, ( ୨ ) ଜପ, 


(୩) ଉପସମ ଏବଂ ( ୪ ) ମାନସ | ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ହେଉଛି ଶେଷ ଶ୍ରେଣୀର ଏବଂ ସେଥିପାଇଁ ଏହାର ଗୌରବ 
ଗାନ କରା ଯାଇଛି। 


ଜ୍ଞାନୟଞ୍ଞେନ ତେନାହମିଷ୍ଟଃ ସ୍ୟାମିତି ମେ ମତିଃ - କର୍ମକାଣ୍ଡର ଯଜ୍ଞବିଧ୍ରେ, ଗୋଟିଏ ଯଜ୍ଞକୁଣ୍ଡରେ 
ଅଗ୍ନି ପ୍ରଜ୍ଜ୍‌ଳିତ କରି ଅଗ୍ନିଦେବତାଙ୍କର ଆହ୍ଵାନ କରା ଯାଇଥାଏ । ତା' ପରେ ଯଜମାନ ଏଥୁରେ ଦ୍ରବ୍ୟରୂପକ 
ଆହୁତି ଅର୍ପଣ କରିଥାନ୍ତି। ଏହାକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖ୍ପ ଗୀତାରେ ଏ ମୌଳିକ ଶବ୍ଦ 'ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞଂର ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଇଛି । ଆଧ୍ୟାତ୍ବଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ ତଥା ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଚିନ୍ତନ ମନନ କଲେ ସାଧକର 
ମନରେ ଜ୍ଞାନାଗ୍ନି ପ୍ରଜ୍ଛ୍ୁଳିତ ହୁଏ। ଏକ ବିବେକୀ ସାଧକ ଏହି ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିରେ ନିଜର ଅଜ୍ଞାନ, ମିଥ୍ୟା ଧାରଣା 


॥ ୧୧୯୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୭୧ 


ଏବଂ ଦୁଷ୍ଟପ୍ରବୃତ୍ତିର ଆହୁତି ପ୍ରଦାନ କରିଥାଏ । ରୂପକର ଭାଷାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଏହି ଶବ୍ଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା 
“ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ'। ତେଣୁ ଯେଉଁ ସାଧକଗଣ ଶ୍ରବଣ, ମନନ ଏବଂ ନିଦିଧ୍ାସନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଜ୍ଜ୍ଵଳିତ ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିରେ 


ନିଜର ଅହଂକାର, ସ୍ଵାର୍ଥ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ବାସନାର ଆହୁତି ପ୍ରଦାନ କରି ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି, ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ମହାନ ପୂଜକ ଏବଂ ଭକ୍ତ ସେମାନେ ସର୍ବଥା ଅଭିନନ୍ଦନର ପାତ୍ର। 


କଳଙ୍କି ଲାଗିଥୁବା ଚାବିଟିକୁ ନିଆରେ ଗରମ କଲେ କଳଙ୍କି ଛାଡି ଯାଇ ଚାବିର ସ୍ଵରୂପ ଫେରିଆସିଥାଏ। 
ସେହିପରି ଗୀତାର ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିରେ ଦଗ୍ଧ ହେଲେ ଅଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭୂତ ଆମ ନିମ୍ନସ୍ତରୀୟ ପ୍ରବୃଭି, ଅନିଷ୍ଟକାରୀ ବାସନା 
ଏବଂ ମିଥ୍ୟା ଅହଂକାର ବିନଷ୍ଟ ହୋଇ ବାସ୍ତବଜ୍ଞାନର ଉଦୟ ହୋଇଥାଏ । 


ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ୍‌ ଗୀତାଜ୍ଞାନର ଶ୍ରୋତାଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା କରି ସେମାନେ ଯେଉଁ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି 
ତାହାର ବଣ୍ଠନା କରୁଛନ୍ତି- 


ଶ୍ରନ୍ଧାବାନନସୂୟଶ୍ଚ ଶ୍ରଣୁ୍‌ୟାଦପି ୟୋ ନରଃ | 
ସୋଏପି ମୁକ୍ତଃ ଶୁଭୀଲ୍ଲୋକାନ୍‌ ପ୍ରାପ୍ନୟାତ୍‌ ପୁଣ୍ୟକର୍ମଣାମ୍‌ ॥୭ ୧॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ = ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନନ/ ଅନସୂୟଃ = ଦୋଷଦୃଷ୍ଟି ରହିତ, ଚ = ଏବଂ, ଶୁଣୁୟାତ୍‌ = ଶ୍ରବଣ 
କରିବ, ଅପି = ମଧ୍ଯ, ୟଃ = ଯିଏ, ନରଃ = ବ୍ୟକୁି, ସଃ = ସେ, ଅପି = ମଧୁ, ମୁକତଃ = 
ମୁକ୍ତ, ଶୁଭାନ୍‌ = ଶୁଭ, ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ଲୋକାନ୍‌ = ଲୋକ, ପ୍ରାପୁ୍‌ୟାତ୍‌ = ପ୍ରାପ୍ତ କରିବ, ପୁଣ୍ୟ 
କମର୍ମଣାମ୍‌ = ପୁଣ୍ୟକମ୍ମୀଙ୍କର | 

ଅନ୍ଵୟଃ : ଅପି ଚ ୟଃ ନରଃ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଅନସୂୟଃ ( ଭୂତ୍ବା) ଶୂଣୁୟାତ୍‌ ସଃ ଅପି ମୁକ୍ତଃ ( ସନ୍‌) ପୁଣ୍ୟକର୍ମଣାଂ 
ଶୁଭାନ୍‌ ଲୋକାନ୍‌ ପ୍ରପ୍୍‌ୟାତ୍‌ ।୭ ୧| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ଦୋଷଶଳଜନିତ (ଆଳସୁୟ), ଶବାକନଳ୍‌ 6ଯୋଳ ଯେ ବଲ ଏହା କଣ ମାଚ କଳିକ, 6ସ 
ମଃ' ଯୀଦନୁଳ 6 ନଳ ହୁଣ୍ଯକର୍ନୀନଳ 6ଶଷ 6ଲୋଜକ 979 6£ବ //୭ 6¿/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ଷେତ୍ର ପାଠ୍ଯର ଅଧ୍ୟୟନ ଅପେକ୍ଷା ଆଧ୍ଯାମ୍ରବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ଅଧ୍ୟୟନ ବିଧ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର। ଅଧ୍ୟନର ପୁର୍ଣ୍ତତା ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ନିର୍ଦେଶିତ ଉକ୍କର୍ଷ ଏବଂ ରଷି 
ପ୍ରତିଶ୍ରତ ପୂଣ୍ଢୁତା ଆମକୁ ବାସ୍ତବରେ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ହେବ । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଧ୍ଧୟନ 
କରିଥିବା ବିଷୟକୁ ବୁଝିପାରି, ଏହା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମନନ କରି, ଏହାକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରି ଆମର ଜୀବନ 
ଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀରେ ସମାହିତ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଏଥୁରେ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ପୂର୍ଣ୍ଣତାର 
ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରିବାକୁ ହେବ । 


॥୧୧୯୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭୧ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଗୀତାର ଅଧ୍ଷେତା ଗୀତାର ବିଷୟ ବସ୍ତୁଠାରୁ ଦୂରେଇ ରହି ତାହାକୁ ପ୍ରଶଂସା ମାତ୍ର କରିପାରିବେ 
ନାହିଁ। ଗୀତୋପଦିଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ପୂର୍ଣ୍ଭୂପେ ଲାଭାନ୍ନିତ ହେବା ନିମିତ୍ତ ସବୁ ସ୍ତରରେ ସାଧକର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ 
ସୁଗଠିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ସେଥ୍ଵପାଇଁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏଠାରେ ବିଶେଷ ରୂପେ ଦୁଇଟି ଗୁଣର ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି। ଏହି ଗୁଣସଂପନ୍ନ ଶ୍ରୋତା ଶ୍ରବଣର ସର୍ବାଧ୍ଵକ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ କରି ପାରିବେ । 


ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନନସୂୟଶ୍ଚ ଶ୍ରୁଣୁ୍‌ୟାଦପି ୟୋ ନରଃ - ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଅର୍ଥ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ନୁହେଁ। ଯାହାଦ୍ଵାରା 
ମନୁଷ୍ୟ ( ୧) ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଶବ୍ଦର ସୃକ୍ଷ୍ ତାପୂର୍ଯ୍ୟକୁ ବୁଝିପାରେ, ( ୨) ବୁଝିପାରି ଏହାକୁ ଧାରଣ କରିପାରେ, 
(୩) ଏହାକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଆମ୍ବମସ୍ଥୁ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରେ; ଏବଂ ( ୪) ଏହି ପ୍ରକାର ପ୍ରାପ୍ତ ଜ୍ଞାନ 
ଅନୁସାରେ ନିଜ ଜୀବନ ଗଠନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରେ, ବୁଦିର ସେହି କ୍ଷମତାକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କୁହାଯାଏ। 
ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ପୁରୁଷ ଗୁରୁ ଉପଦେଶ ଦ୍ଵାରା ସର୍ବାଧ୍ଵକ ଲାଭବାନ୍‌ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଅଜ୍ଞାତ ବସ୍ତୁର ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ନିମିତ୍ତ ଉଚିତ ପ୍ରମାଣର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରମାଣର ସତ୍ୟତା ବିଷୟରେ 
ବିଶ୍ଵାସର ମଧ୍ଯ। ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ବିନା ଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ପ୍ରବୃଭି ବି ହୋଇ ପାରେ ନାହି । ପ୍ରମାଣରେ ଏହି ବିଶ୍ବାସକୁ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା କୁହାଯାଏ । 


ଅନସୂୟଃ ( ଅସୂୟା ବା ଦୋଷ ରହିତ) - ଗୀତାର ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପର୍କରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଅସୂୟା ନାହିଁ, 
ସେହିମାନେ ହି କେବଳ ସୁସ୍ତ ମାନବିକତାରେ ଗୀତାର ପୁଙ୍ଖାନୁପୁଙ୍ଖ ଅଧ୍ୟୟନ କରି ପାରିବେ | କୌଣସି 
ପୂର୍ବାଗ୍ରହ ସହିତ ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ନିମିତ୍ତ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ କଦାପି କୁହାଯାଇନାହି । କିନ୍ତୁ ଅଧ୍ଧୟନର 
ବିଷୟବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଯଦି କୌଣସି ପ୍ରକାରର ପକ୍ଷପାତ ବିଚାର ବା ପୁର୍ବାନୁରାଗ ରହିଥାଏ, ତେବେ ମନୁଷ୍ୟର 
ମନ ଏହାପ୍ରତି ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ହେବ ନାହି। 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ବୁଵି ଗୀତା ପ୍ରଚାରିତ ଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ ଏବଂ ମନ ଦେଇ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ବୁଦ୍ଧିକୁ ପ୍ରବେଶ କରିଥାଏ। ଯଦି କୌଣସି ଦର୍ଶନ ବା ଦାର୍ଶନିକଙ୍କ ପ୍ରତି ମନରେ ଅସୂୟା ଭାବ ଥାଏ, 
ତେବେ ସେହି ଦର୍ଶନର ଯୁକ୍ତି ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ୟ ବୁଵ୍ଧିକୁ ଆକର୍ଷଣ କରି ପାରି ନ ଥାଏ। ଅଧ୍ୟୟନର ବିଷୟବସ୍ତୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ନିଜର ସ୍ଵାଧୀନ ମତ ବ୍ୟକ୍ତ କରି ଗଠନମୂଳକ ସମାଲୋଚନା କରିବା ଉଚିତ, କିନ୍ତୁ 
ସେ ଧୈର୍ଯ୍ୟର ସହିତ ଶାସ୍ତ୍ରମତ ମଧ୍ଯ ଶୁଣିବା ଆବଶ୍ୟକ । ସଂକ୍ଷେପରେ, ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ଧୟନ କରୁଥିବା 
ବିଦ୍ୟାଥ୍ଥୀଗଣ ଖୋଲାମନ ରଖୁବା ଉଚିତ ଏବଂ ଏହାକୁ ବୁଝିବା ପୂର୍ବରୁ ଏହାର ନିନ୍ଦା କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 


ସୋଏପି ମୁକ୍ତଃ ଶୁଭାଲ୍ଲୋକାନ୍‌ ପ୍ରାପୁୟାତ୍‌ ପୁଣ୍ୟକର୍ମଣାମ୍‌ - ଆଗ୍ରହର ସହିତ ଗୀତା-ଜ୍ଞାନ ଶ୍ରବଣ 
କରି ଏବଂ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ଧାରଣ କରି ନିଜଠାରେ ସମାହିତ କରି ପାରିଥୁବା ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତି ବର୍ତମାନ ଦୁଃଖଦ 
ଅବସ୍ଥା ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପରମ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରନ୍ତି ବୋଲି ଏଠାରେ ଭଗବାନ୍‌ 
କହିଛନ୍ତ। 


॥ ୧୧୯୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୭ ୨ 


ଆମର ହୃଦୟରେ ହି ଆନନ୍ଦର ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବିରାଜିତ । ସ୍ଵର୍ଗ ଆକାଶର ଆର ପାରିରେ ନାହି, ଏହା 
ଏହିଠାରେ ଅଛି ଏବଂ ବର୍ଭମାନ ହି ଆମେ ସ୍ଵର୍ଗସୁଖ ଲାଭ କରିପାରିବା। ସୁଖ ଏବଂ ଦୁଃଖ ଉଭୟ ଆମ 
ହୃଦୟରେ ବିରାଜିତ | ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ଆମେ ଗୀତା ପ୍ରଦର୍ଶିତ ଉଚିତ ମାର୍ଗରେ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା, 
ସେହି ପରିମାଣରେ ଆମର ଆତ୍ମବିକାଶ ହେବ। 


ଶିଷ୍ୟ ଯଥାବତ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହଣ କରି ପାରିଲା କି ନାହିଁ, ତାହା ଦେଖିବା ହେଉଛି ଗୁରୁଙ୍କର କର୍ତବ୍ୟ | 


ଯଦି ଉପଦିଷ୍ଟ ସାଧନମାର୍ଗ ଶିଷ୍ୟର ଉନ୍ନତି ନିମିତ୍ତ ଅନୁକୂଳ ବା ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ତେବେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଶିଷ୍ୟକୁ 
ଏପରି ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ, ଯାହାଦ୍ଵାରା ଶିଷ୍ଯ ନିଜର ଭାରସାମ୍ୟ ରକ୍ଷା କରିପାରିବ। 


ତେଣୁ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ୍‌ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପଚାରୁଛନ୍ତି- 


କଚ୍ଚିଦେତତ୍‌ଶ୍ରୁତଂ ପାର୍ଥ ତ୍ଵୟୈକାଗ୍ରେଣ ଚେତସା । 
କଚ୍ଚିଦଜ୍ଞାନସମ୍ମୋହଃ ପ୍ରନଷ୍ଟସ୍ତେ ଧନଞ୍ଜୟ ॥୭ ୨॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : କଳିଦ୍‌ = କ'ଣ, ଏତତ୍‌ = ଏହା, ଶୁତମ୍‌ = ଶୁଣିଲ, ପାର୍ଥ = ହେ ପାର୍ଥ, ତ୍ୟା = ତୁମ 
ଦ୍ଵାରା, ଏକାଗ୍ରେଣ = ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତ ହୋଇ, ଚେତସା = ମନ ଦ୍ଵାରା, କଚିତ୍‌ = କ'ଣ, 
ଅଜ୍ଞାନସମୋହଃ = ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ସମ୍ମୋହ, ପ୍ରନଷ୍ଟଃ = ନଷ୍ଟ ହୋଇଛି, ତେ = ତୁମର, 
ଧନଞ୍ଜୟ = ହେ ଧନଞ୍ଜୟ | 


ଅନ୍ବଵୟଃ : ହେ ପାର୍ଥ! ତ୍ବୟା ଏକାଗ୍ରେଣ ଚେତସା ଏତତ୍‌ ଶ୍ରୁତଂ କଚ୍ଚିତ୍‌, ହେ ଧନଞ୍ଜୟ। ତେ 
ଅଜ୍ଞାନସମ୍ମୋହଃ ପ୍ରନଷ୍ଟଃ କଚ୍ଚିତ୍‌ ।୭ ୨। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : £ ଘାର୍ଥ/ ତୁଣମ କ'ଣ ଏହ/ (6ମାଳ ଜୟ6ଜେଣ) ଏକାରଟିକ 6ଯୋଳ ଶବଣ କଳ / ଏବଂ 
6ହ ଥନଞ୍ଜୟ / ନୁମଳ ଥଜ୍ଞନ ଳଳିନ ସଣନୋହ କ'ଣ ସଂସଯୁର୍ଵ ଭେ ନିଷ ଯୋଇଛି ୮ /୭ ୨/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : କଚ଼୍ିଦେତତ୍ଶ୍ରୁତଂ ପାର୍ଥ ତ୍ଵୟୈକାଗ୍ରେଣ ଚେତସା - ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରି ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ଉପଦେଶ ଦ୍ଵାରା ସେ କେତେ 
ପରିମାଣରେ ଲାଭବାନ୍‌ ହୋଇ ପାରିଛନ୍ତି। କୌଣସି ଏକ ଚିକିସ୍ତକ ନିଜର ସଫଳତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ନିଦ୍ଧିତ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ରୋଗୀର ହସ ହସ ମୁହ ଦେଖୁ “ ଏବେ କେମିତି ଲାଗୁଛି” ବୋଲି ପଚାରନ୍ତି, 
ସେହିପରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଏ ବିଷୟରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନ ଥ୍ରଲେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରସନ୍ନ 
ବଦନରୁ ସେ ଶୁଣିବାକୁ ଚାହିଁ ଛନ୍ତି । 


[୧୧୯୯।॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭୨ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


କଚ୍ଚିଦଜ୍ଞାନସମ୍ମୋହଃ ପ୍ରନଷ୍ଟସ୍ତେ ଧନଞ୍ଜୟ - ତୁମେ କ'ଣ ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତ ହୋଇ ଶ୍ରବଣ କରିଛ 
କି ? ସୁକ୍ଷ୍ମ ରୂପରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଜଣାଇ ଦେଉଛି ଯେ, ଯଦି ଏକାଗ୍ରଚିତ୍ତରେ ତୁମେ ବ୍ଯକ୍ତି, ବସ୍ତୁ ଏବଂ 
ଘଟଣାର କାୟ୍ୟ କାରଣ ଯୁକ୍ତି ଯୁକ୍ତତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶ୍ରବଣ କରିଛ, ତେବେ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ସଂପୁର୍ଣ୍ଣଭାବେ ବୁଝି 
ପାରିଥୁବ। ଅଧ୍ୟୟନ ଆମର ଦୃଷ୍ଟିକୁ ବିଶାଳ ଏବଂ ବ୍ୟାପକ କରିଦିଏ । ଏହି ଜ୍ଞାନର ଆଲୋକରେ ଆମେ 
ଆମର ପୂର୍ବ ପରିଚିତ ଜଗତକୁ ହିଁ ' ନୂତନ ଦୃଷ୍ତିକୋଣ' ରେ ଚିହ୍ନିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରୁ | ଏହି ନୂତନ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ପୁର୍ବ ପରିଚିତ ସମସ୍ତ କୁରୂପ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ତୁମର ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ସମ୍ମୋହ କଣ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଛି ? 
ସ୍ଵ ସ୍ବରୂପର ଅଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ ଆମର ମନରେ ଅନେକ ମିଥ୍ୟା ଧାରଣା ଦୃଢ ହୋଇଯାଏ। ଏହାରି ଯୋଗୁଁ ହିଁ 
ଜଗତକୁ ଦେଖ୍ଵବାରେ ଆମର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ବିକୃତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ଆମର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ମଧ୍ଧ 
ତ୍ରୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ। ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ସମ୍ମୋହରେ ପୀଡିତ ଥଲେ । ଗୀତାର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅଧ୍ୟାୟରେ*ଂ 
ଏହାର ବଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। 


ଶରୀରର ରକ୍ଷା ପାଇଁ କୌଣସି ଏକ ବିଷାକ୍ତ ଅଂଗକୁ ଛେଦନ କରିବା ଅପରାଧ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଶରୀର ନିମିତ୍ତ ଏହା ଜୀବନ ଦାୟକ ବରଦାନ । ସାଂସ୍କୃତିକ ଅ4ଧଃପତନର ସେ ଯୁଗରେ କୌରବମାନେ 
ଧର୍ମ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅସ୍ତ୍ର ଉଠାଇଥ୍ଲେ। ଏହି ସମୟରେ ଧର୍ମର ରକ୍ଷା ନିମିତ୍ତ ବୀର ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ଆହ୍ଵାନ କରାଯାଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ସମ୍ମୋହ ଦ୍ଵାରା ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ଅର୍ଜୁନ ସାମଗ୍ରିକ ସ୍ଫତିର 
ତ୍ରୁଟିପୂର୍ଣ୍ଣ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରି ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ ହେବା ପାଇଁ ଚାହିଁଲେ । ଏହି ଭ୍ରମର କାରଣ ହେଉଛି ସତ୍ୟର 
ଅଜ୍ଞାନତା । ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଏହି ଅଜ୍ଞାନତା ନିଜର ସଂପୁଣ୍ଢ ବିକାର ( ବିପରୀତ ଧାରଣା) ସହିତ ତତ୍କାଳ 
ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନର ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତତା ରହିଛି । 


ସତ୍ୟର ଜ୍ଞାନ ମନୁଷ୍ୟର କର୍ମକୁଶଳତା ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସମାଜର ସେବାରେ ହିଁ 
ଏହାର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରାପ୍ର ହୋଇଥାଏ। ଅର୍ଜୁନ ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କ ଉପଦେଶ ବୁଝି ପାରିଛନ୍ତି, ତେବେ ଯେ 
କୌଣସି ଆହ୍ଵାନର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ ସେ ପଶ୍ଚାଦ୍‌ପଦ ହେବେ ନାହିଁ। ଏହା ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ ହୃଦୟର 
ଅନୁଚ୍ଚାରିତ ଅଭିପ୍ରାୟ ପରି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। 


ତାଙ୍କର ସମ୍ମନୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଛି ବୋଲି ଅର୍ଜୁନ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । 


* ରୀ୭/ € ଥଷାୟ 7୬ ୪.୬ ଏବଂ ଢ଼ିତାୟ ଅଷାୟର ଶଖ୍ମୋଳ ୪ର୍ଥ ଏକଂ ୫ମ ଏଖ୍ୋଳ 


। ୧୨୦୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୭୩ 


ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ 
ନଷ୍ଟୋ ମୋହଃ ସ୍ମୃତିଲଲନ୍ଶା ତ୍ଵତ୍‌ପ୍ରସାଦାତ୍ମୟାଚ୍ୟୁତ । 
ସ୍ଫରିତୋଃସ୍ମୁ ଗତସନ୍ଦେହଃ କରିଷ୍ୟେ ବଚନଂ ତବ ॥୭୩॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ନଷ୍ଟଃ = ନଷ୍ଟ, ମୋହଃ = ମୋହ, ସ୍ୃତିଃ = ସ୍ୃତି, ଲଳା = ଲାଭ ହୋଇଅଛି, ତ୍ତ୍‌ ପସାଦାତ୍‌ 
= ଆପଣଙ୍କ କୃପାପ୍ରସାଦରୁ, ମୟା = ମୋ ଦ୍ଵାରା, ଅଚ୍ୟୁତ = ହେ ଅଚ୍ୟୁତ, ସୁତଃ = ଦୃଢ, 
ଅସ୍ଲି = (ମୁଁ) ଅଛି, ଗତସନ୍ଦେହଃ = ସଂଶୟ ରହିତ, କରିଷ୍ୟେ = ( ମୁଁ) କରିବି, ବଚନମ୍‌ = 
ବଚନ ୯ ଆଜ୍ଞା), ତବ = ଆପଣଙ୍କର | 


ଅନ୍ବୟଃ : ଅର୍ଜୁନଃ ଉବାଚ । ଅଚ୍ୟୁତ ! ତ୍ଵତ୍‌ପ୍ରସାଦାତ୍‌ (ମମ) ମୋହଃ ନଷ୍ଟଃ, ମୟା ସ୍ବତିଃ ଲଚ୍ଞା, 
ଗତସନ୍ଦେହଃ ( ସନ୍‌) ସ୍ଥିତଃ ଅସ୍ମୁ, ତବ ବଚନଂ କରିଷ୍ୟେ ।୭୩ 


ଶ୍ଵୋକାର୍ଥ : 
ଥର୍କୁନ କନଦିଳନେ 
6ହ£ ଥଟଚୁ/ଚ / ଥହଣନ୍ତ ନୁଯ/ 9ସାଜରୁ 6ମୋଜ ମୋହ ନଖ ଯୋକଯାନଛି ଏବଂ ନୁଁ ଦୁ 
(ଜ୍ଞାନ) ଲାଜ କନିଜାଜିଛି/ ନୁଁ ବର୍ଳନାନ ନୁହ ହୋନଯାଜିଛି ଏବଂ 6ମ/ ନଳଜେ ସଂଖ୍ୟ 
ନାଳି / ନୁଁ'ଥାଯଣନନ ଥା (କଚଳ) ଯାଳନ କଳିକି/ (୭୩୮ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ନଷ୍ଟୋ ମୋହଃ ସ୍ମୃତିଲ୍ଲଚ୍ପା ତ୍ଵତ୍‌ପ୍ରସାଦାତ୍‌ମୟାଚ୍ୟୁତ - ଅଚେତନ ଅବସ୍ଥାରୁ ହଠାତ୍‌ 
ଜାଗ୍ରତ ହେବାପରି ଅର୍ଜୁନ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଛି“ | “ ମୁଁ 
ସ୍ତିଶକ୍ତ ଫେରି ପାଇଲି” ଏହି ବାକ୍ଯ ଦ୍ଵାରା କୁହା ଯାଇଛି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପଦେଶକୁ କେବଳ 
ଅନ୍ଧଶ୍ରଦ୍ଧା ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ମୋହ ନିବୃଭି ହୋଇ ନାହିଁ ବରଂ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଚାର କରି 
ଲାଭ କରା ଯାଇଥିବା ଜ୍ଞାନରୁ ହୋଇଛି । ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ବୀରତ୍ବ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଛି ଏବଂ ମୋହାବସ୍ଫାର 


ସମାପ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଛି। 


ଗୀତା ଦର୍ଶନର ବାସ୍ତବ ଅଭିପ୍ରାୟକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ବୁଝି ପାରିଲେ ହି ଆମର ଜ୍ଞାନର ଜାଗୃତି ହେବ 
ଏବଂ ଆମେ ଆମର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପକୁ ଚିହ୍ନି ପାରିବା। ପୂର୍ଣ୍ତ୍ବ ହେଉଛି ଆମର ଆତ୍ମ-ସ୍ଵରୂପ। ଏହା 
କୌଣସି ଦେଶାନ୍ତର ବା କାଳାନ୍ତରରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବାହ୍ୟ ଶକ୍ତିର ହସ୍ତକ୍ଷେପ ସାହାଯ୍ୟରେ ଲାଭ କରାଯାଇ 
ପାରେ ନାହିଁ। କେବଳ ଅଞ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଆମେ ନିଜକୁ ଜୀବନ ଭାବି ଦୁଃଖ ଏବଂ କଷ୍ଟ ଭୋଗ କରୁଛୁ । 


* ରୀଜ/ ୨ ଥୀ 6ଶ୍ଳୌଳ- ୬ 


॥୧୨୦୧॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଜୀବଦ୍ଦଶାର କଷ୍ଟ ଭୋଗିବା ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁତଃ ଆମେ ହେଉଛୁ ପୁର୍ଣ୍ର ସ୍ଵରୂପ । ସ୍ବପ୍ନର ଅନ୍ତରେ ଆମର 
ବିକ୍ଷେପର ସମାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ସତ୍ୟ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । ସମ୍ୟକ୍‌ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନର ଆବଶ୍ୟକତା 
କେବଳ ରହିଛି । ମନୁଷ୍ୟର ଦେବତ୍ବ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ତାର ଅନ୍ତରର ପଶୁତ୍ବ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯିବ । 


ସ୍ମିତୋଃସ୍ଧି ଗତସନ୍ଦେହଃ କରିଷ୍ୟେ ବଚନଂ ତବ - ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନର ଅବସ୍ଥାରେ ହି ମନରେ 
ଶୋକ, ମୋହ, ଭୟ, ନିରାଶା, ଦୁର୍ବଳତା ଇତ୍ୟାଦି ଅନେକ ସନ୍ଦେହ ଉତ୍ନ୍‌, ହୋଇଥାଏ | ତେଣୁ, ଅର୍ଜୁନ 
ପୂଣ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାରୁ ସନ୍ଦେହ ରହିତ (ଗତସନ୍ଦେହଃ) ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ, ଯୁଦ୍ଧଭୂମିର 
ପୁନଃନିରୀକ୍ଷଣ ଏବଂ ପୁନଃମୁଲ୍ୟାୟନ କରିବା ପରେ, ତାଙ୍କୁ ନିଜର କଉଁବ୍ୟ ନିରୂପଣ କରିବାରେ କଷ୍ଟ 
ହୋଇନାହି। ସେ ନିଜର ନିଷ୍ପତ୍ତିର ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ଘୋଷଣା କରୁଛନ୍ତି, “ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ଆଦେଶ ପାଳନ 
କରିବି। ” ଆମତ୍ମସ୍ଵରୂପ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହି ବିଶୁଦ୍ଧବୁଦି ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି। ତେଣୁ ନିଜର ଅହଂକାର ତ୍ୟାଗ 
କରି ସାଧକଗଣ ବିଶୁଦ୍ଧବୁଦଧିର ନିଷ୍ପତ୍ତି ସର୍ବଦା ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ। ଏହା ହି ହେଉଛି ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ 
ଜୀବନର ଆରମ୍ଭ ଏବଂ ଅନ୍ତ ମଧ୍ଯ। 


ଏଠାରେ ଗୀତାଶାସ୍ତ୍ରର ପରିସମାପ୍ତି ହୋଇଛି । ସଂଜୟ ବର୍ତମାନ ଗୀତା ଏବଂ ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ସ୍ତୁତି 
କରି କହୁଛନ୍ତି । 
ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ 
ଇତ୍ୟହଂ ବାସୁଦେବସ୍ୟ ପାର୍ଥସ୍ଯ ଚ ମହାତ୍ମନଃ । 
ସଂବାଦମିମମଶ୍ରୌଷମଦ୍ଭୁତଂ ରୋମହର୍ଷଣମ୍‌ ||୭ ୪॥ 
ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ଇତି = ଏହିପରି, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ବାସୁଦେବସ୍ୟ = ବାସୁଦେବଙ୍କର, ପାର୍ଥସ୍ଯ = ପାର୍ଥଙ୍କର, ଚ 


= ଏବଂ, ମହାତ୍ବନଃ = ମହାତ୍ବା, ସଂବାଦମ୍‌ -=କଥୋପକଥନ, ଇମମ୍‌ = ଏହା, ଆଶେୋଷମ୍‌ 
= ଶୁବଣ କରି, ଅଭୁତମ୍‌ = ଅଭୁତ, ରୋମହର୍ଷଣମ୍‌ =ରୋମାଞ୍ଚକ, ରୋମହର୍ଷଣକାରୀ | 


ଅନ୍ନଧୟଃ : ସଞ୍ଜୟଃ ଉବାଚ ! ମହାତ୍ମନଃ ବାସୁଦେବସ୍ୟ ଚ ପାର୍ଥସ୍ଯ ଇତି ଲୋମହର୍ଷଣଂ ଅଦ୍ଭୁତଂ ଇମଂ 
ସମ୍ବାଦଂ ଅହଂ ଅଶ୍ରୌଷଂ ।୭ ୪। 
ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 
ସଂଳୟ କନ୍ଦିଳେ 
ଏହିହନ ନୂ ଜର୍ବନ୍‌ କଃସୁଠିକକ ଏକଂ ମହାନ୍ତ୍ର/ ଥଙ୍କୁନନ୍କନ ଏହି ଥଭୁଠ ଏବଂ 
6 ଲାନହର୍ଣଳାର/ ଜଣଥୋଷଳଥନ ଶକଣ କଳି //୭ ୪⁄/ 


॥୧୨୦୨॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୭୪ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ମୋହମୁକ୍ତ ଅର୍ଜୁନ ଯାହା କହିଛନ୍ତି, ପୂଥ୍ବବୀର ଆଉ ଜଣେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର 
ଉକ୍ତିରେ ତାହାର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ | ବ୍ୟଙ୍ଗ-ବିଦୁପ କରୁଥିବା ଜନଗହଳି ଭିତରେ କ୍ରୃଶକୁ ବୋହି 
ନେବା ସମୟରେ ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ କହିଥୁଲେ, “ ଆପଣଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବ | ” ଭଗବାନଙ୍କ କୃପାରୁ 
ଅର୍ଜୁନ ଜ୍ଞାନଲାଭ କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଥୁଲେ, “ ଆପଣଙ୍କ କଥା ଅନୁସାରେ ମୁଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବି | ” 
(କରିଷ୍ୟେ ବଚନଂ ତବ) ଉଭୟଙ୍କର ଉକ୍ତିରେ ସାଦୃଶ୍ୟ ରହିଛି ଏବଂ ଏ କଥା କହୁଥିବା ବେଳେ 
ଛଶ୍ଵରଙ୍କ ଠାରୁ କଥକଙ୍କର ସଭ୍ତା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନୁହେଁ | 


ଗୀତୋପଦେଶ ଆରମ୍ଭ ହେବା ପୂର୍ବରୁ* ଅର୍ଜୁନ କହିଥିଲେ “ ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହି।” ଆଉ ଉପଦେଶର 
ସମାପ୍ତି ପରେ ସେହି ଅର୍ଜୁନ ହିଁ ପୂର୍ବଶ୍ଳନେକରେ ଘୋଷଣା କଲେ, “ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ କଥା ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବି।” ଏହିପରି ଭାବରେ ରୋଗର ଉପଚାର ସଂପୁର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଛି । ଏହା ସହିତ ଗୀତାଶାସ୍ତ୍ରର ମଧ୍ଯ ପରିସମାପ୍ତି 
ହୋଇଛି। 


ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ବ୍ୟାପୀ ଗୀତା ହେଉଛି ମହାଭାରତର ଭୀଷ୍ମପର୍ବର ଏକ ଅଂଶ। ଏହି ଶାସ୍ତ୍ରର 
ବ୍ୟାପକ ଚିତ୍ରପଟରେ ସାହିତ୍ୟର କଳାକାର ବ୍ୟାସଦେବ ଏକ ଅମର ଚିତ୍ରକୃତି ଅଙ୍କନ କରିଛନ୍ତି । ଶେଷୋକ୍ତ 
ଏହି ପାଞ୍ଚୋଟି ଶ୍ଳୋକ ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ରଚିତ ହୋଇଛି। ମହାଭାରତରୂପକ ଅପୂର୍ବ ମାଳାରେ ଏ 
ପାଞ୍ଚୋଟି ଶ୍ଳୋକ ଦ୍ଵାରା ଗୀତା ରୂପକ ସୁନ୍ଦର ହୀରାଟି ଖଞ୍ଜା ଯାଇଛି । ଏହା ସହିତ ସଞ୍ଜୟଙ୍କର “ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦର୍ଶୀ 
ବିବରଣୀ ର ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତ ହୋଇଛି । ଗୀତାର ମାହାତ୍ମ୍ୟ, ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମୋହମୁକ୍ତି ଏବଂ ଏହି ବିଚିତ୍ର କଥୋପକଥନ 
ଶ୍ରବଣ କରୁଥିବା ସମୟରେ ସଂଜୟଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଏବଂ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିରେ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଏଥରେ 
ସନ୍ନିବେଶିତ ହୋଇଛି । 


ମୁଁ ଭଗବାନ୍‌ ବାସୁଦେବ ଏବଂ ମହାତ୍ମା ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସଂବାଦ ଶୁଣିଲି, ଆଧ୍ାମ୍ିକ ସାଙ୍କେତିକ ଭାଷ୍ଯ 
ଅନୁସାରେ ବାସୁଦେବର ଅର୍ଥ ହେଲା, ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମା ଏବଂ ପାର୍ଥର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, 
ଜଡ଼ ଉପାଧ୍ର ସହିତ ତାଦାମ୍ମ୍ୟ କରିଥିବା ଜୀବ । ଜୀବ ଏହି ମିଥ୍ୟା ତାଦାତ୍ମ୍ୟ ପରିତ୍ୟାଗ କଲେ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ 
ଆତ୍ମସ୍ଵରୂପର ସାକ୍ଷାତକାର କରେ। ଆମ୍ମା-ଅନାମତ୍ମାର ବିଚାର କରିବା କଳା ହି ହେଉଛି ଗୀତାଶାସ୍ତ୍ରର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ 
ବିଷୟ। 

ଅଦ୍ଭୁତ : ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନ ସଂବାଦ ରୂପେ ଶ୍ରବଣ କରିଥିବା ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନକୁ ସଂଜୟ “ଅଭୁତ” ଏବଂ 
' ବିସ୍ମୟକାରୀ” ବିଶେଷଣ ଦେଇଛନ୍ତି । ସୁକ୍ଷ୍ମ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରାହ୍ୟ ହେଉଥିବା ହେତୁ ଯେ କୌଣସି ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ 


* ରୀଜ/ ୨୩ ଥଖାୟ ୬ଶ ନ୍ଜନୋଳ 


॥୧୨୦୩॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭୪ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟ ହିଁ ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଜାନର ଅଲୌକିକତା ହେଉଛି ଅପୂର୍ବ । ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ 
ବିଘଟିତ ଏବଂ ବିଖଣ୍ଡିତ ହୋଇଥୁବା ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ସୁଗଠିତ, ସଂପୂଣ୍ଠ ଏବଂ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି। ଏ ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ ହି ଗୀତାର କଲ୍ୟାଣକାରୀ ଶକ୍ତିର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରମାଣ। ଏହି 
କାରଣରୁ ଗୀତାର ଦର୍ଶନକୁ ଏକ ଅନନ୍ୟ, ଅଲୌକିକ ଆଭା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଅଛି। 


ଗୀତାରେ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ କରା ଯାଇଛି ଯେ ମନୁଷ୍ୟ ହେଉଛି ନିଜର ପରିସ୍ଥିତିର ସ୍ଵାମୀ, ଦାସ ନୁହେ | 
ସ୍ଵାମୀତ୍‌ର ଏହି କ୍ଷମତା ତା'ଠାରେ ପ୍ରଥମରୁ ହି ବିଦ୍ୟମାନ । ଏହି ସତ୍ୟ ଉଦ୍‌ଘାଟିତ କରା ଯିବାରୁ ଆନନ୍ଦ 
ବିଭୋର ସଂଜୟ “ ଅଭୁତ କହି ଉଠିବା ସ୍ଵାଭାବିକ | 


ମହାତ୍ମା ଅର୍ଜୁନ : ଏ ଶ୍ଳୋକରେ ସଂଜୟ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଗୌରବାନ୍ଵିତ କରିଛନ୍ତି, ପାର୍ଥସାରଥ ଭଗବାନ୍‌ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ନୁହେଁ। ଏହାର ଭାବ ହେଲା ଯେ ଯଦି ଛୋଟ ବାଳକଟିଏ କୌଣସି କଷ୍ଟକର କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରେ, 
ତେବେ ସେ ଅଭିନନ୍ଦନୀୟ ହୋଇଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଯୁବକ ଜଣକ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ, ସେଥୁରେ ବିଶେଷ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେବାର କଥା କିଛି ନ ଥାଏ। ସେହିପରି, ସର୍ବଜ୍ଞ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନିମନ୍ତେ 
ଗୀତାର ଉପଦେଶ ଦେବା ପିଲାଖେଳ ପରି । ଅଥଚ ମୋହ ଏବଂ ଭ୍ରମରେ ଥୁବା ଅର୍ଜୁନ ସେହି ପରିସ୍ଥିତିରୁ 
ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରି ପାରିବା ବାସ୍ତବରେ ଏକ ଉପଲବ୍ଧି । ତାଙ୍କର ଏହି ସାହସ ଏବଂ ବୀରତ୍ଵ ପ୍ରଶଂସନୀୟ | 


ପାଣ୍ଡବଙ୍କ ପ୍ରତି ସଂଜୟଙ୍କର ସର୍ବଦା ସହାନୁଭୂତି ରହିଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ସେ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କର ଲୁଣ ଖାଉଥୁଲେ, 
ତେଣୁ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵସ୍ତଭାବ ରହିବା ହେଉଛି ତାଙ୍କର କଉ୍ଭବ୍ୟ। ତତ୍‌କାଳୀନ ରାଜନୀତି ଅନୁସାରେ 
ସେହି ଯୁଦ୍ଧକୁ ବନ୍ଦ କରିବାର କ୍ଷମତା କେବଳ ଧ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କର ହି ଥିଲା। ତେଣୁ ସଂଜୟ ଯଥାସମ୍ଭବ ସୁକ୍ଷ୍ମ 
ସଂକେତ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ଅର୍ଜୁନ ପୁନଃ ବୀରତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବସ୍ଥାକୁ ଆସିଯାଇଛନ୍ତିଃ ଯାହାର ପରିଣାମ ହେବ 
ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କର ଶତ ପୁତ୍ରଙ୍କର ବିନାଶ, ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥାରେ ପୁତ୍ରବିୟୋଗର କଷ୍ଟ ଏବଂ ଅସମ୍ମାନଜନକ କଳଙ୍କିତ 
ଜୀବନ । କିନ୍ତୁ ପତନୋନ୍ଗୁଖ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କର ଅନ୍ଧତ୍ବ୍‌ କେବଳ ନେତ୍ରର ନୁହେଁ, ବରଂ ମନ ଏବଂ ବୁଵିର 
ମଧ୍ଯ । କାରଣ ସଂଜୟଙ୍କର ଅନୁନୟ ବିନୟର ନୈତିକ ସଂକେତ ସେହି ଅନ୍ଧ ରାଜାଙ୍କର ବଧ୍ର କାନରେ 
କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପକାଇ ପାରୁନଥ୍ବଲା। 


॥ ୧୨୦୪ | 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୭୫ 


ମହର୍ଷି ବେଦବ୍ୟାସଙ୍କ ପ୍ରତି ନିଜର କୃତଜ୍ଞତା ପ୍ରକାଶ କରି ସଂଜୟ କହୁଛନ୍ତି- 


ବ୍ୟାସପ୍ରସାଦାତ୍‌୍ଶ୍ରୁତବାନ୍‌ ଏତଦ୍‌ଗୁହ୍ୟମହଂ ପରମ୍‌ | 
ୟୋଗଂ ୟୋଗେଶ୍ଶରାତ୍‌ କୃଷ୍ଣାତ୍‌ ସାକ୍ଷାତ୍‌କଥୟତଃ ସ୍ଵବୟମ୍‌ ॥୭୫॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ବ୍ଯାସପ୍ରସାଦାତ୍‌ = ବ୍ଯାସଦେବଙ୍କ କୃପାରୁ, ଶ୍ରୁତବାନ୍‌ = ମୁଁ ଶୁଣିଅଛି, ଏତତ୍‌ = ଏହା, 
ଗୁହ୍ୟମ୍‌ = ଗୁହ୍ଯ, ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ପରମ୍‌ = ପରମ, ୟୋଗମ୍‌ = ଯୋଗ, ୟୋଗେଶ୍ବରାତ୍‌ = 
ଯୋଗେଶ୍ଵରଙ୍କଠାରୁ, କୃଷ୍ଣାତ୍‌ = ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କଠାରୁ, ସାକ୍ଷାତ୍‌ = ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭୀବେ, କଥୟତଃ = 
କହିଥୁବାରୁ, ସ୍ଵୟମ୍‌ = ସ୍ଵୟଂ | 

ଅନ୍ସୟଃ : ସ୍ଵୟଂ ସାକ୍ଷାତ୍‌ କଥୟତଃ ୟୋଗେଶ୍ବରାତ୍‌ କୃଷ୍ଣାତ୍‌ ଇମଂ ପରଂ ଗୁହ୍ୟଂ ୟୋଗଂ ବ୍ୟାସପ୍ରସାଦାତ୍‌ 
ଅହଂ ଶତବାନ୍‌ ।୭ ୫| 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : ବ୍ସଵକେକନ୍ଦ କୃୟାକୁ ନୁଁ ଏକି ମନନ ଗୁହ/ 6ୋଗକୁ ସୂଫଂ ଯୋଣଣନ ଶୀଳୃଷ ସାକ୍ଷାତ 
(2୭ (® ଜଣେ) କହୁଥିବା ଝୁଣି ଥଛି /୭୬ ୫/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସଦେବ ଧ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କୁ ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିର 
ବରଦାନ ଦେବା ନିମିତ୍ତ ନିଜର ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ। କିନ୍ତୁ ଏହି ବରଦାନ ଗ୍ରହଣ କରିବା ନିମିତ୍ତ 
ଧ୍ୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍ତର ସାହସ ନ ଥୁଲା। ତେଣୁ ଧ୍ରତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କର ଅନୁରୋଧ କ୍ରମେ ଯୁଦ୍ଧର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବୃତ୍ତାନ୍ତ 
ଜାଣିବା ନିମିତ୍ତ ସଂଜୟଙ୍କୁ ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରଦାନ କରାଗଲା । ଏହିପରି ଭାବରେ ସଂଜୟ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଯୁଦ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ର 
ଦେଖୂ ପାରିବାରେ ଏବଂ ସେଠିକାର ସଂବାଦ ଶୁଣିବାରେ ମଧ୍ଯ ସମର୍ଥ ହୋଇଥିଲେ । ବୈଭବଶାଳୀ 
ରାଜପ୍ରାସାଦରେ ବସି ମଧ୍ଯ ସେ ଅନ୍ଧ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧର ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଶୁଣାଇଥଲେ । ଶ୍ରୀକୃ ଷ୍କାର୍ଜୁ ନ ସଂବାଦ 
ଦ୍ଵାରା ପରମ-ଗୁହ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ଶ୍ରବଣର ସୁଯୋଗ ଲାଭ କରି ସଂଜୟ କୃତାର୍ଥ ହୋଇ ଯାଇଥିଲେ। ତେଣୁ 
ସିଦ୍ଧ କବି ମହାତ୍ମା ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ ପ୍ରତି ନିଜର କୃତଜ୍ଞତା ପ୍ରକାଶ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଏବଂ ମନେ ମନେ 
ସେ ମହାଭାରତର ରଚୟିତା, ଅତୁଳନୀୟ ସିଦ୍ଧ କବି ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କରିଛନ୍ତି | 


ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କଠାରୁ ଶୁଣି : ଏପରି ନୁହଁ ଯେ, ସଂଜୟ ପୁର୍ବରୁ କେବେ ବେଦାନ୍ତ 
ଦର୍ଶନ ଶୁଣି ନ ଥୁଲେ, ଆଉ ଏହି ସୁଯୋଗରେ ବିସ୍ମୟ- ବିମୁଗୁ ହୋଇଗଲେ କିନ୍ତୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଯୋଗେଶ୍ବର 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ଵୟଂ ନିଜର ମୁଖାରବିନ୍ଦରୁ ଏହି ଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ ଦେଉଥୁବାର ଶ୍ରବଣ କରିବାର 
ସୁଯୋଗ ଲାଭ କରି ସେ ଆନନ୍ଦିତ ହେଇଥ୍ବଲେ। 


॥୧୨୦୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭୬ / ଅଧ୍ଧାୟ ୧୮ 


ଏଠାରେ ସଂଜୟ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କୁ ପୁନର୍ବାର ଜଣାଇ ଦେବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଯେ ଗୀତାଚାର୍ଯ୍ୟ ଶ୍ରୀକୃସ୍ତ 
ଦେବକୀ ନନ୍ଦନ ଗୋପାଳ ବାଳକ ନୁହନ୍ତି। ବରଂ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ପରମାତ୍ମା। ସେ ଅଙ୍ଟୁନକୁ 
ମୋହନିଦ୍ରାରୁ ଜାଗ୍ରତ କରାଇଥୁଲେ ଏବଂ ନିଜ ଭକ୍ତ ପାଇଁ ରଥର ସାରଥ୍ର ଭାବରେ ମଧ୍ଯ କାମ କରୁଥଲେ। 
ସେ ଅନ୍ଧରାଜାଙ୍କୁ ସ୍କରଣ କରାଉଛନ୍ତି ଯେ ଧ୍ୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କ ପୁତ୍ରଙ୍କର ସେନା ପାଣ୍ଡବ ସେନାଠାରୁ ବିଶାଳ ଏବଂ 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରରେ ସୁସଜ୍ଜିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ବିନାଶ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଥିଲା, କାରଣ ଶତ୍ରୁପକ୍ଷରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅନନ୍ତ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାର ଥ୍ବିଲା। 


ଏହି ଅପୂର୍ବ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଜାନ ସଂଜୟଙ୍କର ଭକ୍ତ ହୃଦୟରେ ଯେଉଁ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ପଡିଥିଲା, ତାହା 
ଏଠାରେ ଚିତ୍ରିତ ହୋଇଛି। 


ରାଜନ୍‌ ସଂସ୍କୃତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତ୍ୟ ସଂବାଦମିମମଦ୍‌ଭୁତମ୍‌। 
କେଶବାର୍ଜୁନୟୋଃ ପୁଣ୍ୟଂ ହୃଷ୍ୟାମି ଚ ମୁହୁର୍ମୁହୁଃ ॥୭ ୬॥ 

ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ରାଜନ୍‌ = ହେ ରାଜା, ସଂସ୍କୃତ୍ୟ = ସ୍କରଣ କରି, ସଂସ୍କୃତ୍ୟ = ସ୍କରଣ କରି, ସଂବାଦମ୍‌ = 
ସଂବାଦ, ଇମମ୍‌ = ଏହି, ଅଦ୍ଭୁତମ୍‌ = ଅଦ୍ଭୁତ, କେଶବ ଅର୍ଜୁନୟୋଃ = କେଶବ ଏବଂ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ , ପୁଣ୍ଯମ୍‌ = ପବିତ୍ର, ହୁଷ୍ଯାମି = ଉତ୍ଫୁଲ୍ଲିତ ହେଉଅଛି, ଚ = ଏବଂ, 
ମୁହୁର୍ମୁହୁଃ = ବାରମ୍ବାର | 

ଅନ୍ବୟଃ : ହେ ରାଜନ୍‌ ! କେଶବାର୍ଜୁନୟୋଃ ଇମଂ ପୁଣ୍ଯଂ ଚ, ଅଦ୍ଭୁତଂ ସମ୍ବାଦଂ ସଂସ୍କୃତ୍ଯ ସଂସ୍କୃତ୍ଯ 
ମୁହୁଃ ମୁହୁଃ ହୃଷ୍ୟାମି ।୭ ୬ 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6ହ ଲାଳନ / ଜଙ୍ଗକାଳ୍‌ ୭ଳଶବ ଏବଂ ଥର୍ଜ୍ୂନନ୍କନ ଏକ ଥକ୍‌କୁୁତ ଏକଂ ଘବିତ ସମ୍ବାଦ 
ନ୍ୁଜଣ କଳି ନୁଁ କରୟ/ଜ ଜଜ୍‌ଙଫୁଲୁଜ ଥଳି //୭.୬/ 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଓ ଭଶ୍ଵରୀୟ କାବ୍ଯ ଗୀତାର ଶ୍ରବଣ କରି ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସଂଜୟ ନିଜର ସ୍ତଷ୍ଟ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା 
ବ୍ୟକ୍ତ କରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ୍‌ କେଶବ ଏବଂ ମାନବ ଅର୍ଜୁନ; ସଂପୂର୍ଣ୍ବ ଏବଂ ଅପୂର୍ଣ; ଉଚ୍ଚ ଏବଂ 
ନୀଚ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ସଂବାଦ ହେଉଛି ଅଦ୍‌ଭୁତ ଏବଂ ପବିତ୍ର । 


ଏହି ଗୀତା ଜ୍ଞାନ ଶ୍ରବଣ କରି ସଂଜୟ ଏହାକୁ ଏପରି ଗମ୍ଭୀର ଏବଂ ଆକର୍ଷକ ରୂପେ ବୋଧଗମ୍ୟ 
କରଥିଲେ ଯେ ଏହାକୁ ସେ ବାରମ୍ବାର ସ୍କରଣ କରି ଉତ୍‌ଫୁଲ୍ଲିତ ହେଉଥ୍ୁଲେ। 


ଗୀତା ହେଉଛି ଜୀବନ-ଯାପନର କଳା ସୁଚିତ କରୁଥିବା ନିର୍ଦେଶିକା, ତେଣୁ ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସ ଏଠାରେ 
ଅପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ ଆମକୁ ସାଧନ-ମାର୍ଗର ସଙ୍କେତ ଦେଇଛନ୍ତି | ‹ ସଂସ୍ତ୍ୟ' ( ଶ୍ରବଣ କରି) ଶବ୍ଦ ଦ୍ଵାରା ସେ 


[/ ୧୨୦୬ 1/ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୭୭ 


ଦେଖାଇଛନ୍ତି ଯେ ଶ୍ରବଣ କରିବା ପଶ୍ଚାତ୍‌ ସାଧକ ବାରମ୍ବାର ମନନ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ ଜ୍ଞାନର ଚିନ୍ତନ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ | ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନର ଫଳ ଉତ୍‌ଫ୍ରଲ୍ଲତା ହିଁ ହେବ। 


ଜନ୍ମରୁ ମୃତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିରର୍ଥକ ଜୀବନଯାତ୍ରାରେ ମନୁଷ୍ଯ ଯଦି କୌଣସି ଦିବ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦେଖୂପାରେ, 
ତେବେ ସେ ଆନନ୍ଦିତ ହୋଇ ଉଠେ। ଗୀତାର ଦୈନିକ ଅଧ୍ଯୟନ ଆମର ଜୀବନକୁ କେବଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟମୟ 
କରି ଦିଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ଏକ ନିଶ୍ଚୟାତ୍ମକ ଆଶା ଏବଂ ଆନନ୍ଦର ସନ୍ଦେଶ ଦିଏ। ଜୀବନର 
ଅନ୍ଧକାରମୟ ଗଳିରୁ ଉଠାଇ ଗୀତା ଆମକୁ ଆମର ଅନ୍ତର ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ରାଜସିଂହାସନରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରି 


ଶୀ ୩ ୭୮ୀୈ 


ଦିଏ। ଗୀତା ମନୁଷ୍ୟକୁ ନିଜର ପରିସ୍ଥିତିର ସମ୍ରାଟ କରିଦିଏ। ଅଜ୍ଞାନ ଅବସ୍ଥାରେ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ବସ୍ତୁ ଏବଂ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ଏବଂ ତିରୋଭାବ ରୂପକ ମୂତ୍ୟୁର ବିକ୍ଷିପ୍ତ ନୃତ୍ୟ, କିନ୍ତୁ 
ଗୀତାଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଶିକ୍ଷିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହି ନିତି ପ୍ରତିଦିନର ସାଧାରଣ ଜୀବନରେ ଏକ “ ଲୟଂ କୁ ଚିହ୍ନିପାରେ, 
ସୁନ୍ଦରତାର ଅବଲୋକନ କରେ ଏବଂ ମଧୁର ସଂଗୀତର ଶ୍ରବଣ କରେ। 


ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନର ସ୍ମରଣ କରି ସଂଜୟ କହୁଛନ୍ତି - 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ 


ଅନ୍ଵୟଃ 


ଶ୍ଳୋକା୍ଥ : 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା : 


ତଚ୍ଚ ସଂସ୍କୃତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତ୍ୟ ରୂପମତ୍ୟଦ୍‌ଭୁତଂ ହରେଃ | 
ବିସ୍ମୟୋ ମେ ମହାନ୍‌ ରାଜନ୍‌ ହୁଷ୍ୟାମି ଚ ପୁନଃ ପୁନଃ ॥୭୭॥ 


: ତତ୍‌ = ତାହା, ଚ = ଏବଂ, ସଂସ୍କତ୍ୟ = ସରଣ କରି, ସଂସ୍କ୍ତ୍ୟ = ସରଣ କରି, ରୂପଂ = 


ରୂପ, ଅଦ୍ଭୁତମ୍‌ = ଅତି ଅଦ୍ଭୁତ, ହରେଃ = ହରିଙ୍କର, ବିସ୍ଲୟଃ = ବିସ୍ୟ, ମେ = ମୋର, 
ମହାନ୍‌ = ମହାନ୍‌, ରାଜନ୍‌ = ହେ ରାଜନ୍‌, ହୁଷ୍ଯାମି = ଉତ୍ଫୁୂଲ୍ଲ୍‌ତ ହେଉଛି, ଚ = ଏବଂ, 
ପୁନଃ ପୁନଃ = ବାରମ୍ବାର | 


: ହେ ରାଜନ୍‌ ! ହରେଃ ତତ୍‌ ଅତ୍ଯଭୁତଂ ରୂପଂ ସଂସ୍କୃତ୍ଯ ମେ ମହାନ୍‌ ବିସ୍ମୟଃ (ଜାତଃ) ଚ 


ପୁନଃପୁନଃ ହୃଷ୍ୟାମି ।୭ ୭। 


6ହ ଲାଳଳ୍‌ / ଶନିବଜଳ ଥି ଥକ୍କୁଚ ରୁନକୁ କାଜୟ/ଳ ସନଜଣ କଲି ମେ ଥଚି ବିଜୟ 
ଲାଟୁଛି ଏବଂ ନୁଁ କାଳନ୍ଦଜ ଜନ୍‌ଙୁଲୁତ 6ହଜଥଛି //୭୭/ 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିଜର ବିଶ୍ଵରୁପ ଦେଖାଇଥିଲେ । ସଂଜୟ ଏଠାରେ ତାହା 


ସ୍କରଣ କରୁଛନ୍ତିଂ । ଜଣେ ବୁଦ୍ଧିମାନ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଗୀତା ଜ୍ଞାନ ଯେପରି ଅବିସ୍ମରଣୀୟ, ଜଣେ ହୃଦୟବାନ୍‌ 


* ରୀଜ/ ¢ ¿ ଥଝାୟ, ୫ମଚୁ ୪୮୭ଶ 6ଖଵ୍ଳ୍ଳ ଢଣକ/ 


॥୧୨୦୭॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭୭ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ସେହିପରି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ । ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵରୂପର କଳ୍ପନା ଗୀତାରେ ହି ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି, 
ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଏହା ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କର କେବଳ କାବ୍ୟିକ କଳ୍ପନା ନୁହେଁ । ଏହିପରି 
ଅନୁଭବ କରିଥୁବା ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନେ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି * | 


ଭଗବାନଙ୍କର ରୂପ ସ୍ମରଣ କରିବା ହି ଭକ୍ତ ପାଇଁ ପରମ ଆନନ୍ଦଦାୟକ ହୋଇଥାଏ।। ପ୍ରେୟ ବସ୍ତୁ 
ଦିଗରେ ମନ ବାରମ୍ବାର ଧାବିତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେହି ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେମମୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଜଗତର ଚରାଚର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅତୁଳନୀୟ ଅନନ୍ତ ରୂପ ଦେଖୁଁ ପାରିଥାଏ। ଏପରି ଭକ୍ତ ପାଇଁ ଶୀତ-ଉଭଷ୍ନ 
ହେଉଛି ଭଗବାନ୍‌, ସୁଖଦୁଃଖ ତାଙ୍କର ହିଁ ଲୀଳା, ମାନ-ଅପମାନ ତାଙ୍କର ହି ପରିହାସ | ଭଗବାନଙ୍କର 


ବିଶ୍ଵରୂପରେ ଦେଖୁଥବା ଏହି ' ଏକ ”ର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧ କରି ଭକ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଘଟଣାରେ ଆନନ୍ଦରେ ନାଚି ଉଠେ। 


ଗୀତାର ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଯଦି ମାନବ ଜୀବନର ଗୌରବଶାଳୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ଉଦ୍‌ଘାଟିତ କରି ମନୁଷ୍ଯର 
ବୌଦ୍ଧିକ ଦିଗକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ଏବଂ ଉତ୍‌ଫୁଲ୍ଲିତ କରେ, ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାମ-ରୁପ, ଅନୁଭୁତି ଏବଂ 
ପରିସ୍ଫ୍ରିତରେ ମନ୍ଦହାସ ବୃନ୍ଦାବନବିହାରୀ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦର୍ଶନ ପ୍ରେମରସରେ ମଦୋନ୍କତ୍ତ ଭକ୍ତଙ୍କର 
ହୃଦୟକୁ ଜୀବନଦାୟିନୀ ଆନନ୍ଦରେ ଆହ୍ଲାଦିତ କରିଦିଏ। 


ବୋଧହୁଏ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ପାଇଥୁଲେ ସଂଜୟ ଭଗବତ୍‌ ଗୀତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏକ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ' ସଂଜୟଗୀତା' 
ରଚନା କରି ଦେଇଥାନ୍ତେ | ନୀରବ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ବୁଦ୍ଧି ଉତ୍‌ଫୁଲ୍ଲିତ ଏବଂ ପ୍ରେମାଲିଙ୍ଗନରେ ହୃଦୟ ଉନ୍ନତ୍ତ 
ହେଲେ, ଅନୁପ୍ରାଣିତ କୃତକୃତ୍ୟତାର ଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ଳାବିତ ହୋଇଯାଏ । କୃତକୃତ୍ୟତାର ସନ୍ତୋଷକୁ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ପାଇଁ ଭାଷା ହେଉଛି ଏକ ଦୁର୍ବଳ ମାଧ୍ଯମ। ତେଣୁ ନିଜ ମନର ପ୍ରବଳତମ ଭାବନାକୁ 
ଅଧ୍ବକତର ବିସ୍ତାରିତ ନ କରି ଗୀତାର ଏହି ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଳୋକରେ ସଂଜୟ ନିଜର ଦୂଢବିଶ୍ଵାସକୁ ସଂକ୍ଷେପରେ 
ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି। 


× ରାଳନ୍ଦ ଦିନ୍ଧଳ (€ ୯୩୭) ଭୁର/ ସମ୍ାଜିତ, "ଵଜିଳ ନନ୍‌ ଜକ କିଷଳ ଏଣ 6ମେଥଜସ୍‌ ଥଫ ସାନନନ "୭ 
ସଂଘାଜନ/ ମୁଶ6ନେ 6ଦଣୁ ନିଳ୍ଜ୍ଗାର୍ଜଳ (¢ ୦ ୯/୮- ¢ ୧6/୮୦) ଏଜି ଏକ ଥଳୁଭୁଜି ଜନନ / ଚାରୁ ଦର୍ଶନ 
6ଜନ୍ଦସିକ/ ଏକ ମହାନ୍‌ ନନୁଶ୍ୟକୃତି' ନିଳନ ଜିନ ଦେମନି 6ଯୋଷଣା କରିଛନ୍ତି ଜାମା ରୀଜଣନେ ବର୍ଣିନ ଶଦ୍ଦ 
ଦହ 9/ୟ6# 6ମେଳ ଛ/ଏ/ 


॥୧୨୦୮॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୭୮ 


ୟତ୍ର ୟୋଗେଶ୍ଵରଃ କୃଷ୍ଣୋ ୟତ୍ର ପାର୍ଥୋ ଧନୁର୍ଦିରଃ | 
ତତ୍ର ଶ୍ରୀର୍ବିଜୟୋ ଭୂତିର୍ଧୁବା ନୀତିର୍ମତିର୍ମମ ॥୭୮॥ 


ଶବ୍ଦାର୍ଥ : ୟତ୍ର = ଯେଉଁଠାରେ, ୟୋଗେଶ୍ଵବରଃ= ଯୋଗେଶ୍ବର, କୃଷଣଃ = କୃଷ, ୟତ୍ର = ଯେଉଁଠାରେ, 
ପାର୍ଥଃ = ପାର୍ଥ, ଧନୁର୍ଧରଃ = ଧନୁର୍ର, ତତ = ସେଠାରେ, ଶ୍ରୀଃ = ଶରୀ, ବିଜୟଃ = ବିଜୟ, 
ଭୂତିଃ = ସମୂଵି, ବିଭୂତି (ବିସ୍ତାର), ଧୁବା = ଧୁବ, ନୀତିଃ = ନୀତି, ମତିଃ = ମତ, ମମ = 
ମୋର । 

ଅନ୍ଵୟଃ : କୃଷ୍ଣଃ ୟତ୍ର ୟୋଗେଶ୍ବରଃ, ପାର୍ଥଃ ୟତ୍ର ଧନୁର୍ଵରଃ, ତତ୍ର ଶ୍ରୀଃ ବିଜୟଃ, ଭୁତିଃ, ଧ୍ବା 
ନୀତିଃ, (ଇତି) ମମ ମତିଃ |୭୮। 


ଶ୍ଳୋକାର୍ଥ : 6୧6 6ଘୌଣଗଜଜ ଵନୁଷ ଥଛନି ଧନୁରଵନ ଥର୍ନ୍ନ ଥଛଛଳ 6ଢ୦୦ନ @/ କିକୟ, 
ବଲ଼ୁଠି, ବମୁକ ଏକଂ ¿{//ବ ନ/6 ଜନିବ - ଏହ 6ମୀଳ £ / /୭/୮/ 


ବ୍ୟାଖ୍ୟା : ସାତଶହ ଏକ ଶ୍ଳୋକ ବିଶିଷ୍ଟ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବତ୍‌ ଗୀତାର ଏହା ହେଉଛି ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଳୋକ । 
ଅଧ୍ଵକାଂଶ ବ୍ଯାଖ୍ୟାକାର ଗୀତାର ଏହି ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଳୋକ ଉପରେ ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନ ଦେଇନାହାନ୍ତି ଏବଂ 
ଯଥେଷ୍ଟ ଆଲୋଚନା କରି ନାହାନ୍ତି । ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟିପାତରେ ଏହାର ଶାବ୍ଦିକ ଅର୍ଥ ଯେକୌଣସି ବୁଦ୍ଧିମାନ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପ୍ରାୟତଃ ନିଷ୍ପାଣ ଏବଂ ଶୁଷ୍କ ମନେ ହେବ । ମୋଟ ଉପରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସଂଚୟ କେବଳ 
ନିଜର ବିଶ୍ଵାସ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମତ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଏହା ଚରମ ମତ ବୋଲି ଗୀତାର ପାଠକଗଣ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ | ସଂଳୟଙ୍କର କହିବାର କଥା ହେଉଛି, “ ଯୋଗେଶ୍ର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଏବଂ ଧନୁର୍ଦର ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁଠାରେ ବିଦ୍ୟମାନ, ସେଠାରେ ଶ୍ରୀ, ବିଜୟ, ସମୃଵି ଏବଂ ଧୁବ ନୀତି 
ରହିବ, ଏହା ହେଉଛି ମୋର ନିଶ୍ଚିତ ମତ | ” 

ସଂଜୟ ଯଦି ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମତକୁ ପାଠକଙ୍କ ଉପରେ ଲଦି ଦେବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ରଖଥାନ୍ତେ 
ଏବଂ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କୌଣସି ବିଶେଷ ସତ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା, ତେବେ “ ସାର୍ବଜନୀନ ଶାସ୍ତ୍ର 
ଭାବରେ ଗୀତାର ଗୌରବ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଥାନ୍ତା। ପୂର୍ଣ୍ରସିଦ୍ଧ ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସ ଏ ପ୍ରକାର ତୃଟି କଦାପି କରି 
ପାରିବେ ନାହି। ଏହି ଶ୍ଳୋକର ଗଭୀର ତାପୂୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି। ଏଠାରେ ଏକ ଅକାଟ୍ୟ ସତ୍ୟର ପ୍ରତିପାଦନ 
କରାଯାଇଛି। 

ଯୋଗେଶ୍ଵର କୃଷ୍ଣ : ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି ଚୈତନ୍ୟ- ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମାଙ୍କର ପ୍ରତୀକ । 
ଏହି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ବରୂପୀ ଅଧ୍ବଷ୍ଠାନରେ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ଘଟଣାର ଲୀଳା ରଚିତ ହେଉଛି । ଗୀତାରେ ଉପଦିଷ୍ଟ 


॥୧୨୦୯॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୭୮ / ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବିବିଧ ପ୍ରକାର ଯୋଗବିଧ୍ଵରୁ କୌଣସି ଏକ ବିଧ୍ବ ଦ୍ଵାରା ନିଜ ହୃଦୟସ୍ଥିତ ଏହି ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର 
କରାଯାଇପାରିବ। 


ଧନୁର୍ଵର ପାର୍ଥ : ଏହି ଗ୍ରନ୍ମରେ ପୂଥାପୁତ୍ର ପାର୍ଥ ହେଉଛନ୍ତି ଏକ ଭ୍ରମିତ, ପରିଛିନ୍ନ ଏବଂ ଅସଂଖ୍ୟ 
ଦୋଷଯୁକ୍ତ ଜୀବର ପ୍ରତୀକ । ନିଜର ପ୍ରଯନ୍ଧ ଏବଂ ଉପଲବ୍ଧିର ସାଧନ (ଧନୁ ତୀର) ପରିତ୍ୟାଗ କରି 
ଶକ୍ତିହୀନ, ଆଳସ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରମାଦରେ ବସିଗଲେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସଫଳତା ବା ସମ୍ପନ୍ଦିର ଆଶା 
କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ, ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ କିନ୍ତୁ ଧନୁ ଧାରଣ କରି ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟରେ ତପ୍ପର ହୋଇ ଉଠିଲେ 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଠାରେ ଆମେ ଧନୁର୍ଦର ପାର୍ଥଙ୍କର ଦର୍ଶନ କରିପାରୁ । ଏହି ଧନୁର୍ଵିର ସବୁପ୍ରକାର ଆହ୍ବାନର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ ସଦା ତପ୍ପର | 


ଏହିପରି ଭାବରେ ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ଧନୁର୍ଦର ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ଚିତ୍ରରେ ଆଦର୍ଶ ଜୀବନ- 
ପଦ୍ଧତିର ରୂପକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ। ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଶକ୍ତିସଂପନ୍ନ ଯେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ଯନ୍ଵବବାନ ହେଲେ, ସଫଳତା ଲାଭରୁ କୌଣସି ଶକ୍ତି ତାଙ୍କୁ ବଂଚିତ କରିପାରିବ ନାହି। 
ସଂକ୍ଷେପରେ ଗୀତାର ମତ ହେଲା ଯେ ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତାର ଜୀବନ ଯାପନ କରିହେବ 
ଏବଂ ଜୀବନ ସଂଘର୍ଷରେ ରତ ମନୁଷ୍ୟ ନିମିତ୍ତ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତାର ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ଅମୂଲ୍ୟ ସଂପଦ | 


ବର୍ତମାନ ସମାଜରେ ସର୍ବତ୍ର ଏକ ପ୍ରକାର ଅବ୍ୟବସ୍ଥା ଏବଂ ଅଶାନ୍ତି ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଥିବାର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର 
ହୋଇଥାଏ। ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉପଲବ୍ଧି ଏବଂ ପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ଉପରେ ବିଜୟ ଲାଭ କରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଆଜିର 
ମାନବ, ଜୀବନର ଘଟଣା ପ୍ରବାହରେ ଦୀନ-ହୀନ ଏବଂ ଅସହାୟ ହୋଇଯାଇଛି | ଏହାର ଏକମାତ୍ର କାରଣ 
ହେଉଛି ତାର ହୃଦୟର ଯୋଗେଶ୍ଵର ଉପେକ୍ଷିତ ହୋଇ ରହିଯାଇଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟର ଉନ୍ନତିର ମାର୍ଗ ହେଲା 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଲୌକିକ ସାମର୍ଥ୍ୟର ସୁଖଦ ମିଳନ । ଗୀତାରେ ଏହି ମାର୍ଗର ହିଁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । 
ମନୁଷ୍ୟର ସୁଖଦ ଜୀବନ ବିଷୟରେ ଶ୍ରୀ ବେଦବ୍ୟାସଙ୍କର ଏହା ହି କଳ୍ପନା । କେବଳ ଭୌତିକ ଉନ୍ନତି ଦ୍ଵାରା 
ଜୀବନରେ ପ୍ରଗତି ଏବଂ ସମ୍ପଭି ଆସି ପାରେ, କିନ୍ତୁ ମନରେ ଶାନ୍ତି ଆସିବ ନାହିଁ | ଆନ୍ତରିକ ଶାନ୍ତି ରହିତ 
ସମ୍ପୂଦ୍ଦି ହେଉଛି ନିର୍ମମ ଏବଂ ଘୋର ଅନର୍ଥ । 


କିନ୍ତୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଅନ୍ୟ ଚରମପକ୍ଷକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହି । କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରର ରଣାଙ୍ଗନରେ ଯୁଦ୍ଧ ନିମିତ୍ 
ତତ୍ପର ଧନୁର୍ଧର ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବିନା ଯୋଗେଶ୍ବର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କିଛି ବି କରି ପାରିନଥାନ୍ତେ । କେବଳ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତାର 
ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ ପ୍ରବୂତ୍ରି ଦାରା ଆମର ଭୌତିକ ଜୀବନ ଗତିଶୀଳ ଏବଂ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି । ସମଗ୍ର 
ଗୀତାରେ ବ୍ୟାପ୍ତ “ ସାମଞ୍ଜସ୍ୟର ଏଇ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ” କଲ କୁ ମୁଁ ଯଥାଶକ୍ତି ଏବଂ ଯଥାସମ୍ଭବ ସର୍ବତ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟା କରିଛି। ମନୁଷ୍ୟର ଚିରସ୍ଫାୟୀ ସୁଖର ଏହାହି ହେଉଛି ଏକମାତ୍ର ମାର୍ଗ। 


|॥ ୧୨୧୦ ॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ / ଶ୍ଳୋକ ୭୮ 


ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଲୌକିକ ଆଚରଣର ମିଳନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କହିଛନ୍ତି। ସଂଜୟ ଏହି ମତ ସମର୍ଥନ କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁ ସମାଜ ବା ଦେଶର ଲୋକମାନେ 
ସଂଗଠିତ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ, ବିପଭି ସହ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି କରିବା ପାଇଁ ତତ୍ପର 
( ଧନୁର୍ଧର ଅର୍ଜୁନଃ ଏବଂ ଏହା ସହିତ ସେମାନେ ନିଜ ହୃଦୟସ୍ଥିତ ଆତ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ( ଯୋଗେଶ୍ଵର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ) ପ୍ରତି 
ଜାଗରୁକ, ତେବେ ଏପରି ସମାଜ ବା ଦେଶରେ ଅଭିବୁଵି, ଶ୍ରୀ, ବିଜୟ, ସମୁଛି ଏବଂ ଧୁବ ନୀତି ହେବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ ଏବଂ ନିଶ୍ଚିତ | 
ଶ୍ରୀ ବିଜୟ, ସମ୍ପଦ୍ଧି ଏବଂ ଧ୍ବନୀତି ଏମାନଙ୍କର ଉଲ୍ଲେଖର କ୍ରମ ମଧ୍ଯ ତର୍କ ସଙ୍ଗତ | ବିଶ୍ଵ ଇତିହାସର 
ସମସ୍ତ ଛାତ୍ରଙ୍କୁ ଏହାର ଯୁକ୍ତ-ଯୁକ୍ତତା ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖା ଯାଇଥାଏ । ଆଧୁନିକ ଯୁଗ ଏବଂ ଏହାର ରାଜନୈତିକ 
ଅନୁଭୂତିର ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଆମେ ଜାଣୁ ଯେ କୌଣସି ଏକ ବିବେକପୂର୍ଣ୍ର ଦୃଢ ରାଜନୀତିର ଅଭାବରେ କୌଣସି 
ସରକାର ଦେଶକୁ ପ୍ରଗତି ପଥରେ ଅଗ୍ରସର କରାଇ ପାରିବେ ନାହି | ଦୂଢ ନୀତି ଦ୍ଵାରା ହି ସମାଜର ସୁପ୍ତ 
କ୍ଷମତାର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏହା ଦ୍ଵାରା ହି କେବଳ ପାରସ୍ପରିକ ସହଯୋଗ ଏବଂ 
ବନ୍ଧୁତ୍ବର ଭାବନା ଉପଲବ୍‌ଧ୍ଵ ହୋଇଥାଏ । ଦୂଢନୀତି ଏବଂ କ୍ଷମତାର ଅଭିବୂଦ୍ଧି ( ବିସ୍ତାରଃ ସହିତ ବିଜୟ 
ନିକଟବର୍ତୀ ହୋଇଥାଏ । ଏବଂ ଏହି ତିନିଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତିରେ ଦେଶ ସମୂଦ୍ଧିଶାଳୀ ହେବା ନିଶ୍ଚିତ । ଆଧୁନିକ 
ରାଜନୀତିର ବିଚାରଧାରାରେ ମଧ୍ଯ ଏହାଠାରୁ ଅଧକ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ବିଚାରଧାରା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳି ନ ଥାଏ। 


ଆହୁରି ଅଧ୍ବକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ କହିଲେ ସଫଳ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରୁ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଲାଭ କରାଯାଇଥାଏ । 
ପାରସ୍ପରିକ ସହଯୋଗର ପରିଣାମ ହେଉଛି ସଫଳ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତାପୂଣ୍ଠ ଧ୍ଧବନୀତି ଦ୍ଵାରା ହଁ ଏହି 
ସଫଳ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାର ପୋଷଣ, ବର୍ଵନ ଏବଂ ସୁରକ୍ଷା କରାଯାଇ ପାରିଥାଏ । 


ଏହିପରି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଧ୍ଧୟନ କଲେ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ ଯେ ଏହା କେବଳ ସଂଜୟଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ମତ ନୁହେ, ବରଂ ଏହା ହେଉଛି ସମସ୍ତ ଆମ୍ରସଂଯମୀ (ସମ୍‌ + ଜୟ) ତତ୍ତ୍ଵଚିନ୍ତକଙ୍କର ଦୂଢ ବିଶ୍ଵାସ | 


ଗୀତାର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଶବ୍ଦ ' ଧର୍ମ” ଏବଂ ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଳୋକର ଅନ୍ତିମ ଶବ୍ଦ ' ମମ' ଦିଗରେ 
ଗୀତାର କେତେକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ଆମର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷିତ କରିଥାନ୍ତି। ଏହି ଦୁଇ ଶବ୍ଦ ମଧ୍ଯରେ ସାତଶହ 
ଶ୍ଳୋକର ସନାତନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଏ ମାଳା ଧାରଣ କରାଯାଇଛି । ତେଣୁ ଏ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରଙ୍କ ମତ ହେଲା ଯେ 
ଗୀତାର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ବିଷୟ ହେଲା “ ମମ ଧର୍ମ”, ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋର ଧର୍ମ | ' ମମ ଧର୍ମର” ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା 
ମନୁଷ୍ୟର ତାକ୍କ୍ରିକ ସ୍ବରୂପ ଏବଂ ଲୌକିକ କର୍ତବ୍ୟ। କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ଏ ଉଭୟଙ୍କର ଗାରିମାମୟ 
ସମନ୍ଵୟ ହୋଇଗଲେ, ତାହାଙ୍କର ଜୀବନ ଆଦର୍ଶ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ଗୀତାଧ୍ୟାୟୀମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରେମପୂର୍ଣ୍ଣ ଜନସେବା ଏବଂ ତ୍ୟାଗର ସମନ୍ଵୟ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହା ହି ହେଉଛି ଆଦର୍ଶ ଜୀବନ। 


॥ ୧୨୧୧॥ 


ଶ୍ଳେକ ୭୮ / ଅଧ୍ଧାୟ ୧୮ 


ଓ ତସ୍ବଦିତି ଶ୍ରୀମଦ୍‌ଭଗଦ୍‌ଗୀତାସୁପନି ଷସ୍ପୁ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାୟାଂ ୟୋଗଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦେ ମୋକ୍ଷସନ୍ୟ୍ୟାସୟୋଗୋ ନାମ ଅଷ୍ଟାଦଶୋଃଧ୍ୟାୟଃ । 


ଏହି ନରକେ ଶ୍ରକୂଷ୍କ୍ୁନସମ୍ଯ/ଜ ରୁଷ ଚ୍ରହ୍ମର୍ବକ// ୫ ଣନ୍ଦ/ଂରଣୟକ୍ତ ସରୁ 
ର୍ଶୀ/ମଦକରବଦ୍‌ରୀତୋପଫନିଶଦ୍ର ଣମୋଷ-ସନ୍ୟୂସ-୦ପୀର ନାମଳ ଥଖ୍ଦ୍ଶ ଥଷାୟ ସମା୍ର ହୁଏ/ 


ଏହି ଅନ୍ତିମ ଅଧ୍ୟାୟର ଶୀର୍ଷକ ହେଲା “ ମୋକ୍ଷ-ସନ୍ନ୍ୟାସଂ ଯୋଗ । ” ଏହି ନାମ ଉପନିଷଦର ୯ ଅସ୍ନର୍ଶ 
ଯୋଗ '*“ର ସ୍କରଣ କରାଇଦିଏ।| ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗୀତାରେ ଏହାର ପରିଭାଷା ଦେଇଛନ୍ତି” * | ଜୀବନର 
ଅସତ୍‌ ମୂଲ୍ୟର ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ନିଜର ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ସ୍ଵରୂପର ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର 


କରିବା। ଆମମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ପଶୁତ୍ଵର ତ୍ୟାଗ କରିବା ହିଁ ହେଉଛି ଆମଠାରେ ଥବା ଦିବ୍ୟତତ୍ତ୍ଵର 
ମୋକ୍ଷ” × × | 


* ମାଣ୍ଡୁକ୍ଯ ଏବଂ କାରିକା 
++ ଗୀତା ୬ଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟ, ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକ 
*+୪3୬ଂଗ୍ରୀତା ୧ମ, ୨ୟ ଓ ୩ୟ ଅଧ୍ୟାୟ, ଚୂଡାନ୍ତ ଅଂଶ 


॥୧୨୧୨॥ 


ଗୀତା ଆରତୀ 


ଓ ଜୟ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତେ, ଓ¢ଁ ଜୟ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତେ | 
ହରି-ହିୟ-କମଲ-ବିହାରିଣି, ସୁନ୍ଦର ସୁପୁନୀତେ ॥ ଓଁ ଜୟ... ॥ 


କର୍ମ-ସୁମର୍ମ-ପ୍ରକାଶିନି, କାମସଳିହରା 
ତତ୍ସ୍ଵଜ୍ଞାନ-ବିକାଶିନି, ବିଦ୍ୟା ବ୍ରହ୍ମ ପରା || ଓଁ ଜୟ,.. || 


ନିଶ୍ଚଳ-ଭକ୍ତି-ବିଧାୟିନି, ନିର୍ମଳ ମଲହାରୀ 
ଶରଣ-ରହସ୍ଯ-ପ୍ରଦାୟିନି, ସବ ବିଧୂ ସୁଖକାରୀ ॥ ଓ ଜୟ. .. ॥ 


ରାଗ-ଦ୍ବେଷ-ବିଦାରିଣି, କାରିଣି ମୋଦ ସଦା । 
ଭବ-ଭୟ-ଭହାରିଣି, ତାରିଣି, ପରମାନନ୍ଦପ୍ରଦା ॥ ଓଁ ଜୟ... ॥ 


ଆସୁର-ଭାବ-ବିନାଶିନି, ନାଶିନି ତମ-ରଜନୀ । 
ଦୈବୀ ସଦ୍‌ଗୁଣଦାୟିନି, ହରି-ରସିକା ସଜନୀ ॥ ଓ ଜୟ, .. ॥ 


ସମତା, ତ୍ୟାଗ ସିଖାବନି, ହରି-ମୁଖକୀ ବାଣୀ । 
ସକଳ ଶାସ୍ତ୍ରକୀ ସ୍ବାମିନି, ଶ୍ରୁତିୟୋଂକୀ ରାଣୀ ॥ ଓ ଜୟ... ॥ 


ଦୟା-ସୁଧା ବରସାବନି ମାତୁ ! କୂପା କୀଜୈ । 
ହରି-ପଦ-ପ୍ରେମ ଦାନ କର ଅପନୋ କର ଲୀଜୈ ॥ ଓ ଜୟ,.. ॥ 


॥ ୧୨୧୩॥ 


ଅଥ ଗୀତା ମାହାତ୍ମ୍ୟ 


ଗୀତା ସୁଗୀତା କର୍ତବ୍ୟା କିମନ୍ୟୈଃ ଶାସ୍ତ୍ରସଂଗ୍ରହୈଃ । 
ୟା ସ୍ବୟଂ ପଦ୍ମନାଭସ୍ୟ ମୁଖପଦ୍ମାଦ୍‌ବିନିଃସୂତା ||୧॥ 


ସର୍ବଶାସ୍ତ୍ରୟ୍ୀ ଗୀତା ସର୍ବଦେବମୟୋ ହରିଃ 
ସର୍ବତୀର୍ଥମୟୀ ଗଙ୍ଗା ସର୍ବଦେବମୟୋ ମନୁଃ |।୨॥ 


ଗୀତା ଗଙ୍ଗା ଚ ଗାୟତ୍ରୀ ଗୋବିନ୍ଦେତି ହୃଦି ସ୍ମରିତେ ॥ 
ଚତୁର୍ଗକାରସଂଯୁକ୍ତେ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ନ ବିଦ୍ୟତେ |।୩॥ 


ଭାରତାମୂତସର୍ବସ୍ଵଗୀତାୟା ମଥୂୁତସ୍ୟ ଚ 
ସାରମୁଦ୍୍‌ଧୃତ୍ୟ କୃଷ୍ଣେନ ଅର୍ଜୁନସ୍ୟ ମୁଖେ ହୁତମ୍‌ ॥୫॥ 
(ମହା ଭୀଷୁ ପର୍ବ ୪୩/ ୧, ୨,୩,୫) 


ଅନ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ର ସଂଗ୍ରହର ଆବଶ୍ୟକତା କ'ଣ ? କେବଳ ଗୀତାକୁ ହି ଭଲ ଭାବରେ ଗାନ ( ପଠନ ଓ 
ମନନ) କରିବା ଉଚିତ; କାରଣ ଏହା ଭଗବାନ୍‌ ପଦ୍ମନାଭ ( ବିଷ୍ଣୁଣଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ମୁଖକମଳରୁ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଅଛି । ଗୀତା ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରମୟୀ ଅଟନ୍ତି; ଶ୍ରୀହରି ସର୍ବଦେବମୟ ଅଟନ୍ତି; ଗଙ୍ଗା ସର୍ବତୀର୍ଥମୟୀ ଅଟନ୍ତି ଓ 
ମନୁ ସର୍ବବେଦମୟ ଅଟନ୍ତି । ଗୀତା, ଗଙ୍ଗା, ଗାୟତ୍ରୀ ଓ ଗୋବିନ୍ଦ-ଏହି ଚାରିଗକାରରେ ଯୁକ୍ତ ନାମ ଯାହାଙ୍କର 
ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ କରନ୍ତି, ତାଙ୍କର ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ । ମହାଭାରତରୂପୀ ଅମୃତର ସର୍ବସ୍ଵ ଏହି 
ଗୀତାକୁ ମନ୍ଦନ କରି ଏବଂ ଏଥ୍ବରୁ ସାର ବାହାର କରି ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମୁଖରେ ତାହା ହବନ 
କରିଛନ୍ତି | 


॥ ୧୨୧୪॥ 


ଶ୍ଳଲୋକଗୁଡିକର ପ୍ରଥମ ପାଦର ବର୍ଣ୍ରାନୁକ୍ରମିକ ସୂଚୀ 


(ଳ ପରେ ଥିବା ବ ଅବର୍ଗ୍ୟ ଏବଂ ତାର ଭଚଢାରଣ ତଦନୁରୂପ) 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ଅକୀତିଂ ଚାପି ଭୂତାନି 
ଅକ୍ଷରଂ ବ୍ରହ୍ମ ପରମମ୍‌ 
ଅକ୍ଷରାଣାମକାରୌଏସ୍କି 
ଅଗ୍ନିଜ୍ୟୋତିରହଃ ଶୁକ୍ଲଃ 
ଅଚ୍ଛେଦ୍ୟୋୟମଦାହ୍ୟୋଃୟମ୍‌ 
ଅଜୋଏପି ସନ୍ନବ୍ୟୟାମ୍ମା 
ଅଜ୍ଞଶ୍ଚାଶ୍ରଦ୍ଦଧାନଶ୍ଚ 

ଅତ୍ର ଶୁରା ମହେଷ୍ଵାସାଃ 
ଅଥ କେନ ପ୍ରଯୁକ୍ତୋଃୟମ୍‌ 
ଅଥ ଚିତ୍ତଂ ସମାଧାତୁମ୍‌ 
ଅଥ ଚେତ୍ତ୍ଵମିମଂ ଧର୍ମ୍ୟମ୍‌ 
ଅଥ ଟୈନଂ ନିତ୍ୟଜାତମ୍‌ 
ଅଥବା ଯୋଗିନାମେବ 
ଅଥବା ବହୁନୈତେନ 

ଅଥ ବ୍ୟବସ୍ପ୍ରିତାନ୍‌ ଦୃଷ୍ଟା 
ଅଥୈତଦପ୍ୟଶକ୍ତୋଃସି 
ଅଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବଂ ହୃଷିତୋଞ୍ଝ ଦୃଷ୍ଟା 
ଅଦେଶକାଳେ ଯଦ୍ଦାନମ୍‌ 
ଅଦ୍ଵେଷ୍ଟା ସର୍ବଭୂତାନାମ୍‌ 
ଅଧମିଂ ଧର୍ମମିତି ୟା 
ଅଧର୍ମାଭିଭବାତ୍‌କୃଷ୍ଣ 
ଅଧଶ୍ଚୋତ୍ଦ୍ବଂ ପ୍ରସ୍ପତାସ୍ତସ୍ୟ 
ଅଧ୍ଵଭୂତଂ କ୍ଷରୋ ଭାବଃ 
ଅଧ୍ଵଯଜ୍ଞଃ କଥଂ କୋୱତତ୍ର 
ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନଂ ତଥା କର୍ତା 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
୨ ୩୪ 
୮ ୩ 
୧୦ ୩୩ 
୮ ୨୪ 
୨ ୨୪ 
୪ ୬ 
୪ ୪୦ 
୧ ୪ 
୩ ୩୬ 
୧୨ ୯ 
୨ ୩୩ 
୨ ୨୬ 
୬ ୪୨ 
୧୦ ୪୨ 
୧ ୨୦ 
୧୨ ୧୧ 
୧୧ ୪୫ 
୧୭ ୨୨ 
୧୨ ୧୩ 
୧୮ ୩୨ 
୧ ୪୧ 
୧୫ ୨ 
୮ ୪ 
୮ ୨ 
୧୮ ୧୪ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ଅଧ୍ଯାତୃଜ୍ଞାନନିତ୍ୟତ୍ଵମ୍‌ 
ଅଧ୍ୟେଷ୍ୟତେ ଚ ୟ ଇମମ୍‌ 
ଅନନ୍ତବିଜୟଂ ରାଜା 
ଅନନ୍ତଶ୍ଚାସ୍ପ ନାଗାନାମ୍‌ 
ଅନନ୍ୟଚେତାଃ ସତତମ୍‌ 
ଅନନ୍ୟାଦ୍ତିନ୍ତୟନ୍ତୋ ମାମ୍‌ 
ଅନପେକ୍ଷଃ ଶୁଚିର୍ଦ୍ଦ୍ଷଃ 
ଅନାଦିତ୍ଵାନ୍ନିଗୁଁଣତ୍ଵାତ୍‌ 
ଅନାଦିମଧ୍ଯାନ୍ତମନନ୍ତବୀର୍ୟମ୍‌ 
ଅନାଶ୍ରିତଃ କର୍ମଫଳମ୍‌ 
ଅନିଷ୍ଠମିଷ୍ଟଂ ମିଶ୍ରଂ ଚ 
ଅନୁଦ୍‌ବେଗକରଂ ବାକ୍ୟମ୍‌ 
ଅନୁବନ୍ଧଂ କ୍ଷୟଂ ହିଂସାମ୍‌ 
ଅନେକଚିର୍ତବିଭ୍ରାନ୍ତାଃ 
ଅନେକବାହୂଦରବଗ୍ତନେତ୍ରମ୍‌ 
ଅନେକବଭକ୍ଧନୟନମ୍‌ 
ଅନ୍ତକାଳେ ଚ ମାମେବ 
ଅନ୍ତବତ୍ତୁ ଫଳଂ ତେଷାମ 
ଅନ୍ତବନ୍ତ ଇମେ ଦେହାଃ 
ଅନ୍ନାଦ୍ଭବନ୍ତି ଭୂତାନି 
ଅନ୍ୟେ ଚ ବହବଃ ଶୁରାଃ 
ଅନ୍ୟେ ତ୍ଵେବମଜାନନ୍ତଃ 
ଅପରଂ ଭବତୋ ଜନ୍ମ 
ଅପରେ ନିୟତାହାରାଃ 
ଅପରେୟମିତସ୍ଵନ୍ୟାମ୍‌ 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
୧୩ ୧୨ 
୧୮ ୭୦ 
୧ ୧୬ 
୧୦ ୨୦୯ 
୮ ୧୪ 
୯ ୨୨ 
୧୨ ୧୬ 
୧୩ ୩୨ 
୧୧ ୧୯ 
୬ ୧ 
୧୮ ୧୨ 
୧୭ ୧୫ 
୧୮ ୨୫ 
୧୬ ୧୬ 
୧୧ ୧୬ 
୧୧ ୧୦ 
୮ ୫ 
୭ ୨୩ 
୨ ୧୮ 
୩ ୧୪ 
୧ ୯ 
୧୩ ୨୬ 
୪ ୪ 
୪ ୩୦ 
୭ ୫ 


॥ ୧୨୧୫॥ 


ଶ୍ଳୋକଗୁଡିକର ପ୍ରଥମ ପାଦର ବଣ୍ଟାନୁକ୍ରମିକ ସୂଚୀ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ଅପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତଂ ତଦସ୍କାକମ୍‌ 
ଅପାନେ ଜୁହ୍୍‌ତି ପ୍ରାଣମ୍‌ 
ଅପି ଚେତ୍‌ସୁଦୁରାଚାରୋ 
ଅପି ଚେଦସି ପାପେଭ୍ୟଃ 
ଅପରକାଶୋଅପୁବୃରିଶ୍ 
ଅଫଲାକାଡ୍‌ଧ୍ଷିଭିର୍ୟଜ୍ଞୋ 
ଅଭୟଂ ସନ୍ତ୍ସଂଶୁଦ୍ଧିଃ 
ଅଭିସନ୍ଧାୟ ତୁ ଫଳମ୍‌ 
ଅଭ୍ୟାସୟୋଗଯୁକ୍ତେନ 
ଅଭ୍ୟାସେପ୍ୟସମର୍ଥୋଃସି 
ଅମାନିତ୍ମଦମ୍ବିତଵମ୍‌ 
ଅମୀ ଚ ତ୍ବାଂ ଧ୍ମତରାଷ୍ଟ୍ରସ୍ୟ ପୁତ୍ରାଃ 
ଅମୀ ହି ତ୍ଵାମ୍‌ ସୁରସଂଘା ଦିଶନ୍ତି 
ଅୟନେଷୁ ଚ ସର୍ବେଷୁ 
ଅୟତିଃ ଶ୍ରୃଧୟୋପେତଃ 
ଅଯୁକ୍ତଃ ପ୍ରାକୃତଃ ସ୍ତବ୍ଧଃ 
ଅବଜାନନ୍ତି ମାମ୍‌ ମୁଢ଼ାଃ 
ଅବାଚ୍ୟବାଦାଂଶ୍ଢ ବହୂନ୍‌ 
ଅବନାଶ ତୁ ତଦ୍‌ବିଵି 
ଅବିଭକ୍ତଂ ଚ ଭୂତେଷୁ 
ଅବ୍ୟକ୍ତାଦୀନି ଭୂତାନି 
ଅବ୍ୟକ୍ତାଦ୍‌ବ୍ୟକ୍ତୟଃ ସର୍ବାଃ 
ଅବ୍ୟକ୍ତୋୟମଚିନ୍ତୋୟମ୍‌ 
ଅବ୍ୟକ୍ତୋ୍ଷର ଇତ୍ୁକ୍ତଃ 
ଅବ୍ୟକ୍ତଂ ବ୍ୟକ୍ତିମାପନ୍ନମ୍‌ 
ଅଶାସ୍ତ୍ରବିହିତଂ ଘୋରମ୍‌ 
ଅଶୋଚ୍ୟାନନ୍‌ ଶୋଚସ୍ତ୍ଵମ୍‌ 
ଅଶ୍ରଦ୍ଦଧାନାଃ ପୁରୁଷାଃ 


। ୧୨୧୬॥ 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
୧ ୧୦ 
୪ ୨୯ 
୯ ୩୦ 
୪ ୩୬ 
୧୪ ୧୩ 
୧୭ ୧୧ 
୧୬ ୧ 
୧୭ ୧୨ 
୮ ୮ 
୧୨ ୧୦ 
୧୩ ୮ 
୧୧ ୨୬ 
୧୧ ୨୧ 
୧ ୧୧ 
୬ ୩୭ 
୧୮ ୨୮ 
ଠୁ ୧ ୧ 
9 ୩୬ 
୨ ୧୭ 
୧୩ ୧୭ 
୨ ୨୮ 
୮ ୧୮ 
୨ ୨୫ 
୮ ୨୧ 
୭ ୨୪ 
୧୭ ୫ 
୨ ୧୧ 
୯ ୩ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ଅଶ୍ରଦ୍ଧୟା ହୁତଂ ଦତ୍ତମ୍‌ 
ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥଃ ସର୍ବବୃକ୍ଷାଣାମ୍‌ 
ଅସକ୍ତବୁଦ୍ଧି ସର୍ବତ୍ର 
ଅସକ୍ତିରନଭିଷ୍ଵଙ୍ଗଃ 
ଅସତ୍ୟମପ୍ରତିଷ୍ଠଂ ତେ 
ଅସୌ ମୟା ହତଃ ଶତ୍ଦୁଃ 
ଅସଂୟତାତ୍କନା ୟୋଗୋ 
ଅସଂଶୟଂ ମହାବାହୋ 
ଅସ୍ଲାକଂ ତୁ ବିଶିଷ୍ଟା ୟେ 
ଅହଙ୍କାରଂ ବଳଂ ଦର୍ପମ୍‌ 
ଅହଙ୍କାରଂ ବଳଂ ଦର୍ପମ୍‌ 
ଅହମାତ୍ବା ଗୁଡାକେଶ 
ଅହଂ କ୍ରତୁରହଂ ୟଜ୍ଞ 
ଅହଂ ବୈଶ୍ଵାନରୋ ଭୁୂତ୍ଵା 
ଅହଂ ସର୍ବସ୍ୟ ପ୍ରଭବୋ 
ଅହଂ ହି ସବୟଜ୍ଞାନାମ୍‌ 
ଅହିଂସା ସତ୍ୟମକ୍ରୋଧଃ 
ଅହିଂସା ସମତା ତୁଷ୍ଠିଃ 


ଅହୋ ବତ ମହତ୍‌ପାପମ୍‌ 
ଆଖ୍ୟାହି ମେ କୋ ଭବାନୁଗ୍ରରୂପୋ 


ଆଚାର୍ୟାଃ ପିତରଃ ପୁତ୍ରାଃ 
ଆଢ୍ୟୋଏଭିଜନବାନସ୍କି 
ଆତ୍ଲସମ୍ଭାବିତାଃ ସ୍ତବ୍ଧାଃ 
ଆମ୍ବୌମ୍ୟେନ ସର୍ବତ୍ର 
ଆଦିତ୍ୟାନାମହଂ ବିଷ୍ଣୁଃ 
ଆପୂର୍ୟମାଣଚଳପ୍ରତିଷ୍ଠମ୍‌ 
ଆବ୍ରହ୍ନଭୁବନାଲ୍ଲୋକାଃ 
ଆୟୁଧାନାମହଂ ବଜ୍ଛମ୍‌ 


ଅଧ୍ଚାୟ 


ଶ୍ଳୋକ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ଆୟୁଃ ସନତ୍ତ୍ଵବଳାରୋଗ୍ୟ 
ଆରୁରୁକ୍ଷୋର୍ମୁନେର୍ୟୋଗମ୍‌ 
ଆବୂତଂ ଜ୍ଞାନମେତେନ 
ଆଶାପାଶଶଦତୈର୍ବଦ୍ଧାଃ 
ଆଶ୍ଚର୍ୟବତ୍‌ ପଶ୍ୟତି 
ଆସୁରୀଂ ୟୋନିମାପନ୍ନାଃ 
ଆହାରସ୍ତ୍ରପି ସର୍ବସ୍ୟ 
ଆହୁସ୍କ୍ରାମୂଷୟଃ ସବେ 
ଇଚ୍ଛାଦ୍ଵେଷସମୁତ୍‌୍ଥେନ 
ଇଚ୍ଛା ଦ୍ଵେଷଃ ସୁଖଂ ଦୁଃଖମ୍‌ 
ଇତି ଗୁହ୍ୟତମଂ ଶାସ୍ତ୍ରମ୍‌ 
ଇତି ତେ ଜ୍ଞାନମାଖ୍ୟାତମ୍‌ 
ଇତି କ୍ଷେତ୍ରଂ ତଥା ଜ୍ଞାନମ୍‌ 
ଇତ୍ୟଙ୍ଜୁନଂ ବାସୁଦେବସ୍ତ ଥୋଣ୍ଟ୍ରା 
ଇତ୍ୟହଂ ବାସୁଦେବସ୍ୟ 
ଇଦମଦ୍ୟ ମୟା ଲବ୍‌ଧମ୍‌ 
ଇଦଂ ତୁ ତେ ଗୁହ୍ୟତମମ୍‌ 
ଇଦଂ ତେ ନାତପସ୍କାୟ 
ଇଦଂ ଶରୀରଂ କୌନ୍ତେୟ 
ଇଦଂ ଜ୍ଞାନମୁପାଶ୍ରିତ୍ୟ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ୟେନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ୟାର୍ଥେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣଂ ହି ଚରତାଂ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପରାଣ୍ୟାହ୍ୁଃ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ମନୋ ବୁଦଧିଃ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଥେଷୁ ବୈରାଗ୍ୟମ୍‌ 
ଇମଂ ବିବସ୍ଵତେ ଯୋଗମ୍‌ 
ଇଷ୍ଟାନ୍‌ ଭୋଗାନ୍‌ ହି ବୋ 
ଇହୈକସ୍ପଂ ଜଗତ୍‌ କୃତ୍‌ସ୍ଵମ୍‌ 


ଶ୍ଲୋକଗୁଡିକର ପ୍ରଥମ ପାଦର ବର୍ଣ୍ରାନୁକ୍ରମିକ ସୂଚୀ 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
୧୭ ୮ 
୬ ୩ 
୩ ୩୧୯ 
୧୬ ୧୨ 
୨ ୨୯ 
୧୬ ୨୦ 
୧୭ ୭ 
୧୦ ୧୩ 
୭ ୨୭ 
୧୩ ୭ଚ 
୧୫ ୨୦ 
୧୮ ୬୩ 
୧୩ ୧୯ 
୧୧ ୫୦ 
୧୮ ୭୪ 
୧୬ ୧୩ 
୯ ୧ 
୧୮ ୬୭ 
୧୩ ୨ 
୧୪ ୨ 
୩ ୪ 
୨ ୬୭ 
୩ ୪୨ 
୩ ୪୦ 
୧୩ ୯ 
୪ ୧ 
୩ ୧୨ 
୧୧ ୭ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ଇହୈବ ତୈର୍ଜିତଃ ସଗ୍ଗୌ 
ଭଶ୍ଵରଃ ସର୍ବଭୂତାନାମ୍‌ 
ଉଚ୍ଟୈଃଶ୍ରବସମଶ୍ବାନାମ୍‌ 
ଉତ୍‌କ୍ରାମନ୍ତଂ ସ୍ଦିତମ୍‌ ବାପି 
ଉତ୍ତମଃ ପୁରୁଷସ୍ଟ୍ଵନ୍ୟଃ 
ଉତ୍‌ସନ୍ନକୁଳଧର୍ମାଣାମ୍‌ 
ଉତ୍ସୀଦେୟୁରିମେ ଲୋକ୍ଟାଃ 
ଉଦାରାଃ ସର୍ବ ଏବୈତେ 
ଉଦାସୀନବଦାସୀନଃ 
ଉଦ୍ଧରେଦାମତ୍ମନାମ୍ବାନମ୍‌ 
ଉପଦ୍ରଷ୍ଟୋଃନୁମନ୍ତା ଚ 
ଉର୍ଧିଂ ଗଚ୍ଛନ୍ତି ସତତ 
ଉର୍ତ୍ବଂମୂଳମଧଃଶାଖମ୍‌ 
ରଷିଭିର୍ବହୁଧା ଗୀତମ୍‌ 


ଏତତ୍‌ ଶ୍ରୁତ୍ଵା ବଚନମ୍‌ କେଶବସ୍ୟ 


ଏତଦ୍୍‌ଯୋନୀନି ଭୂତାନି 
ଏତନ୍ସେ ସଂଶୟଂ କୃଷ୍ଣ 
ଏତାନ୍ସ ହନ୍ତୁମିଚ୍ଛାମି 
ଏତାନ୍ୟପି ତୁ କର୍ମାଣି 
ଏତାଂ ଦୃଷ୍ଟିମବଷ୍ଟଭ୍ୟ 
ଏତାଂ ବିଭୂତିଂ ଯୋଗଂ ଚ 
ଏତୈର୍ବିମୁକ୍ତଃ କୌନ୍ତେୟ 
ଏବମୁକ୍ତୋ ହୃଷୀକେଶଃ 
ଏବମୁଲ୍ଲ୍ରାର୍ଜୁନଃ ସଂଖ୍ୟେ 
ଏବମୁକ୍ଟ୍ଵା ତତୋ ରାଜନ୍‌ 
ଏବମୁସ୍ତ୍ଵା ହୃଷୀକେଶମ୍‌ 
ଏବମେତଦ୍‌ୟଥାତ୍ଥ ତ୍ଵମ୍‌ 
ଏବଂ ପରମ୍ପରାପ୍ରାପ୍ତମ୍‌ 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
୫ ୧୯ 
୧୮ ୬୧ 
୧୦ ୨୭ 
୧୫ ୧୦ 
୧୫ ୧୭ 
୧ ୪୪ 
୩ ୨୪ 
୭ ୧୮ 
୧୪ ୨୩ 
୬ ୫ 
୧୩ ୨୩ 
୧୪ ୧୮ 
୧୫ ୧ 
୧୩ ୧୫ 
୧୧ ୩୫ 
୭ ୬ 
୬ ୩୯ 
୧ ୩୫ 
୧୮ ୬ 
୧୬ ୯ 
୧୦ ୭ 
୧୬ ୨୨ 
୧ ୨୪ 
୧ ୪୭ 
୧୧ ୯ 
9 ୯ 
୧୧ ୩ 
୪ 9 


॥୧୨୧୭॥ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
ଏବଂ ପ୍ରବତିତଂ ଚକ୍ରମ୍‌ ୩ ୧୬ 
ଏବଂ ବହୁବିଧା ଯଜ୍ଞାଃ ୪ ୩୨ 
ଏବଂ ବୁଦ୍ଧେଃ ପରଂ ବୁଦ୍ଧ ୩ ୪୩ 
ଏବଂ ସତତଯୁକ୍ତା ୟେ ୧୨ ୧ 
ଏବଂ ଜ୍ଞାତ୍ଵା କୃତଂ କର୍ମ ୪ ୧୫ 
ଏଷା ତେଃଏଭିହିତା ସାଂଖ୍ୟ ୨ ୩୯ 
ଏଷା ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଦ୍ତିଃ ପାର୍ଥ ୨ ୭୨ 
ଓମିତ୍ୟେକାକ୍ଷରଂ ବ୍ରହ୍ମ ୮ ୧୩ 
ଓ ତତ୍ସଦିତି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ୧୭ ୨୩ 
କଚ୍ଚିନ୍ନୋଭୟବିଭ୍ରଷ୍ଟଃ ୬ ୩୮ 
କଳିଦେତତ୍‌ ଶୁତଂ ପାର୍ଥ ୧୮ ୭୨ 
କଟମ୍ଳଲବଣାତ୍ଯୟୂଷ୍ଣ ୧୭ ୯ 
କଥଂ ନ ଜ୍ଞେୟମସ୍ମାଭିଃ ୧ ୩୯ 
କଥଂ ଭୀଷ୍ମମହଂ ସଂଖ୍ୟେ ୨ ୪ 
କଥଂ ବିଦ୍ୟାମହଂ ୟୋଗିନ୍‌ ୧୦ ୧୭ 
କର୍ମଜଂ ବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତା ହି ୨ ୫୧ 
କର୍ମଣଃ ସୁକୃତସ୍ୟାହୁଃ ୧୪ ୧୬ 
କର୍ମଶୈବ ହି ସଂସିଵିମ୍‌ ୩ ୨୦ 
କର୍ମଣୋ ହ୍ୟପି ବୋଦ୍ଧବ୍ୟମ୍‌ ୪ ୧୭ 
କର୍ମଣ୍ୟକର୍ମ ୟଃ ପଶ୍ୟେତ୍‌ ୪ ୧୮ 
କର୍ମଣ୍ୟେବାଧ୍ବକାରସ୍ତେ ୨ ୪୭ 
କର୍ମ ବ୍ରହ୍ମୋଭବଂ ବିଵି ୩ ୧୫ 
କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ସଂୟମ୍ୟ ୩ ୬ 
କର୍ଶୟନ୍ତଃ ଶରୀରସ୍ପମ ୧୭ ୬ 
କବିଂ ପୁରାଣମନୁଶାସିତାର ୮ ୯ 
କସ୍ମାଚଳ ତେ ନ ନମେରନ୍‌ ମହାତ୍ମୁନ୍‌ ୧୧ ୩୭ 
କାଙ୍କ୍ଷନ୍ତଃ କର୍ମଣାଂ ସିଵିମ୍‌ ୪ ୧୨ 
କାମ ଏଷ କ୍ରୋଧ ଏଷ ୩ ୩୭ 


॥୧୨୧୮॥ 


ଶ୍ଲୋକଗୁଡିକର ପ୍ରଥମ ପାଦର ବର୍ଣ୍ରାନୁକ୍ରମିକ ସୂଚୀ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


କାମକ୍ରୋଧବିୟୁକ୍ତାନାମ୍‌ 
କାମମାଶ୍ରିତ୍ୟ ଦୁଷୂରମ୍‌ 
କାମାମ୍ବାନଃ ସ୍ଵର୍ଗପରାଃ 
କାମୈସ୍ତେସ୍ତୈ ହଦୃତଜ୍ଞାନାଃ 
କାମ୍ୟାନଂ କର୍ମଣାଂ ନ୍ୟାସମ୍‌ 
କାୟେନ ମନସା ବୁଦ୍ଧ୍ୟା 
କାର୍ପଣ୍ୟଦୋଷୋପହତ 
କାର୍ୟକାରଣକର୍ଭୃତ୍ଵେ 
କାର୍ୟମିତ୍ୟେବ ୟତ୍‌କର୍ମ 
କାଳୋଏସ୍କ୍‌ ଲୋକକ୍ଷୟକୃତ୍ୟ 
କାଶ୍ୟଶ୍ଚ ପରମେଷ୍ଵାସଃ 
କିରୀଟିନଂ ଗଦିନଂ ଚକ୍ରହସ୍ତ 
କିରୀଟିନଂ ଗଦିନଂ ଚକ୍ରିଣଂ ଚ 
କିଂ କର୍ମ କିମକର୍ମେତି 
କିଂ ତଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମ୍‌ କିମଧ୍ୟାତ୍ମମ୍‌ 
କିଂ ପୁନର୍ବ୍ରାହ୍ମଣାଃ ପୁଣ୍ୟାଃ 
କୁତସ୍ତ୍ଵା କଶ୍ମଳମିଦମ୍‌ 
କୁଳକ୍ଷୟେ ପ୍ରଣଶ୍ୟନ୍ତି 
କୃପୟା ପରୟାବିଷ୍ଟୋ 
କୃଷିଗୌରକ୍ଷ୍ୟବାଣିଜ୍ୟମ୍‌ 
କୈଲିଜ୍ୈସ୍ତ୍ରୀନ୍‌ ଗୁଣାନେତାନ୍‌ 
କ୍ରୋଧାଦ୍ଭବତି ସଂମୋହଃ 
କ୍ଲେଶୋଃଧ୍ଵକତରସ୍ତେଷା 
କ୍କୈବ୍ୟଂ ମା ସ୍ମ ଗମଃ ପାର୍ଥ 
କ୍ଷିପ୍ରଂ ଭବତି ଧର୍ମାତ୍ମା 
କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଥୟୋରେବମ୍‌ 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଂ ଚାପି ମାଂ ବିଦି 
ଗତସଙ୍ଗସ୍ୟ ମୁକ୍ତସ୍ୟ 


ଅଧ୍ଚାୟ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ଗତିର୍ଭର୍ତା ପ୍ରଭୁଃ ସାକ୍ଷୀ 
ଗାଣ୍ଡୀବଂ ସ୍ରଂସତେ ହସ୍ତାତ୍‌ 
ଗାମାବିଶ୍ୟ ଚ ଭୂତାନି 
ଗୁଣାନେତାନନୀତ୍ୟ ତ୍ରୀନ୍‌ 
ଗୁରୂନହତ୍ଵା ହି ମହାନୁଭାବାନ୍‌ 
ଟ୍ୟ ଳଂ ହି ମନଃ କୃଷ୍ଣ 
ଚତୁବିଧା ଭଜନ୍ତେ ମାମ୍‌ 
ଚାତୁର୍ବର୍ଣ୍ଥ୍ଂ ମୟା ସୃଷ୍ଟମ୍‌ 
ଚିନ୍ତାମପରିମେୟାଂ ଚ 
ଚେତସା ସର୍ବକର୍ମାଣି 

ଜନ୍ନ କର୍ମ ଚ ମେ ଦିବ୍ୟମ୍‌ 
ଜରାମରଣମୋକ୍ଷାୟ 
ଜାତସ୍ୟ ହି ଧ୍ଧବୋ ମତ୍ୟୁଃ 
ଳ୍ବିତାତ୍ବନଃ ପ୍ରଶାନ୍ତସ୍ୟ 
ଜ୍ଞାନୟଜ୍ଞେନ ଚାପ୍ୟନ୍ୟେ 
ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନତୃପ୍ତାମ୍ବା 
ଜ୍ଞାନେନ ତୁ ତଦଜ୍ଞାନମ୍‌ 
ଜ୍ଞାନଂ କର୍ମ ଚ କର୍ତା ଚ 
ଜ୍ଞାନଂ ତେଃହଂ ସବିଜ୍ଞାନମ୍‌ 
ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞେୟଂ ପରିଜ୍ଞାତା 
ଜ୍ଞେୟଃ ସ ନିତ୍ୟସଂନ୍ୟାସୀ 
ଜ୍ଞେୟଂ ଯତ୍ତତ୍‌ ପ୍ରବକ୍ଷାମି 
ଜ୍ୟାୟସୀ ଚେତ୍‌କର୍ମଣସ୍ତେ 
ଜ୍ୟୋତିଷାମପି ତଜ୍ଜ୍ୟୋତିଃ 


ତତଃ ପଦଂ ତପ୍ରରିମାର୍ଗିତବ୍ୟମ୍‌ 


ତଚ୍ଚ ସଂସ୍କୃତ୍ୟ ସଂସ୍ଵୃତ୍ୟ 
ତତଃ ଶଙ୍ଖାଘ୍ଚ ଭେର୍ୟୟ୍ଚ 
ତତଃ ଶ୍ଵେତିହଁୟୈ ୍ଯୁକ୍ତେ 


ଶ୍ଲୋକଗୁଡିକର ପ୍ରଥମ ପାଦର ବର୍ଣ୍ରାନୁକ୍ରମିକ ସୂଚୀ 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
ଓ ୧୮ 
୧ ୩୦ 
୧୫ ୧୩ 
୧୪ ୨୦ 
୨ ୫ 
୬ ୩୪ 
୭ ୧୬ 
୪ ୧୩ 
୧୬ ୧୧ 
୧୮ ୫୭ 
୪ ୯ 
୭ ୨୯ 
୨ ୨୭ 
୬ ୭ 
୯ ୧୫ 
୬ ୮ 
୫ ୧୬ 
୧୮ ୧୯ 
୭ : 
୧୮ ୧୮ 
୫ ୩ 
୧୩ ୧୩ 
୩ ୧ 
୧୩ ୧୮ 
୧୫ ୪ 
୧୮ ୭୭ 
୧ ୧୩ 
୧ ୧୪ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ତତଃ ସ ବିସ୍ଫୟାବିଷ୍ଟୋ 
ତତ୍ତ୍ଵବରୁ ମହାବାହୋ 

ତତ୍ର ତଂ ବୁଵିସଂୟୋଗମ୍‌ 
ତତ୍ର ସନ୍ତ୍ଵଂ ନିର୍ମଳତ୍ଵାତ୍‌ 
ତତ୍ରା ପଶ୍ୟାତ୍‌ ସ୍ଦରତାନ୍‌ ପାର୍ଥଃ 
ତତ୍ତୈକସ୍ଥଂ ଜଗତ୍‌ କୃତ୍‌ସ୍ଵମ୍‌ 
ତତ୍ରୈକାଗ୍ରଂ ମନଃ କୃତ୍ଵା 
ତତ୍ତୈବ ସତି କର୍ତାରମ୍‌ 
ତତ୍‌କ୍ଷେତ୍ରଂ ୟଚ୍ଚ ୟାଦୃକ୍‌ ଚ 
ତଦିତ୍ୟନଭିସନ୍ଧାୟ 
ତଦ୍‌ବୁଦ୍ଧୟସ୍ତଦାମ୍ବାନଃ 
ତଦ୍‌ବିଦ୍ଧି ପ୍ରଣିପାତେନ 
ତପସ୍ଵିଭ୍ୟୋଃଧ୍କୋ ୟୋଗୀ 
ତପାମ୍ୟହମହଂ ବର୍ଷମ 
ତମସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନଜଂ ବିଦ୍ଧି 
ତମୁବାଚ ହୃଷୀକେଶଃ 
ତମେବ ଶରଣଂ ଗଚ୍ଛ 
ତସ୍ଲାଚ୍ଛାସ୍ତଂ ପ୍ରମାଣଂ ତେ 
ତସ୍ମାତ୍‌ପ୍ରଣମ୍ୟ ପ୍ରଣିଧାୟ କାୟଂ 
ତସ୍ମାତ୍ତ୍ଵମିନ୍ଦରିୟାଣାଦୌ 
ତସ୍ଲାତ୍ତ୍ଵବମଭ୍ଭିଷ୍ବ ୟଶୋ ଲଭସ୍ଵ 
ତସ୍ମାଦ୍‌ ସବୈଷୁ କାଳେଷୁ 
ତସ୍ମାଦସକ୍ତଃ ସତତମ୍‌ 
ତସ୍କାଦଜ୍ଞାନସମ୍ଭୁତମ୍‌ 
ସତ୍ନାଦୋମିତ୍ୟୁଦାହୃତ୍ୟ 
ତସ୍କାଦ୍ୟସ୍ୟ ମହାବାହୋ 
ତସ୍କାନାହାଁ ବୟଂ ହନ୍ତୁମ୍‌ 
ତସ୍ୟ ସଂଜନୟନ୍‌ ହର୍ଷମ୍‌ 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
୧୧ ୧୪ 
୩ ୨୮ 
୬ ୪୩ 
୧୪ ୬ 
୧ ୨୬ 
୧୧ ୧୩ 
୬ ୧୨ 
୧୮ ୧୬ 
୧୩ ୪ 
୧୭ ୨୫ 
୫ ୧୭ 
୪ ୩୪ 
୬ ୪୬ 
୯ ୧୯ 
୧୪ ୮ 
୨ ୧୦ 
୧୮ ୬୨ 
୧୬ ୨୪ 
୧୧ ୪୪ 
୩ ୪୧ 
୧୧ ୩୩ 
୮ ୭ 
୩ ୧୯ 
୪ ୪୨ 
୧୭ ୨୪ 
୨ ୬୮ 
୧ ୩୭ 
୧ ୧୨ 


॥୧୨୧୯॥ 


ଶ୍ଲୋକଗୁଡିକର ପ୍ରଥମ ପାଦର ବର୍ଟ୍ରାନୁକ୍ରମିକ ସୂଚୀ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ ଅକ୍ଷର କ୍ରମ ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଵୋଢ 
ତଂ ବିଦ୍ୟାଦ୍‌ଦୁଃଖସଂୟୋଗ ୬ ୨୩ ଦୂରେଣ ହ୍ୟବରଂ କର୍ମ ୨ ୪୯ 
ତଂ ତଥା କୂପୟାବିଷ୍ଠମ୍‌ ୨ ୧ ଦୃଷ୍ଟା ତୁ ପାଣ୍ଡବନୀକମ୍‌ ୧ ୨ 
ତାନହଂ ଦ୍ବିଷତଃ କୁରାନ୍‌ ୧୬ ୧୯ ଦୃଷ୍ଟେଦଂ ମାନୁଷଂ ରୂପମ୍‌ ୧୧ ୫୧ 
ତାନି ସବାଣି ସଂୟମ୍ୟ ୨ ୬୮୧ ଦେବାଦ୍ଵିଜଗୁରୁପ୍ରାଜ୍ଞ ୧୭ ୧୪ 
ତୁଲ୍ୟନିନ୍ଦାସ୍ତୁତିର୍ମୌନୀ ୧୨ ୧୯ ଦେବାନ୍‌ଭାବୟତାନେନ ୩ ୧୧ 
ତେଜଃ କ୍ଷମା ଧୃତିଃ ଶୌଚମ୍‌ ୧୬ ୩ ଦେହିନୋଏସ୍ମିନ୍‌ ୟଥା ଦେହେ ୨ ୧୩ 
ତେ ତଂ ଭୁକ୍ଟ୍ଵା ସ୍ଵଗଲୋକମ୍‌ ବିଶାଲମ୍‌ ୯ ୨୧ ଦେହୀ ନିତ୍ୟମବଧ୍ଧୋଃୟମ୍‌ ୨ ୩୦ 
ତେଷାମହଂ ସମୁଦ୍ଧର୍ତା ୧୨ ୭ ଦୈବମେବାପରେ ୟଜ୍ଞମ୍‌ ୪ ୨୫ 
ତେଷାମେବାନୁକମ୍ପାର୍ଥମ୍‌ ୧୦ ୧୧ ଦୈବୀ ହ୍ୟେଷା ଗୁଣମୟୀ ୭ ୧୪ 
ତେଷାଂ ସତତଯୁକ୍ତାନାମ୍‌ ୧୦ ୧୦ ଦୈବୀ ସମ୍ପଦ୍‌ବସମୋକ୍ଷାୟ ୧୬ ୫ 
ତେଷାଂ ଜ୍ଞାନୀ ନିତୀୟୟୁଲ୍ତଃ ୭ ୧୭ ଦୋଷୈରେତୈଃ କୁଳଘ୍ନାନମ୍‌ ୧ ୪୩ 
ତ୍ୟକ୍ତ୍ରା କର୍ମଫଳାସଂଗମ୍‌ ୪ ୨୦ ଦ୍ୟାବପୂଥ୍ବ୍ୟୋରିଦମନ୍ତରଂ ହି ୧୧ ୨୦ 
ତ୍ୟାଜ୍ୟଂ ଦୋଷବଦିତ୍ୟେକେ ୧୮ ୩ ଦ୍ୟୁତଂ ଛଲୟତାମସ୍କି ୧୦ ୩୬ 
ତ୍ରିଭିଗୁଣମୟୈର୍ଭାବୈଃ ୭ ୧୩ ଦ୍ରବ୍ୟଯଜ୍ଞାସ୍ତ ପୋୟଜ୍ଞାଃ ୪ ୨୮ 
ତ୍ରିବିଧା ଭବତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ୧୭ ୨ ଦୂପଦୋ ଦୌପଦେୟାଶ୍ଚ ୧ ୧୮ 
ତ୍ରିବିଧଂ ନରକସ୍ୟେଦମ୍‌ ୧୬ ୨୧ ଦ୍ରୋଣଂ ଚ ଭୀଷ୍ମଂ ଚ ଜୟଦ୍ରଥଂ ଚ ୧୧ ୩୪ 
ତ୍ରୈଗୁଣ୍ୟବିଷୟା ବେଦା ୨ ୪୫ ଦ୍ଵାବିମୌ ପୁରୁଷୌ ଲୋକେ ୧୫ ୧୬ 
ତ୍ରୈବିଦ୍ୟା ମାଂ ସୋମାପାଃ ପୁତପାପା ୯ ୨୦ ଦ୍ଵୌ ଭୂତସର୍ଗୋ ଲୋକେଃଗ୍ଜିନ୍‌ ୧୬ ୬ 
ତ୍ଵମକ୍ଷରଂ ପରମଂ ବେଦିତବ୍ୟମ୍‌ ୧୧ ୧୮ ଧର୍ମକ୍ଷେତ୍ର କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରେ ୧ ୧ 
ତ୍ଵମାଦିଦେବଃ ପୁରୁଷଃ ପୁରାଣୀ ୧୧ ୩୮ ଧୁମେନାବ୍ରିୟତେ ବହ୍ଲିଃ ୩ ୩୮ 
ଦଣ୍ଡୋ ଦମୟତାମସ୍ମି ୧୦ ୩୮ ଧୂମୋ ରାତ୍ରିସ୍ତଥା କୃଷ୍ଣଃ ୮ ୨୫ 
ଦମ୍ଭୋ ଦପୋଜ୍ଭଭିମାନଶ୍ଚ । ୧୬ ୪ ଧୂତ୍ୟା ୟୟା ଧାରୟତେ ୧୮ ୩୩ 
ଦଂଷ୍ଟକ୍ରାକରାଲାନ ଚ ତେ ମୁଖାନି ୧୧ ୨୫ ଧୃଷ୍ଟକେତୁଷ୍ଚେ କିତାନଃ ୧ ୫ 
ଦାତବ୍ୟମିତି ଯଦ୍ଦାନମ୍‌ ୧୭ ୨୦ ଧ୍ୟାନେନାତ୍ମନି ପଶ୍ୟନ୍ତି ୧୩ ୨୫ 
ଦବ ସୁଯ୍ୟସହସ୍ରସ୍ୟ ୧୧ ୧୨ ଧ୍ୟାୟତୋ ବିଷୟାନ୍‌ପୁଂସଃ ୨ ୬୨ 
ଦିବ୍ୟମାଲ୍ୟାମ୍ବରଧରମ୍‌ ୧୧ ୧୧ ନ କର୍ତ୍ମୃତ୍‌ଂ ନ କର୍ମାଣି ୫ ୧୪ 
ଦୁଃଖମିତ୍ୟେବ ୟତ୍କର୍ମ ୧୮ ୮ ନ କର୍ମଣାମନାରମ୍ଭାତ୍‌ ୩ ୪ 
ଦୁଖେଷ୍ଵନୁଦ୍‌ବିଗ୍ନମନାଃ ୨ ୫୬ ନ କାଙ୍କ୍ଷେ ବିଜୟଂ କୃଷ୍ଣ ୧ ୩୨ 


॥୧୨୨୦॥ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ନ ଚ ତସ୍କାନ୍‌ମନୁଷ୍ୟେଷୁ 
ନ ଚ ମତ୍‌ୟ୍ପ୍ାନି ଭୂତାନି 
ନ ଚ ମାଂ ତାନି କର୍ମାଣି 
ନ ଚୈଦଦ୍ଵିଦ୍ମଃ କତରନ୍ଜୋ 
ନ ଜାୟତେ ମ୍ରିୟତେ ବା 
ନ ତଦସ୍ତ ପୂଥୁବ୍ୟାଂ ବା 
ନ ତଦ୍‌ଭାସୟତେ ସୂରୟୋଁ 
ନ ତୁ ମାଂ ଶକ୍ୟସେ ଦ୍ରଷ୍ଟମ୍‌ 
ନ ତ୍ଵେବାହଂ ଜାତୁ ନାସମ୍‌ 
ନ ଦ୍ଵେଷ୍ଟ୍ୟକୁଶଳଂ କର୍ମ 

ନ ପ୍ରହୃଷ୍ୟେତ୍‌ପ୍ରିୟଂ ପ୍ରାପ୍ୟ 
ନ ବୂୃଦ୍ଧିଭେଦଂ ଜନୟେତ୍‌ 


ନଭସ୍ପୃଶଂ ଦୀପ୍ତମନେକ ବର୍ଣ୍ତମ୍‌ 


ନମଃ ପୁରସ୍ତାଦଥ ପୃଷ୍ଠତସ୍ତେ 
ନ ମାଂ କର୍ମାଣି ଲିମ୍ପନ୍ତ 

ନ ମାଂ ଦୁଷ୍ମତିନୋ ମୁଢ଼ାଃ 
ନ ମେ ପାର୍ଥାସ୍ତି କର୍ଭବ୍ୟଂ 

ନ ମେ ବିଦୁଃ ସୁରଗଣାଃ 


ଶ୍ଲୋକଗୁଡିକର ପ୍ରଥମ ପାଦର ବର୍ଣ୍ରାନୁକ୍ରମିକ ସୂଚୀ 


ନ ରୂପମସ୍ୟେହ ତଥୋପଲଭ୍ୟତେ ୧୫ 


ନ ବେଦଯଜ୍ଞାଧ୍ୟୟନୈନ୍ନ ଦାନୈଃ 


ନଷ୍ଟୋ ମୋହଃ ସ୍ଵତିଲିଦ୍ଧା 

ନ ହି କଣ୍ଚିତ୍‌କ୍ଷଣମପି 

ନ ହି ଦେହଭୂତା ଶକ୍ୟମ୍‌ 
ନ ହି ପ୍ରପଶ୍ୟାମି 

ନ ହି ଜ୍ଞାନେନ ସଦୃଶମ୍‌ 
ନାତ୍ୟଶ୍ମତସ୍ତୁ ୟୋଗୋଃସ୍ତ 
ନାଦତ୍ତେ କସ୍ୟଚିତ୍‌ ପାପମ୍‌ 
ନାନ୍ତୋଃସ୍ତ ମମ ଦିବ୍ୟାନାମ୍‌ 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
୧୮ ୬୯ 
୯ ୫ 
୯ ୯ 
୨ ୬ 
୨ ୨୦ 
୧୮ ୪୦ 
୧୫ ୬ 
୧୧ ୮ 
୨ ୧୨ 
୧୮ ୧୦ 
୫ ୨୦ 
୩ ୨୬ 
୧୧ ୨୪ 
୧୧ ୪୦ 
୪ ୧୪ 
୭ ୧୫ 
୩ ୨୨ 
୧୦ ୨ 
୩ 
୧୧ ୪୮ 
୧୮ ୭୩ 
୩ ୫ 
୧୮ ୧୧ 
୨ ୮ 
୪ ୩୮ 
୬ ୧୬ 
୫ ୧୫ 
୧୦ ୪୦ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ନାନ୍ୟଂ ଗୁଣେଭ୍ୟଃ କର୍ତାରମ୍‌ 
ନାସତୋ ବିଦ୍ୟତେ ଭାବଃ 
ନାସ୍ତୁ ବୁଦ୍ଧିରୟୁକ୍ତସ୍ୟ 

ନାହଂ ପ୍ରକାଶଃ ସର୍ବସ୍ୟ 
ନାହଂ ବେଦୈର୍ନ ତପସା 
ନମିତ୍ତାନି ନ ପଶ୍ୟାମି 
ନିୟତସ୍ୟ ତୁ ସଂନ୍ୟାସଃ 
ନିୟତଂ କୁରୁ କର୍ମ ତ୍ଵମ୍‌ 
ନିୟତଂ ସଙ୍ଗରହିତମ୍‌ 
ନିରାଶୀର୍ୟତଚିଭ୍ତାତ୍ମା 
ନିର୍ମାନମୋହା ଜିତସଙ୍ଗଦୋଷା 
ନିଶ୍ଚୟଂ ଶୃଣୁ ମେ ତତ୍ର 
ନିହତ୍ୟ ଧାର୍ଭରାଷ୍ଟ୍ରାନ୍ନଃ 
ନେହାଭିକ୍ରମନାଶୋଃସ୍ତ 
ନୈତେ ସୂତୀ ପାର୍ଥ ଜାନନ୍‌ 
ନୈନଂ ଛିନ୍ଦନ୍ତି ଶସ୍ତ୍ରାଣି 
ନୈବ କ୍ୟି .ତ୍‌ କରୋମୀତି 
ନୈବ ତସ୍ୟ କୃତୋନାଥୋ 
ପୀ ତାନି ମହାବାହୋ 
ପତ୍ରଂ ପୁଷ୍ପଂ ଫଳ ତୋୟମ୍‌ 
ପରସ୍ତସତ୍ତୁ ଭାବୋଃନ୍ୟୋ 
ପରଂ ବ୍ରହ୍ମ ପରଂ ଧାମ 
ପରଂ ଭୂୟଃ ପ୍ରବକ୍ଷାମି 
ପରିତ୍ରାଣାୟ ସାଧୁନାମ୍‌ 
ପବନଃ ପବତାମସ୍କି 

ପଶ୍ୟ ମେ ପାର୍ଥ ରୂପାଣି 
ପଶ୍ୟାଦିତ୍ୟାନ୍‌ବସୂନ୍‌ରୁଦ୍ରାନ୍‌ 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
୧୪ ୧୯ 
୨ ୧୬ 
୨ ୬୬ 
୭ ୨୫ 
୧୧ ୫୩ 
୧ ୩୧ 
୧୮ ୭ 
୩ ୮ 
୧୮ ୨୩ 
୪ ୨୧ 
୧୫ ୫ 
୧୮ ୪ 
୧ ୩୬ 
୨ ୪୦ 
[୮ ୨୭ 
୨ ୨୩ 
୫ ୮ 
୩ ୧୮ 
୧୮ ୧୩ 
୯ ୨୬ 
୮ ୨୦ 
୧୦ ୧୨ 
୧୪ ୧ 
୪ ୮ 
୧୦ ୩୧ 
୧୧ ୫ 
୧୧ ୬ 


ପଶ୍ୟାମି ଦେବାଂସ୍ତବ ଦେବ ଦେହେ ୧୧ 


॥୧୨୨୧॥ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ପଶୈତାଂ ପାଶ୍ରୁପୁତ୍ରାଣାମ୍‌ 
ପ୍ଯ ଜନ୍ୟଂ ହୃଷୀକେଶୋ 
ପାର୍ଥ ନୈବେହ ନାମୁତ୍ର 
ପିତାସି ଲୋକସ୍ୟ ଚରାଚରସ୍ୟ 
ପିତାମହସ୍ୟ ଜଗତୋ 
ପୁଣ୍ୟୋ ଗନ୍ଧଃ ପୂଥ୍ବବ୍ୟାଂ ଚ 
ପୁରୁଷଃ ପ୍ରକୃତିସ୍୍ୋ ହି 
ପୁରୁଷଃ ସ ପରଃ ପାର୍ଥ 
ପୁରୋଧସାଂ ଚ ମୁଖ୍ୟ ମାମ୍‌ 
ପୂର୍ବାଭ୍ୟାସେନ ତେନୈବ 
ପ୍ୁଥକ୍ତ୍ଵେନ ତୁ ଯଜ୍ଜ୍ଞାନମ୍‌ 
ପ୍ରକାଶଂ ଚ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଚୈବ 
ପ୍ରକୃତିଂ ପୁରୁଷଂ ଚୈବ 
ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ଵାମବଷ୍ଟଭ୍ୟ 
ପ୍ରକୃତେଃ କ୍ରିୟାମାଣାନି 
ପ୍ରକୃତେ ଗୁଁଣସମ୍ମଢ଼ାଃ 
ପ୍ରକୃତୈବ ଚ କର୍ମାଣି 
ପ୍ରଚ୍ଛହାତି ୟଦା କାମାନ୍‌ 
ପ୍ରୟତ୍ନାଦ୍ୟତମାନସ୍ତୁ 
ପ୍ରୟାଣକାଳେ ମନସାଚଳେନ 
ପ୍ରଳପନ୍‌ ବିସ୍ମୃଜନ୍‌ ଗହ୍‌ଣନ୍‌ 
ପ୍ରବୂତ୍ିଂ ଚ ନିବୂତ୍ିଂ ଚ 
ପ୍ରବୃତ୍ତିଂ ଚ ନବୂତ୍ଭିଂ ଚ 
ପ୍ରଶାନ୍ତମନସଂ ହ୍ୟେନମ୍‌ 
ପ୍ରଶାନ୍ତାମ୍ବା ବିଗତଭୀଃ 
ପ୍ରସାଦେ ସର୍ବଦୁଃଖାନାମ୍‌ 
ପ୍ରହ୍ନାଦଷ୍ଫାସ୍ମ୍‌ ଦୈତ୍ୟାନାମ୍‌ 
ପ୍ରାପ୍ୟ ପୁଣ୍ୟକୃତାଂ ଲୋକାନ୍‌ 


॥୧୨୨୨॥ 


ଶ୍ଲୋକଗୁଡିକର ପ୍ରଥମ ପାଦର ବଣ୍ଣ୍ରାନୁକ୍ରମିକ ସୂଚୀ 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
୧ ୩ 
୧ ୧୫ 
୬ ୪୦ 
୧୧ ୪୩ 
୯ ୧୭ 
୭ ୯ 
୧୩ ୨୨ 
୮ ୨୨ 
୧୦ ୨୪ 
୬ ୪୪ 
୧୮ ୨୧ 
୧୪ ୨୨ 
୧୩ ୧,୨୦ 
୯ ୮ 
୩ ୨୭ 
୩ ୨୯ 
୧୩ ୩୦ 
୨ ୫୫ 
୬ ୪୫ 
୮ ୧୦ 
୫ ୯ 
୧୬ ୭ 
ଏ ୩୦ 
୬ ୨୭ 
୬ ୧୪ 
୨ ୬୫ 
୧୦ ୩୦ 
୬ ୪୧ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
ବନ୍ଧୁରାମ୍ଵାତ୍ବନସ୍ତସ୍ୟ ୬ ୬ 
ବଲଂ ବଲମତାଂ ଚାହଂ ୭ ୧୧ 
ବହିରନ୍ତଷ୍ଚ ଭୂତାନାମ୍‌ ୧୩ ୧୬ 
ବହୂନା ଜନ୍ନନାମନ୍ତେ ୭ ୧୯ 
ବହୁନି ମେ ବ୍ୟତୀତାନି ୪ ୫ 
ବାହ୍ୟସ୍ପର୍ଶେଷ୍ଠସକ୍ତାତ୍ମା ୫ ୨୧ 
ବୀଜଂ ମାଂ ସର୍ବଭୂତାନାମ୍‌ ୭ ୧୦ 
ବୂଦ୍ଧିୟୁକ୍ତୋ ଜହାତୀହ ୨ ୫୦ 
ବୁଦ୍ଧିନ୍ଜାନମସଂମୋହଃ ୧୦ ୪ 
ବୁଦ୍ଧେର୍ଭେଦଂ ଧୂତେଣ୍ଢୈବ ୧୮ ୨୦୯ 
ବୃଦ୍ଧ୍ୟା ବିଶୁଦ୍ଧୟା ଯୁକ୍ତୋ ୧୮ ୫୧ 
ବୃହତ୍‌ସାମ ତଥା ସାମ୍ନାମ୍‌ ୧୦ ୩୫ 
ବ୍ରହ୍ମଣୋ ହି ପ୍ରତିଷ୍ଠାହମ୍‌ ୧୪ ୨୭ 
ବ୍ରହ୍ମଣ୍ୟାଧାୟ କର୍ମାଣି ୫ ୧୦ 
ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ପ୍ରସନ୍ନାତ୍ମା ୧୮ ୫୪ 
ବ୍ରହ୍ମାର୍ପଣଂ ବ୍ରହ୍ମ ହବିଃ ୪ ୨୪ 
ବ୍ରାହ୍ମଣକ୍ଷତ୍ରିୟ ବିଶାଂ ୧୮ ୪୧ 
ବ ( ଅବର୍ଗ୍ଯ) 

ବଲ୍ତୁମହଁସ୍ୟଶେଷେଣ ୧୦ ୧୬ 
ବକ୍ତ୍ରାଣି ତେ ତ୍ଵରମାଣା ବିଶନ୍ତି ୧୧ ୨୭ 
ବାୟୁର୍ୟମୋଏଗ୍ନିର୍ବରୁଣଃ ଶଶାଙ୍କ ୧୧ ୩୯ 
ବାସାଂସି ଜୀଣ୍ଠାନି ଯଥା ୨ ୨୨ 
ବିଦ୍ୟାବିନୟସମ୍ପନ୍ନେ ୫ ୧୮ 
ବିଧ୍ହୀନମସୃଷ୍ଟାନ୍ନମ୍‌ ୧୭ ୧୩ 
ବିବିକ୍ତସେବୀ ଲଘ୍ଵାଶୀ ୧୮ ୫୨ 
ବିଷୟା ବିନିବର୍ଭନ୍ତେ ୨ ୫୯ 
ବିଷୟେନ୍ଦ୍ରିୟସଂୟୋଗାତ୍‌ ୧୮ ୩୮ 
ବିସ୍ତରେଣାମ୍ବନୋ ୟୋଗମ୍‌ ୧୦ ୧୮ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ବିହାୟ କାମାନ୍‌ ୟଃ ସର୍ବାନ୍‌ 
ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧଃ 
ବୃଷ୍ଣୀନାଂ ବାସୁଦେବୋଏ୍ି 
ବେଦାନାଂ ସାମବେଦୋଏସ୍କି 
ବେଦାବିନାଶିନଂ ନିତ୍ୟମ୍‌ 
ବେଦାହଂ ସମତୀତାନି 
ବେଦେଷୁ ୟଜ୍ଞେଷୁ ତପଃସୁ 
ବ୍ୟବସାୟମ୍ବିକା ବୁଦ୍ଧିଃ 
ବ୍ୟାମିଶ୍ରେଣେବ ବାକ୍ୟେନ 
ବ୍ୟାସପ୍ରସାଦାଳ୍ତତବାନ୍‌ 
ଭକ୍ତ୍ୟା ତ୍ଵନନ୍ୟୟା ଶକ୍ୟ 
ଭକ୍ତ୍ୟା ମାମଭିଜାନାତି 
ଭୟାଦ୍ରଣାଦୁପରତମ୍‌ 
ଭବାନ୍‌ ଭୀଷ୍ମ୍ଠ କର୍ଣ୍ଣଶ୍ 
ଭବାପ୍ୟୟୌ ହି ଭୂତାନାମ୍‌ 
ଭୀଷ୍ମଦ୍ରୋଣ ପ୍ରମୁଖତଃ 
ଭୂତଗ୍ରାମଃ ସ ଏବାୟମ୍‌ 
ଭୂମିରାପୋଃନଳୋ ବାୟୁଃ 
ଭୂୟ ଏବ ମହାବାହୋ 
ଭୋକ୍ତାରଂ ୟଜ୍ଞତପସାମ୍‌ 
ଭୋଗେଶ୍ଵର୍ୟପ୍ରସକ୍ତାନାମ୍‌ 
ମଚ୍ଚିତ୍ତଃ ସର୍ବଦୁଗୀଣି 

ମଳଜ୍ଚିତ୍ତା ମଦ୍‌ଗତ ପ୍ରାଣାଃ 
ମତ୍କର୍ମକୃତ୍‌ ମତ୍ପରମୋ 
ମତ୍ତଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟତ୍‌ 
ମଦନୁଗ୍ରହାୟ ପରମମ୍‌ 
ମନଃ ପ୍ରସାଦଃ ସୌମ୍ୟତ୍ଵମ୍‌ 
ମନୁଷ୍ୟଣାଂ ସହସ୍ରେଷୁ 


ଶ୍ଲୋକଗୁଡିକର ପ୍ରଥମ ପାଦର ବର୍ଣ୍ରାନୁକ୍ରମିକ ସୂଚୀ 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
9 ୭୧ 
୪ ୧୦ 
୧୦ ୩୭ 
୧୦ ୨୨ 
୨ ୨୧ 
୭ ୨୬ 
୮ ୨ 
୨ ୪୧ 
୩ ୨ 
୧୮ ୭୫ 
୧୧ ୪୫ 
୧୮ ୫୫ 
୨ ୩୫ 
୧ [୮ 
୧୧ ୨ 
୧ ୨୫ 
[୮ ୧୯ 
୭ ୪ 
୧୦ ୧ 
୫ ୨୯ 
୨ ୪୪ 
୧୮ ୫୮ 
୧୦ ୯ 
୧୧ ୫୫ 
୭ ୭ 
୧୧ ୧ 
୧୭ ୧୬ 
୭ ୩ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ମନ୍ଲନା ଭବ ମଦ୍‌ଭକ୍ତୋ 
ମନ୍ନନା ଭବ ମଦ୍‌ଭକ୍ତୋ 
ମନ୍ୟସେ ଯଦି ତଚ୍ଛକ୍ୟମ୍‌ 
ମମ ୟୋନିର୍ମହଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମ 
ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ 
ମୟା ତତମିଦଂ ସର୍ବମ୍‌ 
ମୟାଧ୍ୟକ୍ଷେଣ ପ୍ରକୃତିଃ 


ମୟା ପ୍ରସନ୍ନେନ ତବାର୍ଜୁନେଦଂ 


ମୟି ଚାନନ୍ୟାୟୋଗେନ 
ମୟି ସର୍ବାଣି କର୍ମାଣି 


ମୟ୍ୟାବେଶ୍ୟ ମନୋ ୟେ ମାମ୍‌ 


ମୟ୍ୟାସକ୍ତମନାଃ ପାର୍ଥ 
ମୟ୍ୟେବ ମନ ଆଧତ୍‌ସ୍ଵ 
ମହର୍ଷୟଃ ସପ୍ତ ପୂର୍ବେ 
ମହର୍ଷୀଣାଂ ଭୂଗୁରହମ୍‌ 
ମହାତ୍ମାନସ୍ତୁ ମାଂ ପାର୍ଥ 
ମହାଭୂତାନ୍ୟହଙ୍କାରୋ 


ମା ତେ ବ୍ୟଥା ମା ଚ ବିମୂଢ଼ଭାବୋ 


ମାତ୍ରାସ୍ପର୍ଶାସ୍ତୁ କୌନ୍ତେୟ 
ମାନାପମାନୟୋସ୍କୁଲ୍ୟଃ 
ମାମୁପେତ୍ୟ ପୁନଜ୍ଜନ୍ନ 

ମାଂ ଚ ୟୋଵବ୍ୟଭିଚାରେଣ 
ମାଂ ହି ପାର୍ଥ ବ୍ୟପାଶ୍ରିତ୍ୟ 
ମୁକ୍ତସଙ୍ଗୋଃନହଂବାଦୀ 
ମୂଡ଼ଗ୍ରାହେଣାମ୍ବନୋ ୟତ୍‌ 
ମୃତ୍ୟୁଃ ସର୍ବହରଶ୍ଚାହମ୍‌ 
ମୋଘାଶା ମୋଘକର୍ମାଣଃ 
ୟ ଇମଂ ପରମଂ ଗୁହ୍ୟମ୍‌ 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
୯ ୩୪ 
୧୮ ୬୫ 
୧୧ ୪ 
୧୪ ୩ 
୧୫ ୭ 
୯ ୪ 
୯ ୧୦ 
୧୧ ୪୭ 
୧୩ ୧୧ 
୩ ୩୦ 
୧୨ ୨ 
୭ ୧ 
୧୨ ୮ 
୧୦ ୬ 
୧୦ ୨୫ 
୯ ୧୩ 
୧୩ ୬ 
୧୧ ୪୯ 
୨ ୧୪ 
୧୪ ୨୫ 
୮ ୧୫ 
୧୪ ୨୬ 
୯ ୩୨ 
୧୮ ୨୬ 
୧୭ ୧୯ 
୧୦ ୩୪ 
୯ ୧୨ 
୧୮ ୬୮ 


॥୧୨୨୩॥ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ୟ ଏନଂ ବେଉି ହନ୍ତାରମ୍‌ 
ୟ ଏବଂ ବେଶି ପୁରୁଷମ୍‌ 
ୟଜ୍ଚାପି ସର୍ବଭୂତାନାମ୍‌ 
ୟଚ୍ଚାବହାସାର୍ଥମତ୍‌କୃତୋଃସି 
ୟଜନ୍ତେ ସାତ୍ଟ୍ଵିକା ଦେବାନ୍‌ 
ୟଜ୍ଜ୍ଞାତ୍ବା ନ ପୁନମୋହମ୍‌ 
ୟଜ୍ଞାଦାନତପଃକର୍ମ 
ୟଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାମୂତଭୁଳୋ 
ୟଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାଶିନଃ ସନ୍ତୋ 
ୟଜ୍ଞାର୍ଥାତ୍‌କର୍ମଣୋଃନ୍ୟତ୍ର 
ୟଜ୍ଞେ ତପସି ଦାନେ ଚ 
ୟତତୋହ୍ୟପି କୌନ୍ତେୟ 
ୟତନ୍ତୋ ୟୋଗିନଣ୍ଚୈନମ୍‌ 
ୟତଃ ପ୍ରବୂଭ୍ିଭୂତାନାମ୍‌ 
ୟତେନ୍ଦ୍ରିୟମନୋବୁଵିଃ 
ୟତୋ ୟତୋ ନିଶ୍ଚରତି 
ୟକ୍ରରୋଷି ୟଦଶ୍ମାସି 
ୟତ୍ତଦଗ୍ରେ ବିଷମିବ 
ୟତ୍ତୁକାମେପ୍‌ସୁନା କର୍ମ 
ୟରୁ କୃତ୍‌ସ୍ଵବଦେକସ୍ଥିନ୍‌ 
ୟତ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟୁପକାରାର୍ଥମ୍‌ 
ୟତ୍ର କାଳେ ତ୍ଵନାବୂତ୍ତିମ୍‌ 
ୟତ୍ର ୟୋଗେଶ୍ଵରଃ କୃଷ୍ଣୋ 
ୟତ୍ରୋପରମତେ ଚିତ୍ତମ୍‌ 
ୟତ୍‌ସାଂଖୈଃ ପ୍ରାପ୍ୟତେ ସ୍ଥ୍ରାନମ୍‌ 
ୟଥାକାଶସ୍ତ୍ତିତୋ ନିତ୍ୟମ୍‌ 
ୟଥା ଦୀପୋ ନିବାତସ୍ତୋ 


ଶ୍ଲେକଗୁଡିକର ପ୍ରଥମ ପାଦର ବର୍ଣ୍ରାନୁକ୍ରମିକ ସୂଚୀ 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଵୋକ 
୨ ୧୯ 
୧୩ ୨୪ 
୧୦ ୩୯ 
୧୧ ୪୨ 
୧୭ ୪ 
୪ ୩୫ 
୧୮ ୫ 
୪ ୩୧ 
୩ ୧୩ 
୩ ୯ 
୧୭ ୨୭ 
୨ ୬୦ 
୧୫ ୧୧. 
୧୮ ୪୬ 
୫ ୨୮ 
୬ ୨୬ 
୯ ୨୭ 
୧୮ ୩୭ 
୧୮ ୨୪ 
୧୮ ୨୨ 
୧୭ ୨୧ 
୮ ୨୩ 
୧୮ ୭୮ 
୬ ୧୦ 
୫ ୫ 
୯ ୬ 
୬ ୧୯୯ 


ୟଥା ନଦୀନାଂ ବହବୋଏମ୍ଲୁବେଗାଃ ୧୧ 


॥୧୨୨୪॥ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ୟଥା ପ୍ରକାଶୟତ୍ୟେକଃ 
ୟଥା ପ୍ରଦୀପ୍ତଂ ଜ୍ଵଳନଂ ପତଙ୍ଗା 
ୟଥା ସର୍ବଗତଂ ସୌଜ୍ଷ୍ମାତ୍‌ 
ୟଥୈଧାଂସି ସମିଦ୍ଧୋଏଗ୍ନିଃ 
ୟଦଗ୍ରେଚାନୂବନ୍ଧେ ଚ 
ୟଦହଙ୍କାରମାଶ୍ରିତ୍ୟ 
ୟଦକ୍ଷରଂ ବେଦବିଦୋ ବଦନ୍ତି 
ୟଦା ତେ ମୋହକଲିଲମ୍‌ 
ୟଦାଦିତ୍ୟଗତଂ ତେଜୋ 
ୟଦା ବିନିୟତଂ ଚିତ୍ତମ୍‌ 
ୟଦା ଭୂତପ୍ପୂଥଗ୍‌ଭାବମ୍‌ 
ୟଦା ୟଦା ହି ଧର୍ମସ୍ୟା 
ୟଦା ସତ୍ତ୍ଵେ ପ୍ରବୃଦ୍ଧେ ତୁ 
ୟଦା ସଂହରତେ ଚାୟମ୍‌ 
ୟଦା ହି ନେନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଷୁ 
ୟଦି ମାମପ୍ରତୀକାରମ୍‌ 

ୟଦି ହ୍ୟହଂ ନ ବର୍ଭେୟ 
ୟଦୂଚ୍ଛୟା ଚୋପପନ୍ନମ୍‌ 
ୟଦୂଚ୍ଛାଲାଭସନ୍ତୁଷ୍ଟୋ 
ୟଦ୍‌ଯଦାଚଗତି ଶ୍ରେଷ୍ଠଃ 
ୟଦ୍ୟଦ୍‌ବିଭୂମିମତ୍‌ ସତ୍ତ୍ଵମ୍‌ 
ୟଦ୍ୟପ୍ୟେତେ ନ ପଶ୍ୟନ୍ତି 
ୟୟା ତୁ ଧର୍ମକାମାର୍ଥାନ୍‌ 
ୟୟା ଧର୍ମମଧର୍ମଂ ଚ 

ୟୟା ସ୍ଵପ୍ନଂ ଭୟଂ ଶୋକମ୍‌ 
ୟସ୍ତ୍ଵାତ୍ମରତିରେବସ୍ୟାଦ୍‌ 
ୟସ୍ତିନ୍ଦ୍ିୟାଣି ମନସା 
ୟସ୍କାତ୍କ୍ଷରମତୀତୋହମ୍‌ 


ଅଧ୍ଛାୟ 


ଶ୍ଳୋକ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ୟସ୍କାନ୍ନୋଦ୍‌ବିଜତେ ଲୋକୋ 
ୟସ୍ୟ ନାହଂକୃତୋ ଭାବୋ 
ୟସ୍ୟ ସର୍ବେ ସମାରମ୍ଭାଃ 

ୟଂ ୟା ବାପି ସ୍ମରାନ୍‌ଭାବମ୍‌ 
ୟଂ ଲବ୍‌ଧ୍ଵା ଚାପରଂ ଲାଭମ୍‌ 
ୟଂ ସନ୍ୟାସମିତି ପ୍ରାହୁଃ 

ୟଂ ହି ନ ବ୍ୟଥୟନ୍ତ୍ୟେତେ 
ୟଃ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଵମୁତ୍‌ସୂଜ୍ୟ 

ୟଃ ସର୍ବତ୍ରାନଭିସ୍ନେହଃ 
ୟାତୟାମଂ ଗତରସମ୍‌ 

ୟା ନିଶା ସର୍ବଭୂତାନାମ୍‌ 
ୟାନ୍ତ ଦେବବ୍ରତା ଦେବାନ୍‌ 
ୟାମିମାଂ ପୁଶ୍ପିତାଂ ବାଚମ୍‌ 
ୟାବତ୍‌ ସଂଜାୟତେ କ୍ୟା .ତ୍‌ 
ୟାବଦେତାନ୍ନିରୀକ୍ଷେହମ୍‌ 
ୟାବାନର୍ଥ ଉଦପାନେ 

ଯୁକ୍ତ କର୍ମଫଳଂ ତ୍ଵକ୍ତା 
ୟୁକ୍ତାହାରବିହାରସ୍ୟ 
ଯୁଞ୍ଜନ୍ନେବଂ ସଦା ମ୍ବାନମ୍‌ 
ୟୁଧାମନ୍ୟୁଶ୍ଚ ବିକ୍ରାନ୍ତ 

ୟେ ଚୈବ ସାତ୍ତ୍ଵିକା ଭାବାଃ 
ୟେ ତୁ ଧର୍ମ୍ୟାମ୍ୃତମିଦମ୍‌ 
ୟେ ତୁ ସର୍ବାଣି କର୍ମାଣି 

ୟେ ତ୍କ୍ଷରମନିନ୍ଦୈଶ୍ୟମ୍‌ 
ୟେ ତ୍ଵେତଦଭ୍ୟସୂୟନ୍ତୋ 
ୟେଃଅପ୍ୟନ୍ୟଦେବତା ଭକ୍ତାଃ 
ୟେ ମେ ମତମିଦଂ ନିତ୍ୟମ୍‌ 
ୟେ ତଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ 


ଶ୍ଳଲୋକଗୁଡିକର ପ୍ରଥମ ପାଦର ବଣ୍ଟ୍ରାନୁକ୍ରମିକ ସୂଚୀ 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
୧୨ ୧୫ 
୧୮ ୧୭ 
୪ ୧୯ 
୮ ୬ 
୬ ୨୨ 
୬ ୨ 
୨ ୧୫ 
୧୬ ୨୩ 
୨ ୫୭ 
୧୭ ୧୦ 
୨ ୬୯ 
୯ ୨୫ 
୨ ୪୨ 
୧୩ ୨୭ 
୧ ୨୨ 
୨ ୪୬ 
୫ ୧୨ 
୬ ୧୭ 
୬ ୧୫,୨୮ 
୧ ୬ 
୭ ୧୨ 
୧୨ ୨୦ 
୧୨ ୬ 
୧୨ ୩ 
୩ ୩୨ 
୯ ୨୩ 
୩ ୩୧ 
୪ ୧୧ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ 


ୟେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଵମୁସ୍ପଳ୍ୟ 
ୟେଷାମର୍ଥେ କାଡ୍କ୍ଷିତଂ ନୋ 
ଯେଷାଂ ତ୍ଵନ୍ତଗତଂ ପାପମ୍‌ 
ୟେ ହି ସଂସ୍ପର୍ଶଳ୍ଚା ଭୋଗାଃ 
ୟୋଗୟୁକ୍ତୋ ଟିଶୁଦ୍ଧାମ୍ବା 
ୟୋଗସଂନ୍ୟସ୍ତକର୍ମାଣମ୍‌ 
ୟୋଗସୁଃ କୁରୁ କର୍ମାଣି 
ୟୋଗିନାମପି ସର୍ବେଷାମ୍‌ 
ୟୋଗୀ ଯୁଞ୍ଜୀତ ସତତମ୍‌ 
ୟୋତ୍ସ୍ୟମାନାନବେକ୍ଷେହମ୍‌ 
ୟୋ ନ ହୁଷ୍ୟତି ନ ଦ୍ବେଶ୍ଚି 
ୟୋଃ୍ନ୍ତଃସୁଖୋଃନ୍ତରାରାମଃ 
ୟୋ ମାମଜମନାଦିଂ ଚ 

ୟୋ ମାମେବମସଂମୁଢ଼ୋ 
ୟୋ ମାଂ ପଶ୍ୟତି ସର୍ବତ୍ର 
ୟୋ ୟୋ ୟାଂ ୟାଂ ତନୂଂ ଭକ୍ତଃ 
ୟୋଃୟଂ ୟୋଗଗ୍ଟ୍ରୟା ପ୍ରୋକ୍ତଃ 
ରଜସ୍ମଶ୍ଚାଭିଭୂୟ 

ରଜସି ପ୍ରଳୟଂ ଗତ୍ଵା 

ରଜୋ ରାଗାମ୍ବକଂ ବିଦ୍ଧି 
ରସୋଞହମପ୍‌ସୁ କୌନ୍ତେୟ 
ରାଗଦ୍ଵେଷବିୟୁକ୍ତୈ ସ୍ତୁ 

ରାଗୀ କର୍ମଫଳପ୍ରେସ୍‌ସୁ 
ରାଜନ୍‌ ସଂସ୍କୃତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତ୍ୟ 
ରାଜବିଦ୍ୟା ରାଜଗୁହ୍ୟମ୍‌ 
ରୁଦ୍ରାଣାଂ ଶଙ୍କରଶ୍ଚାସ୍ମି 


ରୁଦ୍ରାଦିତ୍ୟା ବସବୋ ୟେ ଚ ସାଧ୍ଯା 


ରୂପଂ ମହତ୍ତେ ବହୁବକ୍ଧନେତ୍ରମ୍‌ 


ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
୧୭ ୧ 
୧ ୩୩ 
୭ ୨୮ 
୫ ୨୨ 
୫ ୧୭ 
୪ ୪୧ 
୨ ୪୮ 
୬ ୪୭ 
୬ ୧୦ 
୧ ୨୩ 
୧୨ ୧୭ 
୫ ୨୪ 
୧୦ ୩ 
୧୫ ୧୯ 
୬ ୩୦ 
୭ ୧୧ 
୬ ୩୩ 
୧୪ ୧୦ 
୧୪ ୧୫ 
୧୪ ୭ଚ 
୭ ୮ 
୨ ୬୪ 
୧୮ ୨୭ 
୧୮ ୭୬ 
୯ ୨ 
୧୦ ୨୩ 
୧୧ ୨୨ 
୧୧ ୨୩ 


॥୧୨୨୫॥ 


ଶ୍ଲୋକଗୁଡିକର ପ୍ରଥମ ପାଦର ବର୍ଣ୍ରାନୁକ୍ରମିକ ସୂଚୀ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ ଅକ୍ଷର କ୍ରମ ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
ଲଭନ୍ତେ ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣମ୍‌ ୫ ୨୫ ସତତଂ କୀର୍ଭୟନ୍ତୋ ମାମ୍‌ ୯ ୧୪ 
ଲେଲିହ୍ୟସେ ଗ୍ରସମାନଃ ସମନ୍ତାତ୍‌ ୧୧ ୩୦ _ ସ ତୟା ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ଯୁକ୍ତଃ ୭ ୨୨ 
ଲୋକେଷ୍ପ୍ପିନ୍‌ ଦ୍ବିବିଧା ନିଷ୍ଠା ୩ ୩ ସତ୍କାରମାନପୂଜାର୍ଥମ୍‌ ୧୭ ୧୮ 
ଲୋଭଃ ପ୍ରବୂଭିରାରମ୍ଭଃ ୧୪ ୧୨ ସତ୍ତ୍ଵ୍‌' ରଜସ୍ତମ ଇତି ୧୪ ୫ 

ଶକ୍ଳୋତୀହୈବ ୟଃ ସୋଢୁମ୍‌ ୫ ୨୩ ସତ୍ତ୍ଵ' ସୁଖେ ସଞ୍ଚୟତି ୧୪ ୯ 

ଶନୈଃ ଶନୈରୂପରମମେତ୍‌ ୬ ୨୫ ସଦ୍ବ୍ଵତ୍‌ସ୍ୟ ୟତେ ଜ୍ଞାନମ୍‌ ୧୪ ୧୭ 
ଶମୋ ଦମସ୍ତପଃ ଶୌଚଂ ୧୮ ୪୨ ସତ୍ତ୍ଵାନୁରୂପା ସର୍ବସ୍ୟ ୧୭ ୩ 

ଶରୀରଂ ୟଦବାପ୍ନୋତି ୧୫ ୮ ସଦୂଶଂ ଚେଷ୍ଟତେ ସ୍ଵସ୍ୟାଃ ୩ ୩୩ 
ଶରୀରବାଙ୍ମନୋଭିର୍ୟତ୍‌ ୧୮ ୧୫ ସଦ୍‌ଭାବେ ସାଧୁଭାବେ ଚ ୧୭ ୨୬ 
ଶୁକ୍ଳଳ୍ଣଷ୍ଠେ ଗତୀ ହ୍ୟେତେ ୮ ୨୬ ସନ୍ତୁଷ୍ଟଃ ସତତଂ ଯୋଗୀ ୧୨ ୧୪ 
ଶୁଚୌ ଦେଶେ ପ୍ରତିଷ୍ଠାପ୍ୟ ୬ ୧୧ ସମଦୁଃଖସୁଖଃ ସ୍ଵସ୍ଥୁଃ ୧୪ ୨୪ 
ଶୁଭାଶୁଭଫଳୈରେବମ୍‌ ୯ ୨୮ ସମଂ କାୟଶିରୋଗ୍ରୀବମ୍‌ ୬ ୧୩ 
ଶୌର୍ୟଂ ତେଜୋ ଧୂତିର୍ଦାକ୍ଷମ୍‌ ୧୮ ୪୩ ସମଂ ପଶ୍ୟନ୍‌ହି ସର୍ବତ୍ର ୧୩ ୨୯ 

ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ପରୟା ତପ୍ତମ୍‌ ୧୭ ୧୭ ସମଂ ସବେଷୁ ଭୂତେଷୁ ୧୩ ୨୮ 

ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନନସୂୟଶ୍ଚ ୧୮ ୭୧ ସମଃ ଶତ୍ରୌ ଚ ମିତ୍ରେ ଚ ୧୨ ୧୮ 

ଶ୍ରଦ୍ଧାର୍ବାଲ୍ଲଭତେ ଜ୍ଞାନମ୍‌ ୪ ୩୯ ସମୋହଂ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ୯ ୨୯ 

ଶ୍ରୁତିବିପ୍ରତିପନ୍ନା ତେ ୨ ୫୩ ସର୍ଗାଣାମାଦିରନ୍ତଣ୍ଚ ୧୦ ୩୨ 
ଶ୍ରେୟାନ୍‌ ଦ୍ରବ୍ୟମୟାଦ୍‌ୟଜ୍ଞାତ୍‌ ୪ ୩୩ ସର୍ବକର୍ମାଣି' ମନସା ୫ ୧୩ 
ଶ୍ରେୟାନ୍‌ସ୍ଵଧମୌ ବିଗୁଣଃ ୩ ୩୫ ସର୍ବକର୍ମାଣ୍ୟପି ସଦା ୧୮ ୫୬ 
ଶ୍ରେୟାନ୍‌ସ୍ଵଧମୌ ବିଗୁଣଃ ୧୮ ୪୭ ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମଂ ଭୂୟଃ ୧୮ ୬୪ 
ଶ୍ରେୟୋ ହି ଜ୍ଞାନମଭ୍ୟାସାତ୍‌ ୧୨ ୧୨ ସର୍ବତଃ ପାଣିପାଦଂ ତତ୍‌ ୧୩ ୧୪ 
ଶ୍ରୋତ୍ରଂ ଚକ୍ଷୁଃ ସ୍ଵର୍ଶନଂ ଚ ୧୫ ୯ ସର୍ବଦ୍ଵାରାଣି ସଂୟମ୍ୟ ୮ ୧୨ 
ଶ୍ରେତ୍ରାଦୀନୀୟାନ୍ଧ୍ରିୟାଣ୍ୟନ୍ୟେ ୪ ୨୬ ସର୍ବଦ୍ବାରେଷୁ ଦେହେଃସ୍ଥିନ୍‌ ୧୪ ୧୧ 
ଶ୍ଵଶୁରାନ୍‌ସୁହୃଦ ୍ଚୈବ ୧ ୨୭ ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ୟଜ୍ୟ ୧୮ ୬୬ 
ସ ଏବାୟଂ ମୟା ତେଃଦ୍ୟ ୪ ୩ ସର୍ବଭୁତସ୍ପ୍ମାତ୍ମାନମ୍‌ ୬ ୨୯ 
ସକ୍ତାଃ କର୍ମଣ୍ୟବିଦ୍ଵାଂସଃ ୩ ୨୫ ସର୍ବଭୂତସ୍ଥିତଂ ୟୋ ମାମ୍‌ ୬ ୩୧ 
ସଖେତି ମତ୍ଵାଂ ପ୍ରସଭଂ ୟଦୁକ୍ତମ୍‌ ୧୧ ୪୧ ସର୍ବଭୁତାନି କୌନ୍ତେୟ ୯ ୭ 

ସ ଘୋଷୋ ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରଣାମ୍‌ ୧ ୧୯ ସର୍ବଭୂତେଷୁ ୟେନୈକମ୍‌ ୧୮ ୨୦ 


॥୧୨୨୬॥ 


ଶ୍ଲୋକଗୁଡିକର ପ୍ରଥମ ପାଦର ବର୍ଣ୍ରାନୁକ୍ରମିକ ସୂଚୀ 


ଅକ୍ଷର କ୍ରମ ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ ଅକ୍ଷର କ୍ରମ ଅଧ୍ୟାୟ ଶ୍ଳୋକ 
ସର୍ବାମେତଦୃତଂ ମନ୍ୟେ ୧୦ ୧୪ ସିଂ ପ୍ରାପ୍ତୋ ୟଥା ବ୍ରହ୍ମ ୧୮ ୫୦ 
ସର୍ବୟୋନିଷୁ କୌନ୍ତେୟ ୧୪ ୪ ସୀଦନ୍ତି ମମ ଗାତ୍ରାଣି ୧ ୨୯ 
ସର୍ବସ୍ୟ ଚାହଂ ହୃଦି ସଂନିବିଷ୍ଟୋ ୧୫ ୧୫ ସୁଖଦୁଃଖେ ସମେ କୃତ୍ଵା ୨ ୩୮ 
ସର୍ବାଣୀନ୍ଦ୍ରିୟକର୍ମାଣି ୪ ୨୭ ସୁଖମାତ୍ୟନ୍ତିକଂ ୟତ୍ତଦ୍‌ ୬ ୨୧ 
ସର୍ବେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଣାଭାସମ୍‌ ୧୩ ୧୫ ସୁଖଂ ତ୍ଵିଦାନଂ ତ୍ରିବିଧମ୍‌ ୧୮ ୩୬ 
ସହଜଂ କର୍ମ କୌନ୍ତେୟ ୧୮ ୪୮ ସୁଦୂର୍ଦର୍ଶମିଦଂ ରୂପମ୍‌ ୧୧ ୫୨ 
ସହୟଜ୍ଞାଃ ପ୍ରଜାଃ ସୃଷ୍ଟା ୩ ୧୦ ସୁହୃନ୍‌ମିତ୍ରାର୍ଯୁଦାସୀନ ୬ ୯ 
ସହସ୍ରୟୁଗପର୍ୟନ୍ତମ୍‌ ୮ ୧୭ ସ୍ତ୍ରାନେ ହୃଷୀକେଶ ତମ ପ୍ରକୀର୍ୟ୍ୟା ୧୧ ୩୬ 
ସଂକରୋ ନରକାୟୈବ ୧ ୪୨ ସ୍ଥିତ ପ୍ରଜ୍ଞସ୍ୟ କା ଭାଷା 9 ୫୪ 
ସଂକଳ୍ପପ୍ରଭବାନ୍‌କାମାନ୍‌ ୬ ୨୪ ୟ୍ପର୍ଶାନ୍‌ କୃତ୍ଵା ବହିର୍ବାହ୍ୟାନ୍‌ ୫ ୨୭ 
ସଂନିୟମ୍ୟଦ୍ରିୟଗ୍ରାମମ୍‌ ୧୨ ୪ ସ୍ଵଧର୍ମମପି ଚାବେକ୍ଷ ୨ ୩୧ 
ସଂନ୍ୟାସସ୍ତୁ ମହାବାହୋ ୫ ୬ ସ୍ଵଭାବଜେନ କୌନ୍ତେୟ ୧୮ ୬୦ 
ସଂନ୍ୟାସସ୍ୟ ମହାବାହୋ ୧୮ ୧ ସ୍ଵୟମେବାମ୍ମନାତ୍ମାନମ୍‌ ୧୦ ୧୫ 
ସଂନ୍ୟାସଂ କର୍ମଣାଂ କୃଷ୍ଣ ୫ ୧ ସ୍ଵେ ସ୍ଵେ କର୍ମଣ୍ୟଭିରତଃ ୧୮ ୪୫ 
ସଂନ୍ୟାସଃ କର୍ମୟୋଗଶ୍ଚ ୫ ୨ ହତୋ ବା ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ୟସି ସ୍ଵର୍ଗମ୍‌ ୨ ୩୭ 
ସାଧ୍ଵଭୂତାଧ୍ଵଦୈବଂ ମାମ୍‌ ୭ ୩୦ ହନ୍ତ ତେ କଥଯିଷ୍ୟାମି ୧୦ ୧୯ 
ସାଂଖ୍ୟୟୋଗୌ ପୂଥଗ୍‌ବାଳାଃ ୫ ୪ ହୃଷିକେଶଂ ତଦା ବାକ୍ୟମ୍‌ ୧ ୨୧ 
୦: 


॥୧୨୨୭॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ହେଉଛି ଯୁଦ୍ଧର ଘନଘଟା ମଧ୍ଯରେ ନିଜ କରଉଁବ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହେଉଥ୍ବବା ଅର୍ଜୁନ ଓ ଶ୍ରୀ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ଯ ରେ କଥୋପକଥନର ଦିବ୍ୟ ସଙ୍ଗୀତ। ଆମ 
ଅନ୍ତରର ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ ଶକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକ, ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମ କ୍ଷେତ୍ଵରେ ଅନବରତ ପରସ୍ପରର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଅନ୍ତି। ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାରେ ତାହାହି ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି। 


ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ସେତିକିବେଳେ ହି ନିଜକୁ ଏକ ସଙ୍କଟମୟ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ଆବିଷ୍କାର କରେ ଯେତେବେଳେ ସେ ମାନସିକ 
ସ୍ତରରେ ସାମ୍ପ୍ରତିକ ପରିସ୍ଥିତି ସହ ଖାପଖୁଆଇ ଚଳିପାରେ 
ନାହି, ଫଳରେ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟର ସଠିକ ଦିଗ ମଧ୍ୟ ନିର୍ଣୟ 
କରିପାରେ ନାହି ଏହି ଅନ୍ତର୍ଦ୍ନନ୍ଦମୟ ସ୍ଥିତିରେ ସକାରାତ୍ମକ ଓ 
ନକାରାତ୍ମକ ବୃଭ୍ଭିଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ଘୋର ସଂଗ୍ରାମ ସଂଘଟିତ 


ହୁଏ। 


ମନୁଷ୍ୟ ହୃଦୟରେ ଘଟୁ ଥୁବା ଏହି ମହାନ୍‌ ଆଧାତ୍ମିକ 
ସଂଘର୍ଷକୁ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଚିତ୍ରଣ କରିଛି ଏବଂ 
ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଦିବ୍ୟତା ଓ ସକାରାତ୍ମକତା ପ୍ରତି ତା'କୁ 
ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛି। ତତ୍‌ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏହା ମଧ୍ଯ 
ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ବଭାବ, ଜଗତରେ ଜୀବନଧାରଣ ପାଇଁ ତା'ର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନ ଆଦି ବିଷୟରେ ବର୍ଣନା 
କରିଛି। ସଂକ୍ଷିପ୍ତରେ କହିବାକୁ ଗଲେ, ଜୀବନରେ ସଫଳତା 
ପାଇବା ନିମନ୍ତେ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଏକ ପରିପୂର୍ଣ 


ଗ୍ରନ୍ଧ୍ର। 


ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା, ପ୍ରସିଦ୍ଧ ମହାକାବ୍ୟ - ମହାଭାରତର 
ହୃଦୟ ଅଟୋ। ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ଏହା ସାରତତ୍ଵଵ ଅଟେ 
ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଉପରେ ସ୍ବାମୀ ଚିନ୍ମୟାନନ୍ଦଙ୍କ ଏହି 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର। ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କର ସାବଲୀଳ 
ଭାଷା ଓ ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ ତର୍କ-ସମ୍ବଳିତ ବିଚାର ବିଶ୍ବର କୋଟି 
କୋଟି ଜନତାଙ୍କୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରିଛି। 


